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Introduction

Epigraphe

A I’ombre des dieux assoupis, une symphonie de
chants et d’instruments inonde ¢épisodiquement la
tranquillité des lieux. Les chorégraphies parfois tres
ordinaires au cceur des temples taoistes attisent curiosités
et réflexions a I’heure des plaintes sur « I’anthropocene ».
Avec force, une vision de ces refuges cachés dans un
environnement naturel malmené véhicule 1’image d’une
culture asiatique, chinoise et taoiste ou I’homme tend a

s’accorder avec I’ensemble du monde vivant.



Problématique : le taoisme et ’écologie

Face aux récents périls écologiques s’accentue 1’idée de regarder les religions
orientales comme des échappatoires spirituelles et philosophiques aux maux de nos
sociétés ultra-modernisées. Pour certains, les pensées de 1’Asie antique sembleraient
étre une voie encore envisageable afin de rétablir un monde idyllique, plus harmonieux,
un monde d’équilibre se rapprochant sur certains aspects du mythe de « 1’Age d’or »

que Rogert Caillois décrivait ainsi :

L’homme regarde avec nostalgie vers un monde ou il ne fallait que tendre la main pour
cueillir des fruits savoureux et toujours mdrs, ou des récoltes complaisantes
s’engrangeaient sans labour, sans semailles, et sans moisson, qui ne connaissait pas la
dure nécessité du travail, ou les desirs étaient réalisés sit6t congus sans qu’ils se
trouvassent mutilés, réduits, anéantis par quelque impossibilité matérielle ou quelque
prohibition sociale. L’Age d’Or, I’enfance du monde comme ’enfance de ’homme,
répond a cette conception d’un paradis terrestre ou tout est donné d’abord et au sortir

duquel il a fallu gagner son pain a la sueur de son front. *

On retrouve en Chine des discours semblables évoquant des périodes mythiques
et idéales. Les questionnements philosophiques chinois, notamment au 1V¢ et 1lI°
siécles avant notre ere, ont produit 1’idée d’une harmonie a reconstruire entre les
activités humaines (politique, agricole, économique ou cultuelle) et I’ordre cosmique
en appuyant leurs argumentations sur I’idée qu’il a existé un age antérieur dépourvu de
tous maux, sans problemes sociétaux ni catastrophes naturelles. Depuis le début du
vingt-et-unieme siecle, diverses pensées de la Chine ancienne sont évoquées comme
une voie aux antipodes de la détérioration accélérée de notre environnement. Malgré
tout, au-dela des interprétations trés schématiques qui découlent ainsi du foisonnant
contenu de la pensée chinoise, comment celle-ci s’est-elle réellement positionnée par
rapport aux actions humaines percues comme néfastes vis-a-vis de la faune et de la

flore ?

Les courants philosophiques des Royaumes Combattants ne sont en rien
analogues les uns aux autres, et ont apporté chacun des visions complémentaires

concernant la position idéalisée de I’é€tre humain au sein de I’ordre cosmique. Par

1 Roger Caillois, L homme et le sacré, Paris, Editions Gallimard, 1950, p. 139.



exemple, les premiers penseurs rattachés ultérieurement a la tradition confucéenne
concentrent leur attention sur la maniére d’offrir la meilleure des éducations possibles
dans le but d’améliorer I’homme et, a travers lui, de renforcer la structure sociale de
son temps. lls s’attachent d’abord a se transformer eux-mémes en « homme de bien »

(junzi & ¥) avant d’accomplir des rituels ou gouverner un pays. Ils ont établi des
pratiques morales, dans lesquelles le respect des rites (li #5) s’effectue en adéquation
avec les concepts de vertu d’humanité (ren 1=), de droiture (yi %) et de piété filiale

(xiao )2,

Les penseurs du Dao, quant a eux, ont émi une perspective plus difficilement
réalisable au regard de la complexité de la vie de la cité. En effet, les premiers grands
textes taoistes (du Laozi et du Zhuangzi) se sont prononcés en faveur d’une vie active
au plus pres de I’environnement naturel. Il convient de se débarrasser de son artificialité
humaine (wuwei # F%, souvent traduit par «non-agir ») et de se tourner vers une
frugalité a la fois personnelle et communautaire. Wuwei désigne un refus d’adopter les
artifices sociétaux inventés et imposes par les autres courants de pensee (les rites, la
soumission hiérarchique, etc.) en conservant, au travers du principe de spontanéité, ce
qui est fondamental en I’homme et pour les hommes. Tandis que les confucéens se
référent a I’age d’or de leurs ancétres fondateurs et idéalisent les vertus morales de ces

derniers, les taoistes considérent le Dao J#, 1’élan naturel de I’ordre cosmique, comme

la vérité supréme vers laquelle il faut tendre.

Portée par les deux principaux écrits attribués a Laozi et Zhuangzi (IVe — llle
siecles av. n. &.), la genese de la pensée taoiste est, pour ainsi dire, une philosophie du
naturel, plutdt qu’une philosophie de la nature. Chez le premier, dans le livre de Laozi,

I’homme doit se retourner vers 1’élan créateur a I’origine de la vie (le Dao i#), la Voie

6 combien mystérieuse, la source qui engendre tout ce qui existe (wu #7) :

2 Sur ces notions, voir I’ouvrage d’Anne Cheng, Histoire de la pensée chinoise, Paris, Edition du Seuil,
1997, p. 61-93.



AR, e Ribd. BloZs, BWALAS, FATIAR, FTBLRR T EE. [..]
N, WIER, Kk, @ikER. °

Tout existant (wu #7) est formé a partir du chaos
Qui précede 1’apparition du ciel et de la terre
Silencieuse et sans forme
Seule est-elle et elle ne change pas
Elle n’est jamais en péril et tourne continiment
Elle, la mére de I'univers.

[...]

L’homme se regle sur la terre
La terre sur le ciel
Le ciel sur la Voie
La Voie sur le spontané.

(Laozi, Daodejing, Chap. 25 ; Trad. C. Despeux?)

Chez le second, dans le livre éponyme de Zhuangzi, ses éloges descriptifs et
poétiques se tournent vers un age d’or du fruste et d’absence d’artificialité. L image
qu’incarnent ses récits est celle de I’homme brut (sans artifices) vivant spontanément

dans la nature, bien avant que les saints fondateurs confucéens ne la pervertissent :

WO, FATHENE, ARSI, ERE, (LGERRE, BAR, sMmEL,
AL, SEUNE, FARR. WEE A REmR, SIS ATRRME.

REeEzM, FMREEE, RESYN, BFmE TN FPom, HEAS
Bl [FPTEAK, REAEEREE R IR R,

Aussi, lorsque régnait la perfection des premiers ages, les hommes avaient le pas lent et
le regard posé. En ces temps-1a, nuls sentiers ne balafraient les montagnes ; ni barques ni
ponts n’encombraient les cours d’eau. Les étres proliféraient et se trouvaient partout chez
eux. Les animaux pullulaient, les plantes prospéraient, on pouvait chevaucher les bétes
sauvages et regarder dans les nids des pies, en courbant les branches. Dans ces temps

idylliques ol régnait la perfection, les hommes vivaient mélés aux animaux, ils faisaient

3 Laozi Daodejing zhu jiaoshi 2 FIE M 4¢E Kk, Edition de Lou Yulie #5231, Pékin, Zhonghua shuju,
2008, p. 62-64.

4 Catherine Despeux, Lao-tseu, le guide de I'insondable, Paris, Editions Entrelacs, 2010, p. 163-164.

5 Zhuangzi jishi 14K, édition de Wang Xiaoyu T 2% £, Pékin, Zhonghua shuju, 1985, p. 334-336.



une seule et méme famille avec tous les étres de la création : comment la distinction entre
homme de bien et homme de peu aurait-elle pu avoir cours? Les hommes, en une
communauté étroitement soudée, communiaient dans 1’ignorance. Tous, également
dépourvus de désirs, étaient candides et rustiques comme un matériau brut. Rustiques,
leur naturel pouvait s’épanouir.

(Zhuangzi, chap. 9 ; trad. Jean Levi®)

L’idée d’une spontanéité humaine en accord avec la nature (la faune et la flore)
dans les deux extraits cités ci-dessus a fait couler beaucoup d’encre. Avant d’aborder
plus précisement la composition de cette these, il convient de dire quelques mots sur
cet engouement universitaire. A I’aune des publications scientifiques sur le théme de
I’écologie dans les discours religicux pendant la décennie 1990-2000, on mesure a quel
point I’hymne a la nature qui sous-tend la spontanéité taoiste a fortement intéresse une
partie du monde académique. Entre autres, le Centre des études religieuses de
1’université Harvard (Cambridge, Etats-Unis) a publié¢ une série d’ouvrages co-édités
sur le théme de 1’écologic dans les religions : Buddhism and Ecology (1998),
Christianity and Ecology (2000), Confucianism and Ecology (1998), Hinduism and
Ecology (2000), Daoism and Ecology (2001), Islam and Ecology (2003)...

L’édition d’un ouvrage sur la pensée écologique dans le taoisme, Daoism and
Ecology : Ways within a Cosmic Landscape (« Taoisme et écologie : Les Voies au ceeur
d’un paysage cosmique », édité en 2001), a réuni pour la premiére fois plusieurs
sinologues spécialisés en études taoistes. L ouvrage se positionne pour la prise en
compte d’une «tradition» éthique et écologique taoiste face aux crises
environnementales actuelles. Bien que quarante-six livres et articles sur le théme de
I’écologie dans le taoisme aient été publiés avant la parution de cet ouvrage (selon sa
propre bibliographie) 7, celui-ci témoigne d’un intérét toujours vif pour ce sujet. A
travers 1’articulation d’idées issues de la Chine ancienne d’une part et de notions
politiques et philosophiques occidentales récentes (autour des problématiques
écologiques) d’autre part, y transparait 1’expression d’un positionnement politique et

académique en faveur d’une prise de conscience écologique. Or, malgré toute la

6 Jean Levi, Les ceuvres de Maitre Tchouang, Paris, Edition de I’encyclopédie des Nuisances, 2010, p. 78.
"Voir Norman Girardot, James Miller and Liu Xiaogan (dir.), Daoism and Ecology, Way within a cosmic
Landscape, Cambridge, Center for study of world Religions, Harvard Divinity School, 2001, p. 417-428.
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richesse des pensées taoistes qui couvrent une large période allant du Zhuangzi (1€ s.
av. n. €.) a nos jours, est-il essentiel, voire pertinent, de les analyser via le prisme de

I’écologie ?

De maniére générale, le mot « écologie » a deux définitions distinctes :

o Une science ayant pour objet les relations des étres vivants (animaux, végétaux,
micro-organismes) entre eux et avec leur environnement.

. Un mouvement (politique) visant a un meilleur équilibre entre I’homme et son

environnement naturel, et qui aspire aussi a la protection de celui-ci. 8

Selon Kristofer Schipper, la construction de paralleles entre le taoisme et
I’écologie (études de 1’écosystéeme ou mouvement écologique) prend le risque de
s’appuyer sur un raisonnement « erroné » °. Cette remarque au sein méme de 1’ouvrage
Daoism and Ecology n’empéche nullement ses auteurs d’assumer leur grille de lecture.
L’objectif est d’apporter un éclairage sur les valeurs éthiques et environnementales
taoistes face aux crises de la déforestation, de la désertification des sols ainsi que de la
pollution de I’eau et de I’air'®. II s’agit ainsi d’une entreprise intellectuelle s’incluant
volontairement dans un plus large mouvement au sein duquel les «traditions
religieuses » alimentent une réflexion éthique sur les comportements contemporains
percus comme matérialistes et destructeurs!. Cet ouvrage vise a mettre en exergue les
convergences entre 1’écologie et le taoisme dans la perspective de mettre en résonnance
le microcosme que constitue chaque individu avec le macrocosme de 1’ordre politique

et social et, au-dela, avec I’ordre cosmique®?.

8 Voir le dictionnaire Trésor de la Langue Francaise Informatisé sur le site
https://www.cnrtl.fr/definition/%C3%A9cologie, consulté le 16/10/2020.
® Kristofer Schipper, « Daoist Ecology : The Inner Transformation. A study of the Precepts of the Early

Daoist Ecclesia », in Daoism and Ecology, p. 79-80.

10 Voir I’introduction de I’ouvrage Daoism and Ecology, p. XLII.

11 Chen Xia, Peng Guoxiang, James Miller, « Hard-hearted' and 'soft-hearted' ecologies: A rereading of
Confucian and Daoist classics », in J. Miller, DS Yu, P. van der Veer (dir.), Religion and ecological
sustainability in China, London, New York, Routledge, 2014, p. 81-82.

12 Voir ’avant-propos de Daoism and Ecology, p. XX.


https://www.cnrtl.fr/definition/%C3%A9cologie

Ilustration 2 : Ouvrages sur I’écologie dans le taoisme
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La parution de cet ouvrage Daoism and Ecology constitue un jalon marquant du
développement d’un champ d’études dit de la «pensée écologique taoiste» 13,
particulierement en Chine. Depuis le début du XXI° sieclel’ouvrage coécrit en 2010 par
Chen Xia [%:E%, Chen Yun [ et Chen Jie F7%: Daojiao shengtai sixiang yanjiu i&
B A B AR (Etudes de la pensée écologique taoiste) compte parmi les
publications les plus représentatives de ce nouveau champ de recherche académique en
Chine continentale qui connait un foisonnement de publications. Celui-ci se distingue

13 Egalement mentionné comme « Les Etudes de I’écologie (naturelle) taoiste » (Daojiao ziran shengtai
xue 18 # SRS 2) 5 Voir Chen Xia B8, Chen Yun %2 ,Chen Jie [%:75%, Daojiao shengtai sixiang

yanjiu 18 % 2E 25 AR 7, Chengdu, Ba Shu shushe, 2010, p. 27.



par son argumentation exposée a maintes reprises, posant les fondements de ce qui
devrait &tre une philosophie dite écologique et taoiste (selon les pensées de Laozi et de
Zhuangzi)!*. Le Dao étant spontané, il est & ’origine de la transformation des étres. La
majorité du contenu se résume en un appel a nos sociétés contemporaines a repenser la
notion et le besoin de spontané. Ici, le discours sur « une meilleure éthique pour un
meilleur avenir » s’appuie sur 1’idée de relations harmonieuses entre toutes les
existences (wu). Respecter la vie, le spontané et I’autonomie de chaque étre existant
semblent ainsi devoir constituer les bases d’une éthique taoiste percue comme

nécessaire dans le contexte actuel de crise écologique®®.

En dépit de ces hautes ambitions, le livre Daojiao shengtai sixiang yanjiu
s’apparente davantage a un catalogue de grands thémes juxtaposés : « éco-taoisme et
alchimie intérieure » (neidan 1), « éco-taoisme et médecine chinoise » (yixue B8 £%),
« taoisme et éco-feminisme », « Les sites éco-taoistes : les grottes-ciel et les terres-
bénies » (dongtian fudi 7 X # ), «éco-taoisme et temples» (gongguan = ),
«1’écologie dans les rituels taoistes » (zhaijiao 75 [it), «1’écologie dans la musique
taoiste » ainsi que «I’écologie dans les randonnées des immortels » (xianyou fllijiF).
Tout comme Daoism and Ecology, cet ouvrage tente de souligner la dimension et la
portée universelles des enseignements fondamentaux du taoisme en les comparant, sous
de multiples prismes, aux « pensées occidentales » 1°. La différence entre ces deux
ouvrages réside cependant dans la finalité de leurs recherches. Les chapitres du Daojiao
shengtai sixiang yanjiu s’appuient sur 1I’écologie politique et la philosophie occidentale
pour, au final, définir (en poussant tous azimuts les analyses) une histoire d’une pensée

écologique typiquement chinoise. Dans ce procédé discursif, les bases théoriques

4« Daojiao shengtai zhexue daolun iE {44 %312 », Daojiao shengtai sixiang yanjiu, p. 59.

15 Daojiao shengtai sixiang yanjiu, p. 80-91 ; voir également Chen Xia, « Dangjin de wenben, gudai de
wenti : daojiao yu shengtai yanjiu ji fangfa lun fansi 244 [ f, H AR SCAR——IB 2 5 E ST
K58 B », Daojiao xuekan 1 £ F1], Pékin, Shehui kexue wenxian chubanshe, 2018, p. 273-280.
16 A titre d’exemple, I’argumentation absconse dans le chapitre sur 1’éco-féminisme taoiste justifie une
relation entre le taoisme, 1’écologie et le féminisme, car le Dao est « la mére de tous les étres » (voir la
citation du Daodejing ci-dessus). A cela s’ajoute le concept de la souplesse (rou %) chez Laozi et
Zhuangzi qui y incarnerait un éloge a la féminité. Une argumentation qui semble quelque peu hors
contexte par rapport aux luttes féministes issues de nos sociétés contemporaines ; « Dangjin de wenben
», p. 226-244.



avancées par Lynn White!’” et Arne Naess!® (constituant la genése de I’écologie
politique des années 1960-1990) sont intégrées aux contextes de la Chine ancienne, sans

souci d’anachronisme.

Ces méthodes et leurs conclusions font fortement écho a la rhétorique
« écologique » du Parti Communiste Chinois (PCC) qui, depuis 2007, s’articule autour
de la promotion du concept de civilisation écologique (shengtai wenming £ §& 3CHH).
Par exemple, les interprétations des textes des Zhou fi et des Han 3 identifiant des
préocupations prétendument écologiques fleurissent depuis une dizaine d’années dans
le but de promouvoir la tradition plurimillénaire de la pensée écologique made in
China®®. Pour autant jusqu’ici, les discours tant des milieux politiques qu’académiques
(principalement concernant 1’étude de la philosophie et des religions chinoises) ne
s’intéressent aucunement a 1’histoire des pollutions en Chine et au role qu’ont pu y tenir

les institutions religieuses ou certaines de leurs pratiques®.

A Pinstar du Daoism and Ecology et du Daojiao shengtai sixiang yanjiu, nombre
d’écrivains, religieux ou universitaires affirment que le taoisme est dés sa genese une
religion écologique. Cette reconstruction idyllique est tout a fait séduisante, mais elle

omet toutefois plusieurs points cruciaux :

Premiérement, comme pour le terme d’écologie dans les langues occidentales, en
chinois, le néologisme shengtai 4= #& entretient une confusion entre sa définition
originelle — désignant 1’état des organismes vivants et leur relation interdépendante

avec leur milieu naturel (la science de 1’écologie est nommée shengtaixue 4= f&£%) —

17 Lynn White, « The Historical Roots of Our Ecologic Crisis », Science, vol. 155, 1967, p. 1203-1207.
18 Arne Naess, Ecology, community and lifestyle, Cambridge, Cambridge University, 1989.

19 Les articles de Coraline Goron, et de Gwennaél Gaffric et Jean-Yves Heurtebise soulignent les limites
des discours académiques principalement au service des intéréts politiques du gouvernement chinois tout
en ne permettant qu’insuffisamment de transformer en profondeur les problémes environnementaux de
la société chinoise. Coraline Goron, « Civilisation écologique et limites politiques du concept chinois de
développement durable », Perspectives chinoises, vol. 4, 2018, p. 41-55 ; Gwennaél Gaffric et Jean-Yves
Heurtebise, « L’écologie, Confucius et la démocratie : Critique de la rhétorique chinoise de “civilisation
écologique” », Presses de Sciences Po « Ecologie & politique », vol. 47, 2013, p. 51-61.

2 A ’image de I’histoire environnementale, la question de 1’histoire des pollutions en Chine est présente

dans des disciples scientifiques plus focalisées sur 1I’étude des époques modernes.



et une autre définition, plus en vogue, signifiant la cohabitation harmonieuse de
’homme avec la nature®’. Cette seconde définition de shengtai est une version sinisée
de I’écologie qui évacue la critique politique et sociale, a 1’origine du mouvement
écologique, pour ne conserver que son idéal?2. C’est avec cet usage du terme shengtai
que la production scientifique, principalement en Chine, édulcore les textes de la Chine
ancienne dont les textes taoistes, au profit d’une réécriture de 1’histoire chinoise afin d’y
faire apparaitre des précurseurs de tous bords d’une pensée tournée vers I’harmonie avec

la nature.

Deuxiémement, aucune mention n’est faite des sentiments de peur et de crainte
vis-a-vis de la nature qui sont décrits dans certains textes taoistes. Nous pourrions nous
interroger sur la raison qui pousse les taoistes a confectionner des talismans servant a
les protéger des bétes sauvages (principalement les fauves et les animaux venimeux)?3,
si leur conception des montagnes et des foréts n’étaient a ce point celles de lieux
paradisiaques (a I’image des récits de Zhuangzi). En réalité, il y a peu de recherches

autour de la maniére dont les discours taoistes du haut Moyen Age percoivent

2 Hanyu da cidian 755 K5 4, Shanghai, Hanyu da cidian chubanshe, 1990, juan 7, p. 11115.

22 « La Civilisation écologique a ainsi été associée a la notion d’“harmonie entre ’homme et la nature”
(tian ren heyi K A& —), empruntée au répertoire confucéen, a un moment ot Hu Jintao réhabilitait
opportunément le concept de “société harmonieuse” (hexie shehui A7 %k €) pour délégitimer les
mouvements sociaux dont I’impact grandissait (par exemple, le ministre Zhou Shengxian en 2009).
D’autres concepts traditionnels ayant trait aux relations entre la nature et la société, comme les concepts
taoistes d’“inaction” (wuwei f /%) et de “sanctuaires naturels” (dongtian fudi i K AEHb), plus éco-
centrés, n’ont jamais bénéficié d’un espace discursif équivalent (Dongtian Fudi yu shengtai huanbao 37
FAmH 5 A= 3% ; discours prononcé lors du 4éme Atelier international sur les enseignements taoistes
organisé par la Fondation pour la conservation de la biodiversité et le développement écologique de
Chine le 21 mars 2017, http://www.cbcgdf.org/NewsShow/4856/1760.html) » ; Goron, « Civilisation
écologique », p. 44-45.

23 |es sources taoistes mentionnent abondamment la menace des bétes venimeuses (dushou #ER) et des
fauves — ces derniers apparaissent souvent sous les termes « les tigres et les loups » (hu lang F£R).
Dans les sources des Six Dynasties, cela est évoqué par Ge Hong & ¥t (283-343) dans le Baopuzi neipian
HUBEF M i ou celui-ci décrit les protections & avoir, sceaux et talismans, afin de pénétrer les montagnes ;
Baopuzi neipian xiao shi #IhT- P4 &1 #%, édition de Wang Ming & B, Pékin, Zhonghua shuju, 1996,
juan 17, p 302. Voir également Catherine Despeux, « Talismans and Diagrams in Daoism Handbook »,
dans Livia Kohn (dir.), Daoism Handbook, Leiden, Brill, 2000, p. 503 et 525.


http://www.cbcgdf.org/NewsShow/4856/1760.html

I’environnement naturel au travers de ses aspects menacants ou négatifs. Les allégories
hagiographiques des immortels abordent pourtant le sujet des peurs de la nature chez
les taoistes puisque les immortels incarnent des étres supérieurs capables,
contrairement aux humains ordinaires, de cétoyer, sans risques, les dangers du monde

sauvage.

Troisiemement, est absente de la reflexion sur le taoisme une question
fondamentale liée au contexte historique. De maniére concrete, les taoistes peuvent-ils
étre considérés comme des administrateurs protecteurs la faune et de la flore,
entretenant des rapports harmonieux avec celles-ci dans la gestion de leurs terres ? En
dépit du manque de matériaux a notre disposition concernant les interactions des
institutions religieuses taoistes avec la faune et la flore sous les Six Dynasties (111° —
VI® siécles de notre ére)?*, I’insuffisance de sources n’empéche nullement Kristofer
Schipper de se prononcer pour I’existence d’une écologie taoiste, qu’il qualifie
« d’autre et dissemblable » des mouvements écologiques occidentaux?. Selon lui,
«1’écologie taoiste » Se retrouve dans des mesures concretes prises par ses premieres
institutions religieuses en vue de protéger I’environnement®,

Si ’on surmonte les difficultés posées par les questionnements autour des
reconstitutions anachroniques (mentionnées précédemment) afin de trouver un terme
parfaitement équivalent a la notion d’écologie dans le taoisme, les matériaux
scripturaires utilises par Kristofer Schipper sont, quant a eux, des plus intéressants. Ce
qu’il désigne comme mesures concrétes fait principalement référence a un texte révélé

s’intitulant les Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao (Laojun bai bashi jie %
FEH )\ ). Ce texte, écrit a la fin des Six Dynasties selon ’auteur de cette thése?,

instaure des reégles respectueuses des étres vivants, des biens et de I’environnement

naturel. Les interdictions semblent au premier abord plus radicales qu’un simple

24 1>¢église des Maitres Célestes (Tianshi Dao K fifii&) également nommée «1'Unité Orthodoxe »
(Zhengyi 1E—), le Courant de la Haute-Pureté (Shangging _Ei#%) et la tradition du Joyau Sacré (Lingbao
%% 27 ) forment les trois premiéres grandes organisations religieuses taoistes a I’époque des Six Dynasties.
% Kristofer Schipper, La religion de la Chine : la tradition vivante, Paris, Fayard, 2008, p. 163.

26 Schipper, La religion de la Chine, p. 161.

27 Kristofer Schipper se positionne pour une date antérieure, vers la fin du 11¢ siécle ou au début du 111°

siecle.
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discours de protection de la nature, car elles interdisent de blesser, de tuer ou de détruire
tous étres et toutes choses. Par exemple, il y est interdit de blesser les esclaves en les
marquant au fer rouge ou de frapper les animaux domestiques. Il ne faut pas non plus
détruire les foréts, abattre les arbres ou contaminer 1’eau. Plus encore, il faut éviter de
détruire ou d’abimer la nourriture, les objets et la monnaie, « peu importe leur valeur ».
L’adepte a travers ces mesures ne doit aucunement étre 1’artisan d’une quelconque

action néfaste.

Ma recherche doctorale a débuté en reprenant la question des préceptes taoistes
avancée par Kristofer Schipper. Une attention particuliére est portée sur 1’utilisation
fréquente de la formulation « Bude wang 415 % » (« ne pas faire quelque chose de
maniere irréfléchie ou inappropriée ») présente dans les Cent quatre-vingts préceptes

du Seigneur Lao :

B )R, AR, 2

18° précepte : Il ne faut pas abattre les arbres de maniére irréfléchie.

FILTLE, M9 RBERERGN. *
97¢ précepte : Il ne faut pas monter de maniére inappropriée sur les arbres pour y

rechercher les nids et endommager les ceufs.

L’obligation de ne pas faire quelque chose de maniére inappropriée ou
irréfléchie apparait dans quinze préceptes différents (environ 8 % des Cent quatre-
vingts préceptes). Six d’entre eux sous-entendent des tabous liés a la détérioration de
’environnement®, deux autres préceptes requiérent de prendre ses distances avec les
rites confucéens de bienséance (li 1&)3! et les sept derniers sont associés au respect des
personnes, des animaux et des biens®?. Plus généralement, I’usage de la formulation

Bude wangdans le Canon Taoiste est présent dans deux sortes d’interdictions

28 Taishang Laojun jingli & & 41, DZ 786, 5a.

2 Taishang Laojun jinglt, DZ 786, 8a.

30 Dans les préceptes numéro 18, 19, 47, 97, 121 et 134 selon la numérotation des préceptes dans la
version du Taishang Laojun jingll, « Textes canoniques et régles du trés haut seigneur Lao », édité a la
fin des Six Dynasties (VI° siécles). Voir Zhengtong Daozang 1E47 & 5, DZ 562, 2a-20b ; et Zhonghua
Daozang " #Ei& i, Pékin, Huaxia chubanshe, 2003, tome 8, p. 581-586.

31 Préceptes n° 122 et 156.

32 Préceptes n° 5, 6, 17, 23, 103, 122 et 129.
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comportementales. La premiére regroupe les préceptes de mouvement: le fait de
« préter attention a ses actions » (bude wang dong £~73%:#/) et la seconde concerne
les actions verbales : il faut « préter attention a ses paroles » (bude wang yan A~\15%
). Le point de départ et le cceur de cette thése est ainsi le questionnement autour des

significations de cette formulation employée dans un grand nombre d’interdictions
comportementales vis-a-vis de la faune, de la flore et de certains espaces naturels

(plaines, foréts de montagnes et étangs).

Une partie de ma recherche s’attache a dresser un inventaire des discours et des
pratiques antérieures aux Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao ayant pu
influencer ces derniers ou influencer certaines formulations ambigués telles que « bude
wang ». Le fil conducteur de cet inventaire part de la problématique suivante : Y-a-t-il
des interdits antérieurs et similaires aux préceptes taoistes auxquels la formulation bude

wang peut se rapporter ?

Le commentaire de Pei Songzhi 3£4x 2 (372-451) a la Monographie des Trois
Royaumes (Sanguo zhi = [3{&)® fournit une premiére piste de réflexion. Dans son
propos, celui-ci considére que le chef religieux nommé Zhang Lu 545 (?-216 ?) et sa

communauté des Maitres Célestes ont appliqué les « Ordonnances mensuelles » :
FKHAT [L..] MAKH 4, HBEEEER, XA >

Les maitres des cing boisseaux de riz®® [...] se conforment également aux Ordonnances
mensuelles (Yueling H %), a I’interdiction de tuer (jin sha 2£%%) pendant les saisons

printaniéres et estivales ainsi qu’a I’interdiction de consommer de 1’alcool (jin jiu 2%

i@).%

3 L’ouvrage est une chronique historique allant de la fin du lle siécle a la seconde moitié du Ille siécle
de notre ére. Il appartient aux histoires officielles des dynasties chinoises. La Monographie des Trois
Royaumes fut initialement rédigée par Chen Shou [ (233-297) a I’époque de la dynastie des Jin
(265-420). Cependant seule la version commentée de Pei Songzhi, composée pendant la dynastie Liu-
Song 21 (420-479) nous est parvenue.

% Sanguo zhi =B, Pékin, Zhonghua shuju, 1964, p. 264.

3 Qualificatif qui désigne de maniére péjorative le courant des Maitres célestes.

36 Ma traduction.
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Pei Songzhi pense percevoir ’influence des Ordonnances mensuelles (« Yueling H 4
») dans les interdits des Maitres Célestes. Cette dénomination « Yueling » fait référence
au chapitre des « Ordonnances mensuelles » du Livre des rites (Liji #&5c) % . Cet
ouvrage est devenu a partir du I* siecle de notre ere la référence officielle des
ordonnances et des interdictions calendaires (shiling F&74> et shijin f52%). Cependant,
sous la plume de Pei Songzhi, la mention yueling peut également désigner les
ordonnances calendaires de maniére plus générale, plutot qu’un texte en particulier. Le
plus probable est que Pei Songzhi ne différencie guere 1’écrit des Ordonnances
mensuelles avec le systeme commun des interdictions calendaires employées avant la
période des Six Dynasties. Malgré sa lecture trés confucéenne, partisane et, d’apres
Terry Kleeman, malintentionnée a 1’égard des données historiques concernant Zhang
Lu et les Maitres Célestes (a la fin du I1° s. et au début du I11® s.) %8, cette citation
représente une de mes premieres approches pour comparer les interdictions
calendaires avec les préceptes taoistes. J’ai ensuite repris mes questionnements
comparatifs en établissant un inventaire des interdits relatifs a la destruction de la faune
et de la flore a partir de textes normatifs allant des Royaumes Combattants jusqu’a la

fin des Han.

Etat de la recherche : les interdits des Han et les préceptes des Six Dynasties

Au regard des travaux scientifiques antérieurs, ma démarche d’établir cet
inventaire n’est pas nouvelle. L’établissement d’une chronologie des discours
concernant les parcs impériaux, les lois, les interdits et les préceptes bouddhiques et
taoistes des Royaumes Combattants jusqu’aux Tang a déja été entamée dans les années
1960 par Edward H. Schafer (1913-1991) dans deux articles : « The Conservation of

Nature under the T'ang Dynasty »% et « Hunting Parks and Animal Enclosures in

37 Liji 485, Pékin, Zhonghua shuju, 1989.

38 Terry F. Kleeman, Celestial Masters: History and Ritual in Early Daoist Communities, Cambridge,
London, Harvard University Asia Center, Harvard-Yenching Institute Monograph Series 102, 2016, p.
23-217.

39 Edward H. Schafer, « The Conservation of Nature under the T'ang Dynasty », Journal of the Economic
and Social History of the Orient, vol. 5, n° 3, 1962, p. 279-308.
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Ancient China »*°. Pionnier dans 1’étude de la Chine médiévale, Edward Schafer est
aussi un précurseur des recherches sur le theme de la conservation de la nature dans la
Chine ancienne : ses deux articles parus en 1962 et 1968 paraissent a 1’aube de
I’émergence d une conscience politique tournée vers 1’écologie et précédent la nouvelle
discipline de I’histoire environnementale qui débute aux Etats-Unis pendant la décennie
1970*. 11 s’intéresse aux contextes historiques des Tang dans lesquels s’ancrent des
démarches de conservation de la nature, et il étudie en paralléle les influences des textes
et des pratiques issus des épogues antérieures. Il réussit de cette maniere a identifier les
principales difficultés thémathiques que sont la morale (confucéenne, bouddhique et
taoiste), le monopole des ressources économiques et I’esthétisme des paysages en
rapport avec l’accés retreint ou prohibé pour les gens du commun a des lieux
spécifiques tels que les réserves impériales, les parcs de chasse, les sanctuaires (temples
et tombeaux) et les lieux de villégiature. Il souligne également I’influence du
« Yueling » sur la fagon dont les Tang instaurent leurs pratiques de conservation de la
nature et appliquent une relative protection de la faune au printemps, pendant la période

de reproduction.

Aprés Edward Schafer, un nombre croissant d’historiens porte leurs recherches
sur I’analyse du « Yueling » et, plus généralement, des ordonnances et des interdits
mensuels sous les Han. Le début du XXI¢ siecle — en paralléle a la multiplication des
discours sur une pensee chinoise écologique cités précédemment — voit la publication
de plusieurs travaux scientifiques sur ces questions d’interdits et de rapport entre les
hommes et leur environnement naturel. Un de ces historiens est Charles Sanft. Celui-ci
approfondit la recherche d’Edward Schafer relative a la conservation, principalement
de la faune dans les lois des Qin et des Han et dans les écrits des ordonnances
mensuelles*?. Gréce & son article « Edict of Monthly Ordinances for the four Seasons

in Fifty Articles from 5 C.E: Introduction to the Wall Inscription Discovered at

40 Edward H. Schafer, « Hunting Parks and Animal Enclosures in Ancient China », Journal of the
Economic and Social History of the Orient, vol. 11, n° 3, 1968, p. 318-343.

1 Au sujet de la genése de Ihistoire environnementale, voir Jean-Baptiste Fressoz, Frédéric Graber,
Fabien Locher et Grégory Quenet, Introduction a I’histoire environnementale, Paris, La découverte, 2014,
42 Charles Sanft, « Environmental and Law in Early Imperial China (Third Century BCE — First Century
CE) : Qin and Han Statutes Concerning Natural Resources », Environmental History, vol. 15, n° 4, 2010,
p. 701-721.

14



Xuanquanzhi, with Annotated Translation » ** analysant 1’Edit des Ordonnances
mensuelles et saisonniéres en cinquante articles (Zhaoshu sishi Yueling wushi tiao 73
UK A 4 H-114) datant de la fin des Han antérieurs et découvert sur une inscription
murale a Xuanquan & & au Gansu*, Charles Sanft démontre que les discours
théoriques sur les ordonnances mensuelles, dont le «Yueling», décrivent des
réglementations qui ont pu étre appliquées dans un contexte politique particulier ou
Wang Mang échafaude son ascension jusqu’au trone. En comparant le contexte
historique dans lequel cet édit fut promulgué avec les écrits d’ordonnances mensuelles,
il reléve I’applicabilité et les limites d’une conservation de la faune et la flore pendant

la dynastie des Han antérieurs.

A la méme période (2009-2010), Liu Tseng-Kuei publie un article dans
I’ouvrage collectif Early Chinese Religion, Part one : Shang throught Han (1250 BC-
220 AD)* dans lequel il démontre que les discours sur les ordonnances et les interdits
mensuels constituent une Véritable «tradition érudite » qui a pour but d’expliquer
comment maintenir une situation favorable dans I’interaction des hommes avec le divin,
mais également dans les rapports politiques, cultuels et sociétaux pendant la période
des Royaumes Combattants, des Qin et des Han. Le travail de Liu Tseng-Kuei est
complété par celui de Roel Sterckx sur la fagcon dont le pouvoir étatique a ces époques

utilise les ordonnances et les interdits pour contrdler 1’économie cultuelle?.

43 Charles Sanft, « Edict of Monthly Ordinances for the four Seasons in Fifty Articles from 5 C.E:
Introduction to the Wall Inscription Discovered at Xuanquanzhi, with Annotated Translation», Early
China, vol. 39, 2008-2009, p. 125-208.

44 Gansu sheng wenwu kaogu yanjiusuo H i 44 X% & i 70T, « Gansu Dunhuang Handai Xuanguan
yizhi fajue jianbao H it BUR DA EIR 1k & 48 i i », Wenwu 3C47), vol. 5, 2000, p. 4-20.

4 Liu Tseng-Kuei, « Taboos : an aspect of belief in the Qin and Han », in John Lagerwey and Marc
Kalinowski (dir.), Early Chinese Religion, Part one: Shang throught Han (1250 BC - 220 AD), Leiden,
Boston, Brill, 2009, p. 881-948.

46 Roel Sterckx, « The economics of religion in Warring States and early imperial China », in Early
Chinese Religion, Part one, p. 839-880 ; Roel Sterckx, Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China,
New York, Cambridge University Press, 2011 ; Roel Sterckx , « Animal to Edible : The Ritualization of
Animals in Early China », in Roel Sterckx, Martina Siebert and Dagmar Schéfer (dir.), Animals through
Chinese History: Earliest Times to 1911, New York, Cambridge University Press, 2019, p. 46-63.
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Roel Sterckx décrit une économie sacrificielle active au quotidien et qui
participe a la promulgation de réglementations sociales ainsi qu’aux échanges de
ressources matérielles considérées comme des biens cultuels (combustible ou objets en
bois, animaux sacrificiels...) 4" . Il dépeint un systéme administratif complexe
specifiquement dédié aux cultes et aux sacrifices, sans toutefois constater une division
nette entre les taches rituelles et les autres activités (agriculture, élevage, blicheronnage,
etc.)*. Grace aux études de Roel Sterckx, nous savons que la gestion des productions
destinées a un usage cultuel était une des raisons majeures conduisant a la promulgation
d’ordonnances (ling) et d’interdits (jin). Ces derniers permirent en outre 1’instauration
d’un systéme de taxation, en biens matériels ou en travaux forcés, mis en ceuvre par les
fonctionnaires*. Les rites sacrificiels ont ainsi joué un réle essentiel dans la codification
d’une structure sociale®® ol les interdits servent a restreindre I’accés a certains

territoires (les parcs) et a taxer I’ensemble des produits sacrificiels®..

Quant a I’analyse des discours religieux ou Edward Schafer voyait un lien entre
le «Yueling» et I’interdiction de mise a mort des animaux dans les préceptes
bouddhiques et taoistes datant des Six Dynasties, cette question a été abordee par un
grand nombre d’études depuis la fin du XI1X® siécle. Une des premiéres études sur ce
sujet est celle de Jan J. M. De Groot réalisée en 1892 52, soit soixante-dix ans avant les
publications d’Edward Schafer, dans laquelle il s’interroge sur I’acte méritoire de
sauver les animaux dans un des premiers codes de discipline mahayaniste, le Sutra du
filet de Brahma (Fanwang jing #4948, T. 1484). Jan De Groot distingue une
double régle : I’exigence a la fois de ne pas attenter a la vie des animaux mais en outre
d’en prendre soin®®. Cet acte de miséricorde n’est pas dépourvu de bénéfices puisqu’en

nourrissant ou en délivrant les animaux au lieu de les tuer, on obtient en retour soit des

47 Sterckx, Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China, p. 123-124.

48 Sterckx, Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China, p. 137. Sterckx, « The economics of religion
in Warring States and early imperial China », p. 861 et p. 867-871.

49 Sterckx, « The economics of religion in Warring States and early imperial China », p. 861.

%0 Sterckx, « The economics of religion in Warring States and early imperial China », p. 841 ; Sterckx,
Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China, p. 122-166.

51 Sterckx, Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China, p. 149.

52 Jan Jacob Maria De Groot, « Miséricorde envers les animaux dans le Bouddhisme chinois », T'oung
Pao, vol. 3, n° 5, 1892, p. 466-489.

53 De Groot, « Miséricorde envers les animaux », p. 470.
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richesses matérielles, soit une guérison miraculeuse ou encore une aide divine face au

danger®.

Par la suite, et notamment au début des années 2000, des historiens se sont
davantage intéressés au végétarisme en Chine en mettant en évidence la connexion du
théme de la mise a mort des animaux avec I’interdiction de consommer de la chair
animale®. Parmi eux, Valérie Lavoix décrit I’engouement pour le végétarisme ainsi que
les intenses débats a la fin des Six dynasties dans les royaumes du Sud entre les partisans
d’un végétarisme strict (sans aucune consommation d’aliments carnés et pour I’arrét de
la mise 4 mort des animaux) et les partisans d’un végétarisme plus modéré®. Plus
récemment, certains bouddhologues ont mené des études sur la genese des interdictions
de consommer de la viande et d’attenter a la vie animale en remontant jusqu’aux
discours des Han qu’ils analysent et comparent avec les premiers codes de préceptes
bouddhiques®’. Du coté des études taoistes, Vincent Goossaert dans son ouvrage
L ’interdit du beeuf en Chine® dédie une premiére partie a la description de 1’édification
de discours et de pratiques autour de I’interdiction d’offrir des sacrifices sanglants et de
I’interdiction de mettre a mort les animaux, mettant celles-ci en lien avec ’essor du

végétarisme pendant le premier millénaire®®.

Pour autant, si la question de la préservation de la vie dans les interdits et les
préceptes est largement documentée et commentée, la présente thése s’attache
davantage a mettre en paralléle les deux relations distinctes qu’entretiennent les

hommes d’une part avec la flore et certains espaces naturels, et d’autre part avec la

%4 De Groot, « Miséricorde envers les animaux », p. 473-477.

% Frangoise Wang-Toutain, « Pas de boissons alcoolisées, pas de viande : une particularité du
bouddhisme chinois vue a travers les manuscrits de Dunhuang », Cahiers d'Extréme-Asie, vol. 11, 1999.
p. 91-128.

% Valérie Lavoix, « La contribution des laics au végétarisme: croisades et polémiques en Chine du Sud
autour de I’an 500 », dans Catherine Despeux (dir.), Bouddhisme et lettrés dans la Chine médiévale,
Louvain, Peeters (Bibliothéque de ’'INALCO — CEC), 2002, p. 103-143.

5" Eric Greene, « A Reassessment of the Early History of Chinese Buddhist VVegetarianism », Asia Major,
vol. 29, 2016, p. 1-43 ; Ann Heirman, « How to Deal with Dangerous and Annoying Animals: A Vinaya
Perspective », Religion, 2019,10 (2), p. 1-18.

%8 Vincent Goossaert, L'interdit du beeuf en Chine : agriculture, éthique et sacrifice, Paris, Collége de
France, Institut des hautes études chinoises, 2005.

% Vincent Goossaert, L'interdit du beeuf en Chine, p. 9-112.

17


http://catalogue.bulac.fr/cgi-bin/koha/opac-detail.pl?biblionumber=411443
http://catalogue.bulac.fr/cgi-bin/koha/opac-detail.pl?biblionumber=411443
http://catalogue.bulac.fr/cgi-bin/koha/opac-detail.pl?biblionumber=411443

faune. Tout I’intérét de cette recherche, conjuguant histoire religieuse et histoire
environnementale, est qu’elle contextualise la chronologie des discours autour de textes
normatifs permettant d’entrevoir une évolution des idées opposées a la destruction des

plantes et des animaux depuis I’ Antiquité tardive jusqu’au haut Moyen Age chinois.

Par ailleurs, au méme titre qu’ Ann Heirman alerte sur la fagon de présenter les
regles de discipline vinayanistes, les Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao et
les discours normatifs antérieurs évoqués dans mon inventaire ne peuvent pas
simplement s’interpréter comme les reflets directs d’une réalité historique (ce genre de
procédé interprétatif constitue justement I’origine d’une mutation des discours vers un

paradigme écologique) :

Therefore, although the vinaya texts might not always express what monastics and lay
people actually did or even believed—so one must be careful not to interpret them as
direct reflections of historical reality—they do provide valuable information on practices

that were at least imaginable and possibly familiar to their readers.

Un inventaire des discours normatifs : entre réglementations et compilations

Les Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao s’inscrivent dans un procédg,
a la fois séculaire et évolutif, de codification-compilation des pratiques. Si ce texte
préfigure un nouveau type de discours normatif qui est celui des préceptes taoistes, ses
interdits ne témoignent pas uniquement de I’influence sémantique des discours
antérieurs et concurrents (y compris le bouddhisme). Ils sont aussi modifiés de fagon a
convenir a la morale taoiste de la fin des Six Dynasties. Cette thése montre I’existence
d’un procédé commun a 1’ensemble des textes normatifs, qui, les uns apres les autres,
s’appuient sur des sources antérieures dans le but de recenser leurs propres interdictions
relatives a la faune, a la flore et a certains espaces naturels. En remontant vers 1’origine
de ce procédé prescriptif, nous arrivons aux Ve — llle siécles avant notre ere avec la
premiere grande réflexion organisationnelle sur les périodes d’activités collectives.
Celle-ci est principalement tournée vers 1’agriculture. Par conséquent au début du I11°

siécle avant notre ére, on voit apparaitre chez Xunzi #j les premiers termes liés aux

80 Ann Heirman, « How to Deal with Dangerous and Annoying Animals: A Vinaya Perspective », p. 2.
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pratiques interdites tels que « les méthodes royales » (wang zhe zhi fa £ 2 %), « les
réglementations des saints-souverains » (sheng zhu zhi 2 3 2 fill) et « les périodes
d’interdictions » (shijin F2%) ¢1: puis a sa suite, se forme progressivement un champ
lexical commun aux différents discours sur les interdits, et dans lequel nous retrouvons

les termes suivant :

- Les interdits calendaires (shijin); ils apparaissent au cceur des discours du
« Youguan %/I'E » et du « Qichen gizhu £ Fi-£E 3 » dans le Guanzi & -2 ainsi
que dans les notes administratives de Pochengzi f% 3%, 1-62.

- Les interdits journaliers (rijin H%%), dans le Livre des jours de Kongjiapo®.

- Les réglementations saisonniéres (zheng ) dans le « Sishi VU » du Guanzi.

- Les ordonnances saisonniéres ou mensuelles (shiling et yueling H4*) dans le
« Wuxing F.17 » et le « Qingzhong ji B ! » du Guanzi, le « Shi’er ji +—
#C » du Lushi chungiu®, le « Shize xun F¢HIIF)Il » du Huainanzi®®, le « Yueling
H 4 » du Liji, le Zhaoshu sishi Yueling wushi tiao 7, le Simin yueling U [ H
468 oy encore le Qimin yaoshu 7% F& ZE 4769,

- Les réglementations calendaires (zhengling #4) dans le Zhouli & #&7°,

81 Xunzi jijie %14 fi#, édition de Wang Xiangian £, Pékin, Zhonghua shuju, 1988.

62 Guanzi jiaozhu & 1127, édition de Li Xiangfeng 22 X, Pékin, Zhonghua shuju, 2004.

83 Juyan xinjian—Jiaqu houguan /& %5 fili ——H 3% &, Pékin, Zhonghua shuju, 1994.

84 Suizhou Kongjiapo Han mu jiandu Fifi JH FL 28 3% 74 % fi 1, Pékin, Wenwu chubanshe, 2006, p. 129.

8 Liishi chungiu /= [ICFEFK, edition de Lu Jiu fti X, Pékin, Zhonghua shuju, tome 1, 2011.

% Liu An %1%, Huainanzi #f£ ¥, Taibei, Zhongguo zixue mingzhu jicheng bianyin jijin hui, 1977 ;
Huainanzi #£F51, édition de Chen Guangzhong [ A&, Pékin, Zhonghua shuju, 2012.

87 Gansu sheng wenwu kaogu yanjiusuo H it & SC#17% & i 7L BT, « Gansu Dunhuang Handai Xuanquan
yizhi fajue jianbao H it BUR DA EIR B 1k & 4 i i », Wenwu 3C47), vol. 5, 2000, p. 4-20.

8 Simin yueling jiaozhu Y E& H 4 £ 7E, Cui Shi 4 £, edition de Shi Shenghan 477, Pékin, Zhonghua
shuju, 1965.

8 Qimin yaoshu jiaoshi 7% [ E#T AR, Jia Sixie B JE 4, édition de Miao Qiyu 42 Hitffi, Pékin, Nongye
chubanshe, 1982.

70 Zhouli zhu shu f& #&7E 5, Zheng Xuan, édition de Peng Lin 4k, Shanghai, Shanghai guji chubanshe,
2010.
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- Les lois (Iii 3) dans les Lois sur les activités paysannes de Shuihudi i /g i
et de Zhangjiashan 5k 5K 11172 et dans la Loi des parcs interdits (jinyuan 1 228
,/T$)73.

- Les instructions secrétes (jue k) dans le Taiping jing A “T-48 7.

- Les préceptes (jieli #E) dans les Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur

Lao.

Ces discours normatifs sur les pratiques évoluent substantiellement en fonction
des sources et des contextes historiques. 1ls sont mis en forme par des méthodes de
copie, de compilation et parfois d’imitation réciproques. L’existence de cette méthode
est évidente a la veille de I’unification des royaumes chinois. Elle est présente dans les
textes du I11° siécle avant notre ére qui sont marqués par la codification d’interdits
calendaires et territoriaux. Avec I’ouvrage du Guanzi (dont les textes datent pour
certains des Royaumes Combattants et pour d’autres des Han antérieurs) différentes
versions d’interdits saisonniers s’insérent dans la création d’un calendrier
cosmogonique ou la pensée corrélative s’unit a 1’ordre politique. Au méme moment,
dans le Lushi chungiu, ouvrage plus ambitieux, des interdits similaires apparaissent au
sein d’un calendrier mensuel et non pas saisonnier; ce dernier a pour objectif de
légitimer 1’ordre impérial encore en gestation par la concordance de la gouvernance
royale avec 1’ordre cosmique et I’ordre liturgique. Pour autant, ces mémes interdits
n’alimentent pas seulement les spéculations du Guanzi et du Lushi chungiu puisqu’on
les retrouve également dans certains textes juridiques. Dans les Lois sur les activités

paysannes (tianlii F173) du code des « Dix-huit lois du royaume de Qin » (Qinlii shiba

zhong Z= 43 /\ ) retrouvé a Shuihudi, ainsi que, non loin de I3, dans la Loi des parcs

™ Shuihudi Qin mu zhujian B j% i Ze 5277 f, Pékin, Wenwu chubanshe, 1990.

72 Zhangjiashan Han mu zhujian (247 hao mu) 58 Z 111 Z247 ] (= DY -G 9% %£), Pékin, Wenwu
chubanshe, 2006.

3 Longgang Qin jian #E k4 Z& f, Pékin, Zhonghua shuju, 2001.

" Taiping jing hejiao A 48412, édition de Wang Ming £ 1, Pékin, Zhonghua shuju, tome xia T,
2014,
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interdits (jinyuan 10 2£%43) de Longgang, des interdits similaires sous-entendent une

répartition territoriale inégalitaire au profit de la cour.

Les textes postérieurs vont par la suite s’appuyer sur ces trois formats (calendriers
cosmogoniques ou cosmo-liturgiques et lois territoriales et calendaires). Les plus
connus sont les copies, légérement modifiées, du calendrier cosmo-liturgique des
« Douze almanachs » (Lushi chungiu). Elles forment ce que j’appelle la tradition des
ordonnances mensuelles et se rapportent a différentes périodes, et aussi a des contextes
qui sont fréqguemment alimentés par un appétit pour le pouvoir politique. La premiere
copie, celle des « Réglementations calendaires » (« Shize xun ») du Huainanzi sert les
ambitions du prince Liu An en quéte du trébne impérial. Ensuite, la copie des
« Ordonnances mensuelles » (« Yueling») du I¥ siécle avant notre ére intégre
tardivement 1’orthodoxie confucéenne et les ouvrages du Liji et du Yi Zhoushu 1% J& &
7>, Cependant le texte le plus emblématique de cette méthode de recopiage est 1’édit
promulgué par I’impératrice douairiere Wang Zhengjun FHE qui, avec son neveu
Wang Mang £ 7, fomentent un coup d’Etat. Leur Edit des Ordonnances mensuelles
et saisonniéres en cinquante articles qui vise a rétablir, sous leur gouvernance, I’ordre
cosmique face aux catastrophes naturelles, recense exclusivement les ordonnances et
les interdits mensuels relatifs a I’agriculture, incluant la faune et la flore, auxquels ils

ajoutent des limitations saisonnieres.

75 Yizhoushu huijiao jizhu 1% & & FE #: #£7F, édition de Huang Huaixin #1315, Shanghai, Shanghai guji
chubanshe, 2007.
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Plan de thése : premiére partie

Le plan chronologique de cette these se compose de deux grandes parties : la
premiére se concentre sur I’inventaire des interdictions calendaires et cultuelles ; et la
seconde porte spécifiquement sur les textes et les préceptes taoistes des Six Dynasties.
Cette premiére partie en trois chapitres se propose de répertorier et d’analyser les
interdits concernant la destruction de la faune et de la flore dans les textes normatifs
allant du 1V siécle avant notre ére jusqu’au I1° siécle de notre ¢re. Ainsi I’approche
privilégiée se veut critique de I’idée d’une écologie taoiste qu’elle tente de déconstruire
en contextualisant les discours anciens sur la nature, la faune et la flore. L’objectif de
cet inventaire est de démontrer le processus hétérogéne d’édification a partir de sources
diverses (textes, croyances, etc.) des préceptes des Cent quatre-vingts préceptes du
Seigneur Lao en usage dans la société de leur époque. Ce travail vise a replacer les
premiers préceptes taoistes au sein du cadre plus général dans lequel ils s’inscrivent,
mélant interdits dictés par des motifs d’ordre cultuels et d’autres relevant de la bonne
gestion des terres au rythme des saisons (ensemencements, récoltes, abattage du bois,
etc.). Ce travail de contextualisation permettra parallélement d’étudier comment les
interdits calendaires liés aux activités humaines en fonction du rythme quotidien,
mensuel ou saisonnier s’articulent autour de considérations économiques, politiques et
religieuses de différentes époques (Royaumes Combattants, Qin, Han antérieurs,

dynastie Xin et Han postérieurs) et leur influence considérable sur les préceptes taoistes.

Il s’agit dans cette premiére partic de comprendre dans quels contextes
historiques les interdictions calendaires relatives a la faune et a la flore ont pu étre
évoquees. Nous verrons a travers la traduction de diverses sources: textes
philosophiques, codes de lois, manuscrits sur lattes de bambou récemment excavés et
traités d’agriculture, que ces sources décrivent principalement 1’idée d’un ordre
universel protégé par les ordonnances et les interdictions ; idée faisant écho aux propos

de Roger Caillois ci-suit :

« La société, la nature sont censées reposer sur le maintien d’un ordre universel, protégé
par de multiples interdits qui assurent l’intégrit¢ des institutions, la régularité des
phénomenes. Tout ce qui parait garantir leur santé ; leur stabilité est regardée comme saint,

tout ce qui semble la compromettre comme sacrilége. »"

76 Caillois, L "homme et le sacré, p. 171.
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Par le biais de cet inventaire au premier chapitre, nous verrons que ces divers
textes normatifs découlent de 1’idée issue des Royaumes Combattants selon laquelle les
activités humaines d’exploitation des ressources (cai #4) du Ciel et de la Terre doivent
étre conduites lors de « périodes appropriées » (yishi PAIf) en conformité avec 1’ordre
cosmique. Dans le cas contraire, ces activités peuvent déclencher des catastrophes
naturelles déréglant le rythme de la nature. L’interdiction de détruire la faune et la flore
dans les interdits calendaires se révele étre liée au cycle de croissance de la nature
pendant les saisons printaniéres et estivales. En ces périodes de renouvellement de la
vie, il est interdit de porter atteinte au cycle des naissances (fcetus et nouveau-nés) ainsi
qu’au développement des végétaux. A I’inverse, aux saisons automnales et hivernales
(cycle de décroissance), chasse, péche et abattage du bois sont autorisés selon les

ordonnances.

Les interdits inventoriés ici en lien avec le cycle de croissance de la nature ne sont
pas dépourvus d’une certaine crainte d’endurer la colére du Ciel en cas de violation du
rythme naturel, cette peur jouant également un role politique trés important.
L’organisation saisonniére des activités humaines, dont fait partie la gestion
administrative des territoires et de ses ressources, refléte, selon les textes, une
gouvernance modele en conformité avec la cosmologie corrélative et 1’astrologie
calendaire’’. La communauté ne se soumettant pas a 1’ordre cosmique en n’appliquant
pas ces regles de gouvernance prend le risque de s’exposer aux catastrophes naturelles

(tremblements de terre, inondations, invasions d’insectes...).

Le but de cet inventaire est de replacer les discours d’interdictions calendaires
au sein de la scéne politique en poussant 1’analyse au-dela des sources les plus connues :
le chapitre des « Douze almanachs » (« Shi’er ji + —4C ») dans le Lushi chungiu = X
FHK (Annales des printemps et automnes de Lii Buwei, seconde moitié du I11° siécle
avant notre ére), le traité des « Réglements calendaires » (« Shize xun ») du Huainanzi

#ERI T — collection de divers traités de Liu An %% (179-122 av. n. &.), prince du

" « L'astrologie calendaire se compose de trois éléments : une hémérologie sexagésimale qui constitue
son mode d'expression, une cosmographie modulaire qui en est le support instrumental et la doctrine des
Cing Agents qui en est le cadre interprétatif. » Marc Kalinowski, « Astrologie calendaire et calcul de
position dans la Chine ancienne. Les mutations de I'némérologie sexagésimale entre le IVe et le Ile siécle

avant notre ére », Extréme-Orient, Extréme-Occident, vol. 18, 1996, p. 72.
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Huainan (actuelle région de I’ Anhui) — et le chapitre des « Ordonnances mensuelles »

(« Yueling A % ») dans le Liji #85C ( 1*" siécle avant n. . — I*" siécle de n. &.).

Cette analyse s’appuie en particulier sur les travaux de deux chercheurs qui ont
permis d’éclaircir plusieurs zones d’ombres sur I’histoire des interdits relatifs a la faune
et & la flore, au moment ou se multiplient les interférences idéologiques et les

anachronismes dans la littérature scientifique. Le premier chercheur, Wang Zijin £+

4, s’intéresse principalement aux questions de déforestation, d’émigration de la faune

et d’appauvrissement de la flore en Chine du Nord’8. I a démontré qu’il existe pendant
la dynastie des Han, en parallele des ordonnances et des interdictions calendaires, un
processus de détérioration de la faune et de la flore inhérent aux activités humaines et
saisonniéres. Bien que les arguments avancés par Wang Zijin peuvent étre sujets a débat,
notamment concernant I’utilisation de sources textuelles plus tardives de I’époque Tang,
voire postérieures a celle-ci, son analyse se démarque par sa maniére d’aborder
concurremment les destructions environnementales et les discours politiques et

hémérologiques.

Le second chercheur est Charles Sanft (dont les travaux ont déja été mentionnés
plus haut). Celui-ci s’interroge sur la conservation de la nature évoquée par divers ecrits
de réglementations mensuelles dont il juge I’efficacité faible °. En s’inspirant de son
article « Edict of Monthly Ordinances for the four Seasons in Fifty Articles from 5
C.E », cette these tend, entre autres, a montrer comment les discours politiques se sont
appuyes sur les ordonnances et les interdictions calendaires pour légitimer un
changement de gouvernance en guise de solution pour faire face a des catastrophes
environnementales interprétées comme étant le fuit d’un déreéglement de 1’ordre
cosmique — dans le cas présent de cette inscription murale, permettant de fomenter

I’accession de Wang Mang au tréne impérial.

Ensuite, nous verrons, au chapitre deux puis au chapitre quatre, de quelle maniére
I’émergence progressive d’interprétations messianiques issues des discours calendaires

et annonciatrices d’une révolution cosmique au début de notre ére est a 1’origine des

8 Wang Zijin 74>, Qin Han shigi shengtai huanjing yanjiu Z= i 11 4E 2530 5 6F 72, Pékin, Peking
daxue chubanshe, 2007.

7 Charles Sanft, « Environmental and Law in Early Imperial China », p. 701-721.
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légendes et du Texte révélé de la Grande Paix (Taiping jing A-F-£%), a laquelle la

révelation des Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao est associée.

Hormis 1’évolution des discours entremélant cosmologies, desseins politiques et
croyances autour des réglementations calendaires des Royaumes Combattants jusqu’au
Han postérieurs, I’enjeu de cette recherche est aussi de différencier, dans le troisieme
chapitre, les méthodes d’application de ces interdictions selon le type de document dont
elles émanent (politique, administratif, etc.). En regardant plus spécifiquement I’interdit
d’abattre des arbres, il s’agira de mettre en évidence les pratiques disparates qui en
découlent, qu’elles soient soit religieuses — protégeant une divinité spécifique (I’arbre
symbolisant le dieu du Sol) ou un environnement végétal lors de rituels (rituel de la
pluie) — soit qu’elles s’articulent autour de circuits économiques produisant des

matiéres premiéres (telles que le bois) selon un calendrier mensuel ou saisonnier.

Le ceeur de cette recherche s’intéresse a 1’usage des réglementations calendaires
en rapport avec 1’exploitation des ressources. L’étude des interdits calendaires dans les
sources administratives et les traités d’agriculture révéle comment I’interdit d’abattre
du bois est fortement lié a des pratiques et des savoirs empiriques : en effet, la
production qualitative des ressources prend en compte la saisonnalité des matériaux.
L’interdiction d’abattre les arbres a pour fondement de laisser les végétaux se
développer les deux premieres saisons de I’année (période de croissance), avant de
pouvoir couper du bois d’ceuvre au moment ou les parasites (insectes xylophages) sont

inactifs avec I’arrivée du froid, aux saisons automnales et hivernales.

Dans un second temps, nous verrons que dans certains cas, les interdits servent
aussi a la surveillance administrative des territoires boisés, montagneux ou aquatiques
avec pour dessein de contrdler ses ressources animales et végétales. Parmi ces territoires,
les parcs interdits (jinyuan Z£%) sont représentatifs de ces lieux ou I’administration
impériale exerce des monopoles sur les ressources, en y appliquant des restrictions
calendaires. Un intérét particulier sera porté a la Loi des parcs interdits (jinyuan 1t 2%
%t 13 )80 attestant au 111° siécle avant notre ére de I’existence de ces vastes lieux

surveillés a I’aide des réglementations calendaires. La fin de ce chapitre sera consacrée

Ly

8 |onggang Qin jian ¥ [ Z=ff, Pékin, Zhonghua shuju, 2001 ; et Liu Xinfang XIJ{% 75, Yunmeng

Longgang Qin jian 24 J i = fiif, Pékin, Kexue chubanshe, 1997.
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a la description de I'immense « Parc de la forét supréme » (Shanglin yuan _E#k3i) situé

au sud de la capitale des Han antérieurs, de fagon a mettre en relief I’imbrication des

interdits calendaires avec les interdits territoriaux.

Deuxiéme patrtie

De maniere a déconstruire 1’amalgame visant a percevoir une connotation
écologique dans les discours taoistes des Six Dynasties, la deuxieme partie de cette
these se concentre sur une analyse comparative du texte des Cent quatre-vingts

préceptes du Seigneur Lao en trois actes :

- Une étude des légendes sur I’origine des textes revélés du Taiping jing (chapitre
4).

- Une recherche sur son contexte historique, son format et son contenu en
analysant ses versions et ses variantes (chapitre 5 et annexes 2 et 3).

- Une comparaison de ses préceptes relatifs a la destruction de la faune, de la
flore et de certains espaces naturels avec les interdits de 1’inventaire de la
premiere partie ainsi que certains préceptes du Pratimoksa bouddhique (au

chapitre 6).

Il s’agira de démontrer que le procédé logique derriére ces préceptes taoistes est celui
d’une compilation de pratiques réglementaires propre au contexte des 1V¢ — V¢ siécles
de notre ere. En continuité par rapport aux textes de la premiére partie, elle constitue
néanmoins une évolution avec [’absorption de certaines regles monastiques

bouddhiques nouvellement venues.

Nous allons voir que la nature complexe du texte des Cent quatre-vingts préceptes
du Seigneur Lao est celle d’un palimpseste du V¢ siecle incorporant de nombreux
¢léments d’horizons divers, qu’il faudra décomposer puis analyser, Strate aprés strate.
La premiére strate, étudiée dans le quatriéme chapitre, correspond a I’histoire de ses
origines. Selon sa préface, ces préceptes seraient une annexe du Taiping jing, texte
révélé par Laozi divinisé a un récipiendaire du nom de Yu Ji T3 (ou Gan Ji T3).
Pour autant, il existe différentes révélations d’écrits dits de la Grande Paix (taiping) ou

I’on retrouve la méme caractéristique : un enseignement est révélé par un personnage
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providentiel a un récipiendaire mythique, qui va transmettre cette révélation a son

disciple.

Les Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao sont affiliés a plusieurs
révélations du Taiping jing dans lesquelles le récipiendaire Yu Ji ou Gan Ji est
originaire soit de Donghai * i, soit de Beihai b ou soit de Langye 4% — cette
derniere localité est selon les légendes aussi le lieu de la révélation. Cependant, les
premiéres sources a mentionner Yu Ji au début du IV¢ siécle sont antérieures aux
Iégendes taoistes et le décrivent comme un « Maitre des techniques ésotériques » dont
I’existence s’achéve de manicre tragique au nord du Zhejiang actuel en 200 de notre
ere. De ces légendes racontant sa rencontre fatale avec le général Sun Ce 4% (175-
200) — que le fantéme de Yu Ji tuera quelques jours plus tard —, il est probable
qu’initialement le mythe originel de Yu Ji provienne d’un culte local lui étant adressé
au cours du I11° siécle dans cette région de 1’est de la Chine. Puis, avec 1’arrivée du
mouvement des Maitres Célestes dans la région, ce personnage mythique aurait évolué
en immortel taoiste en prenant le titre de Gan jun -7 et en devenant le récipiendaire
du Taiping jing. Cette analyse va permettre de dater du 1VV¢ au VI° siecle la rédaction
des légendes sur la révélation du Taiping jing transmis par Laojun. Tandis que le
contenu de ces mémes légendes va progressivement faire remonter la date de la
révélation a des époques de plus en plus lointaines : la premiere version de la révélation
du Taiping jing obtenu par Yu Ji se passe au lI€ siécle de notre ére et la derniere au VI11°

siecle avant notre ére.

Dans la version des Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao du Taishang
Laojun jingli A _F =2 &84 (DZ 786) éditée a la fin des Six Dynasties (V1€ siécles)??,
le texte est constitué d’une préface reprenant deux des légendes de la révélation du
Taiping jing (a deux périodes distinctes) et d’une liste de préceptes. D’aprés la structure
de ce texte (correspondant a une deuxiéme strate d’analyse), sa construction s’apparente
a une retranscription de préceptes destinés a étre psalmodier (songjie #f). Or la

psalmodie des préceptes taoistes est une pratique qui arrive au méme moment que les

81 || existe deux variantes a cette version : une dans le Yuniji gigian &£ % -4 (DZ 1032) éditée en 1029
et I’autre dans le Manuscrit de Dunhuang P. 4731 (avec seulement la préface du texte) du début des Tang

(VI1# siecle). Une autre version du texte apparait au VI11¢ siecle dans le corpus du Yaoxiu keyi jielli chao
BERME M (DZ 463).
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diverses formes de récitations de la liturgie bouddhique au cours des 1V et V¢ siécles.
Il'y a également des similitudes entre les deux religions dans le contenu méme des
préceptes (troisieme strate) puisqu’au moins un tiers de ceux-ci ont des thémes
analogues avec la discipline bouddhique hinayaniste (Pratimoksa). Par ailleurs, les
Cent quatre-vingts préceptes du Seigneur Lao, en tant que palimpseste de regles
morales, convergent en partie avec la discipline monastique bouddhique, dans sa
configuration pratique (psalmodie de préceptes) et dans ses thémes. Ce cingquieme
chapitre est ainsi consacré a I’étude de ce texte révélant les spécificités d’une discipline

communautaire taoiste pendant une période allant du I'\V¢ au V¢ siécle.

Enfin, le sixiéme chapitre illustre la derniére couche d’analyse des préceptes et
met en évidence la question de la sauvegarde du vivant (les animaux), de la flore et de
certains espaces naturels. Le travail en amont (des cing chapitres précédents) permet
d’illustrer comment ces préceptes s’appuient sur les textes antérieurs de
réglementations calendaires pour créer leurs propres interdictions. Dans celles-ci, il y
est proscrit de tuer et maltraiter les animaux (theme proche de la compassion envers les
animaux dans le bouddhisme) et de détruire la nature végétale selon des thématiques
prenant en compte le type de milieu (€tang, sol, arbre, forét...) et la nature de ’acte
destructeur (abattage des arbres, incendie des foréts, excavation des sols, détournement
des cours d’eau, assechement des étangs, et.). Nous verrons qu’in fine, I’introduction
dans ces préceptes de I’adverbe bude wang (« ne pas faire quelque chose de maniere
irrefléchie ou inappropriée ») évoque la possibilité de détruire la flore dans des
proportions indéterminées tant que cela correspond a des besoins appropriés (non

explicités), a contrario de I’idée qu’il s’agit la d’une proto-notion écologique.

Ayant pour objectif d’éclairer, par 1’étude d’un corpus de textes doctrinaux déja
connu par ailleurs, mais rarement abordé sous cet angle, 1I’origine des préceptes taoistes
interdisant de porter atteinte a la faune et a la flore, j’ai fait le choix de ne pas
approfondir la question de I’histoire des éditions et des commentaires des sources

abordées.
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Premiere Partie
L’inventalre des interdits

relatifs a la faune et la flore
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Chapitre 1

Les interdits au rythme de la nature

Cette premiére partie s’intéresse aux multiples versions calendaires et syncrétiques
des ordonnances politiques, cultuelles et agraires qui ont pu circuler du troisiéme siécle
jusqu’a la fin du premier siécle avant notre ere — date a laquelle le chapitre des « Douze
almanachs » du Lushi chungiu = [ICEFK a été 1égérement modifié et renommé par des
lettrés confucéens : en « Ordonnances mensuelles » (Yueling H %), puis inséré au sein
du Liji. Les « Ordonnances mensuelles » sont méme devenues, peu apres et au sein du
gouvernement impérial, la version de reférence de cette vaste tradition discursive
d’ordonnances et d’interdits calendaires. Mais avant que ne triomphent les confucéens
et leur version, il est important de souligner qu’au cours des 111° et 11° siecles avant notre
ére a eu lieu une production massive de calendriers associés a la cosmologie corrélative

et aux réglementations calendaires.

Le premier sous-chapitre (1.1) aborde la question de 1’exploitation des ressources
fauniques et végetales qui se développe en paralléle des connaissances botaniques a
travers deux ouvrages : le Erya et le Zhouli®? dont I’apparition se situe entre la fin des
Zhou (IVé-111¢ s. av. n. €.) et les Han antérieurs (11°* — I*" s. av. n. €.). Antérieurs a
d’autres sources mentionnées par la suite, ces deux €crits montrent 1’état des savoirs
empiriques relatifs a la faune et la flore avec I’organisation saisonniere des activités
paysannes entre le V¢ et I* siecle avant notre ere. Dans ce contexte d’évolution des
connaissances sur la nature, le second sous-chapitre (1.2) évoque 1’élaboration d’un

calendrier autour des activités saisonniéres a travers plusieurs sources datant du VI°

82 \oir les sous-chapitres consacrés a chacune de ces sources pour des informations plus détaillées sur

leur datation.
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siecle avant notre ére (le Shijing #4%) puis du I11¢ siécle avant notre ére (le chapitre

« Wangzhi » F# dans le Liji et le Lishi chungiu /= FKEFK).

Un troisiéme sous-chapitre (1.3) propose ensuite de regarder 1’évolution des discours
de la fin de la période des Printemps et Automnes et du début des Royaumes
Combattants (le Lunyu ##f et le Mozi 55 ) jusqu’au terme de cette période (le Mengzi
#i T au Ve siécle av. n. e. puis le Xunzi &j ¥ au début du 111° siécle av. n. &.) autour
du concept de « période appropriée ». Utilisé par des visions politiques diverses, ce
concept sert a justifier I’exploitation saisonniére des ressources animales et végétales.
Enfin, influencés par le concept de « périodes convenables », les deux derniers sous-
chapitres concernant les textes du Guanzi ‘& 1 (1.4) et du Liishi chungiu /= FCE#K (1.5)
traitent des réglementations calendaires pendant la seconde moitié du I11¢ siecle avant
notre ére. A travers ces deux ouvrages, 1’objectif est d’analyser certaines formes de
gestion administrative des territoires et de ses ressources au service d’un calendrier
« cosmo-liturgique » et d’une théorisation, a la veille de I’avénement du Premier
Empire, d’un gouvernement centralisé garant de 1’équilibre entre I’humanité et I’ordre

cosmique.
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Tableau 5 : Les principales sources utilisées au chapitre 1

N° du
Titre date
sous-chapitre
Période des Royaumes
1.1 Erya # Combattants ou des Han
antérieurs
1.1 Zhouli F 4 Han antérieurs
1.2 Shijing & Période des Zhou de 1’Ouest
) o 111 — 11° siécles avant notre
1.2 « Wangzhi £l » du Liji &7 .
ere
o ) Seconde moitié du I11° siécle
1.2 Liishi chungiu = R&EFK .
avant notre ere
s Période des Zhou de I’Est ou
1.3 Lunyu &frah y
des Han antérieurs
o Période des Royaumes
1.3 Mozi &1
Combattants
] Période des Royaumes
1.3 Mengzi 7T
Combattants
) Période des Royaumes
1.3 Xunzi & ¥
Combattants
o [11° — 1°" siecles avant notre
14 Guanzi & 1 .
ere (selon les textes)
o ) Seconde moitié du 111° siécle
15 Lishi chungiu 2 IKFRK

avant notre ere
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1.1 : Contexte historique, savoir et maitrise de la nature

1.1.1 Maitrise de la nature et déforestation en Chine du Nord

En se développant du bassin de la Wei jusqu’aux plaines arborées des cours
moyens et inférieurs du fleuve Jaune®, la civilisation chinoise issue de plusieurs
cultures du Néolithique se constitue autour d’un mode de vie sédentaire. A la suite des
invasions des nomades septentrionaux au VI1II¢ siécle avant notre ére, le régime féodal
des Zhou (XII¢ - I11° siecle av. n. &.) décline au profit des maisons vassales. Tout en
luttant contre les barbares, les anciens fiefs devenus des royaumes a part entiere
s’émancipent progressivement de 1’autorité de la cour des Zhou. C’est le départ d’une
course sanglante en vue d’obtenir ’hégémonie sur les royaumes voisins, tantot alliés,
tantét rivaux. Dans ces rivalités entre les royaumes, s’amorcent une révolution

administrative, agraire, philosophique ainsi que militaire.

L’expansion des terres cultivées devient ainsi un élément essentiel des réformes
politiques. Dans la continuité du précédent millénaire, les peuplades chinoises
s’installent durablement sur des nouveaux lieux débroussaillés ou déforestés, étendant
a la fois les limites de leurs centres urbains (capitale, bourgs et villages), mais
également des champs cultivables limitrophes et des zones de paturages plus lointaines.
Les besoins agricoles et I’élevage® sont au cceur du développement des communautés®®.
Avec le passage de 1’age du bronze a I’age du fer aux 1V — I11° siecles avant notre ére
(pendant la période des Royaumes Combattants), «se développe une agronomie
savante (emploi d’engrais, distinction entre différents types de sol, attention portée a la
date des labours et des semailles). L’asséchement des zones marécageuses et le drainage

des terrains salés constituent un des aspects les plus importants de cette politique

8 Au sujet de I’expansion de la dynastie des Zhou vers I’ouest, voir la description de la construction de
I’espace politique au début de la dynastie dans Li Feng, Landscape and Power in Early China, The Crisis
and Fall of the Western Zhou, 1045-771 bc, New York, Cambridge University Press, 2006, p. 1-27.

8 Le terme de «six animaux domestiques» (liuchu 75 &) revient régulierement parmi les sources
textuelles traitées dans cette these. Les six animaux domestiques sont les porcins, les bovins, les ovins-
caprins, les équidés, les canidés et les volailles.

8 Michael Loewe and Edward L. Shaughnessy, The Cambridge History of Ancient China From the
Origins of Civilization to 221 BC, New York, Cambridge University Press, 1999, p. 46-47.
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délibérée de développement agricole [...]»%. La question du rendement agricole
pousse a la mise en valeur de nouvelles terres en vue de pratiquer une agriculture seche
avec jachére en Chine du Nord et une agriculture inondée en Chine du Sud (au sud du
fleuve Bleu)®’. Suite & I’expansion des terres exploitées, de nouvelles circonscriptions
administratives voient le jour. Ces derniéres sont progressivement administrées par le
gouvernement des royaumes au détriment des grandes familles permettant de cette
maniére ’enrichissement des Etats, notamment grice aux taxes sur le rendement annuel

des récoltes (zushui FLF)% et I’essor des échanges commerciaux.

Dans sa thése intitulée « L’homme et I’arbre dans la Chine antique : connaissance
naturaliste et contexte social », Li Guogiang considere que la disparition des steppes
boisées et des foréts montagneuses est due a leur surexploitation en raison d’une forte
demande en combustible pour la fabrication d’objets en bronze puis en fer, en bois de
chauffage, en bois pour la construction d’imposantes infrastructures (palais, temples...)
et la fabrication d’outils en bois (charrues, instruments de musique, meubles, etc.) 8. I
consideére les reliefs de la Chine du Nord a 1’époque du Néolithique comme étant
relativement boisés et dont la limite de la forét tempérée (située actuellement au niveau
du fleuve Bleu) est positionnée trois degrés de latitude plus au nord®. La région actuelle
du Henan, au centre de la Plaine centrale, présente a cette époque « les caractéristiques
d’une steppe marécageuse arborée »°1, tandis que les terres situées entre le fleuve Jaune

et le fleuve Bleu auraient eu un « biotope marécageux » analogue a 1’actuel bassin du

8 Jacques Gernet, Le monde chinois : tome 1. De I’dge de bronze au Moyen-Age, 2100 avant J.C. -10¢
siecle aprés J.-C., Paris, Armand Colin, 2005, p. 96.

8 Michel Cartier, « L'homme et I'animal dans l'agriculture chinoise ancienne et moderne », Etudes
rurales, vol. 151-152, 1999, p. 180-183.

8 Gernet, Le monde chinois : tome 1, p. 98.

8 Li Guogiang, « L’homme et ’arbre dans la Chine antique : connaissance naturaliste et contexte social »,
Thése de doctorat, Muséum national d’histoire naturelle, 2005, p. 71.

% Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », annexe 1 (« Le changement du climat, de
I’environnement entre 15.0~10.0ka B.P. et I’adaptation de ’homme »), p. 447 ; voir schéma Al-1
« Répartition végétale en Chine aux climats optimums et de nos jours », p. 461 ; et les cartes et les
tableaux des foréts en Chine chez : Nicholas K. Menzies, « Forestry », in Joseph Needham (dir.), Science
and Civilisation in China, Volume 6, Biology and biological technology, Part 3, Agro-industries and
forestry, New York, Cambridge University press, 1996, p. 550-554.

% Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 448.
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fleuve Bleu®. Certaines espéces animales telles que I’alligator de Chine ou 1’éléphant
auraient méme vécu dans les plaines septentrionales proches de Pékin quand, pendant
le Néolithique, la température était de trois degrés supérieure a celle d’aujourd’hui®.
En s’appuyant sur les recherches de Han Yousong ¥4 f et Zhang Peiyuan R A&

sur les transformations climatiques et biologiques en Chine du Nord®, Li Guogiang
dégage une premiere période allant de la fin du Néolithique jusqu’aux Shang qui, sous
I’effet de 1’énorme consommation de bois et de la croissance démographique, aurait
amorcé I’épuisement des ressources naturelles ainsi que la détérioration des foréts de
montagne et des steppes de la Plaine centrale. Par ailleurs, les nombreuses chasses
royales seraient aussi la cause d’une réduction des populations animales, et de leur

migration vers le Sud®®.

« Si les Shang durent déplacer cing fois leur capitale, dans la premiere période de plus
de deux cents ans, et se cantonnérent toujours dans la plaine autour du fleuve Jaune a
I’est et au nord du Henan, ce fut principalement a cause de I’épuisement des anciens
milieux et de la quéte de nouvelles ressources naturelles, surtout le cuivre et 1’étain, ainsi
gue le bois nécessaire au bronze. Par conséquent, a chaque fois, une surexploitation des
foréts était inévitable. [...] Nous ne pouvons pas estimer quelle quantité de bois était
consommeée pour la métallurgie de bronze, pour la préparation des mines et la fabrication
de dizaines de milliers d’objets en bronze dans les ateliers échelonnés dans le bassin du
fleuve Yangzi du Sichuan au Jiangxi. Ce qui est indubitable, c’est que cette
surexploitation était grave : progressivement, les bois des steppes et les foréts des

montagnes disparurent sous les propres yeux des Shang. »%

%2 Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 451.

% Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 456.

% Han Yousong ¥ 14, « Huabei yanhai zhongquanxinshi gaowengi yu gaohaimian » 3Ly ifE o 4
B T = v 01 B = A T, dans Shi Yafeng Jifi #ff Bl (dir.), Zhongguo quanxinshi danuangi gihou yu
huanjing H B 4= 57 tH: K B HA 4 1% BE ER 3%, Pékin, Haiyang chubanshe, 1992, p. 121-130. Zhang Peiyuan
JRANiE, « Qihou dai biangian dui yesheng dongwu fenbu jiexian de yingxiang » 4 fis 7 5518 3 B 4 8
Wi FLBR ) 522 dans Shi Yafeng (dir.), 1992, p. 192-196.

% Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 60 et 70-71.

% Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 71.

37



Sous les Zhou, la végétation forestiere a, selon Li Guoqiang qui s’appuie sur les
études de Wang Shihe FtH:F1 et Shi Nianhai 52 2#F%, quasiment disparu du bassin

du fleuve Wei, I’une des régions les plus densément peuplées a cette époque. En effet,
I’essor de I’agriculture et les aménagements territoriaux ont accéléré le défrichement et
la déforestation dans I’ensemble du bassin du fleuve Jaune®. Ainsi, malgré le fait que
I’arbre est capable de se renouveler par lui-méme, les déforestations croissantes au
temps des Shang et des Zhou auraient progressivement transformé le paysage naturel
de la Chine du Nord.

Dans les débats sur les effets des bouleversements climatiques pendant la période
du Neéolithique (principalement les chutes de température et une diminution des
précipitations) et leur influence sur la couverture végétale a I’échelle locale ou régionale
en Chine du Nord, deux hypothéses scientifiques s’opposent sur la nature de la
végétation : certains a I’instar de Li Guogiang se prononcent pour 1’existence d’une
« abondante » couverture forestiére dans la Plaine centrale avant le deuxiéme millénaire
précédant notre ere, et d’autres affirment que la région était déja au Néolithique
recouverte de prairies (« de type steppe »)%°. Nicholas K. Menzies dans la partie « The
changing landscape » de 1’ouvrage Science and Civilisation in China minimise la
transformation de la couverture sylvestre en Chine du Nord en raison des activités
humaines (principalement du fait des productions agricoles)!®, et suggére qu’il n’est
pas encore possible de définir si ces bouleversements sont le résultat de la déforestation

ou de changements climatiques mondiaux°?,

Pour Nicholas K. Menzies, si les preuves archéologiques démontrent 1’utilisation
de bois dans les sociétés néolithiques, il serait pour autant erroné de supposer qu’un
environnement densement boisé était necessaire pour disposer de bois de

construction!®?. La végétation en Chine du Nord n’était peut-&tre pas « uniforme », les

97 Wang Shihe T tt:#l1, « Anban yizhi baofen fenxi », dans Zhou Kunshu f& 4 (dir.), Huanjing kaogu
yanjiu (di yi ji) BE3E % 55T (55— 1##), Pékin, Kexue chubanshe, 1991, p. 56-65 ; Shi Nianhai 52 ¥,
Heshan ji (erji) il 11 4E (—4E), Pékin, Shanlian shudian, 1981, p. 244-245.

% | i Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 159.

% Menzies, « Forestry », p. 555.

100 Menzies, « Forestry », p. 555-565.

101 Menzies, « Forestry », p. 556.

102 Menzies, « Forestry », p. 557.
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prairies de la Plaine centrale ont tres bien pu étre pauvres en milieu arboré et avoir des
foréts principalement attenantes aux rives fluviales ou situées en altitude dans les
montagnes avoisinantes®®, Malgré le climat « semi-aride » du nord de la Chine, la
couverture végétale au sein de ces deux types d’environnements (rives et montagnes)
aurait bénéficié d’un « stress hydrique » moins conséquent 4. Nicholas K. Menzies, en
s’appuyant sur les travaux de Wen Huanran 3/ 4#X, évalue I'impact de I’action
humaine sur les changements de la couverture forestiere pendant les deux millénaires
de I’histoire impériale. Il distingue des périodes de destruction des foréts liées a des
facteurs tels que les périodes de guerre et de rébellion, les migrations internes et les

progres technologiques et agricoles.

Ces facteurs évoqués dans Science and Civilisation in China ont eu une influence
sur I’écriture de I’histoire de la dégradation de la faune et de la flore en Chine. Par
exemple, dans son ouvrage The Retreat of the Elephants!®, Mark Elvin explique la
déforestation en Chine depuis les Zhou pour des raisons économiques et matérielles
(fruits, bois de construction ou de chauffage, alimentation des vers a soie...)!%. Bien
que son analyse soit intéressante, on peut y deceler un biais idéologique dénongant
I’anthropocéne — ére durant laquelle ’homme apparait comme un agent destructeur de
son propre environnement —, la Chine n’étant qu’un exemple historique parmi

d’autres :

« The Zhou dynasty that wrested mastery of the Chinese world from the Shang, or Yin,
toward the end of the second millennium BCE was a civilization based on deforestation.
Self-consciously, passionately, so. The opening lines of an anthem in the Scripture of
Songs, which claims the divine right of the Zhou house to rule, are unambiguous in their

enthusiasm for destruction. »'’

103 parmi les sources citées dans ce chapitre, le terme de « forét de montagne » (shanlin 111#K) sera celui
le plus utilisé pour désigner les zones boisées et d’abattage du bois.

104 Menzies, « Forestry », p. 557-558.

105 Elvin, The retreat of the elephants: an environmental history of China, Yale University Press, 2004.
16 Elvin, The retreat of the elephants, p. 47.

107 Elvin, The retreat of the elephants, p. 42.
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Le second chapitre de I’ouvrage de Mark Elvin ou il évoque la Chine ancienne
dénote d’une absence de présentations et de critiques approfondies des sources!®®,
Certains passages sont formés d’une succession de citations en courtes phrases
d’origines diverses essentialisant ainsi ses propos, pourtant non dénués de fondement,
et les matériaux historiques qu’il emploie. Il convient tout de méme de noter que méme
si ’auteur mentionne «de probables » changements climatiques, 1’explication des
graves inondations aux abords du fleuve Jaune (s’étalant sur deux millénaires) provient,
selon Elvin, de I’intensité de I’agriculture et de I’exploitation forestiere dans le nord-
ouest et le nord-est de la Chine. Cette surexploitation des foréts septentrionales aurait
amené le gouvernement des Han antérieurs a aller se fournir en matiéres premieres dans

les lointaines foréts méridionales (au sud du fleuve Bleu).

D’aprés Mark Elvin, la fin des Han postérieurs et la perte des territoires
septentrionaux au profit des peuples nomades (période des Seize Royaumes et des Cing
Dynasties du Nord) aurait donné lieu a un déplacement vers le sud de la frontiére entre
les fermiers sédentaires et les pasteurs nomades. L’absence de fermiers aurait ainsi
permit aux herbes et aux foréts du Nord de la Chine de repousser et de diminuer
drastiguement le nombre de ruptures des digues et des inondations. Il conclut :
« Barbarians were good for the environment »1%, Curieusement, son affirmation exclut
les guerres et les invasions comme étant également des facteurs de la déforestation.
Mark Elvin fait ici abstraction des nombreux conflits armés en Chine du Nord pendant
la période des Six Dynasties, car ceux-ci pourraient desservir sa these d’un impact
négatif toujours croissant a travers les ages du développement de 1’agriculture sur la

faune et la flore :

« As centuries, then millennia, passed, the areas open for retreat dwindled, and farming
culture became ingrained and habitual. The assumption of its ‘superiority’ has likewise
become ingrained in us, its modern inheritors. This is the assumption that we have now
to question. Superior it certainly was in most cases as the mode of production at the base
of a new competitive complex—the militarized urban—agrarian state. But in terms of the
quality of life for the general run of the population at the time of its introduction, as

opposed to the elite? It seems doubtful. It must be remembered: fields end freedom.

108 Voir le compte rendu plus objectif de 1’ouvrage (peu aprés sa parution) réalisé par Delphine Spicq
dans Etudes chinoises, vol. 24, 2005, p. 591-601.
109 Elvin, The retreat of the elephants, p. 25.
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Whatever the astonishing subsequent achievements of civilization, it had a little
recognized price: humanity itself became one of its own domesticated species. We

enslaved ourselves to conquer. »**°

Malgré son analyse subjective — qui oublie en outre de mentionner le surpaturage
comme un des facteurs de la désertification des sols —, Mark Elvin fait ressortir la
question d’une surexploitation des ressources naturelles pendant 1’ Antiquité tardive et
d’une évolution du paysage sylvestre dans la Plaine centrale. De son cété, Nicholas K.
Menzies dédramatise quelque peu I’ampleur de la déforestation en soulignant qu’a cette
époque, certaines régions du nord de la Chine avaient encore une couverture forestiére
abondante. Ce dernier explique en outre que I’intervention de I’Etat a permis d’assurer
un approvisionnement régulier en bois de certaines villes confrontées a de graves
pénuries'!!. L’instauration des premiers empires chinois (Qin et Han) se trouve ainsi au
centre du débat sur les questions de développement économique et agricole liées aux

problémes de la déforestation.

L’étude de [’environnement naturel au temps des dynasties Qin et Han (Qinhan
shigi shengtai huanjing yanjiu % 3 i #12E 25 IR 551 5 ) de Wang Zijin £ 742 nous
éclaire au sujet des réformes entreprises par les Empires des Qin et des Han qui ont
permis le développement de plusieurs secteurs économiques : plantation, élevage,
chasse, péche, exploitation des ressources forestiéres et miniéres!®®. Les conséquences
de ces réformes seraient, selon lui, la disparition progressive des foréts naturelles de
bambou dans le bassin du fleuve Jaune aux premiers siécles de notre ére!'. Les activités
économiques liées a ce matériau auraient toutefois perduré en Chine du Nord, mais dans

un contexte de reboisement!'®, contrairement aux foréts encore naturelles de la région

110 Elvin, The retreat of the elephants, p. 87.

11 Jan Matthew Miller, « Forestry and the Politics of Sustainability in Early China », Environmental
History, vol. 22, 2017, p. 594-617. Par ailleurs, il retrace briévement, pages 559-561, I’histoire de la
transformation des foréts par région jusqu’a la fin de I’empire.

12 \Wang Zijin 14>, Qinhan shiqi shengtai huanjing yanjiu Z& i} 145 A5 3R 85 47F 58, Pékin, Peking
daxue chubanshe, 2007.

113 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 5-11.

4 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 18-25.

115 Wang Zijin note la possibilité que des foréts de bambous au Shanxi aient pu aussi étre naturelles a

I’époque des Han antérieurs.
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du Jiangnan YL 74 '®. Si la consommation de matiéres premiéres a contribué
simultanément a la destruction des foréts et des végétaux et a la mise en culture de
nombreux arbres et bambous®'’, 1’équilibre entre destruction et plantation ne semble
pas assure : I’utilisation du bois en grande quantité, la déforestation et le désherbage
dans le but d’augmenter la surface des terres agricoles pourraient avoir généré 1’érosion

des sols de la Plaine centrale!'é,

1.1.2 Typologie de la faune et la flore dans I’ Antiquité tardive

Par ailleurs, le constat d’une dégradation des sols et de la couverture forestiére est
a mettre en relation avec les discours normatifs de cette période et 1’évolution
progressive des connaissances botaniques et zoologiques au cours du premier

millénaire avant notre ére.

La codification de ces connaissances commence avec 1’un des premiers lexiques
de I’ Antiquité, le Erya ®H, écrit par plusieurs mains anonymes entre la fin des Zhou
et les Han antérieurs. L’ouvrage inventorie et explique un ensemble de mots allant de
I’emploi de verbes, des noms des outils et des instruments musicaux jusqu’aux termes
topographiques (montagne, fleuve...) *°. 1l propose dans son chapitre explicatif des

terrains et des reliefs (shi di F) une distinction de I’environnement en cing zones

territoriales (wufang F.7), allant du centre urbain aux terres les plus éloignées :

EAMEEZ AL, ZBANHZA BUMEZ T, BFANEZM, MRAMEEZ . 12

Tk

Le territoire a I’extérieur du bourg (yi &) s’appelle la banlieue (jiao %), le

territoire apres la banlieue s’appelle les paturages (mu 4%), le territoire aprés les

116 Au temps des Han, la région du Jiangnan se trouvait au sud du fleuve Bleu, a cheval entre les régions
actuelles du Hubei, du Hunan et du Jiangxi. Wang Zijin, Qinhan shiqi shengtai huanjing yanjiu, p. 132.
117 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 258-259.

118 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 310-311.

119 Weldon South Coblin, « Erh ya », in Michael Loewe (dir.), Early Chinese Texts: A Bibliographical
Guide, Berkeley, Society for the Study of Early China and the Institute of East Asian Studies, University
of California, 1993, p. 94-99.

120 Erya jijie #i HELE M, édition de Wang Kaiyun T [#]3#, Changsha, Yuelu shushe, 2010, p. 199.
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paturages s’appelle les terres sauvages (ye %), aprés les terres sauvages cela
s’appelle les foréts (lin #k), et aprés les foréts, il y a les terres reculées (jiong
i@).lzl

En parallele d’une classification topologique, un lexique consacré a la faune et la
flore y est également mentionné. Les noms de ses chapitres (du XIII¢ au XI1X®) sont
énumérés comme suit : le chapitre explicatif des noms des herbes et des Iégumes (shi
cao ), des arbres (shi mu #£A), des petites bétes (insectes, reptiles... ; shi chong
FE &4 ), des animaux aquatiques (shi yu %% &), des oiseaux (shi niao F &), des
mammiféres terrestres (shi shou F&Ek)!22 et enfin, des animaux domestiques (shi chu f&
& ). Plus généralement, les terminologies employées dans la plupart des textes antiques
et médiévaux sont identiques aux classifications du Erya : le terme caomu LK, « les

herbes et les arbres » signifie la végétation de maniére générale.

Li Guogiang souligne la présence d’une autre terminologie présente dans le Livre
des rites de la dynastie des Zhou (Zhouli J& #8). Ce dernier, d’origine incertaine,
classifie et associe les paysages naturels en fonction des étres qui y vivent: les
caractéres de I’homme (ren A) et du peuple (min [X)) désignent I’un comme I’autre les
humains, tandis que les animaux sont qualifiés « d’étres animés » (dongwu E47) et les
plantes « d’étres enracinés » (zhiwu 1H%7). Néanmoins cette seconde terminologie
spécifique a la faune et a la flore n’a été que peu usitée du temps des Zhou et des Han.
« Ce n’est qu’a partir de la seconde moitié¢ du XIX® siecle que les deux termes furent
choisis, et puis déterminés au début du XX® siécle, pour désigner les concepts de
« zoologie » et de « botanique » dans le contexte de la science moderne venant de

’Occident?® ».

Quand bien méme Li Guogiang entrevoit a travers cet écrit la place importante

qu’occupe la connaissance de la flore dans le développement économique et politique

121 Je reprends ici la traduction de Li Guogiang dans « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p.
68-69, avec quelques modifications.

122 Shou Bk indique généralement les animaux quadrupédes et les mammiféres. Ils se distinguent de facto
des autres catégories du bestiaire chinois (oiseaux gin £, poissons yu ff et insectes chong &%) en
désignant les animaux vivants sur la terre ferme.

123 |j Guogiang : « L’homme et ’arbre dans la Chine antique », p. 325.
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des Zhou de I’Ouest (1046 - 771 av. n. €.) — qui témoignerait de I’existence « d’un solide
systéme administratif en vue de I’aménagement des ressources territoriales »'?* — les
institutions administratives détaillées dans le Zhouli relévent d’un gouvernement
idéalisé plus que d’une réelle description historique'?. L’ouvrage est divisé en six
sections, correspondant chacune a un ministére dénommé a partir du paradigme de
’ordre cosmique (le Ciel, la Terre et les quatre saisons)'?®. Le chapitre concernant le
Ministére des Affaires publiques (diguan . 5) met en lumiére la nécessité d’une bonne
classification des différents environnements (villes, campagnes, montagnes) dans le but,
selon Li Guogiang, d’établir une réglementation relative a I’exploitation des ressources
naturelles : agriculture, sériculture, bois de construction, plantes médicinales, élevage,

etc 127

1241 i Guogiang : « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 320.

125 Cet ouvrage a été initialement nommé le Zhouguan jing J& B 4% (Le classique des fonctionnaires des
Zhou) entre le deuxiéme et le premier siecle avant notre ére. Ultérieurement, il a pris le nom de Zhouli
sous I’impulsion de Liu Xin ZI&X (46 av. n. &. — 23 de n. &.) pendant le régne de Wang Mang EZ§ (9-
23). Ce dernier a alors utilisé le Zhouli comme modéle de gouvernance afin de légitimer un changement
dynastique en sa faveur'®. En réalité, tandis que le Zhouli passait pour étre un écrit oublié de 1’époque
des Royaumes Combattants, il n’a réellement pris de I’importance qu’a partir de la dynastie des Han.
Bien que le doute persiste chez les historiens contemporains sur I’ampleur des révisions du texte
effectuées par Liu Xin, la composition de 1’ouvrage et la langue classique utilisée dateraient, selon
William Boltz, de la période pré-impériale. Voir la section « Origin and authenticity » du Zhouli de
William G. Boltz, « Chou li Ji{#& », in Early Chinese Texts, p. 25-29 ; Michael Puett, « Combining the
gosts and spirits, centering the realm: mortuary ritual and political organization in the ritual compendia
of early China », in John Lagerwey and Marc Kalinowski, Early Chinese Religion, Part one: Shang
throught Han (1250 BC - 220 AD), Leiden, Boston, Brill, 2009, p. 716.

126 | gs six ministéres sont: le Ministére des Officiers célestes (tianguan < B ) en charge de
’administration centrale, celui des Officiers terrestres (diguan H1E’) s’occupant des affaires publiques,
celui des Officiers du printemps (chunguan % 'E) organisant les cultes, celui des Officiers de 1’été
(xiaguan E E) s’employant aux affaires militaires, celui des Officiers de I’automne (giuguan X&)
appliquant la justice et celui des Officiers de I’hiver (dongguan %) dirigeant les travaux publics. A
noter qu’au deuxiéme siécle avant notre ére quand le Zhouli fut présenté au tréne impérial, la sixiéme
section, celle du Ministére des Officiers de I’hiver était manquante. Il se pourrait que Liu Xin 1’ait réécrit
ou réinséré lors de ses propres modifications ; Boltz, « Chou li & 4% », p. 25-26.

127 Voir Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 320-322 et 338.
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Dans ces deux ouvrages (Zhouli et Erya), transparait une formalisation des
connaissances acquises sur le monde naturel. Que celles-ci soient sous la forme d’une
taxinomie botanique dans [’Erya, ou qu’elles servent a imaginer un paradigme
institutionnel, notion de «bon gestionnaire » des environnements naturels dans le
Zhouli, toutes les connaissances qui y sont citées sont en partie un héritage du savoir de

la fin des Zhou (1€ - 111¢ siecles av. n.e) et de la période des Han antérieurs.

En reprenant les propos de Francois Terrasson selon lesquels «le geste du
destructeur de nature porte ainsi en lui toute une philosophie »'?8, il faut prendre en
considération que les discours normatifs évoquant le blcheronnage dans les ouvrages
spéculatifs de la fin de I’antiquité comme le Mengzi, le Xunzi, le Guanzi, le Lishi
chungiu et le Zhouli*?® se fondent sur des connaissances de la nature établies apres des
siécles de « déforestation » dans le cadre d’un processus de développement des terrains
exploités (agriculture, élevage, etc.). Le regard analytique sur ces sources ne peut donc
ignorer le rapport de domination de I’homme sur la faune et la flore qui s’y exprime**.
Il sera ainsi évoqué tout au long de ce premier chapitre, 1’évolution des discours

d’interdictions calendaires rendant compte, en partie, d’une maitrise des terres et des

vegétaux.

128 Francois Terrasson, La peur de la nature : au plus profond de votre inconscient, les vraies causes de
la destruction de la nature, Paris, Editions Ellébore — Sang de la terre, 2007, p.109.

129 C’est-a-dire les principales sources textuelles utilisées dans ce chapitre.

130 Dans son excellent article « Conceptualizations of earth and land in classical Chinese texts », Deborah
Sommer décrit comment la terre (tu =) fut d’abord pergue principalement comme une ressource, ou
produisant les matériaux indispensables au développement humain, avant que la Terre (di }1) ne prenne
progressivement une signification cosmologique associée au Ciel (tian X)*%. Toutefois, il faut souligner
que le choix d’analyser uniquement la dimension économique derriére la nature semble étre 1ié davantage
aux sources textuelles utilisées. Car ces sources tardives (de la fin des Zhou au début des Han) ne
permettent que trés difficilement de distinguer les conceptions multiples concernant la nature
(philosophiques, religieuses...) qui auraient pu exister en parallele du champ économique et en amont
du V® — V¢ siécle avant notre ére. Deborah Sommer, « Conceptualizations of earth and land in classical
Chinese texts », in J. Miller, D. S. Yu, P. van der Veer (dir.), Religion and ecological sustainability in
China, London, New York, Routledge, 2014, p. 81-82.
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1.2 : Le calendrier agricole et les phénomeénes naturels

L’ampleur de la déforestation et de I’exploitation des ressources naturelles a 1’age
de bronze, puis a I’age de fer, a progressivement créé une remarquable maitrise et
compréhension de ’agriculture, de la pomologie et de la sylviculture. De vastes savoirs
empiriques ont donné lieu a une organisation saisonniere des activités paysannes. Par
exemple, le briilage de terre nouvellement défrichée s’effectue a la fin de I’hiver,
transformant « une terre stérile en terre fertile »'31, ensuite avec I’arrivée du printemps
commencent les premiers ensemencements, et le cycle se cléture avec les récoltes en
automne. Quelques-uns des trois cent cing poémes du Shijing #5548 fournissent des
informations substantielles quant a la répartition de ces taches saisonniéres. Pour
Michel Cartier, deux indications ressortent de ces poémes : I’espace rural est nettement
structuré et le travail collectif est réglé par un calendrier agricole!®. Le poéme Qiyue
+ H inclus dans les airs du pays de Bin y est, pour ainsi dire, I’archétype d’une
organisation mensuelle des travaux agricole ou apparaissent les mois luni-solaires du

calendrier chinois et les phénomeénes naturels qui leur sont associés :

VUHF5% . TuH IS,
JVAHAE, +HEE.

Au quatriéme mois, les polygalas (yao ) bourgeonnent.
Au cinquiéme mois, les cigales cymbalisent.
Au huitiéme mois, [les hommes] récoltent.

Au dixieme mois, les feuilles tombent des arbres. 13

131 i Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 66.

132 Michel Cartier, « L'exploitation agricole chinoise de I'Antiquité au XIVe siécle : évolution d'un
modéle », Annales Economies, Sociétés, Civilisations, vol. 2, 1978, p. 366.

133 Shijing zhuxi shang &% I (annotations et commentaires de Cheng Junying F£42 %), Pékin,
Zhonghua shuju, 1991, p. 411.

134 La présente traduction s’appuie, avec quelques légéres modifications, sur celle proposée par Séraphin

Couvreur. Cheu King, traduit par Séraphin Couvreur, Taichung, Kuangchi Press, 1967, p. 177.
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Selon certains historiens contemporains, le poeme Qiyue incarne la version la
plus ancienne d’ordonnances mensuelles 13 . Plus précisément, les ordonnances
calendaires (shiling F54>) sont des régles strictes censées garantir I’équilibre entre
I’ordre naturel (les saisons) et les activités humaines. Ils sont présents dans les premiers
codes juridiques chinois (liiling f44) ainsi que dans ce que 1’on nommera ici «la
tradition écrite des ordonnances mensuelles » — corpus d’ordonnances et d’interdits
mensuels (Lishi chungiu , Huainanzi, Liji...) datant du I11° au I*' siecles avant notre ére.
Les ordonnances calendaires arrivent aux I11° siecles avant notre ére avec des discours
normatifs associant les activités mensuelles avec des observations calendaires, parfois
tres abstraites, qui « regroupent les éléments descriptifs de 1’état de la nature pour un
mois donné» et mettent en correspondance le cycle saisonnier avec « certains
phénomenes naturels ayant trait au comportement des animaux et des végétaux, et aux
conditions climatiques (pluies, vents, gréles, chaleurs...) »*¢. Visibles dans le Shijing,
ces observations sont un des aspects descriptifs d’une élaboration progressive d’un
calendrier constitué d’informations astronomiques (associées aux phénomeénes naturels)

ainsi qu’hémérologique.

De la période des Royaumes Combattants, émerge toutes sortes d’écrits
calendaires dont les premiers calendriers annuels qui se trouvent sur des supports en
lattes de bambou, planchette de bois et sur piéces de brocart ou de soie'®’, Alain Arrault
mentionne la découverte au Hubei d’un calendrier datant de 1’an 213 avant notre ére ou
le defunt y a retranscrit, selon les mois et les jours, « des notations ayant trait a des
déplacements, des lieux de résidence, des états de santé, des fétes calendaires, des
sommes d’argent, des phénomenes climatiques, etc., faisant ainsi de ce calendrier
’agenda du défunt, dont le statut était celui d’un fonctionnaire local. » 13, Un siécle

plus tard, en 104 avant notre ere, la réforme du calendrier entreprise par le

135 |_ju Zongdi XI|5%it1, « Gudai yueling wenxian de yuanliu 4% 5 4 SCER (VT », Jieri yanjiu, 2010,
p. 102-104.

136 Marc Kalinowski, « Cosmologie et gouvernement naturel dans le LU Shi Chungiu », Bulletin de
I’Ecolefrangaise d’Extréme-Orient, vol. 71, 1982, p. 189.

137 Voir Jean-Pierre Drege (dir.), La fabrique du lisible : la mise en texte des manuscrits de la Chine
ancienne et médiévale, Paris, Institut des hautes études chinoises, 2014.

138 Alain Arrault, « Les calendriers » dans La fabrique du lisible, p. 110 ; « Les calendriers chinois :

I’image du temps, le temps dans les images », Arts asiatiques, tome 66, 2011, p.13.
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gouvernement des Han change le calendrier instauré par les Qin (dont « le premier mois
de I’année était fixé au dixiéme mois lunaire ») en le faisant désormais commencer au

premier mois lunaire (entre janvier et février)®°.

Tableau 6 : Le calendrier traditionnel chinois (luni-solaire) a la fin du lle siecle
avant notre ére!

Zﬂa?s'gr?; Les 24 nceuds solaires (—1PU8i4R)
1‘”_mois du | Nouvelle lune : début du printemps (lichun 37 %)
printemps
(EAR) Pleine lune (jour solaire) : averses (yushui Fi7K)
2¢ mois du Nouvelle lune : réveil des insectes (jingzhe ¥ #)
Printemps | pjeine june : équinoxe du printemps (chunfen %4}
3¢ mois du Nouvelle lune : lumiéres pures (qingming 7 #9)
printemps | pjaine june : pluies fécondes (pour les céréales, guyu %)
16" mois Nouvelle lune : début de 1’été (lixia 37. %)
d>été Pleine lune : formation des épis (xiaoman />Jii)

2 mois Nouvelle lune : barbes des céréales (mangzhong T-7&)
&€ | pleine lune : solstice d’été (xiazhi H %)

3 mois Nouvelle lune : petites chaleurs (xiaoshu /)
d>été Pleine lune : grandes chaleurs (dashu k%)

1" mois Nouvelle lune : début de 1’automne (ligiu 37.%K)
d’automne | poine |yne : fin des chaleurs (chushu j-2)

2e mois | Nouvelle lune : rosées blanches (bailu H )
d’automne | pjoine |ne - équinoxe d’automne (giufen £k 43)

3 mois | Nouvelle lune : rosées froides (hanlu 7€)
d’automne | pjoine 1yne : tombeées de givre (shuangjiang 7 %)

1" mois Nouvelle lune : début de I’hiver (lidong 37.4)

d’hiver | pgine |une : petites neiges (xiaoxue /M)

2¢ mois Nouvelle lune : grandes neiges (daxue KZ)

d*hiver Pleine lune : solstice d’hiver (dongzhi %4 %2)

139 Michele Pirazzoli-t’Serstevens et Marianne Bujard, Les dynasties Qin et Han : Histoire générale de
la Chine, 221 av. J.-C.-220 apr. J.-C., Paris, les Belles lettres, 2017, p. 104 et 444.

140 I’année était établie sur douze mois en prenant en compte les phases de la lune, auquel il fut rajouté
tous les deux ou trois ans, un mois intercalaire afin de faire correspondre le calendrier au cycle solaire.
Marc Kalinowski, Cosmologie et divination : le compendium des Cing Agents (Wuxing dayi, VI® siécle),
Paris, Ecole frangaise d’Extréme-Orient, 1991, p. 65-66.
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3¢ mois Nouvelle lune : petits froids (xiaohan /N€)

d’hiver | piine June : grands froids (dahan k%)

« Faisant partie des documents acquis & Hongkong par le Yuelu shuyuan 5% 255 de
Changsha, deux calendriers sur lattes de la dynastie des Qin comportent au verso de deux
lattes le quantiéme de I’année suivie de ’expression zhiri & H, jouant ainsi le role de
titre. 1l en va de méme pour des calendriers excavés a Zhangjiashan 55X 1L, dans la
région du Hubei, et datés du début des Han. Le calendrier de 134 avant notre ére
découvert a Yinqueshan #4111 dans la région du Shandong comporte en guise de titre
le quantiéme de ’année, cette fois-ci suivi de 1’expression shiri % H. Les deux
expressions ont quasiment la méme signification : il s’agit respectivement « d’apprécier,
d’évaluer les jours » et « d’examiner les jours ». Traduit en chinois moderne par rizhi H
&, ces calendriers serviraient donc a consigner par écrit les relations journaliéres des
activités des fonctionnaires auxquels ils appartenaient. Comme les « agendas » retrouvés
a Zhoujiatai et Yinwan, mentionnés précédemment, ces « journaux de bord » font
effectivement apparaitre des activités d’ordre administratif, parfois plus personnelles, a
I’exception toutefois du calendrier de Yingueshan qui recense un nombre relativement
important d’informations hémérologiques et rituelles (les trois indices cachés sanfu —

R, I’esprit journalier Fan [zhi] <[], la féte d’hiver La fi), mais aucune activité. »***

Les premiers calendriers d’époque Qin et Han évoqués par Alain Arrault
témoignent d’une forme de calendrier rédigée comme un « journal de bord officiel » ou
un «agenda administratif». Les traités d’ordonnances et d’interdits calendaires
semblent quant & eux proposer une autre forme discursive de calendrier adressée au
pouvoir politique, dans lequel I’organisation mensuelle ou saisonniére des activités
(agricoles, religieuses, etc.) se base (selon les sources) sur 1’observation des
phénomeénes naturels. C’est le cas du chapitre des « Réglementations Royales »
(Wangzhi i) » du Livre des rites (Liji) qui date du début du deuxieme siécle avant

notre ére!*?, Les ordonnances et les interdits calendaires n’y sont pas associés aux mois

141 Alain Arrault, « Les calendriers », p. 114.

142 Pour rappel, le Livre des rites (Liji #27C) est une collection en quarante-neuf chapitres de discours sur
les rites (li #8), rassemblant aussi bien les régles de bienséance (mariage, deuil, etc.), que la musique
rituelle ou encore les rites sacrificiels. Bien que d’origines incertaines, certains chapitres dateraient de la

dynastie des Zhou et d’autres furent insérés ultérieurement sous les Han. Grace aux commentaires de
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luni-solaires, mais uniqguement a des phénomenes naturels. Trés concis les phénomenes
naturels, dont quelques-uns semblent étre plus hypothétiques que réels, y représentent

les seuls signaux marguant un changement de cycle saisonnier :

WM, MREANEER, SHEER, MIRHUR, WBLRIE, SMEREEE.

BEARFHR, RN, BERE, ALUOKH, A, A, Af%h, A

KRR, ANEHE. 19
Apres que les loutres offrent des sacrifices de poissons, les responsables des
eaux et des foréts peuvent pénétrer dans les étangs avec des barrages a poissons'#4,
Apreés que les loups offrent des sacrifices de mammiferes sauvages, la chasse
est ouverte. Aprés que les pigeons se changent en faucon, les filets a oiseaux
peuvent étre dressés. Apres la chute des feuilles, on peut entrer dans les foréts de
montagnes. Quand les animaux n’hibernent plus, il ne faut ni braler les champs
ni s’attaquer aux faons ou aux ceufs, tuer les feetus et les nouveau-nés, ou encore

détruire les nids.14°

Certains des phénomenes naturels cités dans ce passage des Réglementations
Royales : « les loups font des sacrifices de mammiféres », « les pigeons se changent en

faucon », et « apres la chute des feuilles » désignent les saisons automnales et hivernales

Zheng Xuan ¥{ % dans son Liji zhu shu #5CiEEi, existence de I'ouvrage est attestée aux I* et 11°
siecles de notre ére. Selon Michéle Pirazzoli-t’Serstevens et Marianne Bujard, le chapitre des
Réglementations Royales aurait été réalisé en 179 avant notre ¢ére sur ordre de I’empereur Wen (r. 180-
157) puis inséré par la suite dans le Livre des rites. Voir Jeffrey K. Riegel, « Li chi #&7C », in Michael
Loewe (dir.), Early Chinese Texts: A Bibliographical Guide, Berkeley, Society for the Study of Early
China and the Institute of East Asian Studies, University of California, 1993, p. 293-297 ; Zheng Xuan
BRZ et Kong Yingda fL#UE, Liji zhu shu #5073 #i, Shanghai, Shanghai guji chubanshe, 2016 ; Li
Xueqin Z=2# %) et Li Wenyu = SCHE, Siku da cidian DY) K &f i, Jilin, Jilin chubanshe, 1996, p. 235 ;
Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 340 et 443,

Pékin, Zhonghua shuju, 1989, p. 335.

144 Cela correspond 4 la date d’ouverture de la péche. Zeliang %2 indique les étangs ol une digue en
boue ou en pierre en obstrue une partie de maniére a pécher les poissons qui y sont entravés ; Hanyu da
cidian 5% K57 #, Shanghai, Hanyu da cidian chubanshe, 1990, tome 6, p. 166.

145 Ma traduction a été inspirée par celle de Séraphin Couvreur : Li Ki, Mémoires sur les bienséances et
les cérémonies, tome |, Les Humanités d’Extréme-Orient, Cathasia, série culturelle des Hautes Etudes
de Tien-Tsin, Paris, Les Belles Lettres, 1950, p. 113-114.
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(le cycle de décroissance). Ce sont deux saisons ou les ordonnances autorisent
I’exploitation de la faune et de la flore (la chasse et I’abattage du bois). Tandis que les
périodes durant lesquelles «les insectes finissent leur phase d’hibernation » et « les
loutres effectuent des libations de poissons »%® correspondent a deux phénomeénes
naturels de la saison printaniere, annonciateurs du cycle de croissance de la faune et de
la flore aprés la saison hivernale. Les premiers mois de 1’année au printemps sont
définis comme les temps clés du renouvellement de la vie. Ce moment de 1’année
s’accompagne de I’interdiction de porter atteinte aux évolutions liées au cycle des

naissances (feetus et nouveau-nés) et inclut la croissance végétale.

Aux 111¢ et 11° siecles avant notre ére, ces phénomenes naturels signalent
I’alternance des saisons yang F% (printemps et été) avec les saisons yin 2 (automne et
hiver). Une célebre formulation liera méme au plus prés phénomeénes naturels et
calendrier agricole : «les végétaux poussent au printemps, mdrissent en été, se
ramassent en automne et entrent en dormance pendant la période hivernale » (chun
sheng, xia zhang, giu shou, dong cang HF4=, B, ki, 4iR). Dés les premiéres
pages des Nouveaux discours (Xinyu #7#) du confucéen Lu Jia F & (début de la
dynastie Han), celui-ci déclare la création cosmique comme suit: le Ciel créé
I’ensemble des étres [...]; Il « Harmonise le Yin et le Yang; répand les souffles et
gouverne la nature des choses; range dans une suite continue les cing phases;
engendrant au printemps, mdrissant en été, récoltant en automne, engrangeant en

hiver... » 17,

Par rapport aux différentes fagons de déterminer les périodes du calendrier, dans le
Huainanzi 7 -, ouvrage de la moitié du deuxieme siecle avant notre ére, le cycle
saisonnier y est plus explicitement 1ié a I’action des forces yin et yang sur le calendrier
agricole : «Le Yin et le Yang, se prévalant de I’harmonie du Ciel et de la Terre,
donnaient forme aux corps aux dix mille aspects [...]. Au cours des quatre saisons, le
printemps fait naitre, 1’été croitre, 1’automne récolter, I’hiver engranger : il y a des

périodes pour prendre, d’autres pour donner ; des saisons pour sortir, d’autres pour

146 Qj cette période correspond au début du printemps, I’ouverture de la péche, elle, commence dans
certaines sources pendant I’hiver.
147 u Jia BEE, Nouveaux discours #TsE ; texte présenté, traduit et annoté par Béatrice L'Haridon et

Stéphane Feuillas, Paris, les Belles lettres, 2012, p. 2.
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rentrer. » %8, De maniére différente, le chapitre des « Réglementations Royales » du
Liji (traduit précédemment) utilise uniquement les phénoménes naturels comme
référence calendaire, sans évoquer les forces du yin et du yang. A I’inverse, au sein du
Livre des rites de la dynastie des Zhou (Zhouli), les phénomeénes naturels ne sont que
tres peu mentionnés. Ce dernier utilise les mois, les saisons, les solstices et les

équinoxes en vue d’établir un calendrier des interdictions.

Autre cas, et non des moindres, plusieurs sources scripturaires s’ancrent dans une
méme tradition d’ordonnances et d’interdits mensuels synthétisant 1’ensemble des
phénomeénes calendaires produits antérieurement. Cette synthése substantielle qui varie
selon les sources a systématisé les observations de la nature (données uranographiques
et phénomeénes naturels) de facon a obtenir un rythme calendérique en combinant les
faits naturels avec I’ensemble des activités humaines, qu’elles soient agricoles,
liturgiques ou politiques?*®. A 1’avant-garde de cette « tradition» d’ordonnances et
d’interdits mensuels, les « Douze almanachs » (shier ji + —4C) du Lushi chungiu au
I11¢ siécle avant notre ére'* ouvrent la voie & une normalisation des réglementations
calendaires en corrélation avec les phénoménes naturels, les nceuds solaires et les

mois®®?! :
o AL IHE B, Baiadk, Aok, s, wEEdL. ] 2AH

W[ MBS, SR, A A . ZRIRAOR, AT, MR
o fia RS, MEERMOR[..]. 1

148 Traduction Charles Le Blanc et Rémi Mathieu, Philosophes taoistes, tome Il, Huainan zi, Paris,
Gallimard, 2003, p. 344.

149 Kalinowski, « Cosmologie et gouvernement naturel dans le LG Shi Chungiu », p. 187-188.

150 |_a compilation syncrétique des Annales des printemps et automnes du Sieur LG (Lishi chungiu = X
) est attribuée a LU Buwei S ANE (?2-235 av. n. &.) qui, peu avant sa mort, présenta 1’ouvrage au
roi de Qin.

151 Cette normalisation n’est pas uniforme, Wang Zijin reléve plusieurs exemples ou les interprétations
des phénoménes naturels : le jour des averses yushui [i7K et le jour du réveil des insectes jingzhe % #
ne correspondent pas systématiquement aux mémes périodes dans les différents écrits postérieurs aux
«Douze almanachs » ; Wang Zijin =74~ Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu Z& {3 R HHAE 253158
5T, p. 31-33.

152 Xu Weiyu #F4id, Lishi chungiu jishi /= IREFKEERE, Pékin, Zhonghua shuju, 2009, p. 5-6 et 11 ;
Lu Jiu FEEX, Lushi chungiu /= IGFE K, Pékin, Zhonghua shuju, tome 1, 2011, p. 1-10 (en caractéres
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Lors du premier mois de printemps [...] le vent d’Est libére les glaces, les
animaux hibernants commencent a bouger®®, les poissons montent jusqu’a la
surface glacée de ’eau, les loutres font des sacrifices de poissons, et c’est le
moment oul les oies sauvages remontent vers le nord®. [...] Ce mois-la, on répare
les sites cultuels dédiés aux céremonies sacrificielles. [Le Fils du Ciel] ordonne

d’offrir des sacrifices (si f£) aux montagnes, aux foréts, aux cours d’eau et aux
lacs [a qui I’on offre] des bétes sacrificielles (sheng #4£). Il ne faut pas utiliser

d’animaux sacrificiels femelles (pin 4t) 1. 11 est [également] interdit d’abattre

simplifiés) ; John Knoblock and Jeffrey Riegel, The annals of Lii Buwei 5 [KZ K : a complete
translation and study, Stanford, Stanford University Press, 2000, p. 61 et 63 (édition avec les caractéres
classiques).

153 Dans le calendrier de la fin du I1° siécle avant notre ére présenté précédemment, le deuxiéme mois du
printemps commence avec le «réveil des insectes » (jingzhe 1% %), traduit de cette maniére par Marc
Kalinowski (Cosmologie et divination : le compendium des Cing Agents (Wuxing dayi, VI siécle), p. 65-
66) ; et par lvan Kamenarovic dans La Chine Classique, Paris, Les Belles lettres, 1999, p. 136. Or, le
phénoméne naturel «jingzhe» ¥ B ne s’arréte pas qu’aux seuls insectes, mais représente
indéniablement le réveil de tous les animaux hibernants.

154 Cette traduction différe légérement de celle d’Ivan Kamenarovic : « Le vent d’Est libére les glaces,
les animaux qui hibernaient s’éveillent, les poissons émergent de la glace. La loutre offre des poissons
en sacrifice et les oies sauvages reviennent vers le nord. ». D’aprés 1. Kamenarovic, la loutre « tue plus
de poisson qu’elle n’en mange, le restant est réputé étre offert en sacrifice aux divinités », cependant la
mention d’une libation de poisson de la part de la loutre semble se référer a un phénoméne naturel plus
symbolique que réel. Voir lvan Kamenarovic, Printemps et automnes de L Buwei, Paris, Le Cerf, 1998,
p. 30.

155 1] existait six types d’animaux sacrificiels nommés sheng #£ : Bovins, moutons, chevaux, cochons,
chiens et poulets. Les animaux femelles étaient définis par le caractére pin 4t, et les males par le caractére

mu 4t. Li Guogiang, « Sacrifices et domestication des bovins dans la Chine antique sous les Shang
postérieurs (vers 1300 a 1046 avant J.-C.) », Anthropozoologica, vol. 42, 2007, p. 25 ; Roel Sterckx ,
« Animal to Edible : The Ritualization of Animals in Early China », in Roel Sterckx, Martina Siebert and
Dagmar Schéfer (dir.), Animals through Chinese History: Earliest Times to 1911, New York, Cambridge
University Press, 2019, p. 46-63.
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des arbres, de détruire les nids et de tuer les nouveau-nés*®®, les feetus, les oisillons,

les faons et les ceufst®’.

AL MEIGH, HEAROKRE, A HEE, SFRRERAE. [...]
AW, FiekE, RIE LA, [ 2AW, RTE0AEE, [..] 2AW,
FORTEVE, i AR, BadRURIEIS, B, 198

Lors du troisiéme mois d’automne [...] les oies sauvages viennent se poser, les
moineaux qui rentrent dans la mer se transforment en palourde, les fleurs de
chrysanthemes sont jaunes, tandis que les loups font des sacrifices de
mammiféres et massacrent les oiseaux. [...] Ce mois-la apparaissent les premiéres
gelées blanches, les cent sortes d’ouvriers se reposent'®. [...] Ce mois-Ia, le Fils
du Ciel prend part a la chasse. [...] Ce mois-la, quand les feuilles jaunes des
végetaux tombent, on part couper du bois de chauffage pour en faire du charbon ;
[a cette période] les animaux hibernants se réfugient a ’intérieur de leur taniére

et en calfeutrent les entrées.60

15 Deux points de vue divergent quant a I’interprétation des caractéres haichong #%&a. Si Charles Sanft

et Séraphin Couvreur proposent le terme de « jeunes insectes », la traduction d’ Anne Cheng s’avére plus

exacte (« les petits des animaux »), car chong dans ce cas précis désigne les animaux avec des pattes (ce

que Sanft indique par ailleurs dans sa note de bas de page n° 26, p. 190). Guxun huizuan &3||[FEZL, Pékin,

Shangwu yin shuguan, 2003, p. 2030-2031 ; Charles Sanft, « Edict of Monthly Ordonnances for the Four
Seasons in Fifty Articles from 5 C. E. : Introduction to the Wall Incription discovered et Xuanquanzhi,
with Annotated Translation », Early China, vol. 32, 2008-2009, p. 179 ; Couvreur, Li Ki, p. 132 ; Anne
Cheng, Histoire de la Pensée chinoise, Paris, Editions du Seuil, 1997, p. 259.

157 Ma traduction a été inspirée par celles d’Ivan Kamenarovic (Printemps et automnes de L{ Buwei, p.
32), de Séraphin Couvreur qui a traduit le « Yueling » du Liji (Li Ki, p. 130-132), ainsi que la traduction
partielle d’Anne Cheng dans Histoire de la Pensée chinoise, p. 258-259.

158 Xu Weiyu, Liishi chungiu jishi, p.194 -198 ; Lu Jiu ftiEX, Liishi chungiu, p. 246-251, Knoblock and
Riegel, The annals of LU Buwei, p. 206-208.

159 A la fin de I’automne, toutes les classes de travailleurs (baigong B T) cessent leurs activités en
extérieur (principalement les travaux agricoles) afin de se préparer & affronter I’hiver au chaud, a
I’intérieur des chaumiéres.

160 |a traduction présentée ci-dessus ne suit que partiellement celle proposée par Kamenarovic
(Printemps et automnes de L{ Buwei, p 135 et 137) ; voir également Couvreur, Li Ki, p. 148-149.
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WA (L) KIRUK, MBI, HEAROK&RE. [...] &AW, JhamKE
ASOK SR IB R 2 . 10t

Lors du premier mois d’hiver [...] I’eau commence a geler et le sol a givrer ; les
faisans qui pénétrent les mers et les fleuves se transforment en grosses palourdes.

[...] Ce mois-la, on ordonne aux responsables des cours d’eau (shuiyu 7K ) et
aux maitres des péches (yushi yF) de percevoir les taxes sur les riviéres, les

sources, les plans d’eau et les marais.'®2

X ZALCEARES, BB, MG, [ RAW, auEfgGmE, K
TRUE, JrEfM, SR, 1

Lors du troisieme mois d’hiver [...] les oies sauvages retournent dans les districts
du nord, les pies commencent a confectionner leur nid, les faisans crient [tandis
que] les poules se mettent a pondre. [...] Ce mois-1a, on ordonne aux maitres des
péches de procéder a I’ouverture de la péche, le Fils du Ciel y assiste en personne,
il godte les poissons et selectionne en premier les poissons qui seront offerts au

temple des ancétres et aux tombeaux impériaux.®*

Extrémement concis dans les Réglementations royales ou plus détaillés dans les
« Douze almanachs », les phénomeénes naturels évoquent 1’idée d’une concordance
entre les signes calendaires, qui sont pour ainsi dire des représentations de 1’ordre
cosmique, et les activités humaines (agraires, politiques et religieuses). Les extraits
cités ci-dessus issus du Liji, du Zhouli et du Lishi chungiu résultent d’une volonté
similaire, bien que d’auteurs différents, de colliger les savoirs et les pratiques pendant
la période des Royaumes Combattants (discours cosmologiques, rites, expériences
agricoles, chasses, etc.) et de théoriser I’idée d’un gouvernement centralisé en symbiose
avec 1’ordre de la nature a travers une réglementation calendaire. Cependant, entre la
simplicité du calendrier agricole dans les poemes du Shijing et la complexité des
ordonnances et des interdits calendaires rédigés a la fin du 111° siécle et au debut du 11°

161 Xu Weiyu, Luishi chungiu jishi, p. 215-216 et 219 ; Lu Jiu FE 2K, Lishi chungiu, p. 276-282 ; Knoblock
and Riegel, The annals of Ll Buwei, p. 223 et 226.

162 Kamenarovic, Printemps et automnes de LU Buwei, p. 148-150 ; et Couvreur, Li Ki, p. 150-152.

163 Xu Weiyu, Liishi chungiu jishi, p.258-259 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 336-341 ; Knoblock and Riegel,
The annals of Ll Buwei, p. 258-259.

164 Kamenarovic, Printemps et automnes de Lii Buwei, p. 175-176 ; Couvreur, Li Ki, p. 154-156.
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siecle avant notre ére, il s’est déroulé cing cents ans au minimum. La question centrale
de ce premier chapitre est donc de comprendre la chronologie des différents discours
d’ordonnances et d’interdictions relatives aux dommages causés a la faune et a la flore

et établies en concordance avec le calendrier agricole et les phénomeénes calendaires.

Avant d’entamer un premier inventaire des interdictions calendaires jusqu’a
I’ouvrage synthétique du Llshi chungiu, il convient de nous arréter quelques instants
sur D’approche qui consiste a comprendre les discours sur les réglementations
calendaires par le biais de sources scripturaires de la dynastie des Han. Il est vrai que
le Lushi chungiu, rédigé au royaume de Qin a la fin de la période des Royaumes
Combattants, amorce, de par son contenu, une volonté d’uniformisation des systémes
de pensée des siecles précédents qui va impulser sous les Han une «phase de
rumination »'%, Plus exactement, I’héritage intellectuel et scripturaire des Zhou (édité
entre la fin du I11€ siécle et le I*" siécle av. n. &.), et dont fait partie le Lushi chungiu a
permis de transformer «les innovations [des Zhou] en acquis, en tradition. [...] et
d’élaborer une vision du monde cohérente et synthétique proprement chinoise. .. » 1.
L’apparition de concepts puisant dans I’héritage intellectuel des Zhou, mais élaborés
sous les Han antérieurs a orienté certains travaux scientifiques contemporains vers une
interprétation des discours des Royaumes Combattants autour d’une concordance des
phénomenes naturels avec les interdictions calendaires a 1’aide d’outils conceptuels

produits a I’époque des Han antérieurs. Je prends ici I’exemple de la notion de tian ren

he yi X A& : « ’harmonie (ou I’unité) entre le Ciel et les hommes ».

Fruit d’une interprétation holistique sous les Han, la formule tian ren he yi est
devenue dans plusieurs écrits académiques représentative des lois morales et sociales

concordantes avec 1’ordre cosmique. '®’ Ainsi parmi les travaux sur 1’éthique

165 Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 293-294.

166 Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 293-294.

167 « Le principe d'harmonie, selon le confucianisme, gouverne l'univers, I'nomme et la société. L'univers
est un organisme vivant dont les parties s'impliquent les unes les autres d'une fagcon harmonieuse.
L'individu, a la fois centre de conscience et partie constituante de I'univers, tend toujours, a travers des
désharmonies, a s'intégrer a la totalité harmonieuse. La société, intermédiaire entre le cosmos et I'homme,
est le reflet de cette harmonie. Pour faire régner I'harmonie dans le monde, il faut que I'harmonie soit

dans I'nomme lui-méme, dans la société, et enfin entre le ciel, la terre et I'hnomme (Tian ren he yi, c'est-
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environnementale confucéenne cités précédemment, cette notion de tian ren he yi est
employée de maniére rétrospective, englobant les écrits antérieurs apparentés au
confucianisme : Shijing, Lunyu, Mengzi, Xunzi, Erya, Zhouli, Shiji...'%. De méme du
coté des études sur « 1’écologie dans le taoisme », a I’instar du Daojiao shengtai sixiang
yanjiu 18 # 4 & E A 5T (Etudes de la pensée écologique taoiste), 1’approche
scientifique ne peut s’empécher de tracer les bases d’une « philosophie écologique
taoiste» au travers d’une argumentation comparative avec cette notion, dite
confucéenne, du tian ren heyi. Dans I’ouvrage Daojiao shengtai sixiang yanjiu,
transparait un besoin d’élaborer une argumentation cohérente en puisant tous azimuts
dans les textes taoistes, dans le but de rehausser la valeur d’une pensée taoiste
« écologique » au méme niveau que cette formulation « confucéenne » du tian ren
heyi 1. Toutefois, cette démarche est curieuse, car les interprétations taoistes et
confucéennes a partir des Han au sujet des interdictions calendaires remontent, 1’une
comme 1’autre, a un systéme de pensée commun développé pendant la période des

Royaumes Combattants.

L’une des plus anciennes occurrences du tianren he yi a été retranscrite au début

de la dynastie des Han dans les Nouveaux discours de Lu Jia FEH :

BEAT, ML, BUERE; RRZETE (B . B ONE) , KR
g, HFHEER, A, AN, SRR, BiEEE, ERARI, e
NER, DIERL, RAEH, FUEDM, BHEH.L, aLEisy, J#EzE
AT, ROESIE B, DEIEE, IEAMR, EICHE. O
« Si le sens des rites et 1’équité ne sont pas pratiqués, la discipline et la régulation sociale

ne sont pas assurées : les générations suivantes sombrérent dans le déclin et la ruine.

a-dire l'unité de I'homme et du cosmos).» Li Xiaoping, « L'esprit du droit chinois : perspectives
comparatives », Revue internationale de droit comparé, vol. 49, n° 1, 1997, p. 23.

188 Un des chapitres du livre de Fan Baomin et Li Zhiyong est un parfait exemple de I’assemblage de
plusieurs discours dissemblables et d’époques différentes autour de la notion de tianren he yi ; voir Fan
Baomin 5 et Li Zhiyong Z=%7 5, Zhongguo senlin shengtai shi yin lun F [E #4518,
Pékin, Kexue chubanshe, 2008, p. 76-78.

169 Chen Xia [%:#%, Chen Yun [%z:, Chen Jie [%:75%, Daojiao shengtai sixiang yanjiu i& #{ 4= 25 AR
4%, Chengdu, Ba Shu shushe, 2010, p. 28-30 et 139-154.

70y Jia PEE, édition de Wang Ligi £ %8, Xinyu jiaozhu Hr#&£:7E, Pékin, Zhonghua shuju, 1986,
p. 18.
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Vinrent alors les Saints des derniers temps qui fixerent [le texte des] cing classiques,
élucideérent les six disciplines, firent fond sur le ciel pour gouverner la terre, explorérent
les événements et examinérent [les réalités] les plus tenues, remontérent aux dispositions
naturelles pour déterminer le principe fondateur et ainsi relierent d’un méme fil les
relations humaines ; ils prirent pour modele et source le ciel et la terre, compilérent et
réviserent chapitres et paragraphes, les transmirent aux générations ultérieures et
étendirent leur influence jusqu’aux oiseaux et aux bétes sauvages. Ils remirent ainsi de
I’ordre dans des périodes de décadences et de troubles.

Quand la nature et le monde des hommes s’accordent dans leurs desseins (tian ren he ce

KN A K), le Voie se manifeste totalement dans son allure originelle : les savants

réalisent leurs désirs et les artisans développent jusqu’au bout leur habileté. Les Saints
[...] controlérent la dilapidation des richesses, rectifierent les mceurs et répandirent le

raffinement de la culture. » (Trad. Béatrice L’Haridon et Stéphane Feuillas) >

Les propos de Lu Jia mettent en avant les Saints confucéens en tant
qu’instaurateurs des rites et des régles sociales en concordance avec les forces célestes
et terrestres (le Ciel et la Terre). Les Nouveaux discours ont été, selon Béatrice
L’Haridon et Stéphane Feuillas, un manuel politique confucéen a I’attention de Liu
Bang, un rustre inculte, néanmoins fondateur de la dynastie des Han (et futur saint-
souverain de cette dynastie). Par conséquent, le contenu des Nouveaux discours ne
proposait que peu d’idées neuves'’?, et le systéme de pensée auquel la mention « tian
ren he ce » se réfere est plus ancien. Quel est-il ? Dés le V¢ siécle avant notre ére, I’idée
d’harmoniser les activités humaines avec I’ordre naturel était déja présente. Il convient
donc d’écarter le concept de tian ren heyi, trop tardif, voir anachronique dans le cas
précis d’une analyse du systéme de pensée commun aux « cent écoles » accordant les
pratiques humaines avec le calendrier. Antérieure a I’emploi de tian ren heyi, une des
toutes premiéres références calendaires évoque des « périodes convenables au rythme

saisonnier » (yishi PAFRF).

« En tant que premiére philosophie sur I’homme et son milieu en Chine ancienne,
cette pensée est exprimée par le terme shi fkf, « temps », ou sishi JUKE, « quatre temps »,

a savoir le rythme naturel ou le processus saisonnier. Toutes les activités humaines

11 Lu Jia, Nouveaux discours #Ta% ; texte présenté, traduit et annoté par Béatrice L'Haridon et Stéphane

Feuillas, Paris, les Belles lettres, 2012, p. 8-9.
172 _y Jia, Nouveaux discours, p. XVII.
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relatives a la nature furent classées en deux catégories : les organisations qui respectaient
les changements naturels furent considérées comme « convenables au rythme
saisonnier », yishi UL ; ou les désobéissances furent jugées « non convenables au
rythme saisonnier », bu yishi /4~ PA[RE. Le principe essentiel de cette cohérence fut de ne

pas rater les saisons (bu shishi A~2k K5 ou bu duoshi ANEE ). » 172

Les hommes devaient prélever les ressources (cai #4) du Ciel et de la Terre a des
moments particuliers du calendrier ; moments, nous I’avons vu, déterminés d’aprés les
cycles de croissance et de décroissance du monde naturel et [’observation des

phénomenes naturels.

Nous allons voir comment les premiers discours analysés plus amplement ci-
aprés argumentent sur la nécessité de respecter les moments convenables impartis a
chaque activité, sous peine de voir en retour la nature se dérégler et des cataclysmes

survenir.

173 |_i Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 199.
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1.3 : Les « périodes appropriées » (yishi UAHF)

préfigurant les interdits calendaires (shijin Fq2%)

Plus haut a été évoqué plus haut I’idée d’une domination de I’homme sur son
environnement liée a ’essor de 1’agriculture et de 1’élevage ainsi que d’une mise en
relation des pratiques et des savoirs avec le rythme saisonnier pendant la période des
Royaumes Combattants. La mise en place d’un calendrier auquel se conformer est
devenue nécessaire et des termes tels que « période convenable » (yishi LAKF) ont été
employés pour désigner I’instant propice ou chaque activité (ensemencements, récoltes,
culture du bralis, etc.) devait étre menée. Dans les sources scripturaires de I’époque des
Royaumes Combattants et des Han, plusieurs termes se référent a cette idée de période
convenable. L’usage des termes recensés ci-dessous est tout autant un renvoi tacite au

calendrier agricole qu’a des rites et a Ses pratiques :

«  Shixu If /7, « suivre le cycle naturel [des choses] » 174;

« Yishi PAFF, «se conformer a la période [saisonniére] », également traduit

précédemment par « moments propices » ou « périodes convenables » 17°;
«  Shunshi IR, « suivre la période [du calendrier]» 17¢;

« Shuntian JIE X, « suivre [les phénoménes] célestes » 177;

174 J*ai relevé une occurrence dans le Chungiu Zuozhuan, une dans le Zhouli et quatre occurrences dans
le Shiji de Sima Qian.

175 || existe une occurrence dans le Lunyu, deux dans le Mozi, quatre dans le Mengzi, douze dans le Xunzi,
quatre dans le Lishi chungiu, une occurrence dans le Liezi, cing dans le Chungiu zuozhuan, trente et une
dans le Guanzi, trente-six dans le Zhouli, neuf dans le Liji, neuf dans le Shuoyuan, quatorze dans le Dadai
liji, quatre dans le Heguanzi 5576 ¥, six dans le Huainanzi, douze dans le Shiji, six dans le Yantie lun,
quarante-trois dans le Hanshu, une dans le Chungiu Fanlii et quatorze dans le Huangdi neijing.

176 Une occurrence apparait dans le Chungiu zuozhuan, deux dans le Huainanzi et huit dans le Hanshu.
177 Le Mengzi présente une seule occurrence, le Zhouli une, une occurrence également dans le Shuoyuan,

vingt-et-une occurrences dans le Mozi, une occurrence dans le Zhuangzi, trois dans le Chungiu zuozhuan,
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Une des plus anciennes occurrences au terme yishi apparait, une seule fois, dans les
Entretiens de Confucius (Lunyu i it). Composé de morceaux de dialogue entre
Confucius et ses disciples, le Lunyu parait avoir été retranscrit par la premiere ou la
deuxiéme génération de disciples. Les récentes recherches sur cet ouvrage le
considérent « comme une ceuvre composite de différentes couches apportées par
différentes mains » et vraisemblablement compilées entre 1’époque des Royaumes
Combattants et la dynastie Han'’8. Bien que de date incertaine, les Entretiens de
Confucius n’en restent pas moins une des premieres illustrations de 1’idéal confucéen

d’une gouvernance éclairée :

Gifviti © 1.5) TH: W TR2E, #dEmE, SHmEA, ERMR. 7

Le Maitre dit : « Celui qui gouverne une principauté, qui entretient mille chariots de
guerre doit étre attentif aux affaires et tenir sa parole, modérer les dépenses et aimer les
hommes, n’employer le peuple que dans les temps convenables (afin de ne pas nuire
aux travaux des champs). »

(Trad. Séraphin Couvreur)®°

Pour Confucius, quand un bon gouvernement fait appel a sa population pour des
travaux publics ou a des fins militaires, il se doit de le faire a des moments appropriés
(vishi LAIf). L’emploi de yishi dans cette citation suggére I’importance d’une prise en
compte de la part des gouvernants de la conformite de leurs desseins avec les impératifs

du calendrier agricole.

De méme Mo Di 582 (476 - 390), 1’un des plus farouches opposants a Confucius,

utilise dans son livre éponyme (Mozi #%) 18! au chapitre des « Sept troubles » (« Qi

six dans le Guanzi, trois dans le Lushi chungiu, quatre dans le Chungiu Fanli, cing dans le Dadai liji,
une dans le Xinyu, cinq dans le Shiji, quatre dans le Yantie lun et vingt-neuf dans le Hanshu.

178 Anne Cheng, « Lun yu #ag », in Early Chinese Texts, p. 313-323.

178 Lunyu jishi aat 4%, Cheng Shude F2154&, Pékin, Zhonghua shuju, 1990, p. 21.

180 Séraphin Couvreur, Entretiens de Confucius et de ses disciples, Paris, les Belles lettres, 1956, p. 6.
181 |_e Mozi, également traduit en frangais et en anglais par le Canon mohiste, ne fut historiquement pas
rédigé de la main de Mo Di. L’ouvrage présente un ensemble de doctrines mohistes qui émergerent a des
strates successives de la période des Royaumes Combattants et issues de trois écoles se réclamant de son
enseignement. Le Canon mohiste est divisé en trois parties. La premiéere correspond a un ensemble de
traités hétérogenes énumérant les principes du mohisme. La seconde porte sur la logique et la dialectique.

La troisieme concerne le génie militaire et les traités sur les guerres défensives. Cheng, Histoire de la
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Huan» £ /8), une formulation similaire a propos de la production alimentaire, des

pénuries et de la maniére de les consommer :

W R CARRAERE, AT AHEE, R L. ik B2 BB, SR s, im
BOKAER? AR Emek s K&, frd? HAORamAEmt. # (E&F) H:
[ELFEK. | (BE) B NGLES. | B R R RARERE,
e HAM, HHZ ., 1

Jadis, les premiers peuples produisaient des ressources en s’accordant aux saisons. lIs
ont déterminé les bases [de I’agriculture] puis les ont utilisées, ainsi ils avaient des
ressources en abondance. Méme pour les saints souverains d’autrefois, comment
auraient-ils pu constamment récolter les cinq céréales et éviter de subir des inondations
ou des sécheresses ? Mais alors, pourquoi nul parmi le peuple ne fut ni gelé ni affamé ?
C’est parce qu’ils s’efforcérent [d’exploiter pleinement] les saisons et qu’ils furent
économes quant a leur maniére de s’alimenter. Autrefois, le Livre des Xia disait : « A
I’époque de Yu'®, le déluge dura sept années ». Et le Livre de Yin racontait : « Sous le
régne de Tang'®, une sécheresse demeura pendant cing années ». Voila que les choses
néfastes et la famine arrivaient a leur paroxysme, et pourtant, la population n’en fut point
ni gelée ni affamée. Pourquoi en fut-il ainsi ? [Car] les ressources étaient produites en

abondance et utilisées avec modération'®®, 1

pensée chinoise, p. 94-109 ; A.C. Graham, « Mo tzu », in Early Chinese Texts, p. 336-338 ; Carine
Defoort and Nicolas Standaert, The Mozi as an evolving text : different voices in early Chinese thought,
Boston, Brill, 2013, p. 1-34.

182 Mozi jiaozhu & T 15¢7F:, édition de Wu Yujiang i1, Pékin, Zhonghua shuju, 1993, p.36.

183 Yu le Grand est le fondateur mythique de la dynastie des Xia. Une dynastie tout aussi légendaire qui,
selon Sima Qian, aurait existé pendant la premiere moitié du deuxiéme millénaire avant notre ére.

184 |_es Shang menés par Tang le Victorieux (le souverain et fondateur mythique des Shang) auraient
conquis le territoire des Xia, et gouverné le centre de la Chine jusqu’a ’avénement des Zhou au douziéme
siécle avant notre ére.

185 |_e caractére jie il qui signifie initialement les nceuds de bambou prend ici le sens de « modération »
ou de « pondération ». Jie indique également un trongon de temps (une saison). Selon Anne Cheng : « Le
terme chinois de jie désigne a I’origine les nceuds de bambou dont ils marquent la croissance d’un rythme
vital ; de maniére plus large, il évoque le souffle intégre et rythmé dont I’univers est animé. [...] Le
composé jieqi H4& (mesure-souffle) en est venu a désigner les saisons et les fétes qui rythment le temps
vital. » Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 182.

186 Ma traduction.
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Mo Di, pour qui le sens du Juste (yi ) suit les normes imposées par le Ciel*®’,
plaide pour une modération des consommations et des dépenses (jieyong i F). Il

critique les modes de vie opulents et la gabegie des rites. Les rites funéraires seraient,
selon lui, le symbole d’un gaspillage de main-d’ceuvre (le deuil durait trois ans) et de
ressources (telles que la construction de cercueils dispendieux). Avec Maitre Mo, toutes
les productions — auxquelles sont rattachées les taxes imposées sur les marchés et sur
les productions issues des foréts et des cours d’eau — se doivent d’étre bénéfiques (li

F) & la communauté dans son ensemble, et non, seulement réservées a une élite*e®,

Dans son article intitulé « Forestry and the Politics of Sustainability in Early
China» 8 | lan Matthew Miller présente une courte synthése des discours
environnementaux au temps des Royaumes Combattants et des Han ou, selon lui, la
philosophie de Mozi est essentiellement utilitaire!®. Elle se place dans I’idéal d’un bon
gouvernement qui, par une consommation « utile » des ressources naturelles, mais aussi
des ressources humaines, ne peut aller de pair avec le processus destructeur des conflits
armés®. Cependant, bien que quelques penseurs en cette fin des Zhou (Mozi, Mengzi
et Xunzi) aient construit leur raisonnement autour d’une société plus éthique, incluant
la gestion des activités saisonniéres et un systéeme d’imposition des ressources, ont-ils
vraiment suggéré, comme le percoit lan Matthew Miller, des pensées politiques visant
a promouvoir une société « plus verdoyante » 1922 En réalité, la dialectique commune
qui identifie une déforestation non conforme a la volonté céleste, c’est-a-dire aux
activités saisonniéres, comme le résultat d’une mauvaise gouvernance ne sous-entend
pas, ni chez Mozi ni chez ses prédécesseurs, 1’idée d’une protection environnementale
de la faune et la flore, mais s’intégre dans une réflexion plus large sur la maniere de

conformer les activités humaines avec les saisons (yishi).

187 Mozi jiaozhu 55 F#%¥E, p.307. Voir le chapitre de Nicolas Standaert : « Heaven as a standard », in
The Mozi as an evolving text, p. 268.

188 Toutefois la pensée mohiste ne souhaite pas bouleverser la hiérarchie traditionnelle, mais s oriente
vers une idée d’une société méritocratique. Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 103-106.

189 Miller, « Forestry », p. 594-617.

190 11 achéve par ailleurs sa synthése avec quelques lignes sur les Cent quatre-vingts préceptes du
Seigneur Lao.

191 Miller, « Forestry », p. 601-602.

192 Miller, « Forestry », p. 601.
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Dans les discours académiques et politiques récents considérant ce systéeme de
pensée autour de la question des périodes appropriées comme une pensée
«environnementale » de la Chine ancienne, I’extrait du Mengzi ci-dessous est un des
plus cités. Cet extrait a été utilisé a maintes reprises par les autorités chinoises
contemporaines depuis 2007 et également dans certains travaux académiques, avec
pour objectif affiché d’associer I’histoire de la civilisation chinoise a la problématique
environnementale propre aux XX et XXI¢ siécles'®3. De méme que chez maitre Mo, le
discours de Mencius (372-289) n’était pas un discours écologique avant 1’heure. 11
s’agit davantage d’une réflexion sur la gestion des ressources par le prisme d’une
meilleure productivité que les royaumes voisins et rivaux, en s’appuyant sur des

périodes convenables imparties a chaque activité (yishi).

Mencius considére a son tour le respect du cycle naturel et des périodes propices
comme indispensables a une bonne gouvernance ayant trait a l’exploitation des
ressources. Dans un passage du livre éponyme!®*, le roi Hui du royaume de Liang
interroge Mencius a propos de ses efforts visant a augmenter la population de son

royaume!®

. Mencius lui fait comprendre via une analogie a la guerre qu’il n’y a aucune
raison de vouloir a tout prix augmenter sa propre population. Un bon gouvernement,
poursuit-il a I’adresse du roi de Liang, doit avant tout s’occuper des conditions dans
lesquelles vivent ses sujets ; il faudrait plutdt gérer de fagon préventive la production
agricole et ne nullement intervenir qu’a la suite de catastrophes naturelles. Mencius

conseille alors au roi Hui de reguler intelligemment les activités agraires, halieutiques

193 Voir I’article de Coraline Goron sur la thétorique « écologique » du Parti communiste chinois depuis
2007 qui s’articule autour de la promotion du concept de civilisation écologique (shengtai wenming 4=
A X B); Coraline Goron, « Civilisation écologique et limites politiques du concept chinois de
développement durable », Perspectives chinoises, vol. 4, 2018, p. 41-55.

194 |_e Livre de maftre Meng (Mengzi 7 ) est un recueil des paroles qu’aurait prononcées le maitre au
cours de sa vie. Le livre compilé par ses disciples aurait eu sept chapitres (ou quatorze chapitres)
« intérieurs », avant que soit effectué un rajout de quatre chapitres dits « extérieurs » mentionnés par le
Hanshu. D.C. Lau, « Meng tzu », in Early Chinese Texts, p. 331-332.

195 Dans son ouvrage, L Histoire de la pensée chinoise, Anne Cheng souligne la vision politique d’une
nécessité d’accroitre sa propre population afin de prendre 1’ascendant sur les royaumes voisins : « sous
les Royaumes Combattants, la puissance d’un pays se mesurait au nombre de ses habitants, et des pays
aux ambitions expansionnistes essayaient par tous les moyens d’attirer la population de pays voisins sur

leur territoire. » ; Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 164.
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et forestiéres en prenant en compte le respect du cycle de renouvellement des ressources

naturelles (yishi).

Fl: “Efnst, AMERZZREBEE. [ MERK, ATHEh. B
AN, FEATTB . FFT R, MANE B E, 71

[Mengzi] dit [au roi Hui de Liang] : « Majesté, puisque vous comprenez cet exemple,
vous n’avez pas a vous étonner si votre peuple ne s’accroit pas davantage que celui des
royaumes voisins. Si ’on ne perturbe pas les périodes convenables aux activités
agraires, il y aura bien plus de grains a manger que nécessaire ; si I’on ne tend pas des
filets de péche avec des mailles trop serrées dans les marais et les étangs, il y aura bien
plus de poissons et de tortues a manger que nécessaire ; si la hache pénetre seulement
dans les foréts de montagnes aux periodes convenables, il y aura bien plus de bois

utilisable que nécessaire. » '

Les propos de Mencius contre 1’épuisement des ressources naturelles sont une
allégorie conseillant au roi de Liang de s’intéresser davantage aux conditions de vie de
sa population!®®. Sa phrase « Si I’on ne perturbe pas les périodes convenables aux
activités agraires » (bu wei nongshi A~ 2 Ff) ressemble aux propos de Confucius cités
plus haut suggérant d’employer le peuple pour réaliser seulement des corvées ou
guerroyer a des périodes spécifiques (shi min yishi 1 [X; LLEF) de facon a ne pas
empiéter sur les taches agricoles. Comme ses prédécesseurs, la gestion des activités
paysannes, stricto sensu, n’est pas le sujet central des propos de Mencius. Ce dernier
s’intéresse principalement a la vertu morale du gouvernement. A travers la métaphore

de I’exploitation trop intense des ressources naturelles, il conseille au roi de Liang la

19 Mengzi zhengyi ¥ 1E 2, édition de Jiao Xun £E7ff, Pékin, Zhonghua shuju, 1987, p. 53-55.

197 Ma traduction a été inspirée par celle en frangais de Charles Le Blanc et Rémi Mathieu dans
Philosophes confucianistes, Paris, Gallimard, Bibliothéque de la Pléiade, 2009, p. 278-279 ; et celle en
anglais d’Irene Bloom, Mencius, New York, Columbia University Press, 2009, p. 3-4.

198 Une autre allégorie du Mengzi sur 1’abattage des arbres au Mont du beeuf (Niushan 2f-111) est de la
méme maniére dans certains discours scientifiques (a I’instar du Daoism and Ecology, p. 28, 158-159 et
177) considérée a tort comme une critique (« écologique ») de la destruction de la faune. Il s’agit en
réalité d’une métaphore a propos de la Vertu d’humanité (ren 1=) et du sens moral (yi ) qui, bien
qu’initialement vivaces dans le ceeur des hommes, ont été oubliés en raison des vicissitudes de la vie, a
I’image de la végétation immémorée du Mont du beeuf aprés le lointain passage des haches ; Mengzi

zhengyi, p. 775 ; Irene Bloom, Mencius, p. 126-127.
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pondération de ses ambitions politiques a travers lesquelles il essaye de tirer avantage
de ses sujets. Mencius fait donc part de ses préoccupations concernant les ambitions du
roi par rapport aux conditions de vie de la population. Tout comme Mozi avant lui,
Mencius considére favorablement un souverain soucieux des conditions de vie de sa
population plutét qu’un roi toujours en quéte d’une armée plus puissante et de territoires
plus étendus. Le bien-étre du peuple se comprend chez lui comme 1’absence de
souffrance due au froid, a la faim%, au poids des impots ainsi qu’a la présence d’un

bout de terrain pour chaque famille et de temps pour celle-ci afin de le cultiver.

Le confort de la population prend une place aussi importante que les richesses
qu’elle produit. Or, 1’idée de se conformer a 1’ordre cosmique, c'est-a-dire au calendrier,
n’est pas spécifique au travail de production. Elle est également présente dans la
maniére de consommer les biens créés. Les actions humaines de production et de
consommation doivent suivre les saisons, autrement dit la volonté du Ciel, et sont ainsi
indissociables des croyances. L’argument de Mencius est de dire que les ressources ne
diminueront pas, si les biens alimentaires sont conformes aux périodes convenables
(yishi)?® et sont consommés selon les rites :

dEL < G, MR, ROEE W, K2R, FZDE, WARB
}Eﬁmo s 201

Mencius dit : « Si les champs cultivables sont bien entretenus®*?

, et les taxes collectées
sont abaissées, alors le peuple sera prospére®®, Si les biens alimentaires se conforment
aux périodes convenables et qu’ils sont consommés selon les rites, alors il y aura bien

plus de ressources utilisables que nécessaire. » 2,

En proposant un ordre social constitué de trois groupes cités par ordre

d’importance décroissante, Mencius signale le réle considérable joué par le dieu du Sol

19 Mengzi zhengyi, p. 911.

200 Cela suppose des entrepdts remplis a I’entame de 1hiver.

201 Mengzi zhengyi, p. 912.

202'Yj % prend ici le sens du verbe « désherber ».

208 Une autre interprétation possible de ce passage serait d’entrevoir non pas I’enrichissement proprement
dit du peuple, mais le fait que sa situation, devenue plus confortable, permette alors une augmentation
de la création de richesses : « Le peuple pourra étre employé a créer des richesses » (min keshi fu ye [
A ).

204 Ma traduction a été inspirée par celle d’Irene Bloom (Mencius, p. 149).
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et des Moissons entre le peuple et les gouvernants. Le terme yishi y apparait cette fois
en relation avec les rituels :
B E: CRREE, BRIk, BRI, []Ears, RSEE. SRR,
RRENEIR, DRy, SN REKE, RSB, 2
Mencius dit : « Le peuple est ce qu’il y a de plus précieux, viennent ensuite les dieux du
Sol et des Moissons, tandis que les souverains sont d’une importance moindre. [...] [Par
exemple] lorsqu’un feudataire nuit aux dieux du Sol et des Moissons, il est remplacé®®®.
Si les animaux sacrificiels sont parfaits, les offrandes rituelles de grains de mil (zicheng
%) sont pures, les sacrifices se conforment aux périodes convenables, mais qu’il
survienne une sécheresse ou une inondation, dans ce cas-1a, ¢’est 1’autel du dieu du Sol

et des Moissons qui est remplacé. » 2%

Production, consommation, rites et cultes participent conjointement a 1’ordre
cosmique et saisonnier. Méme les dieux du Sol et des Moissons sont remplaces quand
ces derniers ne remplissent pas leur mission d’éviter les catastrophes. Notamment
quand ils n’accomplissent pas leur fonction rituelle de faire apparaitre une pluie
salvatrice. Ainsi «les effets pernicieux sur les ressources naturelles et
I’environnement » dont lan Matthew Miller attribue la responsabilité, dans la pensée de
Mencius, & un mauvais gouvernement?%®, apparaissent plutdt comme résultant de
causalités plus complexes et multiples. Si pour lan Matthew Miller la bonne
gouvernance chez Mencius consiste en «une réglementation environnementale
élémentaire »?%, la gouvernance idéale selon Mencius semble plutdt correspondre a
I’idée d’une mise en conformité de I’ensemble des activités humaines dans toute leur

diversité avec ’ordre naturel céleste.

Alors qu’a I’époque de Mencius et de Zhuangzi a la fin du 1V® siecle et au début
du I11° siecle avant notre ére les activités humaines sont percues selon un rapport de
continuité avec le Ciel et les saisons, les générations suivantes sous I’influence de

I’école du yin et du yang et du Livre des mutations (Yijing 5 4%) établissent I’idée d’une

205 Mengzi zhengyi, p. 973-974.

206 A ’époque des Royaumes Combattants il ne peut s’agir d’un changement d’affectation, mais d’une
destitution au profit d’un autre feudataire.

207 Cette traduction modifie Iégérement celle proposée par Irene Bloom (Mencius, p. 159).

208 Miller, « Forestry », p. 603.

209 Miller, « Forestry », p. 602.
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« résonance » (ganying /2 ) entre les actions humaines et 1’ordre naturel. En réaction
aux spéculations de ses contemporains autour de cette idée de résonance, Xunzi #j-f
210 au cours du I11¢ siécle avant notre ére va quant a lui définir ’homme en tant que
force cosmique a part entiére au méme titre que le Ciel et la Terre. La notion des trois
forces cosmiques (sancai — ") prend ainsi forme. Au sein d’une trinité ou I’homme
(ren \) est associé au Ciel (le temps, shi f5) et a la Terre (les ressources, cai 4°), Ciel

et Terre mettent a ’ceuvre les engendrements tandis que I’homme joue un réle

« d’ordonnateur »?1%,

Au chapitre « Traité sur le Ciel » (« Tianlun » K&)?2, la désapprobation du Ciel,

premier facteur des malheurs terrestres, cotoie désormais la responsabilité de ’homme

a ordonnancer les ressources que le Ciel et la Terre lui offrent :

KATHE, ARFEF, ARAET. EBZLUARIE, B2 UELRIX. @A,
RIRARER; FhmEhRs, AIRARER; BEmAR, RIRAREM. SUKPEARE
B, FEBRAREME LI, REAREMEZ X ATEMAE, ARG E;
TR MIF, ARAREME 4 (BN, RIRARMEZE. HUKEREML,

210 |_e Livre de Maitre Xun, était considéré comme un ensemble de notes recueillies par les disciples de

Xun Kuang &t ou Xun Qing &, deux noms attribués a Xunzi. Ce dernier aurait vécu entre 335, au

plus tot (son année de naissance est incertaine), et 238 avant notre ére, la date probable de sa mort. Erudit
du royaume de Zhao avant d’habiter la cour des rois de Qi ou il fut I’un des plus éminents savants de
1’académie Jixia, il eut parmi ses éléves de célebres penseurs légistes tels que Han Fei et Li Si. A I’instar
de ses illustres prédécesseurs, Confucius, Mozi et Mencius, Xunzi pérégrina au fil de sa vie de cour en
cour, respectivement dans les royaumes de Chu, Qi, Qin et Zhao, avant de retourner a Chu y passer ses
vieux jours en tant que préfet (ling %) de Lanling BiF% (localité située au sud-ouest de la région du
Shandong).

211 Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 216-218 ; Anne Cheng, « De la place de ’homme dans
I’univers : la conception de la triade Ciel-Terre-Homme a la fin de I’antiquité chinoise », Extréme-Orient,
Extréme-Orient, vol. 3, 1983, p.13-15.

212 1 ’ouvrage éponyme en 32 rouleaux fait I’objet d’opinions divergentes quant a I’authenticité des textes
attribués a Xunzi. Concernant le Traité sur le Ciel (Tianlun K5, rouleaux n® 17), I’illustre Hu Shi (1891-
1962) estimait que celui-ci constitue avec trois autres rouleaux (rouleaux n° 21, 22 et 23) « I’essence de
la pensée de Xunzi». Or, Michael Loewe le répertorie parmi la dizaine de rouleaux (sur trente-deux)
considérée comme authentique, mais incluant également quelques interpolations. Michael Loewe « Hsiin
tzu », in Early Chinese Texts, p. 178-180.
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FEBRMEMIR, RERETN . ZREA R, s, A bas
HIER M. MR RAZS, IR AR, 20

P

Les agissements du Ciel sont immuables, ceux-ci ne subsistent ni a cause de Yao ni ne

périclitent a cause de Jie?™*

. [L’avenir sera] faste si on répond [au Ciel] en suivant une
bonne gouvernance, et néfaste si on lui répond en suivant le désordre. Si 1’on renforce ce
qui est fondamental®*® en modérant les consommations, alors le Ciel ne pourra pas nous
rendre pauvres. Si I’on s’approvisionne convenablement et que nos agissements suivent
les saisons®®, alors le Ciel ne nous fera pas tomber malade. Si I’on cultive la Voie du
Ciel (Dao) sans en dévier, alors le ciel n’engendrera aucun malheur. De cette fagon

[qu’adviennent] des inondations ou des sécheresses, nulle famine ne surviendra;

213 Xunzi jijie B 74, édition de Wang Xiangian F 4¢5#, Pékin, Zhonghua shuju, 1988, juan 17, p.
306-308.

214 Yao incarne le stéréotype du gouvernant vertueux, tandis que Jie %% symbolise en tant que dernier
souverain mythique des Xia, celui du tyran responsable de la chute de sa dynastie. Il est décrit dans les
sources des Royaumes Combattants et des Han antérieurs comme un roi violent et dépravé qui imposait
a son peuple de lourdes taxes dans le but d’assouvir ses désirs en vin et en femmes. In fine, son
antagoniste mythologique nommé Tang le Parfait, modéle du souverain vertueux, va le chasser et fonder
la dynastie des Shang.

215 jttéralement : « les racines » de la société (ben 4) font références aux besoins fondamentaux que
sont les productions agricoles. Traduit en ces termes par Ivan P. Kameranovic (« renforcer I’agriculture »)
dans Xun Zi, Paris, Les Editions du Cerf, 1987, p. 203 ; Hanyu da cidian, tome 4, p. 703 et le Hanyu da
zidian V& 5E X7 #1, Wuhan, Hubei cishu chubanshe, Chengdu, Sichuan cishu chubanshe, 1986-1990,
tome 3, p. 1233.

216 Rémi Matthieu et Eric Hutton traduisent tous deux le caractére yang % par « nourriture ». Traduction
de Rémi Matthieu : « Si la nourriture est compléte et les activités organisées selon le rythme des saisons,
le Ciel ne pourra en aucun cas les rendre malades. » ; Rémi Matthieu, Xunzi, traité sur le Ciel, Paris,
Gallimard, 2009, p. 61. Traduction d’Eric Hutton : « If your means of nurture are prepared and your
actions are timely, then Heaven cannot make youill. »; Xunzi, the complete text, traduit par Eric L. Hutton,
Princeton, Oxford, Princeton University Press, 2014, p. 174. Cependant la définition de yang bei %
tirée de ce méme passage du Xunzi dans le Hanyu da cidian, tome 12, p. 529, désigne de fagon générale
les fournitures. Le terme de fourniture a une connotation élargie qui n’englobe pas seulement 1’idée de
se sustenter en nourriture. Les fournitures abondantes sont corrélées a la seconde partie de la phrase
concernant les agissements des hommes. Cela sous-entend que les travaux ou les labeurs conformes aux
périodes saisonniéres permettent 1’approvisionnement de la population, aussi bien en produits
alimentaires qu’en vétements, ou également en d’autres ressources naturelles telles que le bois pour

réparer les chaumiéres ou les chauffer pendant I’hiver.
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[qu’adviennent] des climats glaciaux ou des fortes chaleurs, nulle maladie ne surviendra ;
[qu’adviennent] des désastres ou des phénomeénes étranges, rien de néfaste ne surviendra.
[Mais au contraire,] si ce qui est fondamental est négligé tout en ayant des
consommations excessives, alors le Ciel ne pourra pas nous rendre riches. Si 1’on
s’approvisionne sommairement en agissant rarement, alors le Ciel ne préservera pas
notre santé?"’. Si I’on s’éloigne de la voie Céleste en se conduisant déraisonnablement®!%,
alors le Ciel ne laissera pas des événements fastes se produire. En agissant ainsi, bien
que les inondations et les sécheresses ne se soient pas produites [nous souffrirons] de
famine. Bien que les climats glaciaux ou les fortes chaleurs ne soient pas arrivés [nous
serions sujets] a des maladies. Bien que les désastres ou les phénoménes étranges ne
soient pas arrivés, des événements néfastes nous ébranleront. Si ’on obtient une
gouvernance [du monde commun] (zhi shi & 1t)?!° semblable a 1’ordre naturel (shi f5)?%
tout en [accusant I’arrivée] de désastres et de malheurs contradictoires a cette méme

gouvernance, il ne faut pas en blamer le Ciel, [car] la Voie du Ciel est ainsi faite??!. C’est

27 e terme quan 4= prend ici le sens de baoquan {4 : « maintenir intacte I’intégralité du corps » ;
Hanyu da cidian, tome 1, p. 1157 et 1388. Rémi Matthieu traduit ce passage par « le Ciel ne peut guere
les garder en bonne santé » ; Matthieu, Xunzi, p. 62. Et de facon similaire chez Eric Hutton : «then
Heaven cannot make you sound in body » ; Hutton, Xunzi, p. 175.

218 C’est-a-dire en s’écartant de la Voie promulguée par le Ciel.

219 Zhi shi ¥fittt est I’action de « gouverner le monde qui existe sous le Ciel » : zhi tianxia ¥ K F.

220 \/oir shou shi 5z ¥ dans le Hanyu da cidian, tome 2, p. 884.

221 «Sa Voie est ainsi faite » (qi dao ran ye FiE s th), cette phrase se référe a 1’ordre naturel (tianshi X
ff¥) ou & la Voie du Ciel (tiandao KJ#). Qi H: est ’adjectif possessif du sujet tian, le Ciel. La traduction
d’Eric Hutton (Xunzi, p. 175) partage la méme interprétation : « You must not complain against Heaven;
its way is simply thus. ». A contrario, a noter que chez Rémi Matthieu (Xunzi, p. 62) qi devient I’adjectif
possessif de zhi 75 (la gouvernance) : « on ne peut en vouloir au Ciel, car c'est tout simplement d a la
voie suivie [par les hommes au pouvoir]. » ; Idem chez lvan p. Kameranovic (Xun Zi, p. 203) : « Les
saisons, dans ce cas, se succédent aussi bien que lors des périodes de bon gouvernement, seulement ce
sont les catastrophes qui surviennent tout différemment et il ne faut pas les imputer au ciel, mais a la

Mmauvaise voie que I’on a suivie. »
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pourquoi, celui qui comprend parfaitement les distinctions entre le monde céleste et le

222

monde humain®?, on le qualifie de personne accomplie (zhiren % \).%%

Dans ce début de chapitre, Xunzi met en évidence trois points importants. (1)
Le Ciel est la puissance cosmique dont certains messages sont continus (les saisons et
les nceuds calendaires) et d’autres, plus variables, tels les cataclysmes (sécheresses et
inondations). (2) Les craintes des cataclysmes, de la famine, des maladies, du froid et
du chaud ou encore de la pauvreté influencent les spéculations sur la maniére de
conformer les activités humaines avec les messages célestes. (3) La responsabilité des
hommes a s’autogérer et a se responsabiliser est inhérente & leur maniére d’appliquer
« I’essentiel », ¢’est-a-dire une consommation modérée, un respect de la VVoie Céleste
et des activités humaines en symbiose avec les besoins saisonniers. In fine, ’homme a

les capacités de se préserver lui-méme des divers périls et afflictions le menagant.

Cela nous méne a la question suivante: y a-t-il dans le Xunzi une
«réglementation  environnementale  élémentaire»  résultant  d’agissements

responsables ?

Au chapitre des « Réglementations Royales »*?4, Xunzi aborde au sein d’une
proposition descriptive de I’organisation sociale quelques thématiques qui se rapportent
a une réglementation calendaire. Dans le premier extrait ci-dessous, la thématique
principale est celle de la fiscalité. Il propose un systéme de taxation faible envers les
productions paysannes en milieu rural (champs, zones de paturage, foréts et étangs) et
sur les échanges commerciaux ainsi que la libre circulation des marchandises entre les
royaumes. Il y a dans ses suggestions les prémices d’une perspective fédératrice entre

les politiques économiques des royaumes??s,

222 | a traduction des caractéres Ciel (tian X) et hommes (ren A) en « monde céleste » et « monde
humain » suit celle d’Anne Cheng, « De la place de I’homme dans 1’univers : la conception de la triade
Ciel-Terre-Homme a la fin de I’antiquité chinoise », p. 14. Anne Cheng commence sa citation a propos
du rdle, nouveau, de ’homme dans la trinité cosmique (Ciel-Terre-Homme) a partir de cette courte phrase.
223 Ma traduction.

224 Ce chapitre est selon la synthése de Michael Loewe « généralement accepté comme authentique » ;
Michael Loewe « Hslin tzu », in Early Chinese Texts, p. 180.

225 A moter le role politique conséquent qu’eut son éléve Li Si Z5#f, & qui Xunzi enseigna I’art de
gouverner et qui fut par la suite introduit a la cour du roi de Qin grace au soutien de Lii Buwei (I’auteur

officiel de Lushu chungiu). Aprés I’unification de la Chine, celui-ci devint le Premier ministre
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P, #

Les méthodes royales [a travers] un baréme d’imposition, une politique des affaires
[publiques] et les ressources issues des dix mille choses servent a subvenir au besoin du
peuple. Un dixieme [de la production] des champs [est prélevée]. Les marchés sur les

artéres principales??®

sont inspectés, mais pas imposés. La fermeture et ’ouverture des
foréts de montagnes et des étangs (avec des barrages a poissons) sont conformes aux
périodes convenables et [les ressources qui y sont soustraites] ne sont pas taxées®*. La
topographie des terrains est évaluée afin que des taxes distinctes y soient imposées. Les
routes proches et lointaines sont réparées afin de permettre les échanges de tributs. Les

biens et les denrées alimentaires?*° circulent sans blocage, celles-ci peuvent [d’un bout &

(chengxiang 7K #H) du premier empereur de la dynastie impériale des Qin. En tant que Premier ministre,
il mena a bien d’importantes réformes, I’instauration de commanderies (jun #f) administrées par des
fonctionnaires directement subordonnés au gouvernement central a la place des fiefs et des seigneurs
locaux. Il établit une normalisation du droit administratif et pénal, ainsi que des poids et des mesures.
Cependant la politique menée par Li Si au c6té du premier empereur inclut aussi une censure et une
destruction par le feu d’innombrables ouvrages jugés non conformes a la doctrine gouvernementale ;
Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 24-27.

226 | g caractére fa y% n’apparait pas dans cette version du Xunzi.

228 Contrairement a la traduction d’Eric Hutton (Xunzi, p. 73) et Rémi Matthieu (Le Blanc et Mathieu,
Philosophes confucianistes, p. 884) qui tous deux traduisent guanshi B Ti par «passes (défilés de
montagne) et marchés », j’opte pour la premiére définition proposée par le Hanyu da cidian dans laquelle
guanshi indique les marchés (shi T13) situés sur les principales voies de communication (guan ) : « wei
yu jiaotong yaodao de shiji fi7 T- 228 £25E {1 4. » ; Hanyu da cidian, tome 12, p. 157.

229 On retrouve une phrase similaire dans le Guanzi au chapitre « Baguan /\#{ » : « Bien que les foréts
de montages soient vastes et les végétaux attrayants, la fermeture et I’ouverture [de ces lieux] doivent
nécessairement se faire a des périodes [spécifiques] (shanlin sui jin, caomu sui mei, jinfa bi you shi 111k
BET. HOKEESE, ZEI50ARF) ; Guanzi jiaozhu 157, édition annotée par Li Xiangfeng Z2 51X,
Pékin, Zhonghua shuju, 2004, p. 261.

230 |_jttéralement : le millet (su 3€) et le riz (mi >K). Le premier est I’une des principales céréales cultivées

au nord, tandis que le second se cultive principalement au sud de la Chine.
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I’autre des routes] étre transportées (kui F?) et déplacées, comme si le monde &

I’intérieur des quatre mers était une seule [grande] famille. [...] Ce sont la les méthodes

royales %%

Puis dans un second temps (extrait ci-dessous), Xunzi précise quelles sont les
périodes appropriées a I’exploitation des montagnes et des étangs. Il étoffe par la méme
occasion la conception commune d’une séparation entre les périodes convenables a
I’ouverture de zones naturelles a des fins de chasses, de péches et d’abattage du bois,

et ’interdiction de pénétrer les lieux quand la flore croit et la faune met bas.

BEEZHIM, FORRIERAE KRR T AN, AREA, AEERE. EEE.
M. WiREZ N iy, REBEANEE, ARKA, MEHRM. T 2.
RRUSES 208k, DU ARG, SN @I A Rl 7. . I, 3
A, W BEE R A A R . IR RAKIE:, Sul A E T E
ERp ., 2

[D’aprés] les réglementations des saints-souverains, aux périodes ou les végétaux
fleurissent, se multiplient et s’élargissent, les haches ne peuvent pénétrer dans les foréts
de montagne, car leur vie ne doit pas étre prise prématurément ni leur croissance étre
rompue. Aux périodes de gestation ou de ponte chez les tortues de mer (yuan &), les
alligators (tuo &g), les poissons (yu f), les trionyx de Chine (bie %£)**, les loches d’eau
douce (giu %)% et les anguilles (shan fi), les filets de péche et les substances
empoisonnantes ne doivent pas pénétrer les étangs, car leur vie ne doit pas étre prise
prématurément ni leur croissance étre rompue. Labourer au printemps, sarcler en été,
récolter en automne et stocker en hiver, ces quatre (activités) ne peuvent contrevenir aux
périodes [appropriées] (sizhe bu shi shi PY3& A2k F) ; ainsi les cing céréales?® ne seront

pas insuffisantes et les cent familles auront un excédent de denrées alimentaires. 1l faut

231 | e caractere kui 7 a le sens de kui i, c’est le verbe usuel spécifique aux transferts de denrées
alimentaires (céréales) ; Hanyu da zidian, tome 3, p. 1550.

232 Ma traduction.

234 Tortue a carapace molle.

235 Catégorie de poissons sans véritables écailles vivant dans les cours d’eau, les lacs et les riziéres au
sein d’un milieu boueux ou vaseux.

236 | e chanvre, le millet, le blé, le haricot et le riz.
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faire attention aux périodes d’interdiction [de pénétrer] dans les mares®’, les bassins, les
gouffres, les étangs, les riviéres et les marais ; ainsi les poissons et les trionyx d’eau
douce seront sans pareils et abondants, les cent familles auront un excédent de [denrées]
disponibles. Couper, abattre, planter ou faire pousser [des arbres] ne doit pas contrevenir

aux périodes appropriées (bu shi shi 4~k F¥F) ; ainsi les foréts de montagne ne seront pas

[trop] jeunes et les cent familles auront un excédent de matériaux (cai £4).2%®

La troisiéme thématique abordée par Xunzi, qui est celle de 1’organisation
étatique, reprend les deux autres citées précédemment : taxation et périodes d’ouverture
et de fermeture des zones boisées et humides en période de croissance (des végétaux)
et de gestation (des animaux). A travers les attributions des fonctionnaires en charge
des eaux et foréts, une réglementation calendaire sous la forme d’une gestion
administrative du territoire s’élabore progressivement a la fin des Royaumes

Combattants.

R [ BKE, %ISR A TR, DRSS, R A A
JE, AT F. 2
Liste des fonctionnaires : [...] il faut cultiver a ’aide du brilis, entretenir les foréts de
montagnes, les marais et les étangs, les végétaux, les poissons et les trionyx ainsi que les
cent sortes de 1égumes. Les autorisations ou les interdictions [d’exploitation] se font aux
périodes convenables, de sorte que le royaume ait suffisamment a consommer et les
biens [qui y sont soustraits] soient inépuisables, voila la charge impartie aux responsables

des eaux et des foréts (yushi = fifi).24°

Pour faire une bréve synthése des sources parcourues jusqu’ici : du calendrier
agricole primaire présent dans le poéme Qiyue (Shijing) a la complexité des

interdictions calendaires rédigées a la fin du I11° siecle et au début du 1I° siecle avant

237 Je suis la traduction de Rémi Mathieu concernant le caractére yu 7¥. Yu indique un plan d’eau (chi i)
pollué ou sale qui semble correspondre, pour 1’époque, a une étendue artificielle d’eau stagnante telle
qu’une mare.

238 Ma traduction a été inspirée par celles d’Eric Hutton (Xunzi, p. 76) et de Rémi Matthieu (Le Blanc et

Mathieu, Philosophes confucianistes, p. 849).

240 \Ma traduction.
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notre ere — notamment retranscrites au sein de deux ouvrages syncrétiques : le Lishi
chungiu et le Guanzi — se développe un processus discursif et idéologique
d’élaboration du calendrier agricole au plus proche de 1’ordre céleste (saisons et
phénomeénes naturels). Les termes (shixu F# /5, yishi LARF, shunshi JIFFF et shuntian JIE
K) invitant a «suivre les périodes convenables » ont été dans un premier temps
employés chez Confucius, Mozi et Mencius pour souligner I’importance du bien-étre
de la population en respectant les périodes agricoles. Dans un contexte historique ou
les invasions et les alliances entre les royaumes sont courantes, la philosophie politique,
bien que parfaitement distincte chez ces trois penseurs, réclame une déférence due au
Ciel et a ce qu’il donne d’essentiel a ’humanité : 1’agriculture. Il faut observer 1’ordre

céleste et en aucun cas ne nuire ou négliger les travaux agricoles.

Puis avec Xunzi, nous assistons au I11° siécle avant notre ére au développement
des discours sur les « périodes convenables » qui, a partir de I, produit progressivement
des ordonnances et des interdictions calendaires (shiling f54> et shijin F52%) corrélées

a une perspective organisatrice des activités humaines (agricoles, politiques et
cultuelles). 11 se dessine 1’idée, de plus en plus aboutie, d’une organisation
gouvernementale capable de réglementer et de superviser de maniere raisonnée les
périodes de productivité et d’exploitation de la faune et de la flore ainsi que les
questions de fiscalité qui en découlent. Ainsi, tout ce qui circonstancie le
rapprochement entre «périodes convenables» et gestion administrative des
exploitations de la nature (faune et flore) a essentiellement pour objectifs de construire

une prospérité pour le peuple.

Pour conclure ce sous-chapitre, je voudrais revenir en quelques mots sur le point
de vue contemporain politique et scientifique visant a présenter en tant qu’« éthique
écologique » certains de ces discours calendaires de la Chine des Zhou et des Han
relatifs a la gestion administrative de la nature et aux besoins fondamentaux des
populations. Etonnamment, ces textes de la Chine ancienne sont percus par certains
travaux académiques comme faisant écho a I’idéologie du développement durable. Le
développement durable, ce que Romain Felli appelle « 1’écologie par en haut » (c’est-
a-dire I’écologie politique qu’il I’oppose a « 1’écologie par en bas »), préne un systeme
technico-productif durable : I’instauration d’une gestion environnementale étatique,

accompagnée d’une puissance coercitive et d’une architecture économique,
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productiviste et de croissance renouvelable?*!. Certes le Mengzi, le Xunzi, le Guanzi et
le Lishi chungiu ne remettent nullement en question la hiérarchisation de 1’ordre
sociétal, tout en prénant une approche «humaniste» et une gestion des périodes
d’exploitations de la faune et la flore — tout cela sous le coup de menaces
cataclysmiques —, pour autant leurs contextes, qu’ils soient historiques, religieux ou
idéologiques n’ont rien d’analogue, de prés ou de loin, avec la version capitaliste de

I’écologie que représente le développement durable.

1.4 : Les textes calendaires du Guanzi et la cosmologie

corrélative

Avec la diffusion des idées de Xunzi lors de ses pérégrinations au pays de Qi,
de Qin et de Chu, la seconde moitié du IlI° siecle avant notre ére voit les discours
politiques, économiques et administratifs adopter les réglementations calendaires. Ces
réglementations, dont fait partie la gestion de certaines zones boisées ou humides?#, se
sont insérées dans la construction intellectuelle d’un renforcement du pouvoir royal
mandaté par le Ciel. L’autorité du souverain y est décrite comme le principal garant du
maintien de I’ordre cosmique face aux désastres et aux déréglements de la nature causés
par le non-respect des régles calendaires. Au-dela d’une simple réglementation sur la
faune et la flore en milieu sauvage qui n’est pas utilisé ni pour 1’agriculture ni pour

I’élevage, transparait derriére ces discours normatifs, comme le constate Romain

241 Sur la différence entre une « écologie par en haut » et une « écologie par en bas », voir Romain Felli,
Les deux ames de I'écologie : une critique du développement durable, Paris, L’Harmattan, 2008.

242]an Matthew Miller note une réglementation forestiere « traitée de maniére cohérente » avec les
activités agricoles de par les restrictions de la chasse et la coupe du bois au printemps, puis par leur
autorisation a partir de 1’automne : « Foresters’ years were roughly split between the spring and summer,
when they were largely involved in protecting wood, crops, and game; and the fall and winter, when they
were principally involved in overseeing the hunt and the wood harvest. This suggests an overlap, both
spatial and occupational, between farming and hunting and a role for foresters in generalized

environmental oversight. ». Miller, « Forestry », p. 605.
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Graziani, une légitimation du pouvoir étatique : « Mainte description du sage épousant
I’ordre naturel peut se lire comme un exercice de légitimation du pouvoir monarchique.
La norme politique se conforme au fait naturel, dont elle se fait I’expression

incontestable et impartiale. » 24,

Parmi les diverses productions écrites de réglementations calendaires évoquant
la flore et postérieures aux enseignements de Xunzi, deux grands ouvrages au caractere
syncrétique sont redigés quelques temps avent 1’unification des pays chinois par les
armées de Qin : Le Lishi chungiu a I’ouest, au royaume de Qin, et le Guanzi & 1 a
I’Est, au royaume de Qi. La circulation des idées aux quatre coins de la Chine atteignant
un paroxysme au fil des conquétes entre royaumes rivaux, on constate a cette période
I’émergence d’un nouveau concept, celui de la cosmologie corrélative, dans les discours
de ces deux ouvrages et représentatif de « I’effort de systématisation cosmologique »?**

pousse par a un nouvel ordre gouvernemental.

En s’¢éloignant momentanément de I’analyse des réglementations calendaires du
Lishi chungiu, nous nous intéressons d’abord aux interdictions saisonniéres dans les
textes du Guanzi. L ouvrage en question est une anthologie éditée par Liu Xiang %/ [A]
(97-8 av. n. e.). Elle est composée d’un vaste mélange de documents courant sur une
large période allant de la fin des Royaumes Combattants a la dynastie des Han
antérieurs, et represente le fruit de plusieurs écrivains anonymes syncrétisant parfois
divers courants de pensée (Iégisme, taoisme, 1’école du yin et du yang, etc.)®*. Bien
que Guanzi était un illustre ministre a la cour du duc Huan de Qi au VII° siécle avant
notre ¢re, aucun des textes de 1’ouvrage éponyme n’est de sa main ni se rattache
distinctement a son enseignement 12 Guanzi ou Guan Zhong % fi{' sert de référence
historique en tant que représentation du réformateur compétent, aux théses de

’ouvrage®”’. A travers ses interventions, le plus souvent auprés du duc Huan de Qi,

243 Romain Graziani, Ecrits de maitre Guan : les quatre traités de 1'Art de I'esprit, Paris, Les Belles
lettres, 2011, p. LIII.

244 Cheng, Histoire de la pensée chinoise, p. 259.

25 Allyn Rickett, « Kuan tzu », in Early Chinese Texts, p. 244 et Allyn Rickett, Guanzi, political,
economic, and philosophical essays from early China, Volume one (revised edition), Boston, Editions
Cheng & Tsui, 2001, p. 14.

246 Rickett, Guanzi, Volume one, p. 16.

247 Rickett, Guanzi, Volume one, p. 8-10.
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Guanzi est le porte-voix des réformes politiques et économiques. En raison de son
image de ministre éclairé, instigateur au V1I¢ siécle avant notre ¢re de 1’apogée de la
puissance hégémonique de Qi sur les royaumes voisins, les souverains postérieurs de
Qi ont ainsi placé I’ Académie Jixia #2 T sous son patronage intellectuel®*®. « Les lettrés
de Jixia exaltent Guan Zhong a I’envie et se donnent pour mission de transmettre son
enseignement. Guan Zhong est une figure de ralliement, une ascendance tutélaire, un

patron a ’origine d’une transmission. »*%°,

L’ Académie Jixia établie a la capitale du Royaume de Qi pendant la période des
Royaumes Combattants est une société savante extrémement bigarrée a 1’image d’une
de ses creations littéraires : le Guanzi. La, convergent les « cent » courants de pensée.
Lieu de débat, souvent devant la cour, entre représentants de différentes traditions
philosophiques, c’est aussi un lieu d’enseignement. Sujet a une «atmosphere
intellectuelle effervescente »>°, la réalisation de nombreux traités et essais y voient le
jour dont quelques-uns des textes du Guanzi. « Jixia devait ressembler a une sorte
d’université ou la recherche, la disputatio et ’enseignement rassemblaient un grand
nombre de penseurs éclectiques, ou des personnalités affrontaient et testaient leurs vues.
Les débats devaient se nourrir de la réflexion de penseurs invites et de maitres de

passages »%°L,

A la suite du séjour de Xunzi entre les murs de I’ Académie Jixia, plusieurs textes
au sein du Guanzi attestent d’une conception idéologique de reglementations

calendaires présente également dans d’autres écrits contemporains, notamment avec le

248 Selon Allyn Rickett, I’icone historique et les textes attribués & Guan Zhong influencérent la plupart
des courants de pensée des Royaumes Combattants et des Han antérieurs : Confucianisme, mohisme,
taoisme ou encore légalisme ; Rickett, Guanzi, Volume one, p. 14.

249 Graziani, Ecrits de maitre Guan, p. XXVI-XXVII.

250 Graziani, Ecrits de maitre Guan, p. XXV.

251 Graziani, Ecrits de maitre Guan, p. 85-86. Au sujet de I’Académie Jixia et des strates rédactionnelles
du Guanzi, Romain Graziani en dresse les contours historiques de maniere limpide dans la troisieme
partie de son introduction: « L’académie Jixia et ’intelligentsia des Royaumes Combattants » (Ibid., p.
XXIV-XXX), et se poursuit au chapitre « Origine, datation et attribution des traités de “I’Art de 1°esprit”,
(Ibid., p.71-88). Voir également le monumental travail d’ Allyn Rickett auquel Romain Graziani se réfere:
Rickett, Guanzi, Volume one. Les noms des plus illustres maitres qui ont séjourné a I’ Académie Jixia y

sont mentionnés page 19.
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Liishi chungiu écrit a I’autre bout de la Chine au royaume de Qin?%2. A travers les
extraits issus de quatre textes du Guanzi présentés ci-dessous, le processus normatif qui
place les interdits calendaires au coeur des discours politiques, économiques et religieux
arrive a son terme pendant la seconde moitié du I11° siecle. Le sens des interdictions
saisonniéres est progressivement agrégé a de nouveaux concepts émergeant au cceur de

1’ Académie Jixia (les forces yin et yang, les cing phases, etc.).

1.4.1 Le texte « Youguan #'E »

Probablement composé quelques années avant le Lishi chungiu 23, le titre
originel du « Youguan %/J'5 » (« L’office responsable de la jeunesse ») est celui des
« Ordonnances calendaires du Palais obscur » (Xuangong shiling % & i4) 2. Ecrit
entre le Xunzi et le Lishi chungiu, le «Youguany» propose I'une des premicres
tentatives scripturaires d’anthologie d’ordonnances calendaires en adéquation avec les
périodes dites convenables. Le « Youguan » et le chapitre qui le suit, le « Youguan tu %
B & » (« Carte de I’office responsable de la jeunesse ») semblent étre tous deux la

représentation symbolique du « palais des lumiéres » (Mingtang %) apparu sous les

252 Robin McNeal (« The Development of Naturalist Thought in Ancient China: A Review of W. Allyn
Rickett's Guanzi », Early China, vol. 28, 2003, p. 91 et 196) critique une tendance quelque peu erronée
d’affilier le Guanzi a I’enseignement de Xunzi, et plus généralement aux perceptions confucéennes. Or
Xunzi représente dans mes propos non pas l’origine idéologique de la notion de réglementations
calendaires, mais, tout en se la réappropriant, sa diffusion aux quatre coins de la Chine.

253 Rickett, Guanzi, Volume one, p. 4 et 168-169.

254 Selon Allyn Rickett (Guanzi, Volume one, p. 148-149) le titre originel de ce chapitre serait celui des

=

« Ordonnances Calendaires du Palais obscur » (Xuangong shiling Z E/K;4>). Le caractére you %) aurait
été confondu avec le caractére xuan % et la caractére guan E avec celui de gong & . Contrairement au
terme Youguan qui signifie « L office responsable de la jeunesse », celui de Xuangong Z & fait sens
avec le contenu du texte en tant que symbole du hall Nord du Palais des lumiéres (mingtang BH %) et
parce qu’il apparait fréquemment dans la littérature du royaume de Chu. A contrario, Li Xiangfeng
distingue le Youguan comme un ancien modéle du Palais des lumieres datant de la dynastie Zhou. Le
terme xuanguan Z B qui est mentionné plusieurs fois dans le texte correspondrait, selon lui, & xuanguan
Z £, le Palais situé au nord (beigong 1t du Youguan £1'E. Guanzi jiaozhu & F¥E, p. 133-135,

159 et 161.
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Han. Le Mingtang aurait fonctionné « comme une représentation du cosmos, au sein de
laquelle est censée se manifester la vertu impériale au rythme des saisons ; il est utilisé
lors de différents rituels réglant ’organisation du temps et de I’espace [...]»2®.
Composé d’une trentaine de cycles de douze jours, la répartition du calendrier du
«Youguan » est, comme le note Allyn Rickett, semblable au document sur lattes de
bambous intitulé les « Trente périodes » (« Sanshi shi» —--§) découvert en 1972 a
Yinqueshan au Shandong et qui date de 132 avant notre ére?®. Cependant, hormis une
répartition cyclique assez proche, les activités calendaires sont bien plus fournies dans
les « Trente périodes » et font état d’un développement discursif plus avancé, propre au
début de la dynastie des Han (cette question sera abordée de maniére plus approfondie
au deuxiéme chapitre de cette thése)?’. Cette version du calendrier proposée par le
«Youguan » montre un nombre de nceuds solaires (jieqi H1%) plus élevé que le
calendrier officiel du I1° siecle avant notre ére présenté plus haut : trente nceuds au lieu
de vingt-quatre. Concernant ses nominations, a c6té de nceuds solaires déja évoqués
précédemment (gingming & B, xiaoshu /N2, bailu [ #, xiaohan /N 7€, etc.)
apparaissent divers souffles cosmiques (gi %/) ainsi que d’autres noms de nceuds : mao

Yll, ying — ou encore you F428,

Au sujet de son contenu, sur neuf réunions des feudataires (hui zhuhou &%),
la quatriéme s’intéresse a la question des périodes d’ouverture et d’interdiction de la
péche (souze yishi jinfa zhi #7% LARs2E 4% 2 ), puis pendant la cinquiéme, advient celle
des périodes pour les offrandes cultuelles adressées aux sites naturels des montagnes et
des cours d’eau®®. Sans étre trés prolifique quant aux interdictions contre les dommages
causés a la faune et la flore, le « Youguan » dresse quelques-uns des contours normatifs

des ordonnances calendaires :

1. Plusieurs aspects de la cosmologie corrélative (la théorie des cing phases) sont
introduits au calendrier : cinq saisons associées a cinq noms d’empereurs, a cinq

notes de musiques, a cing godts, a cing nombres et a cing couleurs.

25 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 101.

26 Rickett, Guanzi, Volume one, p. 164.

37 Yinqueshan Han mu zhujian [er] SR 117 5277 i [7(], Pékin, Wenwu chubanshe, 2010, p. 211-223.
28 Rickett, Guanzi, Volume one, p. 162.

29 Guanzi jiaozhu, p. 158. Traduction en anglais d’Allyn Ricket : Rickett, Guanzi, Volume one, p. 185.
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2. L’apparition systématique de cataclysmes au cas ou les ordonnances calendaires
appliguées ne correspondent pas a la bonne saison.
3. Une période plus explicite d’application des ordonnances et des interdictions

calendaires.

Le «Youguan» comporte moins d’ordonnances détaillées que les « Douze
almanachs » du Lushi chungiu, tout en présentant beaucoup de similitudes avec ce
dernier, notamment en ce qui concerne les trois points cités ci-dessus?®°. Les trois autres
calendriers présents dans le Guanzi : « Sishi PR », « Wuxing F.1T » et « Qingzhong
Ji B¢ L », bien que postérieurs dans leur version finale aux « Douze almanachs » et
au « Youguan », proposent des modeles de calendrier légerement dissemblables, mais
comportent néanmoins une terminologie d’interdictions (jin 2%) vis-a-vis de la faune et

de la flore similaires.

1.4.2 Le texte « Sishi VUKF »

Le calendrier dans le traité « Sur les quatre saisons» (« Sishi JKF ») énumere

successivement cing périodes saisonniéres?%!

ou sont mentionnés pour chacune d’elles :
une enumeration des divers aspects de la cosmologie corrélative qui lui sont associés,
les risques de cataclysme au cas ou les activités ne correspondent pas a leur saison ainsi
que les ordonnances et les interdits. Chaque saison est affiliée a un bindme de deux

troncs célestes (tiangan & 1) et & cing décrets spécifiques?®?. Si les décrets promulgués

260 Voir le tableau comparatif d’Allyn Rickett entre les aspects des cinq phases présents dans le
«Youguan » et ceux du « Yueling » ; Allyn Rickett, Guanzi, Volume one, p. 163.

261 Excepté dans le « Youguan », la saison de ’agent terre, au centre des quatre points cardinaux, se situe
dans la plupart des calendriers a la fin de la saison estivale.

262 Concernant la saison estivale, les décrets s’effectuent pendant la période du centre et de I’agent terre,
c’est-a-dire & la fin de I’été, aprés la période dite du sud et de ’agent feu. Les troncs célestes représentatifs
de 1’été sont associés a la saison du centre et non pas, comme c’est généralement le cas, a celle du sud.
De plus les troncs célestes sont agrégés aux saisons de la maniére suivante (je cite ci-apres la formulation
propre au printemps) : « C’est pour cela que les cinq lois sont décrétées les jours Jia et Yi des trois mois
printaniers » (Shi gu chun sanyue yi jia yi zhi ri fa wuzheng & #%& = H LLH 2.2 H %% 1LF ; Guanzi

jiaozhu, p. 843). Bien que la traduction anglaise d’Allyn Rickett est tout a fait correcte, la formulation

81



s’accordent aux bonnes périodes calendaires, une pluie féconde descendra sans
provoquer de cataclysme. Sur un total annuel d’une vingtaine de réglementations, les
trois réglementations calendaires ci-dessous viennent tout particulierement circonscrire

I’attention portée a la faune et a la flore.

Ainsi, la cinquiéme réglementation printani¢re décrete I’interdiction de nuire au

développement des animaux et des plantes consommables (chasses et cueillettes) :

TEE: MEABRR, PREEREAESE, 20

La cinquieme réglementation décréte qu’il ne faut ni tuer prématurément les faons, ni

cueillir (jian #£%°%) les fleurs ou couper les tubercules (yu %) 2.

en elle-méme peut préter a confusion, dont je prends ici I’exemple de Robin McNeal qui note : « The
text goes on with a detailed list of activities suitable to this season, including specified days for the
promulgation of detailed rules and orders. » ; Robin McNeal, « The Development of Naturalist Thought
in Ancient China: A Review of W. Allyn Rickett's Guanzi », Early China, vol. 28, 2003, p. 185.
Néanmoins, les troncs célestes Jia et Yi qui sont cités indépendamment des douze branches terrestres
(dizhi #157) ne désignent pas des jours particuliers durant le printemps, mais au contraire, I’ensemble
des jours de cette saison. Voir la partie concernant les dix troncs célestes dans I’imposant travail
d’annotations et de traductions du Wuxing Dayi F.17 K& par Marc Kalinowski : « Troncs jia t1 et yi t2
(printemps): selon l'apocryphe “Tuiduzai” des Odes, jia signifie scellé jia '; au printemps on 6te les
scellés, en hiver on les appose. Commentaire de Zheng Xuan aux “Ordonnances Mensuelles™: jia signifie
(s") extraire chou i ; yi signifie compresser ya #L. Au printemps, les étres s'extirpent des enveloppes
dans lesquelles ils étaient jusque-1a comprimés. » ; Marc Kalinowski, Le compendium des Cing Agents
(Wuxing dayi, Vle siécle), p. 148.

263 Guanzi jiaozhu, volume zhong 7, p. 843.

264 Hanyu da zidian, tome 7, p. 3977.

25 Allyn Rickett (Allyn Rickett, Guanzi, political, economic, and philosophical essays from early China,
Volume two, Princeton, Princeton University Press, 1998, p. 112) comprend yu % comme les tiges
(«stems ») des fleurs (hua #E). Toutefois, yu et hua semblent dans cette phrase représenter deux
dénominations de plantes symétriquement opposées dans ’espace : 1’une (hua) se situe au-dessus (dans
les arbres) et la seconde (yu) est située en dessous (sous terre). Le caractére hua indique présentement la
fleuraison des arbres fruitiers (Hanyu da zidian, tome 6, p. 3425). Dans le Lishi chungiu, ce terme est
utilisé dans les ordonnances au deuxiéme mois du printemps pour désigner le fleurissement des péchers
et des pruniers (tao li hua #kZ=# ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 32). Cette interdiction de couper les fleurs

des arbres fruitiers est en tout point essentielle a I’arboriculture fruitiére ou a la cueillette (car le fruit se
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Quant a la cinquieme réglementation établie a la fin de 1’été (les jours estivaux bing A
et ren J] sont intégrés a la phase du Centre et non du Sud) interdit les chasses (sans

mentionner la péche) :

T SR EBEE, RS>

La cinquieme réglementation établit un décret interdisant de dresser des filets pour

capturer les oiseaux et les animaux terrestres ; il ne faut pas non plus tuer les oiseaux

capables de voler.?*’

Enfin, la troisieme réglementation hivernale est une des plus intéressantes, car elle
interdit I’ouverture d’une période d’exploitation des ressources provenant du tréfonds

des montagnes (minerais ?) et des profondeurs des cours d’eau (pierres précieuses ?)?%

[...] B350 ] 2 20

«[...] I ne faut pas ouvrir [la période d’exploitation] de matériaux?" issus des

montagnes ou des cours d’eau. »

forme a partir de la fleur pollinisée). Par opposition symétrique, yu indique les plantes tuberculeuses
poussant sous terre ; Hanyu da zidian, tome 6, p. 3382-3383.

266 Guanzi jiaozhu, volume zhong 7, p. 847,

267 Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, p. 114) interpréte d’un coté gin shou E 8k comme une définition
générique qui désigne I’ensemble des animaux (« animals »), et de 1’autre feiniao /&5 par oiseaux
volants (« fly birds »). D’apres le Hanyu da cidian (tome 12, p. 698) les oiseaux capables de voler sont
qualifiés de « feiniao », or, cette définition n’englobe donc pas les oiseaux inaptes au vol (la sarcelle, le
rle, le dodo...) ; ceux-ci seraient, & contrario, plutdt inclus dans le terme gin &.

288 En revanche I’ouverture de la péche s’effectue en cette méme période hivernale.

26% Guanzi jiaozhu, volume zhong H, p. 855.

270 |_jttéralement zang j&X souligne ce qui est enfoui ou caché dans les montagnes et les cours d’eau. Allyn
Rickett (Guanzi, Volume two, p. 115) parle des « trésors » des monts et des riviéres : « the treasures of
mountaines and rivers ». Je suis I’interprétation de Li Xiangfeng (Guanzi jiaozhu, p. 855) pour qui cang
désigne les minerais enfouis dans les montagnes et les pierres et perles précieuses au fond des cours

d’eau.
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1.4.3 Le texte « Wuxing T1.1T »

Probablement remanié durant 1’époque des Han antérieurs®’%, un calendrier au
sein du traité « Sur les cing phases » (« Wuxing F.1T ») propose une autre vision des

réglementations printaniéres :

HZE, BHEFARITH, RTH4, [L]. HEE, IELb, Z2RER, Frelgss
At SRRIFEMFTRBE, SORER, ME8at. U132, FRN, weR, A4k
B, ARBREE, BROGEE, ToEERGE, RRIAE. BT RImE. 27

Au solstice (d’hiver), le jour jiazi -1-*"® quand la phase du bois gouverne, le Fils du
Ciel établit des décrets [...]. Les inspecteurs [des eaux et foréts] (heng #72"*) partent

inspecter?™ les foréts de montagnes. Ils interdisent au peuple de couper du bois ; c’est de
cette maniére-1a qu’ils prennent soin de la végétation®®. De ce fait [le froid hivernal]

disparait et la glace s’estompe, les végétaux se différencient et germent. [Le temps est]

271 Rickett, Guanzi, Volume two, p. 118-120. Le calendrier débute au solstice d’hiver et suit un cycle de
cing périodes de soixante-douze jours (pour un total annuel ne comportant que 360 jours). L’année
commence un mois plus tot par rapport au calendrier officiel issu de la réforme de 104 av. n. €. ou le
début de I’année se situe entre janvier et février.

212 Guanzi jiaozhu, volume zhong 1, p. 868-869.

273 « Le cycle sexagésimal est constitué par la combinaison de deux séries d'indices, les dix troncs (gan)
et les douze branches (zhi). Chaque bindme comprend une composante dénaire (le tronc) et une
composante duodénaire (la branche). Le cycle peut étre divisé en six décades (liujia) commencant par
I'indice jia tl ou en cing duodécades (wuzi) commengant par zi b1. A tout bindme correspond un agent
selon un procédé qui existait déja au troisieme siécle avant notre ére et qui se trouve explicité au chapitre
sept du Compendium. » ; Marc Kalinowski, Le compendium des Cing Agents, p. 162.

274 \/oir au chapitre deux la sous-partie sur les fonctionnaires dans le Zhouli ainsi que celle concernant la
gestion du parc Shanglin.

275 Je suis I’interprétation d’Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, note de bas de page n° 44, p. 125) et de
Li Xiangfeng (note de bas de page n° 4, p. 870) qui, tous deux, remplacent le caractére shun JI& par xun
1 (« réaliser une tournée d’inspection »).

276 Le sens de cette phrase a pour objet le respect de I’agent bois (mu), I’agent dominant au printemps, et
par extension, a toute la végétation qui s’éveille en cette fin de période hivernale. L’interdiction de couper
du bois n’apparait pas ici en tant qu’élément de la gestion forestiére, mais un symbole de I’agent bois.
En paraphrasant la traduction d’Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, p. 125), cette interdiction est une

démonstration du respect accordé aux plantes.
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aux animaux sortant de leur hibernation®’’

ainsi qu’a ’euryale ferox (ling %) tanguant a
la surface des eaux (mao Y[1)?"®. [Il faut] éviter (bi F%) de contrevenir & la période
convenable (wushi ZJ1) impartie [aux activités] printaniéres®” [afin de bénéficier] d’un

enracinement accompli des germes cultivés (miao ). Il ne faut ni tuer (li %) les

2717 A noter que D’interprétation d’Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, p. 125) ne semble pas cohérente
avec la structure du texte, et encore moins au regard des usages pourtant répétitifs des phénoménes
naturels : « Do not let the larvea of hybernating insect mature, but let water chesnut sprout ». La raison
provient du choix de remplacement du caractére shu . Allyn Rickett (note de bas de page n° 45) suit
la correction de Li Zheming et Guo Moruo et substitue shu par du fi&. L explication de Li Xiangfeng
parait plus logique, shu se comprendrait pareillement a qu % (marque la direction du verbe qui lui
succede).

278 Selon les éditions, le caractére retranscrit est soit mao Y soit luan 5 (voir Allyn Rickett, note de bas
de page n° 46) ; Li Xiangfeng suit « les anciennes éditions » et conserve le caractére mao Yfl ; tandis que
Zhu Yingping 4<i%°F- et Xie Haofan it dans 1’ouvrage L explication compléte du Guanzi (Guanzi
quanshi % ¥ 4z ¥, Canton, Guanzhou renmin chubanshe, 1996, p. 554-555) utilise également
I’interprétation de Guo Moruo en recopiant le caractére luan, qu’ils proposent de comprendre sous le
sens de mengya #fj %f, le « bourgeonnement ». Pour autant, I’annotation de Li Xiangfeng (Guanzi jiaozhu,
p. 869) de concevoir mao comme un équivalent du verbe fu 5% (« flotter ») semble beaucoup plus
cohérente au vu du caractére qui le précéde (ling %£). Ling ou linggian 2% 7%, plus connu sous la
dénomination gianshi ¢ £ indique, en nom latinisé, 1’euryale ferox, une variété de nénuphars dont les
graines ont des vertus thérapeutiques. La traduction de ling par « chataigne d’eau » (Allyn Rickett) pose
quelques problemes relatifs au contexte géographique, car celle-ci est une plante préférant les eaux plus
chaudes du sud de la Chine (située a plus d’un millier de kilométres de la région du Shandong). Voir Li
Xiangfeng (Guanzi jiaozhu, p. 870-871) qui présente les différents points de vue interprétatifs antérieurs
a son travail. Pour conclure, zhechong #: &% et maoling YPZ% appartiennent a mon avis aux observations
descriptives des phénoménes naturels et des nceuds solaires spécifiques a I’éveil du printemps.

279 Une interprétation unanime (Li Xiangfeng, Guanzi jiaozhu, p. 869 ; Zhu Yingping et Xie Haofan,
Guanzi quanshi, p. 554-555 ; et Rickett, Guanzi, Volume two, p. 125) propose pi f# comme I’ouverture
de la terre (le labourage) au printemps et remplace shi 7 par dai £ (« traiter »). Le sens de la phrase se
rapporterait a la consigne de labourer les champs au printemps dans les délais impartis (étre dans la
période convenable). Cependant, comprendre pi dans le sens du labourage des champs change
volontairement toute la structure de la phrase, ol un non-sens rejaillit sur la négation wushi ZJF§ a
laquelle il est proposé un caractére de substitution : dai. Il existe pourtant un parallélisme extrémement
explicite entre yishi et wushi, wushi étant la non-application de yishi. Au lieu de lire pi /%, une possibilité
plus @ méme de convenir avec wushi est d’établir une double négation en lisant ce méme caractere bi k¥

(synonyme de bi ##) : « il ne faut pas ne pas suivre les périodes précises des activités saisonniéres ».
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oisillons (chukou ##%), ni abattre précocement les faons (ni 8 et yao B2%°) ou les

approcher (fu {#) lors des chasses (su i%)?!

, hi non plus blesser les nourrissons (giangbao
4 {52%2). Si les réglementations printaniéres (shi i) sont appliquées, il n’y aura point de

périclitation (diao ). Cette période se termine au bout de soixante-douze jours.?®®

Les modeles d’interdictions calendaires du « Sishi P45 » et du « Wuxing F1.17
» reproduisent a leur maniere 1’idée que la faune et la flore doivent étre préservées
pendant la saison du printemps, car cette saison incarne la période de fécondité et de
développement des animaux et des végétaux. La convention générale est I’interdiction
de tuer ou de blesser les jeunes animaux terrestres et, dans le « Wuxing », également
les oisillons. Pendant 1’été, les grandes chasses envers ces deux catégories d’animaux
sont prohibées dans le « Sishi »*®. Il transparait cependant une approche descriptive
différente vis-a-vis de la flore dans les deux textes. Le calendrier « Sur les quatre
saisons » (« Sishi ») révele deux interdictions préventives, empiriques et utilitaristes :
préserver la floraison puis la pollinisation des arbres qui donneront par la suite des fruits,

de méme que les petits tubercules qui deviendront des légumes ou des plantes

280 | jttéralement les nouveaux nés des cervidés (ni &) et les jeunes cervidés (yao E&).

281 [ ’explication de Guo Moruo (Guanzi quanshi, note de bas de page n° 13, p. 55) et la traduction
d’Allyn Rickett avancent que le caractére fusu {83 se lit fusu #85 : « tirer trop fort les fixations », et
I’associent a la suite de la phrase : « emmailloter fixement un nourrisson ». Cette approche découd
malheureusement un peu trop les fils logiques des interdictions printaniéres, car la phrase suivante a sa
propre négation wushang T-15 (« ne pas blesser »), wu T= étant un synonyme du wu . De son c6té, Li
Xiangfeng (Guanzi jiaozhu, note n° 10, p. 871) suit les annotations de Ding Shihan ] =:7%. Ces derniéres,
bien plus cohérentes, mettent en évidence une méthode de chasse nommée su i£. Elle consiste a
poursuivre les cervidés en repérant leurs traces de pattes et en imitant leur cri. Fu {8 prend le sens de po
8 ou pojin iHIT (« s’approcher de »). Ding Shihan soumet de la sorte une interdiction d’effrayer les
faons.

282 Qutre le lange qui enveloppe le nourrisson, par extension, une seconde signification du terme
giangbao %4} (synonyme de giangbao ##75) désigne également les nouveau-nés (humains) ; Hanyu da
cidian, tome 9, p. 139.

283 Ma traduction.

284 Lors de la saison symétriquement opposeée : I’hiver, il est possible de couper du bois pour s’en servir
comme matériaux (jiao zhujian #1177 %7, fa tanzhe {48 #h) ; le peuple est autorisé a sortir chasser dans

les montagnes et les foréts (ling min chulie ginshou 4 [ H 3 &%),
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comestibles (carottes, taro...). Quant au calendrier « Sur les cing phases » (Wuxing), les
fonctionnaires interdissent au peuple®® d’aller couper la végétation afin d’illustrer
toute la considération (ai %) a I’égard du bois (mu), I’agent dominant au printemps. ||
y a bien dans le calendrier sur les cinq phases ’influence des périodes convenables
(yishi) au méme titre que celui sur les quatre saisons mais les activités y sont décrites,
dés lors, au travers du prisme de la cosmologie corrélative et prend clairement une

orientation tres théorique en minimisant les aspects pratiques.

1.4.4 Le texte « Qingzhong ji #§ & . »

Le quatrieme calendrier intitulé « Le léger et le lourd, partie six » (« Qingzhong
ji B H ) ») et postérieur aux deux autres (probablement du I*" siecle avant notre ére) a
été intégré au sein d’une série de discours relatifs aux politiques économiques de
1’Etat?®, 11 regroupe une liste d’activités (politiques, cultuelles et agricoles) réparties
entre huit petites périodes de 46 jours chacune : du solstice d’hiver au commencement
du printemps (yi dongri zhi shi, shu sishiliu ri, dong jin er chun shi I&HZ 45, %Y
+NH, & FHMELH), de ’équinoxe de printemps au commencement de 1’été, du
solstice d’été au commencement de 1’automne, et ainsi de suite ; et quatre grandes
périodes de 92 jours : du solstice d’hiver a 1’équinoxe du printemps (yi dongri zhi shi,
shu jiushier ri, wei zhi chunzhi A& H 245, UL+ —=H, sH2H %), de ’équinoxe

au solstice, etc. (pour un total de 368 jours annuels)?®.

285 Cette interdiction s’adresse au peuple (nous en reparlerons plus en détail au prochain chapitre), elle
ne concerne ni la cour, ni 1’administration et les ouvriers d’Etat.

286 | es sept parties, de jia B a geng 5% (les traités bing T4 et geng ont disparus), constituent les écrits les
plus tardifs du Guanzi ; Rickett, Guanzi, Volume two, p. 446 et 509-510.

287 |jttéralement : « Comptez quarante-six jours a partir du solstice d’hiver, I’hiver se termine et le
printemps commence » ; Guanzi jiaozhu, volume xia I, p. 1529.

288 « Comptez quatre-vingt-douze jours a partir du solstice d’hiver, [puis arrive ce que] I’on nomme
1’équinoxe de printemps » ; Guanzi jiaozhu, p. 1533.

289 Bien que postérieur aux autres calendriers édités dans le Guanzi, I’influence ou ’'usage de la
cosmologie corrélative y est moins présente. Allyn Rickett suspecte qu’originellement ce calendrier fut
introduit dans les traités sur « Le 1éger et le lourd » afin de remplacer une partie manquante ; Rickett,

Guanzi, Volume two, p. 509.
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Parmi les ordonnances printaniéres promulguées par le Fils du Ciel (tianzi zhi
chunling ye k72 %4 ), sont décrétées 1’obligation de cultiver des arbres?® et
I’interdiction de tuer des étres vivants®®'. Néanmoins, dans cette version calendaire,
I’offrande cultuelle de poissons au printemps (Xisheng yi yu 4% %4t LA ) %% semble
contradictoire avec I’interdit de tuer. Sil’on en revient aux réglementations printanieres
du «Sishi» et du «Wuxing », ni I’'une ni I’autre ne mentionnent explicitement les
animaux aquatiques. Ces deux discours concernent les mammiféres terrestres shou Ek
et les oiseaux gin &. L absence du caractére yu £ est a souligner, méme s’il pouvait
étre sous-entendu dans I’appellation ginshou E &R, dans le cas ou ginshou désignerait
I’ensemble de la faune. Il serait plus vraisemblable de considérer I’absence nominative
des poissons par le fait qu’ils ont, pour la plupart, des périodes de frai (¢’est-a-dire de
ponte et de fécondation des ceufs) annuel. L’oviparité des animaux aquatiques n’a
probablement pas été prise en compte dans les réglementations printanieres

préservatrices du renouvellement de la faune au printemps?®,

La version du « Qingzhong ji ¥ C\ » permet aussi d’entrevoir I’évolution
entre le I11° siécle et le I*' siécle avant notre ére de proscriptions calendaires se basant
graduellement sur la cosmologie corrélative. Elles s’éloignent au fur et a mesure des
pratiques empiriques (taxe et maitrise des savoirs agricoles) pour relever d’une

dimension majoritairement symbolique. C’est le cas des interdictions estivales®®* du

290 « Celui qui par négligence ne cultive pas d’arbres est considéré comme un criminel» (gou bu shu yi
zhe, wei zhi zeiren H AV E 2, 52 BIN) ; Guanzi jiaozhu, volume xia F, p. 1533.

291 « Ce qui est vivant ne doit pas étre tué » (sheng er wusha A7) #%) ; Guanzi jiaozhu, volume xia F,
p. 1529.

292 Ces interdits n’apparaissent pas dans les trois autres écrits du Guanzi cités plus haut ; Guanzi jiaozhu,
volume xia T, p. 1529

2% On remarque qu’excepté le Xunzi, les autres sources de ce corpus d’interdictions calendaires
emploient peu une taxinomie de la faune vivant en milieu aquatique (tortues, alligators, anguilles...) ni
ne nomment explicitement d’interdiction favorable a leur renouvellement, hormis la fermeture et
I’ouverture des zones de péches (étangs, marais, etc.). L’ intérét pour la faune aquatique chez Xunzi est
sans doute lié a son expérience au cceur des régions du sud — est de la Chine, riches en zones fluviales et
marécageuses, lorsqu’il exerca la fonction de préfet a Lanling BiF& pour le compte du royaume de Chu.

2% |es mémes prohibitions sont répétées parmi les ordonnances automnales.
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« Qingzhong ji #¥ 5 C » qui protégent une « grande » nature (flore et reliefs terrestres)

inhérente a 1’équilibre cosmique :

DEHZMS, BU+oNH, FRimEm. ] #REAHE: [TRRR, #17
Kok, BHETROR, BRKED, #Rgrkil, #EORAT. M=KmEAHEN. | RT2Z

E?ﬁt 295
Aas o

Comptez quarante-six jours a partir de 1’équinoxe du printemps, le printemps se termine
et I’été commence [...] [le Fils du Ciel] promulgue les décrets suivants : sont prohibés
les grands rassemblements, les grands feux, la coupe (ou 1’abattage) des grands arbres,

la condamnation & mort des grands ministres®®, I’excavation®®’ des grandes montagnes
et la destruction®® des grands marais (yan i7) 2. Anéantir (mie &) I’un de ces quatre®®
grands [éléments] et le royaume subira des désastres (hai ). [Ce sont la] les

interdictions estivales décrétées par le Fils du Ciel.

1.4.5 Le texte « Qichen gizhu B t£3F »

Concernant la symbolisation des interdictions calendaires des dommages causés
a la faune, a la flore et aux reliefs terrestres, il faut regarder du c6té d’un autre texte du
Guanzi datant probablement de la fin du I111° siécle avant notre ére : le « Qichen gizhu
LE ¥ » («Sept ministres et sept seigneurs »)%. A travers quelques-unes de ses

lignes sous forme de courte synthese, la version du « Qichen gizhu » révele un cadre

2% Guanzi jiaozhu, volume xia T, p. 1533.

2% Daprés les annotations de Li Xiangfeng, cette interdiction aurait été rajoutée ultérieurement. Le
nombre symbolique aurait di étre de cing interdictions. Guanzi jiaozhu, volume xia v, note n° 6, p.
1534-1535.

297 |_e caractére zhan #Jr est un synonyme de duan i ; Hanyu da zidian, tome 4, p. 2170.

2% _u 2% est un synonyme de sha #%. Hanyu da zidian, tome 3, p. 1515.

2% Hanyu da zidian, tome 2, p. 882.

300 Je suis les choix de Li Xiangfeng et d’Allyn Rickett qui optent tous deux pour une erreur de
transcription des caractéres quatre = et trois —. Guanzi jiaozhu, p. 1535 et Rickett, Guanzi, Volume two,
note n° 21, p. 513.

301 Rickett, Guanzi, Volume two, p. 202.
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discursif commun®®? arrivé & maturité a la fin des Royaumes Combattants, peu apres

les ordonnances calendaires du Lishi chungiu.

WO EAANF AL ANBEMW? —HEH, “HEE, =FNAE, TRk,

FLEIRIRE, NEIMUE . PUZEE T2 FMmAt, MEHIRE, RKAT, ROk, @

Kili, A7RK, #RKRE, WK EMEK, EFLN, ERA, 81D, HEER.

MOFROB IR . A SERE E Ak, (BRI MOREUAEE, Al RAE. BRI
AR, AT AKBUREE, RIZAANE . K BOAEE, AR

Jadis, les souverains éclairés suivaient six devoirs (wu #5)** et quatre interdictions.
Quels sont ces six devoirs ? Le premier est la modération des consommations et des
dépenses (jieyong &1 F). Le second est [de s’entourer] d’assistants vertueux (Xianzuo &
#2)3S. Le troisiéme est [’instauration] d’un code juridique. Le quatriéme est [1’emploi]
inéluctable de punitions (zhu 7). Le cinquieme est [de suivre] la temporalité créée par
le Ciel (tianshi KHF). Et le sixiéme est [de s’accorder] aux caractéristiques spécifiques

a chaque terrain et relief (diyi HuE).

[Et] quelles sont les quatre interdictions ?

Au printemps, il ne faut ni tuer (shafa #%1X), ni excaver les grands tertres (ling [%), ni
défricher (luo ) les grands marais, ni abattre (ou couper) les grands arbres, ni excaver
les grandes montagnes, ni faire de grand feu, ni exécuter de grands ministres ou encore
percevoir des impdts sous forme de céréales (gufu k).

Pendant I’été, il ne faut ni obstruer les cours d’eau ou les empécher d’atteindre les

fleuves renommeés, ni bloquer les grandes vallées, ni entreprendre des travaux de

302 Le principal dessein au ceeur des discours calendaires est celui d’une légitimation du pouvoir établi

en harmonie avec I’ordre cosmique.

303 Guanzi jiaozhu, volume shang I, p. 995-996.

304 Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, p. 208) traduit liu wu 757 par « les six choses auxquelles il faut
préter attention ».

305 e xianzuo B 1%, Dassistant vertueux, représente une personne haut placée qui aide ou assiste le
souverain a gouverner le royaume sans intentions égoistes ; Hanyu da cidian, tome 10, p. 238.

306 Au printemps, les impdts ne doivent pas étre prélevés en grains afin de favoriser I’ensemencement

des terrains agricoles.
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terrassement (dong tugong & 1-34)%" ou tirer [des fléches] sur les oiseaux et les
animaux terrestres.

A I’automne, il ne faut ni pardonner les fautes, ni absoudre les crimes ainsi que
repousser les peines.

En hiver, il ne faut ni octroyer des rangs de noblesses, des récompenses ou des

rétributions (lu #%), ni abimer ou détruire les cing [éléments] cachés (wu cang TiK) 3.

Si les interdictions spécifiques aux réglementations printaniéres ne sont pas appliquées,
alors tous ceux qui se développent [a cette période] (bai zhang H =) ne naitront pas.

Si les interdictions spécifiques aux réglementations estivales ne sont pas appliquées,
alors les cing céréales ne mdriront pas (bu cheng 4~ %).

Si les interdictions spécifiques aux réglementations automnales ne sont pas appliquées,
alors les pratiques pernicieuses (jianxie #%7F) ne pourront étre vaincues.

Si les interdictions spécifiques aux réglementations hivernales ne sont pas appliquées,

alors les forces terrestres (digi #15%) ne seront pas emmagasinées®®.

A travers ces textes du Guanzi, une riche tradition discursive d’interdictions
calendaires est manifeste. Mais celle-ci est pour le moins confuse. Bien que I’idée du
cycle saisonnier reste subjacente, la corrélation entre saisons et interdictions varie selon
les textes. Par exemple, les réglementations estivales dans le « Qingzhong ji » font

partie des réglementations printaniéres du « Qichen gizhu ». Toutefois, les deux extraits

307 Plutét que de suivre la traduction d’Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, p. 995-996) : « no disturbing
of earthworks », les écrits de la tradition des ordonnances mensuelles (Lushi chunqiu, Huainanzi...)
indiquent non pas I’interdiction au souverain de déranger les travaux de terrassement (d’autant que les
grands travaux publics sont entrepris par les finances publiques), mais plutt de ne pas commencer, a
cette période, des travaux de terrassement (wugi tugong B2+ 3). Voir Charles Sanft, « Edict of
Monthly Ordonnances for the Four Seasons in Fifty Articles from 5 C. E. », p. 182 et 206.

308 Allyn Rickett (Guanzi, Volume two, note de bas de page n° 47, p. 995-996) prend le parti de
comprendre cang ji& par gu £%. Ma traduction ci-dessus adopte au contraire une transcription littérale,
car la définition du terme wu cang 7. employée ici est des plus indistinctes. En prenant en
considération la troisiéme réglementation hivernale du traité « Sur les quatre saisons », Wu cang pourrait
symboliser cinq matériaux existant sous terre, ¢’est-a-dire des minerais et/ou des pierres précieuses.

309 D aprés Li Xiangfeng (Guanzi jiaozhu, note n° 3, p. 997), les souffles terrestres emmagasinés sous
terre en hiver ont une relation avec les cing éléments cachés (wu cang Fij&) mentionnés dans

I’interdiction hivernale.
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traduits ci-dessus reproduisent, I’'un comme 1’autre, un effort discursif et syncrétique
ou un agrégat d’idées d’origines diverses est progressivement associé aux interdictions

calendaires. Notamment, la présence du caractére da X interpelle. Bien que le terme fa

damu % KK se réfere au matériau de bois d’ceuvre, I’emploi répétitif du caractére da

(daling KB%, dayan Kfi7, damu KA, dashan K1, dahuo Kk et dachen k),
plus rhétorique que factuelle, tend davantage vers un raisonnement cosmogonique, au-
dela des observations empiriques qu’elles soient agricoles ou naturaliste 3%, Les
réglementations printaniéres du « Qingzhong ji » (texte le plus tardif de 1I’époque des
Han antérieurs) auraient d initialement porter sur la protection de ce qui croit, ¢’est-a-
dire qui est en train de devenir grand plut6t que ce qui est déja grand. In fine, cette suite
de termes avec I’adjectif «grand» découle d’une représentation générale de
I’environnement naturel dans un contexte essentiellement tourné vers I’imbrication des
ordonnances calendaires avec la cosmologie corrélative et la justification d’une autorité

monarchique garante de 1’équilibre cosmique.

De cette émergence pendant la seconde moitié du I11° siecle et du I1° siecle avant
notre ¢re d’écrits sur les ordonnances et interdictions calendaires se voulant
syncrétiques, normatifs et exhaustifs, le Lushi chungiu (analysé ci-dessous) s’aveére étre

la version la plus aboutie.

310 A contrario, de nombreux chants champétres du Livre des odes sont des célébrations du travail en
extérieur et de ’exploitation de la faune en période printaniére et estivale. Voir a ce sujet le chapitre

consacré a cet ouvrage dans la thése de Li Guoqiang, « L’homme et 1’arbre dans la Chine antique », p.
87-154.
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1.5 : Les réglementations calendaires des Annales des

printemps et automnes de Sieur LU (Lishi chungiu /=

KEEK)

La compilation syncrétique intitulée Lishi chungiu = K% £k, traduite en
francais par les Annales des printemps et automnes du Sieur LU est attribué a Li Buwei
1 ANE (?-235 av. n. €.), un riche marchand et ministre du royaume de Qin. L’ouvrage
en question a été réalisé quelques années avant le décés de ce dernier. Selon Sima Qian,
LG Buwei a présenteé le Lushi chungiu a Xianyang, la capitale des Qin, la huitiéme année
du regne du roi Zheng de Qin (-246-221) et avant I’avénement de ce dernier en tant que
premier empereur. Marc Kalinowski, Michael Loewe et Fang Keli /5 %37 datent la
parution des Annales des printemps et automnes de sieur L vers 239 av. n. €., tandis
que James Sellman propose la date de 241 (av. n. €.). Vraisemblablement, sa date se

situerait dans une fourchette entre -241 et -238°1,

Parfois qualifié de composition encyclopédique®?, le Lishi chungiu, en tant
qu’un des derniers ouvrages d’importance de 1’époque des Royaumes Combattants,
fournit une synthese des discours intellectuels a la veille de I’unification des royaumes

et la formation de I’empire Qin. Son contenu propose une syntheése éclectique de

811 Fang Keli 75 3% 37, Zhongguo zhexue da cidian ' [ ¥ % K& # (Grand dictionnaire de la
philosophie chinoise), Pékin, Zhongguo shehui kexue chubanshe, 1994, p. 258 ; Marc Kalinowski, « Les
justifications historiques du gouvernement idéal dans le Lii shi Chungiu », Bulletin de I'Ecole francaise
d'Extréme-Orient, vol. 68, 1980, p. 155; Michael Loewe , «Lii shik ch’un ch’iu = [KFHK», in Early
Chinese Texts, p. 234 ; James D. Sellman, Timing and Rulership in Master Lii’s Spring and Automne
Annals (Lishi chungiu), Albany, State University of New York press, 2002, p. 1 et p. 10.

312 Certains historiens modernes apparentent les Annales des Printemps et automnes du Sieur Lu avec les
premiers ouvrages encyclopédiques chinois (leishu %53). Pour autant le Lushi chungiu n’est pas évoqué
dans les bibliographies officielles, car son contenu ne constitue pas une compilation d'extraits, « comme
I'ont compris les bibliographes impériaux » ; Jean-Pierre Drége, « Des ouvrages classés par catégories :
les encyclopédies chinoises », Extréme-Orient, Extréme-Occident, 2007, hors-série n° 1, Qu'était-ce

qu'écrire une encyclopédie en Chine ? / What dit it mean to write an encyclopedia in China ?, p. 24.
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différents courants de pensée. Composée sur ordre de 1’Etat de Qin, le Luishi chungiu
incarne «la premiére compilation achevée d’une littérature qui voit le jour avec la
nécessité pressante de fournir a I’empire en gestation le contenu et les limites de son
orthodoxie 3*». L’idée d’une gouvernance modéle est au ceeur de cet écrit confortée
par la correspondance de I’exercice du pouvoir avec la cosmologie corrélative et
I’astrologie calendaire®!*. Marc Kalinowski y distingue une double lecture de la nature
du temps : un calendrier « cosmo-liturgique » et cyclique d’un c6té, et une « historico-
généalogie » linéaire de 1’autre (tous deux formeront a partir des Han un systéme
unifié)®. Selon Kalinowski, les éléments d’une histoire « cosmologisée » apparaissent
dans le Lushi chungiu comme des justifications d’une passation de souveraineté, ou
I’ordre royal 3¢ s’affiche en adéquation avec 1’ordre cosmique. Le calendrier liturgique
(dont font partie les ordonnances mensuelles) est corrélé a cette lecture historique des
dynasties successives qu’elles furent réelles ou fictives. Les rois qui sont cités
« deviennent les représentations ultimes d’un ordre liturgique structuré par le
cosmos »3". Or le régne d’abord justifié par une interrelation avec la cosmologie
corrélative peut aussi devenir illégitime en cas d’un déclin du pouvoir étatique (troubles
politiques, crises économiques, catastrophes naturelles, etc.). La constatation d’une
décadence dont le pouvoir politique en place est responsable s’interpréte comme une
perte du mandat céleste accordé au souverain, et préfigure un cycle d’une nouvelle
gouvernance proposant le rétablissement d’une concordance (légitimation) de la

souveraineté avec 1’ordre céleste et la maitrise du calendrier cosmo-liturgique.

313 Kalinowski, « Les justifications historiques du gouvernement idéal dans le Lii shi Chungiu », p. 155 ;
Kalinowski, « Cosmologie et gouvernement naturel dans le L0 Shi Chungiu », p. 156 et 169.

314 A propos de l'astrologie calendaire, celle-ci «se compose de trois éléments : une hémérologie
sexagésimale qui constitue son mode d'expression, une cosmographie modulaire qui en est le support
instrumental et la doctrine des Cing Agents qui en est le cadre interprétatif. », Kalinowski, « Astrologie
calendaire et calcul de position dans la Chine ancienne », p. 72.

315 Kalinowski, « Les justifications historiques du gouvernement idéal dans le L shi Chungiu », p. 196-
197.

316 Marc Kalinowski considére qu’il s’agit de 1’ordre impérial en cours de gestation.

817 Kalinowski, « Les justifications historiques du gouvernement idéal dans le LG shi Chungiu », p. 163.
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1.5.1 Les ordonnances mensuelles dans les « Douze almanachs »

Bien au-dela d’une simple ambition doxographique, le cadre discursif
profondément politisé et cosmologisé du Lishi chungiu centralise les ordonnances et
les interdictions calendaires avec, essentiellement, I’intention de proposer le calendrier
(cosmo-liturgique) d’une gouvernance modele. Ici les ordonnances et interdits
calendaires sont répartis mensuellement dans la section des Douze almanachs (s#i er ji
+ &) 38, Chaque almanach correspond a un mois de I’année et est subdivisé en cing
chapitres, formant un total de soixante chapitres®®. Au travers de la théorisation d’un
ordre royal garant de I’harmonie entre les activités humaines et les phénoménes célestes,
les cycles naturels et la cosmologie corrélative ®?°, nous verrons ci-dessous les
réglementations calendaires des « Douze almanachs » au sujet des pratiques spécifiques
d’atteinte a la faune et & la flore afin de montrer comment celles-ci étoffent avant tout
le schéma idéologique d’une autorité royale, administrative et centralisatrice des

activités sociétales.

Le premier mois du printemps

A Pinstar du traité « Sur les quatre saisons» dans le Guanzi, les trois mois
printaniers sont aussi qualifiés de jours « Jiayi » (qi ri jiayi 2 H H 2.%2Y). Au premier
mois du printemps (mengchun zhi yue W% 2 H), nous retrouvons les observations
calendaires (phénoménes calendaires et nceuds solaires) annongant 1’avénement du

printemps : la fonte des neiges (« le vent d’Est libére les glaces », dongfeng jie dong *f

318 1 ’ouvrage en question est composé de trois sections : les Almanachs (ji 42), les Exposés Généraux
(lan &), et les Traités (lun &&). Ces trois parties représentent a travers la symbolique des nombres de
leurs chapitres et de leur contenu la triade Ciel (ji 4C), Terre (lan &) et Homme (lun @) ; Grigorii A
Tkatchiénko, « Sur la composition du Shi'er ji dans le LU shi chungiu (Printemps et automnes de Lii shi) »,
Extréme-Orient, Extréme-Occident, vol. 13, 1991, p. 123 ; et Michael Loewe , « Lii shih ch’un ch’iu 5
[RF K », in Early Chinese Texts, p. 234-325.

319 Le chiffre soixante correspond a I’hémérologie sexagésimale. Voir Kalinowski, « Astrologie
calendaire et calcul de position dans la Chine ancienne », p. 71-113.

320 Voir le chapitre “Proper time in the cosmic, historical, and moral realms” in James D. Sellman, Timing
and Rulership in Master Lii’s Spring and Automne Annals (Liishi chungiu), p. 117-150.

321 Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 1-9 ; Knoblock and Riegel, The annals of L Buwei, p. 60-64.
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JE A7), le réveil des animaux entrés en hibernation pendant I’hiver (« les animaux
hibernant commencent a bouger », zhechong shi zhen ¥ &2 45#R) et le retour des
oiseaux migrateurs (« les oies sauvages remontent vers le nord », hou yan bei {5 /E1b).
En ce premier mois printanier, I’agent dominant est le bois (shengde zai mu B8 7E ).
Le Fils du Ciel se rend en personne, accompagné de ses ministres, dans la banlieue Est
de la capitale pour accueillir le printemps ; des sacrifices (si f£) sont adressés aux
montagnes, aux foréts, aux cours d’eau et aux lacs. Les bétes sacrificielles uniquement
males (sheng #4) sont offertes aux divinités. A I’exception des offrandes sacrificielles,
il est interdit ce mois-la d’abattre des arbres ou de couper du bois, de détruire les nids
ainsi que de tuer la faune naissante : les larves, les feetus, les nouveau-nés, les oisillons,

les faons et les ceufs (jinzhi fa mu, wu fu chao, wu sha haichong taiyao feiniao, wu mi

wu luan ZEIEARAR, MRS, MERCZERn RS, MR OD).

L’¢élément le plus important qui vient conclure les réglementations mensuelles est
I’apparition prochaine d’une menace cataclysmique lorsque celles-Ci ne sont pas
appliquées — menace inhérente a I’ensemble de ce corpus d’interdictions calendaires

depuis le Mozi (voir annexe 1) :

FEAT E LRI KA, FAREN, BIRAR. KRR, BIARWE
2, HEEHNE, o ATALSRKE B, [HERE, HHAN.

Si au premier mois du printemps, on applique les ordonnances de 1’été, alors les pluies ne
tomberont plus au bon moment, les plantes se flétriront trop tot, et les royaumes entreront
dans une période de crainte. Si on applique les ordonnances de 1’automne, alors de graves
épidémies feront leur apparition parmi les populations, il y aura la venue fréquente de vents
glaciaux et violents et des pluies torrentielles, ainsi que I’émergence de ronces (li %),
d’ivraie (you %), de fétuque (peng 3%)*?® et d’armoise (hao 7). Si on applique les
ordonnances de I’hiver, de grandes pluies causeront des destructions ; la neige et le givre

arriveront abondamment ; les semailles [du printemps] ne pourront pénétrer la terre.

322 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 12 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 9 ; Knoblock and Riegel, The annals
of LU Buwei, p. 63-64

323 A défaut d’avoir trouvé une traduction satisfaisante pour les noms de plantes you 35 et peng 3%,

j’utilise celle de Séraphin Couvreur (Li Ki, p. 132).
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Omniprésents, les risques cataclysmiques ou les malheurs encourus (zaihai 5 ;
yang %) sont le trait dominant qui légitime les ordonnances et les interdictions

calendaires autour de 1’établissement d’une gouvernance idéale. L’empereur, au coeur
du pouvoir centralisé, a la fois en tant que Fils du Ciel et mandaté par lui, y est décrit

comme le principal garant du maintien de 1’ordre cosmique.

Le second mois du printemps

Au second mois du printemps (zhongchun zhi yue ff# 2 H) adviennent de
nouveaux phénomeénes calendaires spécifiques : le début d’une période pluvieuse (shi
yushui 25§ 7K) et la fleuraison des péchers et des poiriers (tao li hua BkZ=%E). En ce
mois, sont émises les interdictions d’épuiser les cours d’eau et les marais, d’assécher
(lu J%)3%* les étangs et les plans d’eau, ou d’incendier les foréts de montagnes (WU jie

chuanze, wu lu pichi, wu fen shanlin 35 ) 1[5, &R, M55 11 AK32),

Le troisieme mois du printemps

Le troisieme mois du printemps (jichun zhi yue Z=%: 2 H) est la période ou les
paulownias commencent a fleurir (tong shi hua #ii45 %) et les nénuphars a croftre (ping
shi sheng #3245 4). Concernant les interdits calendaires [les ustensiles suivants]

utilises pour la chasse ne doivent pas sortir des neufs portes (de la ville) : les filets avec

324 Lu J% et jie ¥ sont des verbes synonymes ; Hanyu da zidian, tome 3, p. 1850 et tome 5 p. 2903.

325 Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 36 ; Knoblock and Riegel, The annals of Lii Buwei, p. 79.

326 Similaire a fuping 7% ou synonyme de ping % d’aprés le Shuowen jiezi #i S fi# 7 (Xu Shen V71,
Shuowen jiezi &% SCfi# 7, édité par Xu Xuan %% (dynastie Song), Pékin, Zhonghua shuju, 1963, p. 16),
ping £ est la nomination de plantes aquatiques flottantes de formes ovales telles que les lentilles d’eau

ou les variétés de nénuphars. D’aprés le Hanyu da zidian (tome 6, p. 3453), les plantes ping font des
fleurs blanches au troisiéme mois de 1’été. Cette description peut correspondre aux fleurs du nénuphar et
dégage une certaine similitude avec le traité « Sur les Cinq Agents » du Guanzi qui évoque au printemps

I’émergence hors de I’eau de ’euryale ferox (ling ).
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de longues perches (bi )%, les fleches harponneuses (yi )32, les filets a petits
gibiers (jufu E>R), les filets communs (destinés aux oiseaux et animaux terrestres,
luowang & #9)3?° et les appats empoisonnés a I’attention des animaux terrestres (tianlie
biyi, jufu, luowang wei shou zhi yao, wuchu jiumen FHZ 5 X . B, A9, R
2 g, fEHL3%9). Ce mois-ci [le Fils du Ciel] ordonne aux officiers responsables

des zones sauvages (yelu #7) de veiller a ce qu’aucune coupe (ou abattage) ne soit

faite sur les mdriers et les mdriers tinctoriaux®3! (shi yue ye, ming yeyu wufa sang zhe
e W, mEEMAGR. %),

Le premier mois d’été

Egalement signalée comme appartenant aux jours « bingding » (qi ri bingding £ H A
1333, 1a période estivale marque la dominance de I’agent feu (mou ri lixia, shengde
zaihuo - H LB, B#EAE K334, Ason arrivée, le Fils du Ciel se rend dans la banlieue
Sud de la capitale pour 1’accueillir. Il est alors défendu de détériorer ou de détruire tout
ce qui continue a se développer ou a s’agrandir. Il ne faut ni commencer des travaux de
terrassement, ni former de grands rassemblements ou encore abattre de grands arbres.

(ji zhang zeng gao, wuyou huai hui. Wugi tugong, wufa dazong, wufa dashu &=  &,

327 e filet de chasse bi % est utilisé a 1’aide de longues perches (changbing wang A% #¥) afin d’attraper
de gros gibier ; Lu Jiu, Lishi chungiu, note n° 3, p. 67.

328 Ce sont des fléches reliées a un fil de soie dans le but de harponner une proie (Lu Jiu, Liishi chungiu,
p. 67).

329 Les caracteres luo ## et wang #9 désignent séparément les filets pour la chasse aux oiseaux (luo &)
et les filets de péche (wang #¥). Hanyu da cidian, tome 8, p. 1052-1053 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, note n°
4, p. 67.

330 |_u Jiu, Lushi chungiu, p. 66 ; Knoblock and Riegel, The annals of Ll Buwei, p. 96.

31 « Ces deux arbres Z #fi sangzhe, le mdrier (Morus alba L.) et le mdrier tinctorial (Cudrania
tricuspidata) étaient surtout destinés, par leurs feuilles, a la nourriture du ver a soie. Bien que 1’extraction
de teinture de zhe soit aussi importante dans la Chine ancienne, il est cependant évident que, dans ce
texte cité (le Yueling traduit par Séraphin Couvreur), ¢’était sans doute pour garantir I’alimentation en
feuilles des vers a soie que I’interdiction de ’abattage de zhe a été émise. » ; Li Guoqiang, « L’Homme
et I’ Arbre dans la Chine antique », note de bas de page n° 256, p. 197.

332 |_u Jiu, Lishi chungiu, p. 67 ; Knoblock and Riegel, The annals of Lii Buwei, p. 97.

333 Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 95.

334 LLu Jiu, Lushi chungiu, p. 97.
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AR, ST, EIEAOR, BARKRE®). Ce mois-ci, le Fils du Ciel ordonne
aux officiers responsables des zones sauvages de sortir superviser les activités des
champs et des plaines®*®, de récompenser les activités agraires afin de motiver le peuple,
car il est impératif de ne pas contrevenir aux périodes appropriées [a 1’agriculture]
(ming yeyu, chuxing tianyuan, lao nong quan min, wu huo shishi i 7 & H 47 H J&,

SEENR, MELFEY). Les animaux sauvages sont chassés hors des champs et des
plaines (qu 5&3%) afin qu’ils ne détériorent pas les cinq céréales. Toutefois, on

n’entreprend aucunement de grande chasse®*® (qu shou wuhai wugu. Wu da tianlie %

BRI LB, MR HRSO).

Le deuxiéme mois d’été

Au second mois de la période estivale, les petites chaleurs arrivent (xiaoshu zhi
/N2 F 3% Ce nceud solaire (« les petites chaleurs ») a son importance, car il rend
compte d’une différence de datation par rapport au calendrier de la fin du II° siécle
avant notre ére. Déja lors de la saison printaniére, les deux nceuds solaires®* « du réveil
des animaux hibernant » au premier mois du printemps et de « I’arrivée des pluies » au
second mois de la méme saison étaient inverses dans le calendrier des Han antérieur
(les pluies au premier mois et le réveil des animaux hibernant au second). De méme,
les petites chaleurs arrivent avant le solstice d’été (ri chang zhi H{& %2%*), tous deux

au second mois de I’ét¢ dans les Douze almanachs, tandis que les petites chaleurs sont

335 Xu Weiyu, LUshi chungiu jishi, p. 86 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 98 ; Knoblock and Riegel, The annals
of LU Buwei, p. 116.

336 C’est-a-dire I’agriculture et I’élevage.

337 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 86 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 98.

338 Qu Hi a le sens d’expulser, de repousser quelqu’un ; Hanyu da zidian, tome 1, p. 4870.

339 Je suis ici la traduction de Séraphin Couvreur (Li Ki, p. 139) : « en ce mois, on écarte des champs
cultivés les animaux sauvages, pour qu’ils ne nuisent pas aux moissons ; mais on ne fait pas de grande
chasse. »

340 Xu Weiyu, Lishi Chungiu jishi, p. 87 ; Lu Jiu, Liishi chungiu, p. 99 ; Knoblock and Riegel, The annals
of Lu Buwei, p. 117.

341 Xu Weiyu, Liishi Chungiu jishi, p. 103 ; Lu Jiu, Liishi chungiu, p. 125.

342 Voir le tableau des nceuds solaires au sous-chapitre 1.2.

343 Xu Weiyu, Liishi Chungiu jishi, p. 106 ; Lu Jiu, Liishi chungiu, p. 128.
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le premier nceud solaire du troisiéme mois estival dans le calendrier des Han antérieurs.
Il s’agit donc d’une interprétation différente quant a I’apparition chronologique des

phénomenes calendaires entre ces deux calendriers.

Pendant ce second mois de la période estivale, I’ordre est donné au peuple de ne
pas couper la plante tinctoriale & indigo ** pour en faire de la teinture (ling min wuyi
lan yi ran 4 F X B DL, 11 ne faut également ni briler les arbres de maniére a
produire du charbon de bois (wu shaotan 4% 7%) 46, ni aprés le solstice allumer des
feux dans les contrées méridionales (wuyong huo nanfang #&H ‘K Fd 7). Le moment

est idéal pour les ascensions des montagnes et des collines (ou des tertres) ainsi que

pour les séjours sur les terrasses et les belvédeéres (keyi deng shanling, keyi chu taixie

DA IR, AT BLEE M),

344 |an ®; désigne selon le Hanyu da zidian (tome 6, p. 3530) une plante herbacée (cao &) tinctoriale a
indigo (ou plante indigofere), et, plus précisément, la renouée des teinturiers (Persicaria tinctoria), plutot
que I’indigotier, qui fut implanté plus tardivement en Chine. Li Guogiang (« L’Homme et I’ Arbre dans
la Chine antique », p. 161-162) utilise un synonyme : le Polygonum tinctorium, Lour. Avant cela,
d’autres nominations furent utilisées au XVI1I11°¢ siécle par Caroli Petri Thunberg : Polygonum chinense,
Linn., Polygonum oriental, Linn., et Polygonum aviculare, Linn. ; Caroli Petri Thunberg, Flora Japonica,
1784, p. 166. Voir aussi la Notice sur le vert de Chine et de la teinture en vert chez les Chinois, par
M. Natalis Rondot, lettre du 18 mars 1857 adressée a la Chambre de commerce de Lyon, extrait des
registres des délibérations de la Chambre de commerce de Lyon, séance du 10 avril 1857, p. 104 (source
gallica.bnf.fr/Bibliotheque nationale de France). D’aprés cette Notice sur le vert de Chine et de la teinture
en vert chez les Chinois, la partie portant sur les matieres colorantes bleues, et plus particulierement sur
la plante nommée « lan » (p. 99- 104), « le lan » est planté « a la fin d'avril ou au commencement de mai,
quand on n'a plus a craindre les gelées du printemps ; on le coupe en octobre, avant celles d'automne et
avant que la fleur soit formée. » (ibid., p. 102).

345 Xu Weiyu, Lishi Chungiu jishi, p. 106 ; Lu Jiu, Lushi chungiu p. 127 ; Knoblock and Riegel, The
annals of Li Buwei, p. 134.

36 Daprés le Hanyu da cidian (tome 7, p. 9852), shaotan %%k désigne la carbonisation de branches ou
de troncs dans le but de confectionner du charbon de bois (jiang shumu zhigan shaozhi weitan ¥ 18f AfL
LI A 50).

347 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 108 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 129 ; Knoblock and Riegel, The

annals of Li Buwei, p. 135.

100



Le troisiéme mois d’été

Au troisieme mois de la saison estivale, les vents frais se mettent a souffler (liangfeng
shi zhi 5 E 44 %%%). L’ordre est donné aux maitres des péches (yushi ififi) d’abattre
les crocodiles et d’éliminer (qu HX) les alligators (tuo &), de remonter les tortues
sacrificielles gui 434 et de capturer les tortues de mer (yuan &), (ling yushi fa jiao qu
tuo, shenggui quyuan 2y AT EEE, T EHUEE®?). Le Fils du Ciel commande aux
officiers responsables des ecaux et foréts de s’approvisionner en roseaux, car ceux-Ci
sont utilisés comme matériaux (ming yuren ru cai wei iy A A\ #42%%), Ce mois-ci,
alors que les végétaux sont florissants, le Fils du Ciel ordonne aux officiers
responsables des eaux et foréts de pénétrer dans les montagnes s’occuper des ressources
sylvestres (mu ) et de veiller a ce que ni coupe ni abattage n’aient lieu (shi yue ye,
shumu fang sheng, nai ming yuren ru shan xingmu, wu huo zhan fa & 5 9, A
B, T E AN T A, MEEET(%352). 1 est défendu de commencer des travaux de
terrassement, de réunir les feudataires ou de recruter des soldats et de les rassembler
(bukeyi xing tugong, bukeyi he zhuhou, bukeyi gi bing dong zhong A~ 7] LAEL+ T, A
Al LG REBE, ANAT DA Fe B 52 3%). Et si de grandes ceuvres étaient tout de méme
réalisées, alors des cataclysmes célestes apparaitraient (ju dashi ze you tianyang 5%k

R R,

348 Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 156.

349 Séraphin Couvreur (Li Ki, p. 142) note que les tortues servaient a la divination. Dans le Guxun huizuan
(p. 273), I’action du verbe monter (sheng F}) évoque ’offrande d’animaux sacrificiels.

350 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 130 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 157 ; Knoblock and Riegel, The
annals of LU Buwei, p. 154.

351 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 130 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 157 ; Knoblock and Riegel, The
annals of LU Buwei, p. 154.

352 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 131 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 159 ; Knoblock and Riegel, The
annals of Li Buwei, p. 155.

353 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 131 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 159 ; Knoblock and Riegel, The
annals of Li Buwei, p. 155.

354 Xu Weiyu, Lushi Chungiu jishi, p. 132 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 159 ; Knoblock and Riegel, The

annals of Li Buwei, p. 155.
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Le troisiéme mois d’automne

L’automne arrive apres la saison intercalaire du centre et de 1’agent terre, située
entre la fin de 1’été et le début de I’automne. Je ne m’attarde ni sur cette période
« intercalaire » ni sur les deux premiers mois de la saison automnale car ils n’apportent
aucun élément pertinent au regard des interdictions calendaires qui nous intéressent.
Les ordonnances mensuelles décrites ci-dessous concernent uniquement les périodes
ou, a I’inverse des interdictions, il est possible d’exploiter les ressources végétales et

animales.

Dés le premier mois de la période automnale, ou jours « gengxin » (qi ri gengxin
H H Piy%9), I’agent métal devient 1’agent dominant (mouri ligiu, shengde zai jin -
HIrfk, BETE43%9). Le Fils du Ciel quitte la capitale et part accueillir ’automne
dans la banlieue Ouest. Au troisiéme mois d’automne arrivent les premiéres gelées
blanches (shuang shi jiang #& 4 [%%7). L’ organisation des grandes chasses en présence
du Fils du Ciel commence (tianzi nai jiao yu tianlie %1 32807 FH%%58). Quand les
feuilles jaunes tombent des végétaux, le bois de chauffage (xin #r) est coupé afin de

produire du charbon de bois. Le temps est venu pour les animaux hibernants de s’abriter

a ’intérieur de leur abri et d’en calfeutrer les entrées (shi yue ye, caomu, nai faxin
weitan, zhechong xian fu zai rong jie jin ji hu /& B, BEARFE, IM&EHER, B
AN AE T, B HE I 1999),

Le premier mois d’hiver

Lors du premier mois d’hiver (la saison hivernale est représentée par les jours rengui

T-2%), I’eau commence a geler et le sol a givrer (shui shi bing, di shi dong 7/K4GvK, Hb

3% Xu Weiyu, Lushi chungiu jishi, p. 194 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 246.

3% Xu Weiyu, Lushi chungiu jishi, p. 156 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 191.

357 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 195 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 248.

358 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 197 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 249 ; Knoblock and Riegel, The
annals of Li Buwei, p. 208.

359 Xu Weiyu, Lushi chungiu jishi, p. 198 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 250 ; Knoblock and Riegel, The

annals of LU Buwei, p. 208.
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45 1#%80). C’est la période ou les officiers responsables des cours d’eau (shuiyu 7K ) et
les maitres des péches (yushi 7 Fifi) percoivent les taxes sur les riviéres, les sources, les

plans d’eau et les marais (ming shuiyu yushi shou shui quan chi ze zhi fu iy 7K 2 i

ALK SR i 22 3o,

Le deuxiéme mois d’hiver

Pendant le second mois de la période hivernale, la glace s’épaissit et la terre se fend
(bing yi zhuang, di shi che UK 7 i, Hi4H37362). Ce mois-13, dans les foréts de montagnes,
les marais et les étangs, concernant tous ceux qui sont autorisés (neng f£) a
s’approvisionner en cueillant des légumes et des plantes sauvages comestibles (shu B
363) ou en chassant, les officiers responsables des zones sauvages les dirigent (jiaodao
#J8) ; mais pour les autres qui pénétrent [sans autorisation] et s’en emparent, ils auront
commis un délit et ils ne pourront pas étre graciés (shanlin sou ze, you neng qu shushi
tianlie ginshou zhe, yeyu jiaodao zhi ; gi you ginduo zhe, zui zhi bu she LAk #kE, A
BRI MBS, WREAT L, HAREE, JFIAMM). Ce nest
finalement qu’au solstice d’hiver (le jour le plus court) que le bois des foréts peut étre

coupé et les bambous récupérés pour confectionner des fleches (ri duan zhi ze fa linmu,
qu zhujian H% & RIRMA, BUPTHS).

360 Xu Weiyu, Lushi chungiu jishi, p. 216 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 276.

361 Xu Weiyu, Lushi chungiu jishi, p. 219 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 281 ; Knoblock and Riegel, The
annals of LU Buwei, p. 226.

362 Xu Weiyu, LUshi chungiu jishi, p. 238 ; Lu Jiu, Lushi chungiu, p. 307.

363 Hanyu da cidian, tome 8, p. 2942,

364 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 241 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 310 ; Knoblock and Riegel, The
annals of Li Buwei, p. 242-243.

365 Xu Weiyu, Lishi chungiu jishi, p. 241 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 310 ; Knoblock and Riegel, The

annals of LU Buwei, p. 243.
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Le troisiéme mois d’hiver

Lors du troisiéme mois d’hiver, les pies commencent a construire leur nid (que
shi chao 545 8). En ce mois, ’ordre est donné aux maitres des péches de procéder a
I’ouverture de la péche (ming yushi shi yu firyfffid57£3°°), et aux Quatre Superviseurs
(sijian DY E5367) de récupérer les bois sacrificiels (xinchai #7%42) et de les offrir via le
rite du brilage (liao #%)%®8 au temple ancestral et aux cent cultes (ming sijian, shou zhi
xinchai, yi gong ginmiao ji baisi zhi xinliao iy PU B USCRk B8, DAILE B & A8 2 3
369

1.5.2 Le LUshi chungiu véhicule-t-il I’idée d’une conservation de la faune

et de la flore ?

Les interdictions calendaires présentées ci-dessus concernent essentiellement la
faune et la flore vivant dans les zones en dehors de territoires agricoles et d’élevages
(les foréts de montagnes, les marais et les étangs). Si ces zones qui sont soumises au
phénomeéne de domestication croissante de I’homme (le sujet de la déforestation et sa
transformation en champs et en paturages a été abordé au début de ce chapitre),
constituent pour les espéces animales et végétales un lieu de refuge et de protection, du
point de vue des injonctions des « Douze almanachs », elles sont davantage assimilées
a des lieux riches en ressources : gibier, bois, plantes comestibles (Iégumes et fruits) ou

utilisables (telle que la plante tinctoriale a indigo) et enfin minerais.

366 |_u Jiu, Lushi chungiu, p. 338 ; Knoblock and Riegel, The annals of Lii Buwei, p. 259.

37 Selon Charles O. Hucker, les quatre superviseurs sijian U & représentent quatre bureaux de
I’administration centrale : le bureau des voies navigables, le bureau des manufactures impériales, le
bureau des constructions impériales et le bureau de 1’éducation. Or pour Séraphin Couvreur (Li Ki, op.
cit. p. 155), les quatre superviseurs sont les inspecteurs des montagnes, des foréts, des riviéres et des lacs.
Charles O Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, Stanford, Stanford University Press,
1985, p. 443.

38 A propos du rite du brilage, voir Li Guogiang, « L’Homme et I’ Arbre dans la Chine antique », p. 468-
476.

369 Xu Weiyu, Liishi chungiu jishi, p. 259-260 ; Lu Jiu, Lishi chungiu, p. 338 ; Knoblock and Riegel, The

annals of LU Buwei, p. 259.
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Conservation de la faune ?

Les ordonnances mensuelles du Lishi chungiu (tout comme celles retranscrits dans
le Huainanzi et le Liji) n’apportent aucune précision sur la limite temporelle de chaque
injonction. De par I’absence d’informations a ce sujet, l'interprétation la plus
vraisemblable est que 1’application de chaque ordonnance mensuelle s’achéve a la fin
du mois ou elle est évoquée®”. Or, cette limitation mensuelle ne permet pas de
construire une réflexion autour de la valeur reproductive de la faune qu’apporterait cette
facon de protéger les nouveau-nés. Prenons deux exemples, les faons (mi )" et les
oisillons (feiniao 71¢ 55372). Premiérement, la période de protections des faons est
essentiellement théorique plutdt qu’issue d’observations factuelles : le cerf lu £ met
bas a des périodes qui ne correspondent aucunement au premier mois de I’année du
calendrier chinois luni-solaire (entre février et mars). Chez le cerf, le brame et
I’accouplement interviennent entre la fin de 1’été et la mi-automne (septembre-octobre),
puis aprés une gestation d’environ huit mois (cette période de gestation varie quelque
peu selon les especes et leur répartition géographique), la parturition du faon arrive
généralement entre mai et juin (il peut parfois y avoir deux mises bas a deux moments
différents). La période de reproduction est la méme chez 1’Hydropote de Chine3”®. En
fin de compte, la naissance des faons se produit plus de deux mois apres les injonctions

du premier mois printanier dans les « Douze almanachs ».

Deuxiemement, le cas des naissances des oisillons présente également une
irrégularité avec le choix d’établir des interdictions mensuelles. Bien qu’extrémement
complexes, car ’oviparité differe selon les especes et se déroule sur des tranches

périodiques assez longues, les pontes des oiseaux surviennent, de maniére tres générale,

370 Nous verrons au prochain chapitre une tout autre régulation calendaire de ces mémes ordonnances
avec I’Edit des ordonnances mensuelles des quatre saisons en cinquante articles de lois (Zhaoshu sishi
yueling wushi tiao 75 PUHs H 4 F.114). Cette inscription murale apparue en 5 de notre ére constitue
I’unique version ayant été historiquement appliquée.

371 Les faons sont mentionnés dans une majorité des sources citées au cours de ce premier chapitre.

372 |_e terme apparait sous la forme chukou #f#&% dans le traité « Sur les Cinq Agents » du Guanzi.

373 L’Hydropotes inermis est une espéce de daim originaire de Chine vivant principalement en milieu
forestier. Andrew T. Smith, Yan Xie (dir.), A Guide to the Mammals of China, Princeton, Princeton
University Press, 2013, p. 359-360.
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a partir de mars jusqu’a la période estivale (juin-juillet)*”*. Si I’on prend ’exemple de
la grue, animal ayant une forte représentation symbolique en Chine du fait de sa
longévité (une quarantaine d’années), cette derniére pond une fois par an, de mai a juin.
Je pourrais ainsi multiplier les exemples, toutefois cela suffit a souligner que le discours
d’interdiction de tuer les jeunes animaux au premier mois du printemps ne correspond
pas a une application ayant 1’effet concret d’atténuer la pression humaine (chasse et
péche) sur la faune et de favoriser le renouvellement de celle-ci. En revanche, cette idee
de protection des naissances, particulierement avec ces ordonnances agencees
mensuellement, est liée, via une interprétation devenue essentiellement théorique, a

’idée que la croissance arrive au printemps : chunsheng & “E.

Une autre hypothése possible serait de prendre les injonctions du premier, deuxieme
et troisieme mois printaniers comme des ordres similaires, exprimés différemment, sur

I’interdiction de tuer les animaux :

(1% mois) Il est interdit d’abattre des arbres, de détruire les nids et de tuer les
nouveau-nés, les feetus, les oisillons, les faons et les ceufs.

- (2° mois) Il est interdit d’épuiser les cours d’eau et les marais, d’assécher les
étangs et les plans d’eau, ou d’incendier les foréts de montagnes (destruction de
I’environnement ou vivent les animaux).

- (3° mois) Il est interdit de faire sortir des neufs portes de la ville : les filets avec
de longues perches, les fleches harponneuses, les filets a petits gibiers, les filets

communs et les appats empoisonnés a I’attention des animaux terrestres.

Dans cette optique, nous retrouverions un discours plus cohérent avec 1’idée
d’une protection de la faune sur I’ensemble de cette saison. Pour autant, au regard du
traité « Sur les quatre saisons », proche chronologiquement des « Douze almanachs »,
les interdictions du premier et troisieme mois ci-dessus ne sont pas agencées aux mémes
périodes. La premiére est une réglementation printaniére tandis que la seconde fait

partie des réglementations estivales :

374 Brazil Mark, Field guide to the birds of East Asia - eastern China, Taiwan, Korea, Japan and eastern
Russia, London, A&C Black Publishers, 2010, p. 152 ; Inventaire de la faune de France : vertébrés et

principaux invertébrés, Paris, Nathan, Muséum national d’histoire naturelle, 1995, p. 59.
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- La cinquiéme réglementation printaniére décréte qu’il ne faut ni tuer
prématurément les faons, ni cueillir les fleurs ou couper les tubercules.

- Lacinquiéme réglementation estivale établit un decret interdisant de dresser des
filets pour capturer les oiseaux et les animaux terrestres ; il ne faut pas non plus

tuer les oiseaux capables de voler.

Le fait que ces deux interdictions ne soient pas mentionnées aux mémes saisons
dans le traité « Sur les quatre saisons » et les « Douze almanachs » est lié a leur nature.
La premiere interdiction est corrélée aux observations saisonnieres (et associée a la
pensée corrélative), dont la perception calendaire est celle d’une faune et d’une flore
qui naissent et croissent au cours du printemps, tandis que la seconde interdiction
souligne spécifiquement les pratiques de chasses. Le théme de la chasse revient tout au
long des ordonnances et des interdictions calendaires des « Douze almanachs ». Il
transparait au travers de ces ordonnances mensuelles que le sujet traité ne concerne
nullement la protection de la faune a un moment donné. Il s’agit avant tout d’un
discours se voulant normatif autour de la régulation des pratiques de chasse et de péche.
Toutes les injonctions qui suivent celles du printemps précédemment citées sont de cet
ordre-1a. D’abord au début de 1’été, les « petites chasses » peuvent avoir lieu aux abords
des territoires agricoles (afin que le gibier ne détériore pas les champs cultivés). Puis
au troisiéme mois d’été les officiers en charge de la péche (yushi i) peuvent abattre
dans les zones humides crocodiles et tortues, avant qu’au troisiéme mois d’automne,

les grandes chasses aient lieu en présence du Fils du Ciel.

La réflexion au cceur du discours se porte essentiellement sur le rdle des
fonctionnaires en charge de ces zones de péche et de chasse. Ainsi pendant 1’hiver,
I’ouverture de la péche est promulguée et les taxes sont percues par les fonctionnaires

shuiyu 7K B et yushi yf AT sur les ressources issues des rivieres, des marais, etc.
Pareillement, le yeyu %7 ouvre les territoires situés dans les foréts de montagnes, les

marais et les étangs aux personnes autorisées a y pénétrer pour s’y approvisionner
(cueillette et chasse). L’idée centrale est celle d’une élaboration d’un controle étatique

sur ces territoires et leurs ressources, qu’elles soient animales ou végétales.
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Conservation de la flore ?

L’intention de controler les ressources sylvestres est également visible au
travers des interdictions mensuelles relatives a la flore. Outre le peu de pertinence
d’interdire I’abattage du bois seulement le premier mois printanier ou d’incendier les
foréts de montagnes uniquement le second mois printanier, les injonctions estivales
montrent que la plupart de ces ordonnances et interdictions mensuelles font référence a
des pratiques réelles. 1l y a avec les « Douze almanachs », un travail de codification
calendaire d’activités humaines dont 1’objectif va au-dela d’une retranscription des
usages empiriques. Par exemple, au premier mois de I’été, les officiers responsables
des zones sauvages (yeyu ¥ ) veillent 4 ce qu’aucun abattage de miriers ne soit fait,
car les feuilles des mdriers servent a 1’alimentation des vers a soie (I’alimentation dure
un peu plus d’une trentaine de jours). Cette interdiction se référe clairement a la
sériciculture sans transmettre des informations descriptives et explicatives sur le sujet.
De méme au second mois de la période estivale, ¢’est-a-dire en juin, ’interdiction de
couper la plante tinctoriale a indigo (lan %) pour en faire de la teinture est une référence
a ’utilisation spécifique qui en est faite. Malgré la révélation d’un réel contexte de
travail taxinomique sous-jacent aux ordonnances mensuelles, les feuilles du lan ¥
(Polygonum tinctorium, Lour) sont ramassées en automne, trois mois apres 1’indication
prohibitive du mois de juin. Or, dans les « Douze almanachs », aucune ordonnance ne
vient indiquer de date pour la cueillette des feuilles du lan. Cela démontre que 1’objectif
des ordonnances et interdictions mensuelles n’est pas strictement informatif et
substantiel. Certaines injonctions résultent méme de la pensée corrélative, telle que la
défense, apres le solstice d’été, d’allumer des feux dans les contrées méridionales
(wuyong huo nanfang & F ‘K &4 /7). De plus, la protection du processus de pollinisation
des arbres est absente, alors que la floraison des arbres apparait en tant qu’observation

calendaire au second mois printanier avec les péchers et les poiriers (tao li hua #kZ=

#£), ou avec les paulownias le mois suivant (tong shi hua #i45 #E).

Les interdictions mensuelles semblent mettre en avant une surveillance des

ressources ou des matériaux (cai #1) sylvestres : les roseaux, les arbres et les bambous.
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Le discours est implicitement3’ tourné vers une gestion de certains territoires boisés
appartenant a ’Etat a travers une problématique de production et de taxation des
ressources forestiéres (charbon de bois®’®, bois d’ceuvre, etc.). Pendant la saison estivale,
les officiers responsables des eaux et foréts veillent & ce qu’aucun abattage ne soit
réalisé sur les ressources sylvestres, notamment les grands arbres. A 1’automne, les
fonctionnaires forestiers ouvrent les territoires boisés a la production de charbon de bois.
Puis, les deux derniers mois hivernaux, précisément apres le solstice d’hiver, I’abattage
des arbres et des bambous est autoris¢. Les ordonnances d’abattre les arbres sont donc
effectives seulement deux mois dans I’année, au plus fort de I’hiver, quand les
températures extérieures sont les plus basses®””. Par conséquent, I’intention derriére les
ordonnances mensuelles rejoint d’autres contraintes, plus politiques, principalement
liées a la pensée corrélative. Les ordonnances mensuelles s’éloignent donc d’une
description objective nous permettant de comprendre quelle était la gestion
administrative du royaume de Qin (au I11° siécle avant notre ére) a I’égard des zones

forestiéres.

L’idée d’une pratique destinée a une préservation de la faune et de la flore
semble a écarter dans les « Douze almanachs », car le fond du discours calendaire a
pour objet central la surveillance des exploitations étatiques sur les ressources animales
et végetales citées dans le texte. La vision politique discursive sous-jacente va dans le
sens d’un contrdle économique sur ces ressources essentielles au développement de la
dynastie (et qui peuvent aussi étre d’usage rituel, ex : charbon de bois au troisieme mois
hivernal). Il faut noter que cet avis n’est pas celui de lan Matthew Miller qui voit dans
les réglements saisonniers des Annales de LU Buwei et du Guanzi, les détails d’un

« traitement cohérent des foréts » et d’une surveillance généralisée des foréts par les

37511 s’agit concrétement de références implicites 4 des pratiques sans doute réelles. Toutefois, ces
références manquent de pertinence (que cela soit sous I’angle d’une pratique réelle ou d’une lecture
historique), du fait de la maniere subjective dont les interdictions saisonniéres sont réparties
mensuellement.

376 Le charbon de bois servait également pour les fonderies du royaume de Qin, Miller, « Forestry » p.
605-606.

377 En me basant sur mes observations personnelles lors de mes séjours en Chine de 2012 a 2017, les
paysans du sud du Hubei, dans le but de bénéficier d’un meilleur rendement, abattent les bambous en
automne, car ceux-ci continuent a pousser pendant 1’été. Or ’hiver, trop rude, parait peu propice au

blcheronnage.
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forestiers®8. Malgré mes doutes sur la cohérence d’une application réelle et historique
des réglementations mensuelles, lan Matthew Miller a raison de souligner qu’il s’agit
la de discours portant (méme de facon indirecte) sur 1’établissement de monopoles
d’Etat. Une supervision, une régulation et une taxation étatiques des ressources
foresti¢res accompagnées de périodes d’ouverture et de fermeture de leurs exploitations
paraissent fondamentales dans I’ensemble des discours présentés précédemment
(depuis le Mozi jusqu’au Lishi chungiu). L’intention était principalement économique,
et ne permet nullement d’affirmer qu’elle avait pour objet spécifique la préservation de
la faune et de la flore. La teneur des discours est celle de réformes autour du principe
de « périodes convenables » (yishi) concernant I’ouverture et la fermeture des territoires
boisés et montagneux exploités. Ces idées de réformes proposent une gestion
économique qui, si elles ne furent pas appliquées a 1’identique des discours calendaires
traités ci-dessus (ce dont on peut douter compte tenu des incohérences des ordonnances
et des interdictions calendaires), refletent un processus politique, envisagé ou réalisé a
petite échelle, dont le but in fine était d’asseoir principalement un monopole sur les

foréts de montagnes et les étangs.

Au ceeur des discours le réle des fonctionnaires en charge des eaux et foréts est
régulierement cité. Ces derniers apparaissent selon les sources sous des dénominations
différentes : yushi EFii (dans le chapitre « Wangzhi » du Xunzi), heng 7 (« le traité
Sur les Cing Agents »), yeyu 7= — (« Douze almanachs ») ou encore shanyu 111
(Zhouli). Nous avons vu que les sources textuelles présentées dans ce chapitre
présentaient une interprétation calendérique dissemblable concernant les ordonnances
et les interdits relatifs a I’exploitation de la faune et de la flore, pour autant, les
références inhérentes a ces discours laissent en suspens la question d’une réalité
historique au cours du 111° siécle avant notre ére d’interdictions vis-a-vis de la faune et
de la flore. Le chapitre suivant met ainsi de coté les discours théoriques traités dans ce
chapitre pour s’intéresser, au travers d’autres sources, qui datent de la fin des Royaumes
Combattants jusqu’aux Han antérieurs, aux interdictions effectives vis-a-vis de la faune
et de la flore. Cette démarche se poursuit en commencant par s’interroger sur le role
des fonctionnaires en charge des eaux et des foréts; d’abord avec le discours tres

théorique de 1’administration des Zhou dans le Zhouli, puis avec des matériaux

378 Jan Miller, « Forestry », p. 605.
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historiques permettant de comprendre dans quels lieux les interdictions contre la

destruction de la faune et la flore furent appliquées de maniére concrete.
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Chapitre 2

|_a tradition des ordonnances
calendaires sous les Han antérieurs

Nous avons abordé au chapitre précédent 1’évolution des discours sur les
interdictions calendaires relatives aux dommages causés a la faune et la flore pendant
la période des Royaumes Combattants. Cette analyse a d’abord mis en évidence
I’émergence des réflexions autour d’une organisation saisonniére des activités
paysannes. Les ordonnances et les interdits calendaires y sont pensés en termes de
« période convenable » (yishi), c’est-a-dire selon une concordance entre les activités
humaines et les phénomeénes naturels saisonniers. Si les premiéres ordonnances et
interdits calendaires se sont référés essentiellement au calendrier agricole
(ensemencements, récoltes, culture sur brdlis, etc.), progressivement ils se sont
introduits dans des discours politiques plus complexes, ou ils ont servi d’arguments,
parfois métaphoriques, pour évaluer la politique du suzerain et les conditions sociales
de la population. Pour finir, les réglementations calendaires ont pris & la fin des
Royaumes Combattants la forme discursive et idéalisée d’une gestion administrative
des territoires et de ses ressources au service de calendriers « cosmo-liturgiques ». Ces
calendriers ont mis en rapport des éléments cosmologiques, liturgiques, fiscaux,
agricoles et ont théorisé un gouvernement centralisé garant de 1’équilibre entre

I’humanité et 1’ordre cosmique.

Dans ce deuxiéme chapitre, nous continuerons a nous intéresser de maniére
chronologique aux mémes interdits mais sous la période des Han antérieurs (11° siécle
av. n. €. jusqu’au début du I*' siecle de n. €.). Le premier sous-chapitre (2.1) traitera des
diverses formes de discours hémérologiques sur les réglementations calendaires au
moyen de trois sources : certains textes du Huainanzi {51, les inscriptions sur lattes
de bambou des Han antérieurs conservées a I’université de Pékin et un texte des Livres
des jours (rishu H & ). Le second sous-chapitre (2.2), en s’appuyant sur les

« Ordonnances mensuelles» dans le Liji, I’Edit des Ordonnances mensuelles et
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saisonniéres en cinquante articles (Zhaoshu sishi Yueling wushi tiao 772 VU5 H 4 1.
+1%)) et le Hanshu 752, examinera 1’évolution des discours associant « désastres et
prodiges » (zaiyi $ #2) et réglementations calendaires a la toute fin des Han antérieurs

(fin du I siécle av. n. é. - début du I*" siecle de n. €.) et sous les Xin (9 - 25 de n. &.).

114



Tableau 3 : Les principales sources utilisées au chapitre 2

N° du

sous-chapitre

Titre

date

2.1.1
Huainanzi #:75 1 Milieu du 11 siécle av. n. &.
2.1.2
Les inscriptions sur lattes de
bambou des Han antérieurs
conservées a I’université de
2.1.1 P 11— 1" siecles av. n. e.
Pékin : Beijing daxue cang
Xihan zhushu oIk 5T k22 5 P 8L
&
le Livre des jours du cimetiere
2.1.2 3 . I1€ siecle av. n. e.
de Kongjiapo FL 3%
Le texte des « Ordonnances
mensuelles » (Yueling H %)
o er oig A Jer A
2.2.1 dans le Liji 142 ¥ siecle av. n. &. — I de n. e.
2.2.1 Yantie lun B $5:h I siécle av. n. é.
’Edit des Ordonnances
mensuelles et saisonniéres en
299 cinquante articles (Zhaoshu 5den. &,
sishi Yueling wushi tiao 78 &
PUES 4 T 1)
2.2.3 Hanshu & I siécle de n. &.
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2.1 : Les structures hémeérologiques des interdits de

destruction de la faune et la flore sous les Han

antérieurs

2.1.1 Les réglementations calendaires dans le Huainanzi et les

Inscriptions sur lattes de bambou des Han antérieurs conservées a

I’université de Pékin

Un siécle apres les « Douze almanachs » du Lushi chungiu, un texte intitulé les
« Réglementations calendaires » (Shize xun <5 HIE/ll) emprunte au premier I’intégralité
de son contenu®”®. Avant d’évoquer cet emprunt et les autres variantes d’interdits
calendaires dans cette méme source, il convient de présenter dans les grandes lignes
I’ouvrage dont ils sont issus : le Huainanzi £ ¥ ou Ecrits du prince du Huainan®®°.
11 s’agit d’une collection de traités philosophiques compilés au 11° siécle avant notre ere

sous le patronage de Liu An %%z (179-122), prince du Huainan £ =4 et avait pour titre

initial le Huainan honglie Y9821, | Tmmense illumination du Huainan 3, A I’instar

379 Sur I’analyse des « Réglementations calendaires », voir John S. Major, Heaven and earth in early
Han thought : chapters three, four and five of the Huainanzi, Albany, State University of New York
Press, 1993, p. 217-268.

%0 Chen Guangzhong [/ &, Huainanzi /¥ (édition annotée), Pékin, Zhonghua shuju, 2012 ;
traduit par Charles Le Blanc et Rémi Mathieu, Philosophes taoistes, tome 2 : Huainan zi, Paris, Gallimard,
Bibliotheque de la Pléiade, 2003. Sur les principales éditions du Huainanzi voir Charles Le Blanc, « Huai
nan tzu », dans Michael Loewe (dir.), Early Chinese Texts, p. 190.

381 L’ introduction a la traduction anglaise codirigée par John Major suggére que le Huainanzi fut écrit
pendant le régne de I’empereur Jing entre 157 et 141 avant notre ¢re, avant qu’il soit présenté devant la
cour en -139 avant notre ére. John S. Major, Sarah A. Queen, Andrew Seth Meyer, et Harold D. Roth,
The Huainanzi, a guide to the theory and practice of government in early Han China, Liu An, king of

Huainan, New York, Columbia University press, 2010, p. 7-13.
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du Guanzi, I’ouvrage compile, sans les citer, des textes provenant de sources antérieures,

a I’exemple des « Réglementations calendaires ».

D’aprés I’histoire officielle des Han antérieurs, le Hanshu 7 25382, les Ecrits du
prince du Huainan sont composés d’une partie interne (neipian %) en vingt et un
chapitres et d’une partie externe (waipian #Mj) en trente-trois chapitres®. Dans la
partie interne, la structure des chapitres peut étre séparée en deux trongons. Dans le
premier, les chapitres un a huit illustrent les « principes fondamentaux » du livre. lls
s’emploient a expliquer le processus cosmogonique de la création. Dans le second, les
chapitres neuf a vingt concernent les applications et les illustrations des affaires
ordinaires entre humains. Quant au vingt et unieme chapitre, il trace les grandes lignes

et fait un sommaire de 1’ouvrage®,

C’est donc au sein des «principes fondamentaux» que le cinquiéme
chapitre intitulé « Réglementations calendaires» (Shize xun K Ai Il ) constitue
historiquement le deuxiéme texte de la tradition des ordonnances et des interdits
mensuels apres celui du Lishi chungiu. Hormis quelques variantes de caractéres
concernant la destruction de la flore et de la faune, les deux écrits sont identiques®°.
Les « Réglementations calendaires » du Huainanzi suivent ou recopient les « Douze

almanachs » (ou un écrit inconnu au contenu similaire). Mais en tant que compilation,

382 |_e Hanshu 7%, deuxiéme écrit dynastique officiel aprés le Shiji, retrace les faits historiques advenus
pendant la période des Han antérieurs. Le Hanshu est une production familiale initiée par Ban Biao ¥t
% (3-54) qui compila une soixantaine de rouleaux intitulés le Houzhuan %1% afin de corriger et
compléter I’histoire des Han antérieurs retranscrite dans le Shiji. Son fils Ban Gu ¥E[if] (32-92), I’auteur
officiel de ’ouvrage, le suppléa puis s’engagea dans un considérable travail éditorial. Ban Gu mourut
avant d’avoir pu finaliser leurs travaux et sa sceur Ban Zhao ¥EF (49-120), sur ordre de I’empereur Hedi
F7 (89-105), acheva les parties manquantes (principalement les tableaux biao #). Ban Gu FE[#],
Hanshu 7, Pékin, Zhonghua shuju, 1962.

383 Seuls les vingt et un rouleaux de la partie interne nous sont parvenus.

384 Le Blanc, « Huai nan tzu », p. 189. Voir la présentation de la structure du Huainanzi dans Major, The
Huainanzi, p. 13-20 ; Claude Larre, Isabelle Robinet et Elisabeth Rochat de La Vallée, Les grands traités
du « Huainan zi », Paris, Ed. du Cerf, 1993 p. 19-34.

38 Une comparaison des quatre principaux textes d’ordonnances mensuelles a été réalisée par Charles
Sanft dans son article, « Edict of Monthly Ordonnances for the Four Seasons in Fifty Articles from 5 C.
E. », p. 205-208. Voir aussi Major, Heaven and earth in early Han thought, p. 218.
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le Huainanzi permet d’entrevoir 1’existence de différents discours et variantes sur les
réglementations calendaires en circulation au deuxiéme siecle avant notre ere. Par
exemple, au neuviéme chapitre : les « Méthodes pour gouverner » (« Zhushu F1#7 »),
la méthode de calcul du calendrier et des interdits a I’aide d’indicateurs saisonniers
révele une version des réglementations calendaires tres différente du texte des « Douze
almanachs » ou des textes du Guanzi. Il s’agit, qui plus est, d’un des seuls textes anciens
dont la synthése proscrit deux comportements destructeurs: les dégradations
démesurées pendant la chasse et de s’en prendre aux jeunes animaux. Toute 1’année
nulle extermination de troupeaux, aucune péche en asséchant les étangs et aucune
chasse en brdlant les foréts ne sont autorisées. Pareillement, il est prohibé de tuer les
femelles pleines ou en train de mettre bas, les faons, les oisillons, les ceufs, les petits

poissons et les porcelets.

I1 faut souligner I’'importance de ce texte, traduit ci-dessous, qui est I’un des
seuls de cet inventaire a proposer, a I’aide d’interdictions annuelles, une certaine notion
de conservation de la faune et de la flore face aux actions humaines — le discours
véhiculé par ce texte sera évoqué dans ma conclusion, apres avoir inventorié les

différentes pratiques et significations des interdits et préceptes.

BERZIAE, REBZAEL, HE, BzAth. RMAEE, ERRE, T
Wi, AN RUBAEZR, LBEFH. AREAE /NG, DIERS, #igH
W, MEEFR, CBEE T, SEIE, ERBREAETLBEE, ST, B
i, RBORBE KEme, A% URRE. BB, JLEE. i
FeEZiE, MR, ARURK. AEEmE, AR SPORERER, EEA
RS RS, MEAEATK, EERER
Ve, TTAMNMEANLMN: BaRE, AEUKEH. Z2EAE8, BONAER, &
ARRAGRG s AFEAGR. RMEARZEEER, SRZEAIR, RS
ZERAIEE, ARUEZ A,
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36 He Ning 7] 2, Huainanzi jishi ¥ B 74, Pékin, Zhonghua shuju, 1998, volume 2, p. 685- 687 ;
Liu An 212, Huainanzi /-, Taibei, Zhongguo zixue mingzhu jicheng bianyin jijin hui, 1977, p.
326-327.
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L’alimentation, c’est le fondement de la population ! La population, ¢’est le fondement
du royaume ! Le royaume, c¢’est le fondement du souverain ! Par conséquent, le souverain
suit la temporalité céleste (les saisons) en haut (shang _I-), exploite les richesses de la
Terre en bas (xia ) et, entre les deux (zhong H), il utilise la main-d’ceuvre des hommes
afin que les myriades d’étres puissent croitre et que les cing céréales soient variées et
abondantes. 1l apprend a la population a élever les six animaux domestiques, a planter
les arbres aux périodes convenables (yishi LAIR}), a s’appliquer a cultiver les terres arables
et a faire pousser les mdriers et le chanvre. Sol fertile ou caillouteux, en hauteur ou en
plaine, chaque [terre] embrasse ce qui lui est approprié, [si] on ne peut pas faire pousser
les cing céréales sur les collines, les coteaux, les pentes et les falaises, il faut alors y
planter du bambou et du bois. Au printemps, on abat les arbres secs et morts, en éte, on

récolte les fruits des arbres (guo %) et les fruits des plantes (luo i), a I’automne, on

)*7 et I’hiver, on

s’approvisionne en légumes et plantes sauvages comestibles (shu ¥
coupe du bois de chauffage pour [assurer] les ressources de la population. En

conséquence les vivants ne mangueront de rien, et les morts ne seront pas sans sépultures.

Jadis, d’apres les lois des anciens rois, il ne fallait pas lors des chasses exterminer
les troupeaux, s’emparer des faons, [pécher] les poissons en asséchant les étangs et
chasser en brilant les foréts. Tant que les loups n’avaient pas encore offert des animaux

ooy

terrestres en sacrifice, les filets destinés aux petits gibiers (jufu E 52) n’étaient pas
disposés dans les zones sauvages (ye ). Tant que les loutres n’avaient pas encore offert

de poissons en sacrifice, les filets de péche (wanggu #97) ne pénétraient pas dans I’eau.

Tant que les rapaces®®®

n’avaient pas tué [leur proie], les filets destinés aux oiseaux
(luowang # #¥) n’étaient pas dressés dans les vallées. Tant que [les feuilles] de la
végétation n’étaient pas tombées, les blcherons ne pénétraient pas dans les foréts de
montagne. Tant que les animaux n’hibernaient pas, les terres arables n’étaient pas
incendiées. Les [femelles] pleines ou en train de mettre bas ne devaient pas étre tuées ;
les oisillons et les ceufs ne devaient pas étre collectés ; les poissons qui ne dépassaient
pas un pied de long (chi JX) ne devaient pas étre péchés, les cochons (zhi %) qui n’avaient

pas un an ne pouvaient pas étre consommeés. C’est pour cela que la végétation montait

comme de la vapeur, que les animaux se rassemblaient comme 1’écoulement des sources,

387 Cette phrase est similaire a celle du deuxiéme mois de ’hiver dans le Lishi chungiu, voir chapitre 1.

388 |_jttéralement les aigles et les faucons.
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et que les oiseaux capables de voler se réunissaient comme des nuages vaporeux ; cela

se passait ainsi parce qu’on savait comment faire.*®°

Distinct des ordonnances et des interdits mensuels retranscrits dans les « Douze
almanachs » et des « Réglementations calendaires », le passage ci-dessus témoigne
d’une diversité des formats hémérologiques au deuxiéme siécle avant notre ¢re. Par
ailleurs, on retrouve dans plusieurs sources contemporaines au Huainanzi des formats
hétérogénes d’ordonnances calendaires. Par exemple, les documents sur lattes de
bambou retrouvés a Yinqueshan R % 11 révelent plusieurs versions courtes et
singuliéres de réglementations calendaires : les « Interdits » (Jin 2%), les « Trente
périodes » (Sanshi shi = f), les « Ordonnances des quatre saisons » (Sishi ling P ¢
%) et les « Cing ordonnances « (Wuling F.4)3°. Les réglementations calendaires
présentent d’autre part de nombreuses similitudes avec les « Ordonnances des quatre
saisons » (Sishi ling V474 et les « Ordonnances des cing agents » (Wuxing ling F.17
4), deux textes sur piéces de soie rédigés a une date proche de I’an 300 avant notre ére
et retrouvés au Hunan en 1942 sur le site de Zidanku 58 J#3%%, Bien que ces documents

n’abordent pas précisément d’ordonnances liées a I’exploitation des ressources
naturelles, ils illustrent la structure complexe des calendriers et des différentes
méthodes de calcul sous-jacentes®%?. Parmi ces méthodes, on retrouve dans un

document sur lattes de bambou de I’époque des Han antérieurs édité par I’Université de

389 Cette traduction utilise 1’édition annotée et commentée du Huainanzi par Chen Guangzhong,
(Huainan zi, p. 486-487) et a été inspirée par la traduction frangaise de Le Blanc et Mathieu (Huainan zi,
p. 404-405), et la traduction anglaise dans Major, The Huainanzi, p. 330-331.

%0 yinqueshan Han mu zhujian [er] $R% 1117 5277 fii [7(], Pékin, Wenwu chubanshe, 2010, p. 211-227.
391 Donald Harper and Marc Kalinowski, Books of Fate and Popular Culture in Early China : The
Daybook Manuscripts of the Warring States, Qin, and Han, Leiden, Brill, 2017, p. 260-267 et 442. Sur
les manuscrits en soie de Zidanku, voir Li Ling 2=, Changsha Zidanku Zhanguo Chu boshu yanjiu &
vb¥-56 ok 8RB 4% 1 22T 9T, Pékin, Zhonghua shuju, 1985; Li Ling 252, Zidanku boshu 58 i i 3,
Pékin, Wenwu chubanshe, 2017; Noel Barnard, Scientific Examination of an Ancient Chinese Document
as a Prelude to Decipherment, Translation, and Historical Assessment—The Ch’u Silk Manuscript,
Revised and Enlarged, Canberra, Australian National University press, 1972 ; Noel Barnard, The Ch'u
Silk Manuscript: Translation and Commentary, Canberra, Australian National University press, 1973.
392 Au sujet des méthodes de calcul des calendriers et de leur structure a partir de la fin du 11° siécle av.
n. &., voir Jean-Claude Martzloff, Le calendrier chinois : structure et calculs (104 av J.C. — 1644), Paris,

Honoré Champion, 2009.
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Pékin®% (mais dont la provenance n’est pas connue), une catégorie intitulée jie 3%,
Au sein de cette catégorie, une série de lattes de bambou répartit les ordonnances et les
interdits calendaires selon la technique de calcul du cycle des Chéatiments et des
Récompenses (Xing De Jf/4). Les quelques lattes qui nous sont parvenues ne détaillent
que le cycle de la Puissance De — (les Récompenses)3® sans son opposé : les
chatiments (Xing #), document probablement perdu. D’apres le Compendium des Cing
Agents (Wuxing dayi F1.17 k)%, une anthologie d’astrologie calendaire du VI siécle
de notre ére — traduite et annotée par Marc Kalinowski — la Puissance De évoluant
«au gré des souffles mensuels »* est fractionnée selon « sept résidences » (qi she &
47) . la chambre shi =, le hall tang %, la cour ting J&, la porte men '], la porte du
village yan 4], la route shu — et la campagne ye %7. Le méme cycle de sept résidences

figure dans plusieurs écrits des Royaumes Combattants et des Han antérieurs, dont dans

un texte du Huainanzi qui évoque la méthode de calcul des « Récompenses et des

%% Beijing daxue cang Xihan zhushu b 5% K £%58 P65 773, Shanghai, Shanghai guji chubanshe, tome 5,
2014.

3% Dans le calendrier des Han, une année se divise en plusieurs jie (généralement en quatre, huit ou vingt-
quatre jie).

3% « Sous les Royaumes Combattants, avec le développement du cosmologisme et de la doctrine des
Cing Agents, l'action du Ciel est de plus en plus comprise comme une puissance impersonnelle et
ordonnatrice s’exergant sur le monde au travers des régularités naturelles. La révolution des astres, la
ronde des saisons, l'alternance du Yin et du Yang et la succession des cing vertus souveraines sont les
expressions d'un ordre naturel immanent qui détermine le comportement des hommes et le destin
politique des royaumes. Dans ce contexte, la vertu et le chatiment deviennent I'expression antinomique
des modalités fastes ou néfastes, vivifiantes ou mortiféres, positives ou négatives qui accompagnent le
déploiement cyclique des forces de la nature. » Marc Kalinowski, « Astrologie calendaire et calcul de
position dans la Chine ancienne », p. 81-82. VVoir également Marc Kalinowski and Phyllis Brooks, « The
XingDe ffl## Text from Mawangdui », Early China, Vol. 23/24, 1998-99, p. 155-156. Sur le choix de
traduire De 7 par « puissance De » (la puissance positive), voir Romain Graziani, Ecrits de maitre Guan,
Les Belles lettres, 2011, p. XXI ; et Robin D.S. Yates, « The Yin-Yang Texts from Yinqueshan : an
Introduction and Partial Reconstruction, with Notes on their Significance in Relation to Huang-Lao
Daoism », Early China, Vol. 19, 1994, p. 88 et 90.

3% Xijao Ji #i 7, Wuxing dayi .17 K%, Shanghai, Shanghai shudian chubanshe, 2001.

397 Kalinowski, Le compendium des Cing Agents, p. 233.
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Chatiments associés aux sept résidences» (xingde qi she Ff f# £ 45 )3%% . Avec
I’hémérologie Xing De, les activités saisonnieres corrélées aux principes du yin et du
yang servent a mettre en avant 1’alternance des activités paysannes en intérieur et en
extérieur®®, c’est-a-dire une progression des taches mensuelles et saisonniéres évoluant
de I'intérieur de la maisonnée en hiver jusqu’au travail des champs en été. Ainsi les
ordonnances et les interdits mensuels associés a la puissance De (faste) et relatifs a la
destruction de la faune et de la flore se retrouvent, non plus au printemps comme cela

a été souvent le cas dans les écrits des Royaumes Combattants, mais pendant les trois
mois estivaux, quand la puissance De demeure & shu ffT (en mai et en juillet) et & ye %

(en juin)*®,

TBAERT, WA, B GEYD BIATRE, MEATE () . HAW,
PR3, Hilid, REsbzF, 42
La Puissance De f# demeure sur les routes (shu #7)**; celles-ci ne doivent pas étre

modifiées. Il ne faut pas abattre les arbres aux bords des cours d’eau ni détruire les ponts.
[Quand] la puissance De se dirige vers I’intérieur, I’heure est favorable aux restaurations
dans le village (a I’intérieur de la grande porte). [Quand] elle se dirige vers 1’extérieur,

I’heure est favorable aux activités champétres hors du village.

fEER, YA RD, BEAA A, RRIFRE () . KB (B 1UE .
N RO MR D, BEFESEALMD, SRS, BRAELNS, F
O o BHERAE, REERAGR G o FUET. k. 58A48K,

3% Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 465-467 ; Le Blanc et Mathieu, Huainan zi, p. 114-
115.

3% Marc Kalinowski, Le compendium des Cing Agents, p. 236.

400 11 manque néanmoins les informations sur la puissance opposée : les Chatiments Xing, considérés
comme néfastes. Une vision d’ensemble entre les ordonnances et les interdits calendaires fait donc défaut
a la description ci-dessus.

401 |_es caractéres entre parenthéses sont suggérés par les auteurs des annotations du Beijing daxue cang
Xihan zhushu (p. 43) afin de définir la signification du ou des caractéres qui le précéde.

402 Beijing daxue cang Xihan zhushu, volume 5, p. 43.

403 Cela correspond au mois de mai et de juillet.

404 Je pense que ce sinogramme correspond a ru A (entrer, aller vers) plutét qu’a ren A (homme). Voir

latte de bambou n° 49.
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BIEIN G R K. LMW, FIREHE, AW, FIAEHE. LHE, Fla
st JU%, FIESEW, JUR, FAEMH, RER.

La puissance De demeure dans la campagne (ye #7). Les choses de la campagne (yewu
B¥¥1) ne doivent pas étre endommagées, de méme il ne faut pas abattre les arbres qui s’y
trouvent. Les paysans ne doivent pas négliger 1’organisation [et I’exploitation agraire],
ni pratiquer I’agriculture sur brilis avec de la paille, ni chasser a I’arc et aux filets ; ils ne
doivent pas non plus saisir leur hache et pénétrer dans les foréts de montagne pour y
couper du bois ; il ne faut commettre aucun délit a I’encontre des fonctionnaires en charge
des champs (tianli 1 57) ; tout comme se garder de toute cueillette dans les champs, les
foréts et les montagnes®®, car sinon il arrivera des désastres (yang ) !

Chanter pendant les travaux aux champs apporte le bonheur, tandis que s’attrister appelle
les malheurs. L heure est favorable pour aller au loin et se sentir proche des feudataires.
Il ne faut pas bander ni son arc ni son arbaléte, ni également prendre les oisillons, les
ceufs, les embryons et les nouveau-nés.

[Quand] la puissance De se dirige vers 1’extérieur, 1’heure est favorable aux activités du
principe yang ; [Quand] elle se dirige vers I’intérieur, I’heure est favorable aux activités
du principe yin. [Quand] la puissance De est devant, I’heure est favorable a la restauration,
si celle-ci est derriére, I’heure est favorable a la destruction ; [Quand] elle réside la ou
I’on est (chu J&), I’heure est favorable aux offrandes (jing #{) de fagon a s’affairer

vertueusement.

405 Beijing daxue cang Xihan zhushu, p. 43.

408 Une autre interprétation de cet interdit est possible si 1’on reconnait le caractére ren A a la place de
ru A, et le sinogramme tian Fl comme un verbe (et non plus comme un nom), cela donnerait : « il ne

faut pas solliciter des personnes dans I’intention de défricher les foréts de montagne. »
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Tableau 4 : Tableau annuel du cycle des Récompenses et des Chatiments (Xing De JHj4&) 407

(signes néfastes)

Mois 12° mois 1% 2° 3° 4° 5¢ 6° 7° 8° 9° 10° 11°
Récompenses

De /& . 2 I - A I R S fé] ] JiE H =0
(signes fastes)

Chatiments

Xing JH| 1ty & i JiE H = H JiE ] fé] (] Liig

407 Tableau réalisé a partir des annotations des Lattes de bambou de ['université de Pékin et du compendium des Cing Agents ; Beijing daxue cang Xihan zhushu, p. 43 ; Harper and Kalinowski,

Daybook Manuscripts, p. 466 ; Kalinowski, Le compendium des Cing Agents, p. 237-238.

408 Ce n’est pas yan [&], mais xiang #% (la venelle) qui apparait dans la majorité des méthodes xingde gi she 71| {&-t 4 telle que dans le texte du Huainanzi ; Harper and Kalinowski, Daybook

Manuscripts, p. 466.
409 Mois du solstice d’été.

410 Mois du solstice d’hiver.
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La traduction ci-dessus des deux « demeures » shu et ye témoigne d’un discours
destiné a la population paysanne. Le contexte n’est plus celui de milieux intellectuels
proposant a 1’autorité royale ou impériale une réglementation calendaire englobant
cosmogonie, desseins politiques, activités agraires, codifications rituelles, etc. Ici, le
contenu s’adresse a la communauté villageoise ou « ce qui est issu de la campagne »
(yewu H7#7) ne doit étre ni détruit (flore) ni tué (faune). La justification concernant les
interdictions calendaires se base dans le cas présent sur le respect de la demeure ye, a
savoir toutes les zones éloignées des villages définies en tant que « campagne » et
auxquelles les villageois ont acces pendant la période estivale. Au regard de ces deux
textes ; les « Méthodes pour gouverner » du Huainanzi et la « Méthode Xing De » éditée
par I’Université de Pékin, les mémes interdits calendaires de porter atteinte a la faune
et la flore ne sont pas cantonnés au printemps, la saison symbolique des naissances
animales et de la croissance végétale. Ces deux sources reflétent la variété et la
complexité des calculs hémérologiques associées aux interdits calendaires sous les Han

antérieurs.

2.1.2 Les interdits dans les Livres des jours

Cette question de la complexité hémérologique intrinséque aux ordonnances et
interdits ne peut étre abordée sans mentionner son application quotidienne. Outre les
réglementations saisonniéres et mensuelles, des formats hémérologiques journaliers ont
éteé retrouvés sur plusieurs supports textuels regroupés sous 1’appellation générique de
Livres des jours (rishu H&). Ces recueils hémérologiques contiennent « une masse
d’informations concretes et inédites sur la vie quotidienne et la religion coutumicre a
1I’échelon régional et local, montrant une forte préedominance des techniques de contréle
du temps dans la régulation du destin des individus et de leurs activités publiques et
privées. » 1, L usage des interdits journaliers (rijin F2%) y est trés varié, allant des
mariages, affaires publiques ou militaires, voyages, cultes jusqu’a I’exploitation des

ressources naturelles, chasses, péches, mises a mort d’animaux ou encore la gestion des

411 Marc Kalinowski, « Les livres des jours (rishu) des Qin et des Han : la logique éditoriale du recueil
A de Shuihudi (217 av. n. &.) », T’oung Pao, vol. 94, 2008, p. 2.
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cours d’ecau. Les Livres des jours représentent des matériaux pertinents et informatifs
sur les contextes locaux et quotidiens des réglementations calendaires*'?. Si 1’on prend
I’exemple des pratiques d’abattage du bois, celles-ci coincident avec des jours fastes ou
néfastes de coupe d’arbres ou de branches spécifiques a certaines variétés (jujubier,
marier, etc.)*®. Dans le Livre des jours découvert en 1’an 2000 dans le cimetiére de
Kongjiapo fLZ #*14, proche de la ville actuelle de Suizhou au Hubei et remontant a
environ 142 avant notre ére, les ordonnances et interdits journaliers sont répartis en
douze catégories de jours: «construction» (jian %), «suppression» (chu B&),
« remplissage » (ying %), «pacification» (ping “F*), «stabilisation» (ding &),
«conservation » (zhi #), «destruction» (po i), «risque» (wei f&), « maturité »
(cheng %), « récolte » (shou %), « ouverture » (kai B#) et « fermeture » (bi ) 5. Aux
jours «propices a la destruction» (pori % H), I’abattage des arbres (ressources
naturelles), la destruction des murs (espaces délimités ou habitats) et des outils sont
autorisés. Au cas ou I’interdiction d’abattre les arbres n’est pas respectée pendant les
autres catégories de jours, une description de la peine encourue accompagne les
prédictions ou les interdictions « de la méme maniére que les articles de loi dans les

textes juridiques »*16,

WeH, FTLMROR, BE, B, el A R Y

412 Marianne Bujard, « Daybooks in Qin and Han Religion », in Harper and Kalinowski, Daybook
Manuscripts, p. 305.

413 Liu Tseng-Kuei, « Taboos : an aspect of belief in the Qin and Han », in John Lagerwey et Marc
Kalinowski (dir.), Early Chinese Religion, Part one, p. 905.

414 La découverte « par hasard» du site de Kongjiapo date de 1998, mais les manuscrits et autres
documents ont été déterrés en 2000 ; voir Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 29-34 et 439.
415 Lju Tseng-Kuei, « Taboos », p. 896.

416 « In some instances—especially for proscribed activities—the function of prediction is not so much
to predict what will happen if the prohibition is not observed as to reinforce the function of prediction to
constrain people from acting, in the same way that the statement of a law in legal texts is followed by the
specific punishment incurred by the offender. Indeed, not infrequently within a given hemerological
section, the predictions inevitably become predictions of death »; Mark Kalinowski, « Hemerology and
Prediction in the Daybooks: Ideas and Practices », in Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts,
p. 145,

17 Suizhou Kongjiapo Han mu jiandu Fifi 1 FL 58 3% ¥4 % fi§ &, Pékin, Wenwu chubanshe, 2006, p. 129.
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Les jours propices aux destructions, on peut couper du bois (ou abattre des arbres),
démolir les murs de cl6ture et détruire les outils. Les autres (jours ? activités ?) cela est

interdit.*8

Hy. ootk L.
PE(E 7))t 5, .
WE. T CBEM&EobIE.

418 Ce passage tout comme celui situé ci-apres suivent la traduction anglaise de Mark Kalinowski dans
Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 145. Cependant tandis que Mark Kalinowski
comprend ta ‘& dans « ta wuke youwei ‘& # i 5 4% » par « To do anything else is forbidden », ta peut
également faire référence aux trois actions destructrices citées dans la phrase précédente. Ces actions
seraient interdites pendant les onze autres catégories de jours.

419 es trois petits points indiquent que la suite du texte est manquante, tandis que le carré seul signale
I’illisibilité du caractére.

420 |_es bindmes précédents associent un tronc céleste avec une branche terrestre : jiazi 77 et yichou £
H, tandis qu’ici le bindme gengxin B#3 est composé de deux troncs célestes. Le caractére présenté
comme étant xin % par le Suizhou Kongjiapo Han mu jiandu, p. 130 et Marc Kalinowski (Daybook
Manuscripts, p. 145) tient son interprétation d’une graphie similaire dans la latte de bambou n° 67 du
Livre des jours « B » (Rishu yizhong H & Z.#&) retrouvé sur le site de Shuihudi ; Shuihudi Qin mu zhujian
i b 28 2277 8, Pékin, Wenwu chubanshe, 1990, p. 124. Or dans le Livre des jours « B » de Shuihudi,
I’interdiction d’abattage des arbres (A& suit des bindmes composés exclusivement de troncs célestes :
« Les tabous [concernant I’abattage] des arbres : 1’orme les jours jiayi, le jujubier les jours bingding, le
murier les jours wuji, le pécher les jours gengxin et I’arbre a laque les jours rengui (“muji : jiayi yu,
bingding zao, wuji sang, gengxin li, rengui gi ; K= : I AM, T H, KES, FEdE, LRE).
Il ne semble pas cohérent de voir au sein des bindmes (du texte de Kongjiapo) apparaitre un seul binéme
uniguement constitué de troncs célestes alors que tous les autres bindmes sont issus du cycle sexagésimal
(association des dix troncs célestes avec les douze branches terrestres). De plus, I’écriture du caractére
interprété comme xin % dans la deuxiéme partie de la latte de bambou n° 3 (Suizhou Kongjiapo Han mu
jiandu, p. 65) semble assez similaire a la graphie de you B4 a la fin de la premiére partie de la latte n° 9

(idem page 65). Ma traduction en francais y lit le caractére you et non celui de xin.
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(%) f o0 b THE. 2

Les jours d’abattage des arbres.

... les jours ren....

Si I’orme est coupé ou abattu les jours jiazi et yichou, le pére mourra.

Si le mdrier est coupé ou abattu les jours gengyou, I’épouse mourra.

Si le jujubier est coupé ou abattu les jours bingyin, dingmao et jisi, la mére mourra.

Sile.... les jours ren..., le plus jeune fils mourra.

Sous les Royaumes Combattants et les Han antérieurs, 1’interdiction d’abattre les
arbres se retrouve a la fois dans des écrits proches des centres de pouvoir (Académie
Jixia, Roi de Qin, Prince du Huainan, etc.), et, ce que nous verrons plus en détail au
troisieme chapitre de cette these, dans des documents administratifs relatifs aux
pratiques rituelles ou concernant des situations de monopole (les parcs impériaux). Les
interdits journaliers, tels que ceux traduits ci-dessus, ont joué également un réle non
négligeable certains jours spécifiques de rituel*3. L’ensemble (interdits journaliers et
jours) refléte une « réalité de tous les jours »*?* en contexte local et communautaire ot

les actes et les activités sont fixés par des systemes de croyances.

Du IV® au I1° si¢cle avant notre ére, les discours d’interdiction de porter atteinte
a la faune et la flore sont majoritairement exprimés sous 1’angle du présage néfaste,
mais leur contenu varie selon son format hémérologique. Avec le Livre des jours de
Kongjiapo, nous voyons bien qu’a 1’échelle locale I’interdiction d’abattre les arbres
n’est pas liée a une quelconque gestion forestiere. Toutefois, certaines pratiques
religieuses privées (telles que celles présentes dans les Livres des jours)*? ont parfois
été dépréciées par les milieux politiques et intellectuels de I’époque. Au premier siecle
de notre ére, les critiques de Wang Chong envers les « écrits d’interdits journaliers »

(rijin zhi shu HZ£2 &) et les « écrits sur les saisons et les jours » (shiri zhi shu B H

421 Gui % est aussi un tronc céleste, mais contrairement a xin, sa graphie dans les lattes de bambou de
Shuihudi n°® 66 et n° 67 (Shuihusi Qin mu zhujian, p. 124) ne correspond pas avec le second caractere de
la deuxiéme partie de la latte n° 5 de Kongjiapo (Suizhou Kongjiapo Han mu jiandu, p. 65), il pourrait
s’agir du caractére hai Z (malgré 1’absence du point au sommet du caractére) ou wei K.

422 Suizhou Kongjiapo Han mu jiandu, p. 130-131.

423 Lju Tseng-Kuei, « Taboos », p. 895 - 896.

424 Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 137.

425 Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 334.
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2 ) en tant que supports de la culture populaire révélent 1’antagonisme entre ces
manuels dits « populaires » et les discours calendaires appréciés par les élites*?®, a
I’image des textes du Lushi chungiu et du Huainanzi. On trouve dans le Huainanzi, au
chapitre huit intitulé la «Norme fondamentale» («Benjing A & ») 27 | une
condamnation de la divination (zhan guazhao 7 #}JK) et des choix de pratiques
journaliéres et saisonniéres (ze shiri $%/fH). Donald Harper and Marc Kalinowski
avancent que 1I’ouvrage en question diffuse une position « anti — hémérologique » et
« anti-divination »*?®, Composé cependant d’un texte explicatif sur les Chatiments et
les Récompenses (Xing De) mentionné au sous-chapitre précédent (2.1.1), I’ensemble
du Huainanzi ne semble pas vehiculer une position totalement anti-hémérologique.
C’est plus précisément le texte la « Norme fondamentale » qui, lui, prend parti pour un
gouvernement épousant 1’Unité supréme (taiyi X —) et le Dao i#&, tout en argumentant
contre les pratiques (concurrentes ?) de son temps, qu’elles fussent populaires ou
étatiques. La « Norme fondamentale » loue un retour vers 1’Unité supréme, vers une
époque primitive idéalisée avant le déclin de 1’équilibre harmonieux entre I’homme, la

nature et le cosmos.

Il tient sur la destruction de la faune et la flore un discours tout aussi frappant,
que celui des Livres des jours, mais selon une logique tout a fait différente. Il s’agit
dans ce texte d’une critique de I’avilissement de la société, dont les pratiques évoquées
dans les Livres de jours et les actes des autorités gouvernementales en sont les causes.
Selon cet écrit, un age d’unité et d’harmonie aurait pris fin en raison des actions
négatives des hommes provoquant une confusion entre le principe du yin et celui du

yang, ce qui a engendré la désorganisation des saisons*?°.
EE, LA, EEE, fEEE, HREL, mMEMALL. SRR, BUBEA

i 55
g, BN, BURAR, SEREDCK, WA RE, SR, SEEMmE. Ao
A2, ERCAER, TTEYAEIRHTE, ORI AN s, R ORAR . R IR

426 Sur la critique de Wang Chong a I’encontre des Livres des jours, voir Donald Harper, « Daybooks in
the Context of Manuscript Culture and Popular Culture Studies », in Harper and Kalinowski, Daybook
Manuscripts, p. 91-92.

427 Je suis la traduction de Le Blanc et Mathieu, Huainan zi, p. 331 et Major, The Huainanzi, p. 262.

428 Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 3.

429 \/oir la présentation du chapitre dans Major, The Huainanzi, p. 261-264.
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R, SRR M TFEEG g AR, SRR, WERLRE, RIEER
B, NURFRBL HEBST, EkbEE, 50ERTAE, MEMER: EHEMK,
Fhpmk, EHPR, RS, FEARZAWEERENLE, ABE.

Avec I’arrivée des siécles de décadence, les montagnes et les rochers furent taillés, 1’or
et le jade sculptés, les moules et les palourdes ouvertes et le bronze et le fer fondus, tandis
que les dix-mille étres cessérent de croire. [A partir du moment ou] les feetus furent
abTmés et les faons tués, les Qilin ne voyagérent plus. [A partir du moment ou] les nids
furent renversés et les ceufs détruits, les phénix ne volérent plus. La [technique du miroir]
zuansui $&%% permit d’obtenir du feu et le bois de construction servit a construire des
terrasses. Pour chasser, on brila les foréts ; pour prendre les poissons, on assécha les
étangs. Alors que les outils du peuple n’étaient pas suffisants et ceux accumulés dans les
entrepdts étaient en excédent, les dix-mille étres quant a eux ne se reproduisirent plus en
millions [de spécimens]. Dans la majorité des lieux, les bourgeons, les germes (mengya
#5), les ceufs et les feetus n’arrivaient plus a leur terme. [I1 y eut] de la terre amassée
pour aménager des collines, de 1’engrais répandu sur les champs pour cultiver les céréales,
le sol creusé pour construire des puits utilisables, des fleuves dragués pour en tirer profit,
des murailles dressées pour se fortifier, des animaux terrestres capturés dans le but de les
domestiquer, en conséquence [I’équilibre] des forces du yin et du yang en fut incorrect
et déréglé, ’ordre des quatre saisons en fut désajusté, le tonnerre et la foudre vinrent
démolir et briser, la gréle et le grésil tombérent violemment, la vapeur, le brouillard, la
gelée et la neige ne permirent aucune éclaircie, tandis que les dix-mille étres furent
calcinés et moururent prématurément. Les arbres morts (zi %), les coudriers (zhen #
#32) et les mauvaises herbes (hui %) s’amassaient en bordure des champs (mu &X). Les
pousses (tan 75 %) « sauvages » (ye ¥¥) furent désherbées pour que croissent les pousses
(miao 1) « gracieuses » (xiu 75). [De telle maniére que] sur les branches, les bourgeons,

les fleurs et les fruits furent innombrables a mourir. “3*

430 He Ning, Huainanzi jishi, p. 557-559 ; Liu An, Huainanzi, 1977, p. 258-259.

431

432

Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 135 et 431
Li Guogiang, « L’homme et 1’arbre dans la Chine antique », p. 144 et 434.

433 Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 109 et 579.

434 Ma traduction a été inspirée par les travaux de Chen Guangzhong ff/ %8, Huainanzi, p. 380-384 ; Le

Blanc et Mathieu, Huainan zi, p. 332-333 ; Major, The Huainanzi, p. 268-269.
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Le réquisitoire au sein de la « Norme fondamentale» construit une image
négative du développement des activités humaines parce que celles-ci alterent les
rapports harmonieux entre les hommes et la nature. La aussi I’argumentation s’appuie
sur le respect du cycle saisonnier (« I’ordre des quatre saisons en fut désajusté ») pour
critiquer une gouvernance qui, nous 1’avons vu, cherche de son coté a établir un
calendrier cosmo-liturgique dans le but de légitimer son autorité. Si les élites lettrées
vilipendent au 1*" siécle avant notre ere les grandes familles et les marchands — c’est-
a-dire ceux qui profitent au détriment de 1’Etat et du peuple des ressources naturelles
de vastes parcs, d’étangs aménagés et de champs défrichés*® — dans la « Norme
fondamentale », le concept d’harmonie liée a 1’Unité supréme et au Dao est bien plus
radical. L’auteur (ou les auteurs) de ce texte desapprouve les aménagements et les
édifications de palais, de belvéderes, de terrasses, de lacs artificiels, de parcs de chasse,
de réserves impériales..., car cela contrevient aux élans naturels de la faune, de la flore
et des reliefs terrestres (montagnes, marais et fleuves). Dans la majorité des textes
évoques ci-dessus, les réglementations mensuelles ou journaliéres a partir du I11° siecle
avant notre ere sont intrinsequement liées au besoin de maintenir une concordance des
activités humaines avec ’ordre céleste. Ces réglementations sont en quelque sorte
Iégitimées par la menace, en cas de non-application de celles-ci, de 1’arrivée soudaine

d’un malheur, d’une catastrophe ou d’un cataclysme.

435 |_a question des privatisations ou monopdles des lieux naturels tels que les parcs impériaux et de leurs

ressources animales et végétales sera évoquée en profondeur au chapitre suivant (troisieme chapitre).
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2.2 : La tradition des Ordonnances mensuelles a la fin

des Han antérieurs

2.2.1 Les « Ordonnances mensuelles » au I®" siecle avant notre ere

L’histoire des Han antérieurs fournit de nombreux exemples de luttes entre
plusieurs groupes intellectuels ou I’ambition commune est « d’accéder aux affaires de
I’Etat et participer a I’exercice du pouvoir »*, tels celui du Prince du Huainan, celui
du lettré Dong Zhongshu # ff &7 (179 - 104) ou encore la « clique » du Grand
Secrétaire impérial Sang Hongyang %54 (152 - 80). Un de leurs moyens d’influence
sur le gouvernement (qui se doit de préserver I’ordre cosmique) est de s’appuyer sur
des réglementations calendaires pour interpréter les désastres naturels. Apres les
« Douze almanachs» du Lushi chungiu et les « Réglementations calendaires » du
Huainanzi, 1’¢laboration progressive d’une orthodoxie confucéenne avec ses propres
textes canoniques passe, a son tour, par I’intégration de réglementations calendaires et
mensuelles. Pendant la dynastie Han, une version quasiment identique aux « Douze
almanachs » et aux « Réglementations calendaires » fait son apparition dans deux

ouvrages essentiels a la constitution du canon confucéen : le Yi Zhou shu i%& & & et le

Liji, sous le titre des « Ordonnances mensuelles » (« Yueling H 4 »).

Le premier ouvrage, Les [Chapitres] complémentaires du Livre des Zhou (Yi
Zhoushu i% & &), parfois retranscrit sous le titre Livre des Zhou (Zhoushu & &) serait
un compendium d’écrits non retenus par Confucius lors de la rédaction du Livre des
documents (Shangshu 1), livre mythique de la période des Zhou antérieurs (XI°s. -
VIII® s. av. n. e.). Sous les Tang, deux livres mentionnent les origines du Livre des

Zhou®" : le Suishu évoque un Livre des Zhou de la tombe de Ji (Jizhong Zhoushu 7% %

43 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 312.
437 Edward L. Shaughnessy, « | Chou shu i & & », in Early Chinese Texts, p. 231-232.
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Jil &) découvert dans la tombe du roi Xiang #£ du royaume de Wei (fin 111° siécle —
début 11® siécle av. n. &.) au pays de Ji J%**. Le second, le Jiu Tangshu & & # fait
mention d’un Livre des Zhou commenté par Kong Chao L5 (l11¢ siécle de n. &.)*°.
Sur les cinquante-neuf chapitres de 1’édition actuelle, trente-deux dateraient de

I’époque pré-Han et les vingt-sept restants remonteraient, au plus tot, au premier siecle

avant notre ére*°,

Le deuxiéme ouvrage a publier le méme texte des « Ordonnances mensuelles »
est le Livre des rites. Il s’agit d’une collection de diverses descriptions de rites en
quarante-neuf chapitres. Les textes (ou chapitres) qui le composent datent pour la
plupart entre le 1\V¢ siecle avant notre ere et le I*" siecle de notre ére*. Le texte des
« Ordonnances mensuelles », attribué a 1’époque de Cai Yong % & (133-192)*2 au
Duc de Zhou, aurait circulé indépendamment du Liji avant d’y étre inséré par la main
de Ma Rong f5## (79-166) au deuxieme siécle de notre ére, en méme temps que les
textes du Mingtang wei B3 {37 et du Yueji 4%7C. Le Liji passe dés lors de quarante-six
chapitres a quarante-neuf**3. Souvent percu comme une copie des « Douze almanachs »,
le Yueling n’en restait pas moins aux yeux des lettrés des Han postérieurs, une ceuvre
de I’époque des Zhou tardivement ajoutée au Livre des rites**4. Cependant, le peu de
références au Yueling dans les écrits des Han antérieurs, alors qu’elles sont, a I’inverse,

abondantes durant les Han postérieurs (notamment dans les écrits suivants : Baihu tong

438 Suishu [, Pékin, Zhonghua shuju, 1982, p. 1993.

439 Jju Tangshu & J# 3, Liu Xu %I (dir.), Pékin, Zhonghua shuju, 1975, juan 46, p. 1993.

440 Shaughnessy, « | Chou shu i% J& #», p. 230-231.

441 Voir une discussion des versions du Liji déterrées sur des sites archéologiques datant des Han
antérieurs dans Michael Puett, « Combining the gosts and spirits, centering the realm: mortuary ritual
and political organization in the ritual compendia of early China », in Early Chinese Religion, Part One,
p. 696.

442 stoerckx, Food, Sacrifice, and Sagehood in Early China, p. 128.

443 Riegel, « Li chi 45 », in Early Chinese Texts, p. 293.

44 Kaichen Dong, « A Preliminary Discussion of Chinese Agricultural Treatises in the Style of Monthly
Ordinances yueling », Journal d'agriculture traditionnelle et de botanique appliquée, n° 3-4, 1981, p.
233 ; Charles Sanft, « Edict of Monthly Ordonnances for the Four Seasons in Fifty Articles from 5 C.
E.», p. 153 - 168.
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de lun A FEIE 6, Dadai liji & #4% 504, Lunheng &7, Fengsu tongyi JELfA 18 5 et
Caizhong lang ji %% EF4E) montre que le texte des « Ordonnances mensuelles » a eu

un succes tardif.

Aucun élément ne corrobore une hypothétique origine au temps des Zhou, la
propagation des « Ordonnances mensuelles » commence concrétement au cours du
premier siécle avant notre ére. L’une des plus anciennes mentions des « Ordonnances
mensuelles » provient d’ailleurs non pas de la bouche d’un lettré confucéen, mais par
celle de leur puissant rival Sang Hongyang lors de leur confrontation en 81 avant notre
ére, au chapitre sur « Les calamités naturelles » dans La dispute sur le sel et le fer#®.
Cet ouvrage rédigé par Huan Kuan 5 & au milieu du 1% siécle av. n. &. compile 60
chapitres des principaux sujets débattus a partir de notes prises par des scribes au
moment de la confrontation. L’utilisation du Yueling a des fins rhétoriques apparait

parmi les critiques du Grand Secrétaire Sang Hongyang envers ses adversaires :

FRAR, PUATI. REBOR, LUt . AR, A M. R&AT
i, RERURGE. A4 [REE, BSRE), EEING, AR, RTATHON, ih
e, UNERS. | CERNK, &5, MEmERm. wik, RIEEAE, &
BRAE, BONBIM, A ARERFEd.

445 Deux ouvrages, le Livre des rites de Dai I’ancien (Dadai Liji K#EAEEC) en quatre-vingt-cing chapitres
(seul trente-neuf nous sont parvenus) composé par Dai De #f# au premier siécle avant notre ére et le
Livre des rites du jeune Dai (Xiaodai Liji /N##&5C) compilé par le neveu de Dai De, Dai Sheng #i22
qui ne sélectionna qu’une partie de I’ouvrage de son ainé (quarante-neuf chapitres selon le Suishu) serait
avec le Livre des rites issus d’une anthologie plus ancienne en cent trente et un chapitres (Ji bai sanshiyi
pian 7t [ =1 —/#%) disponibles sous les Han antérieurs. Or le Livre des Han mentionne le Liji, mais il
ne cite ni les livres de 1’ainé et du jeune Dai ni les quarante-six chapitres que contiendrait le Liji. Ce n’est
que dans la version du Suishu, écrit au V1I¢ siécle de notre ére, que le Livre des rites de Dai [’ancien en
treize rouleaux est associé a une anthologie en cent trente et un chapitres de 1’époque des Han antérieurs.
Cette anthologie aurait été transmise au prince Xian de Hejian (Hejian xianwang i [ gk -, mort en 129
avant n. &.). D’apres Jeffrey Riegel, le Dadai liji existait en tant que collection indépendante a partir du
deuxiéme siécle de notre ére, période qui correspond aux premiers commentaires de Zheng Xuan Z{ %
(127-200) sur I’ouvrage. Voir Riegel, « Li chi ##5C », in Early Chinese Texts, p. 294, Li Xueqin Z=2£ )
et LU Wenyu £ SCHEB, Siku da cidian DY) K&, Jilin, Jilin chubanshe, 1996, p. 235.

446 Jean Levi, La dispute sur le sel et le fer, Paris, Les Belles lettres, 2010, p. 274.

47 Levi, La dispute sur le sel et le fer, p. 274-275.
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Printemps et été sont les saisons de la procréation et de la croissance. C’est en cette
période qu’on pratique la charité. L’automne et I’hiver sont les périodes de réclusion et
de mort. On applique les peines et les chatiments Si on ne plante pas a I’époque
convenable, les pousses n’arriveront pas a maturité. Tout comme en pratiquant la charité
durant la morte-saison on contrevient au cycle naturel. 1l est dit dans les Ordonnances
mensuelles : « Lorsque arrive la bise, le souffle de mort se met en mouvement. Le criquet
pousse son cri. La fourrure des animaux s’épaissit. Le Fils du Ciel applique les
chéatiments légers. On fait le sacrifice de la moisson, afin de se conformer aux décrets du
Ciel. » Mais les Lettrés ne font pas la différence entre les saisons, ils confondent le yin
et le yang, vénérent la charité et frappent d’ostracisme les chatiments. S’il devait en étre
ainsi, 1’aigle-pécheur ne fondrait plus sur sa proie ni les bétes sauvages ne bondiraient
sur leurs victimes, il n’y aurait plus ni chasses d’automne, ni grandes battues hivernales.

(Trad. Levi, La dispute sur le sel et le fer, p. 274 - 275).

Jean Levi note qu’il s’agit d’une citation des « Ordonnances mensuelles »
différant Iégérement des variantes éditées dans le Lishi chungiu et le Liji*2. Si le texte
circule a cette époque indépendamment du Liji et du Yi zhoushu, 1’absence de citation
le concernant de la part des lettrés confucéens dans La dispute sur le sel et le fer tend a
penser que ce n’est pas encore un écrit essentiel a leur doctrine. Cette absence ne vient
pas d’un récit défavorable aux lettrés puisque Huan Kuan, I’auteur de I’ouvrage et
spécialiste de la tradition gongyang /=, aurait compilé et composé les propos des
antagonistes de maniére a valoriser les lettrés au détriment de Sang Hongyang*°. Dans
ce cas, pourquoi n’a-t-il pas inséré des citations du Yueling dans les propos des
intervenants confuceens ? Contrairement au 11° siecle de notre ére et a I’insertion du
Yueling dans le Livre des rites, le parti-pris de Huan Kuan en faveur des lettrés et
I’absence de citations de leur part prouvent qu’a son époque (I* s. av. n. &.) cet écrit

leur est secondaire.

Sous I’empereur Yuan (49-33) pendant I’hiver 41 et a la suite de nombreuses
catastrophes naturelles, I’infraction aux interdits saisonniers fait son apparition dans la
dialectique impériale (wufan sishi zhi jin #JE 00K} 2 25) 40, En revanche au vu du

nombre élevé de textes sur les réglementations calendaires en circulation, son évocation

448 |_evi, La dispute sur le sel et le fer, p. 274.
49 Levi, La dispute sur le sel et le fer, p. LVIH-LXVI.

450 Hanshu, p. 290 ; Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 89.
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de la part de I’empereur Yuan ne semble pas provenir des « Ordonnances mensuelles ».
Devant I’importance accordée aux textes des réglementations calendaires, 1’inclusion
du Yueling dans I’orthodoxie confucéenne deux siécles plus tard va permettre d’éviter
les références aux sources concurrentes telles le Lishi chungiu, le Huainanzi ou les
écrits hémérologiques utilisés par les fangshi. Le contexte historique est celui d’une
lutte politique et religieuse entre différentes factions ou maitres indépendants (les
fangshi) présents a la cour. Les confucéens, auxquels Marianne Bujard a consacré
plusieurs études, entreprennent dans la seconde moitié du I*" s. avant notre ére de
reformer les sacrifices adressés au Ciel en les centralisant a la capitale sous leur contréle,
réduisant et marginalisant ainsi I’influence des camps politiques et religieux

antagonistes a la cour impériale 2.

L’un des principaux terrains d’affrontements a la cour impériale concerne les
commentaires sur les « désastres et prodiges » (zaiyi ¢ %), pouvant soit aller dans le

sens d’une légitimation de 1’autorité impériale garante de 1’ordre céleste soit, a contrario,
signifier un désaveu du Ciel & 1’égard du pourvoir en place. A ’image de I’inquiétude
de ’empereur Yuan devant I’ampleur des catastrophes en I’an 41, il y a eu entre 48 et
7 avant notre ére pas moins de dix-huit désastres recensés dans le Hanshu et le Shiji*®2,
Cela représente un peu moins de la moitié des désastres enregistrés au cours de la
dynastie des Han antérieurs. La menace d’une catastrophe naturelle encourue en cas
d’infraction aux réglementations calendaires est devenue pour le gouvernement
impérial une préoccupation de plus en plus exprimee. L’utilisation du calendrier cosmo-
liturgique des « Ordonnances mensuelles » permet in fine de compléter la formation
d’un « corpus de références indispensables pour justifier les opinions politiques »** au

moment ou I’interprétation des désastres naturels joue un role de plus en plus important.

451 Marianne Bujard, « Le “traité des sacrifices” du Hanshu et la mise en place de la religion d’Etat des
Han », Bulletin de l’école frangaise d’Extréme-Orient, vol. 84, 1997, p. 120-121; Id., Le sacrifice au
Ciel dans la Chine ancienne : théorie et pratique sous les Han occidentaux, Paris, Ecole francaise
d’Extréme-Orient, 2000.

452 Jjao Peimin ££3% &, Zhongguo zaihai tongshi (Qin Han juan) A [ 5§ 338 th (Z%# %), Zhengzhou,
Zhengzhou daxue chubanshe, 2010, p. 27-37 ; Edouard Chavannes, Les mémoires historique de Se-Ma
Ts’ien, Paris, Librairie d'’Amérique et d'Orient, 1967.

453 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 317.
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2.2.2 L’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante

articles

L’affaiblissement du pouvoir impérial en cette fin des Han antérieurs est marqué
par I’aggravation des tensions sociales auxquelles contribuent les difficultés matérielles
et politiques et les désastres causés par des catastrophes naturelles. La crise qui va porter
au pouvoir un membre de la famille de I’'impératrice douairiere Wang Zhengjun se
passe dans un contexte de concentration des terres et des ressources naturelles au
détriment de la population paysanne ; ces terres et ressources naturelles ont été captees
par plusieurs mains : I’Etat, les marchands, les notables locaux et les riches familles.
Au sein d’une cacophonie embrasant la cour impériale ou conseillers lettrés, favoris de
I’empereur, concubines ou encore eunuques intriguent, un dénommé Wang Mang T3¢
(46 av. n. e. -23 de n. e.) obtient graduellement plusieurs postes clés a la téte du
gouvernement, avant de fonder quelques années plus tard sa propre dynastie (la
dynastie Xin de 9 a 25 de n. &.)**. Cultivant une image vertueuse, Wang Mang soutenu
par I’impératrice Wang Zhengjun émet au milieu de ses multiples réformes 1’ Edit des
Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles (Zhaoshu sishi Yueling
wushi tiao 58 Z UK H 4 Ti114) adressé par voie administrative aux autorités locales

de la frontiére nord-ouest de I’Empire*.

Cet Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles est
une inscription murale découverte au début des années quatre-vingt-dix lors de fouilles
archéologiques du relais de poste (zhi &) de 1’oasis de Xuan (Xuanquan &%) localisé
dans la région du Gansu. L’oasis de Xuan était un lieu stratégique sur les routes de la
soie limitrophe au désert de Xishawo 7> & et a une soixantaine de kilomeétres, entre,
respectivement, les commanderies de Dunhuang 4% et d’Anxi % 74, Au cours de

plusieurs missions de repérage (de 1987 a 1989) et de missions de fouilles espacées

454 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 99-111.

4% Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 89.

4% Gansu sheng wenwu kaogu yanjiusuo H i 4 SC 175 i FL T, « Gansu Dunhuang Handai Xuanquan
yizhi fajue jianbao H it BUE DA E SR Bt hk & 4 i i », Wenwu 324, vol. 5, 2000, p. 4 ; Charles Sanft,

« Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 128-129.
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entre octobre 1990 et décembre 199247, les fouilles archéologiques ont permis de
mettre a jour un site d’une superficie de vingt-deux mille cing cents metres carrés et
d’y exhumer un grand nombre d’objets et divers documents des époques Han, Wei et
Jin: des lattes de bambou, quelques écrits sur soie (boshu /7 &), des matériaux
d’écritures (pinceaux), des papiers en fibres végétales (mazhi Jif4X), des inscriptions
murales, des matériaux du quotidien (assiette, verre, baguette....) et des produits
artisanaux. Les documents sont pour la plupart issus de I’administration centrale des
Han ou des autorités locales (ordonnances, lois, etc.), des archives des relais de poste
(ressources humaines, finances, logistique ou préparations militaires) et de divers écrits

(livres des jours, traités de médecine...)*®,

C’est dans une des trente-sept chambres découvertes, plus précisément la
chambre numéro 26 (F26) de forme rectangulaire (neuf meétres sur quatre) qu’apparait
I’inscription murale de I’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante
articles (voir photo ci-dessous)*°. I a été peint a la fin des Han antérieurs en I’an 5 de
notre ¢ére, pendant la cinquiéme année de 1’ére Pingdi*®, quelque temps avant le
couronnement de Wang Mang et D’avénement de la bréve dynastie Xin.
Malheureusement en mauvais état, le contenu se compose de cinquante articles de lois
retranscrits en cent-une lignes verticales sous la forme d’un abrégé d’ordonnances et

d’interdits mensuels*eL.

47 \oir la présentation des cing missions de fouilles entre 1990 et 1992 dans Sanft, « Edict of monthly
ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 129-130 ; et « Gansu Dunhuang Handai Xuanquan
yizhi fajue jianbao H it BUR DA E IR HE & 4 & ik », p. 4-6.

458 « Dunhuang Xuanquan Han jian neirong gaishu 22 £ SR I3 ] P8 24838 », p. 21-26 ; Hu Pingsheng
HH*F-2£ et Zhang Defang 5&4% 75, Dunhuang Xuanquan Han jian shicui Han jian shicui /& & 52 3 &
FEHE, Shanghai, Shanghai guji chubanshe, 2001, p. 3-4 ; Sanft, « Edict of monthly ordinances for the
four seasons in fifty articles », p.133-134.

4 La peinture murale de I’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles se
trouve aujourd’hui a Pékin au Musée national de Chine.

460 « Gansu Dunhuang Handai Xuanquan yizhi fajue jianbao H 7 /& AL E SR bk R 4K », p. 8.
461 Cet abrégé révele a travers ses variantes graphiques retranscrites I’influence de deux principales
sources : le Lushi chungiu et le Yueling. Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty
articles », p. 159-168.
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Charles Sanft, en s’appuyant sur les travaux de William Botz*%2

suggere qu’un
groupe d’experts réunis par Wang Mang la cinquiéme année de I’ére Yuanshi JG45 (la
derniére année de régne du trés jeune empereur Ping en I’an 5 de notre ¢re) aurait
composé I’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles a
partir de versions d’ordonnances mensuelles archivées a la capitale impériale®®3, I
évoque un décret dans le Hanshu, émis en 63 avant notre ere pendant le régne de
I’empereur Xuan (91-49) qui serait a ’origine de certaines variantes graphiques dans
les caractéres de I’Edit (I’interdiction aux saisons printaniéres et estivales
d’endommager les nids et de chasser les oiseaux)*®* dissemblables de celles dans les

« Douze almanachs » et les « Ordonnances mensuelles » :

« | noted above that Wang Mang gathered experts from throughout the realm with the
express purpose of standardization in 4 c.e., including experts on the "Yue ling." This
meeting may explain how various examples of what William Boltz has called "archival
versions," formerly held in different areas, ended up in the capital, where they were
combined to create the text used in "Sishi yueling." Perhaps the experts combined their
opinions and archival versions, or had them combined, to produce the "Sishi yueling" at
a nexus of verbal and written transmission, something not entirely unlike what Martin

Kern has suggested occurred in the case of Shi jing 4% poems. »*,

462 William Boltz, «The Composite Nature of Early Chinese Texts», in Martin Kern (dir.), Text and Ritual
in Early China, University of Washington Press, 2008, p. 71-72.

463 Huang Ren’er # A\ —, Dunhuang xuanquanzhi « sishi yueling zhaotiao » zhengli yu yanjiu 2% &
SRE (VB A A1) I ELHT 7T, Wuhan, Wuhan daxue chubanshe, 2010, p. 3; Pirazzoli-
t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 89.

464 Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 166.

465 Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 166.
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Illustration 2 : Photos de la peinture murale de I’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles avant et aprés restaurationt

3

486 Zhongguo wenwu yanjiusuo H [ SC4HF 72 AT et Gansu sheng wenwu kaogu yanjiusuo H i 2 SC#2% i #F 72 fT, Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao 202 /& R A

414, Pékin, Zhonghua
shuju, 2001, p. 60 et 65.
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Cet é&dit, plus qu’un simple travail de composition a 1’aide d’archives impériales ou
locales est surtout le premier document administratif & employer dans son titre le terme

yueling.

L’Edit des Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles
constitue, dans un contexte politique troublé, une sélection d’une cinquantaine
d’articles d’ordonnances et d’interdits calendaires réglementant diverses activités
collectives (agriculture, constructions, taxes...), dont une quinzaine relatives a la
destruction de la faune (chasse et péche) et de la flore (agriculture, abattage des
arbres...). Le contexte de sa promulgation est marqué par de nombreux désastres et
tensions sociales qui ont ébranlé le pouvoir impérial, déja entre les mains du clan Wang.
L’introduction de 1’édit justifie ainsi ses ordonnances dans le but de rétablir I’harmonie

cosmique et de bénéficier d’années « abondantes » en céréales*’ :

KEKRGHE: FEZGANE, WA, BEAZ, REEZS], 2D
#,

R . Mo E, BEANGSRZER, (S8, SKIREER;, e Ry,
oEh#FfE, DU S0, HEOhZmW. #odsm, LT, Ry LSRR, 2
=

I eesese

HHE ORI AT

X 468
Eal S

La grande impératrice douairiére **® décréte : ces derniers temps les forces du yin et du

yang ne s’accordaient pas harmonieusement*’®, le vent et la pluie n’apparaissaient point

467 ’introduction de 1’édit correspond aux quatre premiéres lignes a droite de I’inscription sur les deux
photos ci-dessus.

468 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4 ; Huang Ren’er, « Sishi yueling zhaotiao » zhengli yu
yanjiu, p. 3-4 ; Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 178.

469 L’ impératrice douairiére fut Wang Zhengjun, épouse de I’empereur Yuan (r. 49-33), mére de
I’empereur Cheng (r. 33-7) et tante de Wang Mang (r. 9-23 de n. &.). Dunhuang Xuanguan yueling
zhaotiao, p. 9 ; Huang Ren’er, « Sishi yueling zhaotiao » zhengli yu yanjiu, p. 10.

470 |_e Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao (p. 9) note que 1’expression « les forces du Yin et du Yang
ne s’accordent pas harmonieusement » (ying yang bu diao 2[5 A5) fut utilisée plusieurs fois dans les
proclamations impériales retranscrites par le Hanshu : principalement sous le régne de I’empereur Yuan

en 48, 46, 42 et 35 av. n. ¢&., mais également a une époque plus proche de I’Edit des ordonnances
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aux bonnes périodes et les paysans paresseux*’

s’estimant eux-mémes paisibles ne
s’efforcaient aucunement a leurs labeurs, par conséquent [nous avons subi] a plusieurs
reprises des désastres. Toute ma commisération va aux souffrances [que cela a
engendrées]. Les empereurs [sages]*’* et les rois éclairés ne pouvaient guére ne pas
s’incliner devant le systéme calendaire (lishu J& %¢%3) instauré par le Ciel*™®. Ils s’y
tenaient de maniere sincére en toute impartialité. Ils suivaient respectueusement les
forces du yin et du yang et enseignaient pieusement*” au peuple les périodes [d’activités

collectives]*®. Tls encourageaient... I’agriculture aux fins de (produire) une année de

récolte abondante (fengnian & 4F)...*"", car ils attachaient de I’importance au sort du

mensuelles et saisonniéres en cinquante articles en I’an 2 av. n. €., quand le souffreteux empereur Ai
était assis sur le trone.

471 Sanft (« Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 178 et 188) et Huang
Ren’er («Sishi yueling zhaotiao » zhengli yu yanjiu, p. 3) utilisent tous deux la méme interprétation qui
consiste a substituer au caractére jiang [% celui de duo [%, un synonyme de duo 1%: indolent, paresseux.
472 L’ ouvrage Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao (p. 10) avance, en s’appuyant sur plusieurs sources
dont le Hanshu et le Shiji, que le caractére manquant pourrait étre « sheng » 22 (saint, sage, etc.), car il
apparait & plusieurs reprises au sein de I’expression « shengdi mingwang 22 77 HH F ».

473 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 10. Sanft (note de bas de page n° 12, p. 189) le traduit par
«ordre céleste ».

474 Sanft (note de bas de page n° 12, p. 189) traduit tian zhi lishu K2 %X par « ordre céleste ». Les
termes tian zhi lishu font référence a I’ensemble des messages célestes permettant d’établir le calendrier
(nceuds solaires, indicateurs saisonniers, observations astronomiques...).

475 Sanft (p. 178 et 189) traduit jing #{ par « assiduously », toutefois les caractéres gin X et jing désignent
tous deux « une action entreprise avec respect ». Il s’agit dans les deux cas d’un respect a 1’égard du Ciel
et d’une intégrité accompagnant la compréhension des messages célestes afin d’établir le calendrier.

476 |_e terme minshi [ fait référence aux périodes saisonniéres des travaux agraires définis selon le
systéme calendaire en place. Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 10 ; Sanft, « Edict of monthly
ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 189 ; Huang Ren’er, « Sishi yueling zhaotiao »
zhengli yu yanjiu, p. 11.

477 Selon Huang Ren’er (p. 11) et Sanft (note de bas de page n° 9, p. 189), une phrase similaire présente
dans le Hanshu au sein de la biographie de Wang Mang fait ressortir le caractére gu %, en lieu et place
du caractére manquant ci-dessus. La fin de ce passage serait le suivant : « une année de récolte abondante

en céréales ».
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peuple. C’est pour cette raison que nous avons établi [I’office] des astrologues (xihe &

FT)*78 et installé les quatre maitres*”. ..

[Ont été fixées] les périodes saisonniéres de maniere a réaliser une année fructueuse
(chengsui J5%) *%°, apportant félicité. ..

Voici ce dont il convient [de mettre en ceuvre] tous les ans*®!. [Les quatre maitres]
voyageront séparément jusqu’aux bureaux administratifs de chaque commanderie*®.

Les articles (de lois) décrétés sont :

Dans cet édit promulgué par I'impératrice douairiecre Wang Zhengjun, les
ordonnances calendaires deviennent des articles encadrant diverses activités collectives

et annuelles. Si ’on en juge par les mots de 1’impératrice douairiere en introduction et

478 Hucker, A Dictionary of Official Titles, p. 227.

479 Dans le Hanshu, Yao ordonne aux quatre maitres (des quatre saisons et des quatre directions) : Xi
Zhong 24, Xi Shu 4%, He Zhong F1ff et He Shu F1;f de notifier les périodes d’activités collectives
(Yao ming sizi yi jingshou minshi &y U - CLSEZ [GFF). Hanshu, juan 24, p 1117 ; Sanft, « Edict of
monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 150 ; Huang Ren’er, « Sishi yueling
zhaotiao » zhengli yu yanjiu, p. 12-13. Le nom Xihe, issu de la contraction des noms des quatre maitres,
désigne soit la fonction d’astrologue soit ’office d’astronomie. Selon le Hanshu, Wang Mang aurait
changé le nom du Grand directeur de ’agriculture par celui de Xihe (Wang Mang gai dasinong yue xihe
TSR H B EIZ M) ; Hanshu, juan 19, p. 731. 11 y a dans la phrase ci-dessus un parallélisme entre
les verbes jian % et li 37. Si le caractére jian prend le sens de la construction d’un office d’astronomie
(sans doute en remplacement du Ministére des Affaires agraires), comprendre le second comme le fait
«d’établir (li) les quatre maitres » sous-entendrait que quatre astrologues eussent chacun regu un titre de
fonctionnaire identique aux noms des quatre maitres Iégendaires nommes Xi et He. Sur les légendes des
quatre fréres Xi et He et 1’¢laboration du calendrier, voir également Li Guogiang, Le mdrier dans la
Chine antique : Rites, mythes et symboles, Louvain, Peeters, 2013, p. 82-84.

480 Le sens de la partie manquante pourrait présenter des similitudes avec les termes « ding sishi chengsui
€ DY Ry %, » évoqués a plusieurs reprises dans le Hanshu. Voir Dunhuang xuanquan yueling zhaotiao,
p. 11.

481 Je suis ici les avis de Sanft (p.178) et du Dunhuang xuanquan yueling zhaotiao (p. 12), tous deux
considérent que le caractére illisible correspond & mei 4. Huang Ren’er (« sishi yueling zhaotiao »
zhengli yu yanjiu, p. 13) propose une autre interprétation en comprenant le caractére manquant comme
étant cheng i : « [Afin d’instruire] de quelles maniéres [réaliser] une année [fructueuse], ils voyageront
séparément jusqu’aux bureaux administratifs de chaque commanderie. »

482 Selon le Dunhuang xuanquan yueling zhaotiao (p. 12), chacun des quatre maitres voyage dans les

commanderies qui correspondent a leur point cardinal.
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traduit ci-dessus, ces articles sont considérés comme essentiels au rétablissement de
I’harmonie des hommes avec le Ciel (fin des désastres) et annoncent I’ambition d’une
politique de production agricole plus rigoureuse. Pour la premiére fois dans 1’histoire
des écrits d’ordonnances calendaires jusqu’a-la plutét theoriques, cet édit de I’an 5 de
notre ére témoigne d’un contexte historique ou elles ont été promulguées au sein des
populations. A la suite de chaque article — ces articles correspondent a une sélection
d’ordonnances calendaires analogues a celles des «Douze almanachs» ou des
« Ordonnances mensuelles » — des ajouts de notes explicatives inédites apportent en
premier lieu des précisions sur le contenu et lui donnent en second lieu une échéance
claire (informations souvent manquantes dans les autres sources). Sur les cinquante
articles de 1’édit, ceux traduits ci-dessous représentent les interdits calendaires relatifs

a la faune et la flore #:

LA FRDZARBEAGMAE, FAH. EAREVE, AR L&E.

(Deuxieme article, neuvieme ligne verticale) :

A

Il est interdit d’abattre des arbres. Cela désigne [I’ensemble] des arbres, qu’ils soient
petits ou grands, aucun ne peut étre abattu (ou coupés) jusqu’a la fin [de cette interdiction]

485

au huitiéme mois de ’année™. [Quand] les végétaux se fanent et [leurs feuilles] tombent,

il est alors possible d’abattre ceux autorisés a 1’étre.

P . HE T EEASEE. TEE, FEURESE,

(Troisiéme article, dixiéme ligne) :

483 1| manque a cette liste (non exhaustive) certains articles, car ceux-ci présentent une majorité de
caracteres illisibles.

484 Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 4.

485 | e caractére jin 7% indique une date limite au huitiéme mois, sans préciser si cette interdiction se
termine au début ou a la fin de ce mois. Cependant, Sanft (p. 179) considére son arrét a la fin du huitieme
mois : « This mean that neither large nor small trees may be cut down, and it applies until the end of the
eighth month ». Sans doute s’appuie-t-il, a la phrase suivante, sur I’indication saisonniére « caomu ling
luo HAZEVE » du premier mois d’automne (neuviéme mois) et qui accompagne 1’autorisation d’abattre
du bois.

486 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4.
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Il ne faut pas attraper les nids*®’. [Cela] désigne [I’ensemble] des nids, qu’ils soient
inoccupés ou occupés, aucun ne peut étre attrapé. [Concernant] les nids inoccupés

488

[interdiction] s’arréte a la saison estivale™, quant aux nids occupés, 1’interdiction est

effective durant les quatre saisons.*®®

Wfkost. e ARAFEW, FAH]. *°
(Quatriéme article, onzieme ligne) :

491

Il ne faut pas tuer les nouveau-nés*-. [Cela] désigne [I’ensemble] des petits ou jeunes

animaux qui ne nuisent pas aux hommes. [L’interdiction] s’arréte au neuviéme [mois].

PRrh. RHEER. ANEEE® ) AiaEd, ST HEE.

(cinquieme article, douziéme ligne) :

Il ne faut pas tuer les feetus. [Cela] désigne [I’ensemble des animaux femelles] qu’elles
se rattachent soit a la faune sauvage soit aux six animaux domestiques et quand les
femelles sont en gestation ou porteuse d’un embryon***. L’interdiction est effective

jusqu’au douziéme mois.

487 _a traduction ci-dessus suit le Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao (p. 14) et Sanft (traduction p.
179 et note de bas de page n° 24 p. 190) ot le verbe ti 4# se lit comme un synonyme de tiao $ et le nom
chao #) par chao .

488 A ’instar de Darticle précédent, Sanft (p. 179) se prononce pour une échéance a la fin de 1’été.

489 Les interdictions annuelles de tuer des femelles pleines ou en train de mettre bas, des faons, des
oisillons ou des d’ceufs ont déja été évoquées dans les « Méthodes pour gouverner » (Zhu shu xun E4#7
5/l) du Huainanzi.

4% Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 4.

491 Cet article de 1’édit suit les ordonnances calendaires des « Douze almanachs » (ou des « Ordonnances
mensuelles ») ou ’ordonnance compléte est la suivante : jin zhi fa mu, wu fu chao, wu sha haichong
taiyao feiniao, wu mi wu luan 25 IbfoRk, 7S, WRZEG AR, MEREMUN. Le caractére
illisible dans la phrase ci-dessus devrait logiquement révéler haichong %% ou un synonyme de ce
dernier.

492 Tai f& est une variante graphique de tai fii (feetus) et ren T a ici le sens de ren 4T (étre enceinte).
Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 14 ; Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons
in fifty articles », p. 179 et 190.

4% Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4.

494 Je suis ici la traduction de Sanft (p. 179), car celle-ci signale une différenciation des termes entre la

faune sauvage (ginshou %5 k) d’un c6té et les animaux domestiques (liuchu 75 &) de I’autre. Néanmoins
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WRES. HRERABEERE, HH_JHEHE *°

(sixiéme article, treiziéme ligne) :

Il ne faut pas tuer prématurément les oisillons. [Cela] désigne les oisillons tués
prématurément puisqu’ils n’ont pu grandir [naturellement]. L’interdiction est effective

jusqu’au douziéme mois.

OEE. FEDUE... KEYSbRZEW, FILH.

(septieme article, quatorziéme ligne) :

Il ne faut pas [tuer] les faons. [Cela] désigne-les... a quatre pattes et les animaux
domestiques jeunes ou petits n’étant pas encore affermis. [L’interdiction] s’arréte au

neuviéme mois.

ROF. FHEE S K FEoUN B, FAH.
(huitiéme article, quinziéme ligne) :
Il ne faut pas [endommager] les ceufs. [Cela] désigne I’ensemble des ceufs appartenant

aux oiseaux capables de voler et a la volaille. [L’interdiction] s’arréte au neuviéme mois.

[...]

fditf ] A+ k.

(vingtiéme ligne) :

Les onze articles [mentionnés précédemment] a gauche appartiennent aux Ordonnances

mensuelles du premier mois printanier.

[...]

Anne Cheng (Histoire de la pensée chinoise, p. 259) propose une traduction plus exacte du caractére tai
fifi, qu’elle traduit par « embryon » plutdt que « foetus ». L’exactitude de son choix se confirme a travers
’explication de I’ordonnance ci-dessus oll deux situations se distinguent : le stade embryonnaire (tai /if)
puis le développement du feetus lors de la gestation (huairen {£4f) .

4% Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 4.

4% Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4.

497 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4.

4% Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 4.

146



BRSO K, obfith. oo. D554 DGR, @ +— Ak,

(quinziéme article, vingt-sixieme ligne) :

I ne faut ni [épuiser] les cours d’eau et les pieces d’eaux, ni [assécher] (lu ) les
¢tangs et les plans d’eau... Seulement [en respectant cet interdit] les poissons

pourront étre péchés en tout lieu. L’interdiction est effective jusqu’au onziéme mois.

AR, FEBEILARHA, HESB oA [E1 A#&..... 500

(seiziéme article, vingt-septieme ligne) :

Il ne faut pas incendier les foréts de montagnes. [Cela] signifie qu’il ne faut pas
incendier les foréts de montagne a des fins de chasse, blesser ou nuire aux oiseaux, aux
animaux terrestres, aux [reptiles] ', aux insectes et aux végétaux. ... MOIS.

[L’interdiction] s’arréte. ..5%

AR A Tk 5
(vingt-huitiéme ligne) :
Les cing articles [mentionnés précédemment] a gauche appartiennent aux Ordonnances

mensuelles du deuxieme mois printanier (zhongchun 7).

[...]
DS (RO &, KIRE. ReUMIe. ot .. 504

(vingt-sixiéme article, trente-deuxiéme ligne) :

4% Sanft (note de bas de page n° 55, p. 192) propose le caractére gin = a la place du caractére illisible
précédant shui 7K. Sa graphie est déchiffrable et évoque bien le caractére gin. Le sens probable de ce
caractére serait un synonyme de jie ¥, caractére retranscrit dans le Lishi chungiu, le Huainanzi et le Liji.
Voir I’inscription murale a la derniére photo de 1’ouvrage Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, et le
tableau comparatif de Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 206.
500 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 5.

501 Sanft (note de bas de page n° 59, p.192) déchiffre comme étant ye 1 le caractére partiellement lisible
qui précéde chong & (mais il ne confirme pas totalement cette interprétation). Il s’agirait selon lui d’une
graphie signifiant she it et synonyme de she #%. Or il se pourrait, selon moi que la graphie ressemblant
a ye soit a I’origine ta ‘&, une autre alternative graphique de she 1.

502 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 5.

503 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 5.

504 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 5.
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Il ne faut ni tirer sur les oiseaux, ni étendre des filets ou utiliser d’autres moyens

ingénieux pour les capturer. [Cela] désigne... Oiseaux...

FFAR S A . 8
(Trente-deuxieme ligne) :
Les quatre articles [mentionnés précédemment] a gauche appartiennent aux Ordonnances

mensuelles du troisiéme mois printanier.

[...]

PR, @ /\H. °®

(vingt-sixiéme article, quarante-deuxieme ligne) :

Il ne faut pas [entreprendre] de grandes chasses. [L’interdiction] s’arréte au huitiéme

mois.

fid ] AN
(quarante-troisiéme ligne) :
Les cing articles [mentionnés précédemment] a gauche appartiennent aux Ordonnances

mensuelles du premier mois estival.

ko, #8o...... 508
(Vingt-sixiéme article, quarante-cinquiéme ligne) :
Il ne faut pas braler [les arbres] de maniére a produire du charbon de bois... [Cela]

désigne...

[...]

A E A k. 5

(quarante-neuvieme ligne) :

Les cing articles [mentionnés précédemment] a gauche appartiennent aux Ordonnances

mensuelles du premier mois estival.

%05 Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 5.
%06 Dunhuang Xuanquan yueling zhaotiao, p. 6.
507 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 6.
508 Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 6.

50% Dunhuang Xuanguan yueling zhaotiao, p. 6.
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Cet édit sur inscription murale retrouvé dans un poste-frontiére au nord-ouest
de la Chine (Gansu) est extrémement précieux sur le plan historique. Il représente, je le
rappelle, un cas unique d’ordonnances calendaires en raison des dates mensuelles ou
saisonniéres fixant un début et une fin aux interdictions. Nous avons ici des interdits
qui couvrent en partie plusieurs saisons. IlIs ne se cantonnent plus en une distinction,
soit saisonniére comme cela a été le cas chez Xunzi et dans le traité « Sur les quatre
saisons » du Guanzi, soit fragmentée uniquement en périodes mensuelles a I’instar des
« Douze almanachs », des «Réglementations calendaires» et des «Ordonnances
mensuelles ». Les nouvelles précisions apportées aux périodes d’application dans ces
cinquante articles sont des éléments nouveaux et pertinents au regard de la question

d’une politique de conservation de la faune et la flore a cette époque.

Cette question a été traitée par Charles Sanft qui, sur I’applicabilité dans les
réglementations calendaires de la définition de conservation avancée par Eric Alden
Smith et Mark Wishnie®?, déclare : « Pour étre qualifiée de conservation, toute action
ou pratique doit satisfaire a deux critéres : elle doit (a) prévenir ou atténuer I’épuisement
des ressources, la disparition d’especes ou la degradation de I’habitat, et (b) étre congue
pour le faire »*. «[...] Les pratiques doivent aboutir a une situation qui préserve
I’environnement naturel, mais aussi, a un certain niveau, étre destinées a le faire »*2,
Selon Charles Sanft, une conservation a existé pendant la dynastie des Han antérieurs
sous forme d’une vague idée protectionniste qui, bien qu’« inefficace sur le long
terme», a permis tout de méme de «ralentir les dommages causés a

53 Tout en se pronongant en faveur d’une application historique et

I’environnement »
effective de ces « protections » calendaires, Charles Sanft distingue deux problémes

cruciaux :

510 Eric Alden Smith and Mark Wishnie, « Conservation and Subsistence in Small-Scale Societies »,
Annual Review of Anthropology, vol. 29, 2000, p. 500-502.

511 « To qualify as conservation, any action or practice should satisfy two criteria: It should (a) prevent
or mitigate resource depletion, species extirpation, or habitat degradation, and (b) be designed to do so.
» ; Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China (Third Century BCE—First Century CE): Qin
and Han Statutes Concerning Natural Resources », Environmental History, vol. 15, n°® 4, 2010, p. 714-
715.

512 Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China », p. 714-715.

513 Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China », p. 715.
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- Les ordonnances se concentrent trop sur la protection des nouveau-nés, or Sanft
considere que leur « valeur reproductive » est inférieure aux animaux adultes®*,
Une protection des femelles adultes aurait éte, selon lui, plus pertinente afin de
maintenir un renouvellement satisfaisant des populations animales. 1l considére
néanmoins qu’une amélioration, «bien qu’insuffisante », était visible, par
rapport aux sources antérieures®',

- Les Ordonnances mensuelles s’insérent dans une structure théorique associant
cycle saisonnier et pensée corrélative sans tenir compte de la croissance
pluriannuelle de la faune et de la flore. Sans doute pratiques pour établir un
calendrier des travaux agricoles, les interdictions calendaires tournées vers une
protection des animaux, des végétaux et des sites naturels en zones humides
uniquement a certains moments de 1’année ne permettent nullement « d’atténuer
les effets négatifs sur le long terme » d’une surexploitation de ces derniers par

I’homme.5*

D’apres Charles Sanft, la conservation de la nature (faune, flore et sites naturels) au
début de I’ére impériale est limitée par les connaissances humaines imparfaites. Au
final, aucunement aidée par I’expansion de la population humaine, cette méthode de
conservation n’a pas pu éviter des conséquences négatives et inévitables sur les

foréts.5’

2.2.3 Désastres naturels et nouveaux discours a la fin des Han antérieurs

Le choix du terme « Ordonnances mensuelles » (yueling) au sujet d’interdictions
pluri-mensuelles, voir annuelles pour quelques-unes, marque 1’objectif de la part de
I’impératrice douairiere et Wang Mang d’ancrer leurs réformes politiques dans le

sillage de la tradition des ordonnances calendaires. Tradition dont I’origine mythique

514 Dans les Ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante articles, les interdictions de détruire
les nids, les larves, les feetus, les nouveau-nés, les oisillons, les faons et les ceufs sont pour la plupart
effectives la plus grande partie de I’année.

515 Charles Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China », p. 715-716.

516 Charles Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China », p. 716.

517 Charles Sanft, « Environment and Law in Early Imperial China », p. 716.
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remonterait aux rois et aux saints de I’Antiquité. La référence aux lointaines
gouvernances idéalisées et 1égendaires cache cependant, a travers I’interprétation des
désastres naturels, 1’évolution d’un discours politique (proclamation de 1’édit) et ses
actes (les ordonnances). Auparavant, les phénoménes néfastes (inondations,
sécheresses, invasions d’insectes, tremblements de terre, glissements de terrain,
épidémies, etc.) étaient, nous I’avons vu dans les écrits précédents, initialement

consignés a des fins de logique prédictive ou de présages®*®.

« L’interprétation des présages tirés du monde des étres et des choses ne différait guére
dans ses applications pratiques de ceux qui relevaient de I’observation des phénomeénes
célestes et atmosphériques. Toutes les formes d’anomalies et d’aberrations se produisant
dans I’environnement naturel et humain pouvaient étre érigées en signes annonciateurs
d’événements fastes ou néfastes. Pour les Han, les textes abondent en récits qui
rapportent la venue d’heureux présages (xiangrui) a 1’occasion de la naissance d’un
empereur ou de son accession au pouvoir. Mais c’est sur le plan des calamités naturelles
et des prodiges (zaiyi) que les développements ont été les plus remarquables. Les érudits
et les lettrés devins du deuxiéme et surtout du premier siecle se sont en effet approprié
ce domaine des arts mantiques et ont élaboré une herméneutique divinatoire des
désordres passés ou a venir sur la base de doctrines exposées dans les Classiques. lls en
ont fait la pierre angulaire de leurs conceptions théologiques qui assignaient aux
calamités naturelles la fonction de manifester les intentions célestes (tianyi) et,

conséquemment, d’étre des signes révélateurs des inconduites humaines. » 5*°

Néanmoins avec I’édit de 1’an 5, le discours sur les ordonnances calendaires
pousse plus loin sa logique : autrefois prédictibles, les désastres naturels deviennent les
évidences d’une gouvernance corrigible. Un an apreés la construction du Mingtang
i (le Palais des lumicéres), I’impératrice douairiére promulgue ces ordonnances et ces
interdits calendaires, officiellement, de fagon a résorber la crise politique et sociale
engendrée par 1’apparition de plusieurs signes néfastes. Des signes symbolisant la perte
du mandat céleste accordé au clan Liu concordent avec «une série de présages

fabriqués stipulant que le Ciel souhaite voir Wang Mang accéder a la dignité

%18 Voir la description a ce sujet de Marc Kalinowski, « La rhétorique oraculaire dans les chroniques
anciennes de la Chine. Une étude des discours prédictifs dans le Zuozhuan », Extréme-Orient, Extréme-
Occident, vol. 21 (Divination et rationalité en Chine ancienne), 1999, p. 54.

519 Marc Kalinowski, « Divination et astrologie dans I’empire Han : sources historiographiques et

découvertes archéologiques récentes », Cahiers du Centre Gustave Glotz, vol. 16, 2005, p. 286.
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impériale »°2°

. Il n’y eut pourtant aucune augmentation des désastres enregistres dans
les annales dynastiques (Shiji et Hanshu) au moment de la promulgation de cet édit que
pendant la période de Han Wudi et du Huainanzi (voir courbe 1 et graphique 1 ci-
dessous). La manipulation des présages ¢échafaudée par 1’impératrice douairiere et
Wang Mang s’accomplit concomitamment aux discours interprétatifs sur les causes et
les solutions & apporter aux désastres naturels®?* — et également de maniére connexe,
a d’importantes réformes politiques (dont une grande réforme agraire), la

reconnaissance officielle des livres de la tradition guwen i 3 5% et 1’idée d’un

rapprochement avec le systéme institutionnel des Zhou.

Cette justification politique va pareillement étre utilisée contre Wang Mang pour
justifier la fin de son régne et un changement « naturel » de gouvernance. A la suite de
plusieurs désastres naturels (changement du cours du fleuve Jaune, sécheresses, etc.) et
des effets cumulatifs ainsi engendrés (famines et rébellions) depuis I’an 11 jusqu’en
23°%, la mauvaise gouvernance de Wang Mang est évoquée dans le Hanshu en des

termes similaires :

HIERANER 4, H2R, L%
Parce que Wang Mang lui-méme ne suivait pas les ordonnances calendaires, le peuple

en éprouva un fort ressentiment.>?

520 pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 102.

521 Trois constructions : le Mingtang B & (le Palais des lumiéres), le Biyong F£7E (le Fossé annulaire)
et le Lingtai % = (la Terrasse des esprits) étaient notamment censées le rapprocher de ce
prétendu systéme institutionnel des Zhou. Hans Bielenstein, « Wang Mang, the Restoration of the Han
Dynasty, and Later Han », in The Cambridge History of China, vol. I, The Ch'in and Han Empires, 2008,
p. 223-251 ; Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 101.

522 Voir Darrobers, « Kang Youwei », p. 15-66 ; Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et
Han, p. 317-321.

52 Bielenstein, «Wang Mang », in The Cambridge History of China, p. 240-243 ; Pirazzoli-t’Serstevens
et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 108-109.

524 Hanshu, juan 99, p. 4163.

525 Ma traduction.
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Courbe 1 : Les désastres survenus pendant la dynastie Han selon les annales dynastiques 52
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== \oyenne annuelle des désastres (inondations, sécheresses, invasions d'insectes, tremblements de terre, glissements de
terrain et épidémies)

526 | a courbe 1 ci-dessus et le graphique 1 ci-dessous ont été réalisés a partir des données évoquées dans le Shiji, le Hanshu et le Hou Han shu et recensées dans
’ouvrage suivant : Jiao Peimin ££5% [X;, Zhongguo zaihai tongshi (Qin Han juan) #[& ¢ T i 5 (Z& %45, Zhengzhou, Zhengzhou daxue chubanshe, 2010.

153



Graphique 1 : Graphique des désastres survenus pendant la dynastie Han et répartis par titre d’ére selon les annales

dynastiques®?’
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527 Jiao Peimin, Zhongguo zaihai tongshi (Qin Han juan).
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Si autrefois les ordonnances calendaires apparaissent principalement dans les
discours politiques en prévention des désastres naturels, 1’idée d’une révolution « post-
désastres naturels » se développe davantage a la fin des Han antérieurs et durant
I’éphémere dynastie Xin. Cette période concorde avec I’essor de divers mouvements
apocalyptiques et millénaristes, tels que les adorateurs de la Reine Mére de 1’ouest
(Xiwangmu P4 F 1)) en ’an 3 avant notre ére ou les Sourcils Rouges en 18 — 27 de
notre ére®?8, Selon Kristofer Schipper, la mise en place de la dynastie « Nouvelle »
(dynastie Xin #r) a présenté, elle aussi, plusieurs caractéristiques messianiques et

millénaristes.

« Apres tout, Wang Mang se souciait au plus haut degré de faire concorder les homs et
les choses (zheng-ming), et I’une des grandes préoccupations de son regne fut de changer
les noms de lieux, les titres des fonctionnaires, les poids, les mesures et les étalons, afin
de les faire coincider avec la nouvelle ére cosmique, le millénaire, que son régne devait
inaugurer. Ce régne était d’ailleurs le résultat, non seulement de prophéties, mais encore
d’une intervention céleste directe : des émissaires du Ciel, appelés hsien (Immortels),
habillés de vétements blancs, s’étaient révélés a lui et lui avaient transmis des écrits

celestes (fu-ming) annoncant sa prise de pouvoir. »%2

Quelques années plus tot, en I’an 5 avant notre €re, I’un des premiers a proposer
une nouvelle ére cosmique apres I’apparition de désastres naturels a été un maitre des
techniques ésotériques (daoshu zhi shi iE 72 1) nommé Xia Heliang E & K (? -5
av. n. &.). D’aprés le Hanshu, Xia Heliang est allé s’adresser a I’empereur Aidi %7
(25-1 av. n. &.) alors atteint dans sa chair par la maladie et menacé sur le plan politique
par des phénomeénes néfastes (inondations et sécheresse). Xia Heliang lui a conseillé de
changer son nom d’¢ére (Jianping #-F) en celui de la « Voie du saint Liu, empereur de
la Grande Paix » (Chen sheng Liu Taiping Huangdi [5 22 % K 1 &2 77)%%, dans le but

de résoudre ses problémes de santé en méme temps que ceux du royaume.

528 Grégoire Espesset, « Latter Han religious mass movements and the early Daoist church » in Early
Chinese religion, Part one, p. 1062.

529 Kristofer Schipper, « Millénarismes et messianismes dans la Chine ancienne », Cina, Actes du XXVI
e congrés d'études chinoises, Rome, 1979, p. 34.

5% Bien qu’identifier chen [ en tant que verbe synonyme de dao i&, « parler » ou « s’ appeler » semble

le plus approprié, ce verbe est déja évoqué avec le caractére précédant (yue FI1) : hao yue Chen sheng
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Présent dans trois chapitres différents du Hanshu, «1’Annale dynastique de
I’empereur Ai» (Aidi ji 77 40), le « Traité sur Iastrologie » (Tianwen zhi K 3CE) et
les « Biographies de Sui, des deux Xiahou, de Jing, de Ji et de Li (Sui liang Xiahou
Jing Ji Yi Li zhuan [H: 5 5 £ 5 3 45 #), ce récit se trouve nettement étoffé au sein du
troisiéme, a I’intérieur de la biographie sur Li Xun Z£5:°3, L’influence des ordonnances
calendaires sur les commentaires des désastres naturels y est évoquée a plusieurs
reprises et de diverses fagons, jusqu’au changement du nom d’ére censé instaurer une
ére de grande paix et conjurer tous les maux et les désastres. Li Xun (nom social
Zichang T~ ) originaire de Pingling “*F% (dans la région actuelle du Shaanxi) a recu
une education de lettré. Il portait un grand intérét a I’interprétation des présages (zaiyi
$$HL) au moyen de la théorie corrélative des transformations politiques (au chapitre
« Hongfan 7t % » du Shangshu #2). En outre, il étudia I’astrologie, les Ordonnances
mensuelles et la théorie du yin et du yang (you xue tianwen yueling yinyang X £k 3
4 F2E5%) 5%2. Sous la gouvernance d’Aidi, Li Xun eut accés au palais impérial ou il
fut & plusieurs reprises consulté sur la survenance d’événements naturels qualifiés de
« désastres » et revétant alors une dimension divinatoire. Suite a de graves inondations
considérées selon lui comme des désastres (zai %), il fit part — de facon similaire a
I’introduction de I’impératrice douairiére dans I’Edit des Ordonnances mensuelles et
saisonniéres en cinquante articles, quelques années plus tard — de son opinion sur

I’importance d’appliquer les ordonnances calendaires :

GE) B THEgRF. | 8ohz£%, BRI, EEEE, HUR, A 2.
NAZ AR, RMISAT LR, s MW . SRBERARH 24, wfrh i

Liu Taiping Huangdi %% B [ 52 21 & 7 £ 7% . D’aprés les annotations insérées dans le Hanshu (juan 11,
p. 340) et le dictionnaire Guxun huizuan (p. 2425), le point de vue de Li Fei Z=3£ (dynastie Qing)
désignant chen comme synonyme du substantif dao i& (« voie », « méthode »...) parait I’option la plus

probable.
%31 Hanshu, juan 75, p. 3179- 3195.
532 |_es ordonnances mensuelles (yueling) apparaissent ici comme un substantif générique d’un savoir au

méme titre que ’astrologie (tianwen) ou la théorie du yin et du yang. Hanshu, juan 75, p. 3179.
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HLEEESWEMALZE, RENHF: AHTHLEIRNE, EMFL,
PRI 5. %

Le Livre des documents disait : « il faut instruire pieusement le peuple des périodes
[d’activités] collectives ». Par conséquent, les rois de I’antiquité respectaient le Ciel et la
Terre, accordaient de I’importance aux forces du yin et du yang, vénéraient les quatre
saisons et appliquaient rigoureusement les ordonnances mensuelles. En suivant cela au
moyen d’une gouvernance bienveillante, alors I’harmonie des souffles pourra
s’accomplir, a I’image de la baguette en parfait accord avec le tambour. Ces temps-cCi, le
gouvernement imperial néglige les ordonnances saisonnieres et mensuelles (shi yue zhi
ling B H 24). Il faut que tous les préposés au palais impérial (shizhong £F77)>*, le
secrétariat impérial (shangshu ) et les proches ministres (jinchen iz 1) ordonnent

qu’on fasse connaitre le sens des Ordonnances mensuelles et qu’on instaure un groupe
de ministres pour s’y consacrer. Si Sa Majesté émet des ordonnances a des périodes
incorrectes, ceux qui le savent doivent lui adresser une remontrance (zheng ) de

maniére & suivre [correctement] les souffles saisonniers.>*®

Li Xun place donc la stricte application des ordonnances calendaires au-dessus
du risque, parfois fatal, de réprimander ouvertement 1’empereur. En revanche, ce n’est
pas cet aspect formaliste de son discours, mais plutdt ses prédictions liées aux
inondations catastrophiques qui lui valent d’étre nommé commandant de la cavalerie
(giduwei % #1f5)°3 en charge de la protection des digues du fleuve Jaune®¥. En raison
de sa nomination, Li Xun va étre a I’origine d’une suite d’événements historiques dans

lesquels émergent les premiers discours cataclysmiques et messianiques.

En effet, jouissant d’un acces a la cour impériale, Li Xun y introduit en I’an 5
avant notre ére un de ses proches nommé Xia Heliang. Au cours de plusieurs entretiens
avec I’empereur Ai, Xia Heliang va proposer d’établir une nouvelle ére cosmique sous
I’appellation « La voie du saint Liu, empereur de la Grande Paix ». Xia Heliang semble

s’appuyer sur une éducation peu commune, puisqu’il tire ses instructions de 1’écrit de

%33 Hanshu, juan 75, p. 3188.

534 Hucker, A Dictionary of Official Titles, p. 423.
535 Ma traduction.

536 Hucker, A Dictionary of Official Titles, p. 134.
587 Hanshu, juan 75, p. 3192.
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Gan Zhongke H £ 7] (Zhongke shu £ 1] &%), Le Hanshu parle d’un écrit apparu vers
30 avant notre ére pendant le régne de Chengdi %77 (r. 33-7), quand le saint Chijingzi
75HE ¥, « Homme Véritable et messager de I’empereur céleste » (Tiandi shi zhenren
K {d B N) révele & Gan Zhongke le Canon de la grande paix garant de la
souveraineté dynastique selon le calendrier des officiels célestes (Tianguan li Baoyuan
Taiping jing & B LG A T-4%) en douze chapitres®®. Bien que certains chercheurs
distinguent deux ouvrages : I’Almanach des officiers célestes (K E ) d’un coté et le
Canon de la Grande Paix garant de la souveraineté dynastique (270 KF-4%) de
’autre, le point de vue de Grégoire Espesset d’y lire un seul et unique titre semble plus
conforme au contexte de 1’époque®?®. Deux raisons viennent nourrir cet avis. La
premiére est que les épithétes «1’écrit de Zhongke » (Zhongke shu ‘& 7] &) et
« Iécrit prophétique » (Chenshu i# %)% ne laissent pas transparaitre qu’il puisse
s’agir de plusieurs écrits. En second lieu, la recherche scientifique s’est avant tout
attachée a mettre en rapport ce que les historiens considerent comme le premier Canon
de la Grande Paix avec d’autres écrits aux titres en partie similaires, mais plus tardifs.
Or le contexte des discours politiques, cataclysmiques®* et calendaires a 1’époque de
Li Xun et Wang Mang éclaire les intentions signifiees dans le titre de cette révélation.
Le Canon de la grande paix garant de la souveraineté dynastique selon le calendrier

des officiels célestes a quatre significations essentielles :

5% Hanshu, juan 75, p. 3192.

5% Hanshu, juan 75, p. 3192.

540 Grégoire Espesset, « Le Livre de la Grande paix et son corpus: Histoire et structure littéraires,
idéologie », Annuaire EPHE, Sciences religieuses, tome 117, 2008-2009, p. 39 ; Jens O. Petersen, « The
Taiping Jing and the A.D. 102 clepsydra reform », Acta Orientalia, vol. 53, 1992, p. 152 ; Michael
Loewe, Crisis and conflict in Han China, 104 BC to AD 9, London, George Allen & Unwin, 1974, p.
278-282 ; Kristofer Schipper et Franciscus Verellen, The Taoist canon : a historical companion to the
Daozang, Chicago, London, The University of Chicago Press, 2004, tome 1, p. 277-280.

541 Epithéte qui apparait dans la biographie de Wang Mang ; Hanshu, juan 99, p. 4094.

542 En raison des discours de la fin des Han antérieurs et des Xin de plus en plus alarmistes par rapport
aux commentaires plus anciens, I’emploi de 1’adjectif « cataclysmique » toujours a propos des désastres
causés par des phénomenes naturels destructeurs (sécheresse, inondation, tremblement de terre, etc.)

souligne une logique d’interprétation des désastres poussée a I’extréme.
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1) Le titre mentionne un calendrier li f£. L’évocation d’un calendrier
s’avere cohérente avec les sujets de prédilection de Li Xun (présages,
désastres et ordonnances calendaires) et les problématiques politiques a
la cour impériale pendant le régne de I’empereur Ai. Son contenu
proposait, tres probablement, des périodes d’activités collectives et
saisonniéres ainsi qu’une interprétation sur la signification des désastres
et des prodiges.

2) Ce calendrier est une révélation divine. Chijingzi 754 ¥, homme
Véritable (zhenren & A\) et messager de I’empereur céleste (tiandi shi
X 7 f#) descend révéler au monde un calendrier élaboré par les
fonctionnaires célestes.

3) A quis’adresse ce calendrier céleste ? La réponse s’entrevoit grace a ses
deux fonctions connues, qui sont : protéger le pouvoir impérial (baoyuan

).

4) Et établir une nouvelle ére cosmique de grande paix (taiping A°F).

Au final, ni I’écrit divin, ni le changement de nom d’ére ne mettront fin aux
désastres naturels et a la maladie de I’empereur Ai. En I’an 5 avant notre ére, le décret
annoncant la nouvelle ere est donc considéré comme un échec quelques jours seulement
aprés sa promulgation. Cette déconvenue aux yeux du pouvoir déclenche la chute de
Xia Heliang et Li Xun. Le premier finit emprisonné puis exécuté, tandis que le second
bénéficie d’une peine plus légére : il est condamné a 1’exil®®. Malgré le naufrage
personnel des deux compeéres, leur systeme de pensée mélant discours cataclysmiques
avec idée d’une révolution cosmique et politique se perpétue sous diverses formes. Si
I’idée de Xia Heliang d’établir une nouvelle ére cosmique Visait a renforcer le pouvoir
en place, cette méme stratégie est ensuite utilisée pendant les décennies suivantes a
contrario pour légitimer les renversements de régimes dynastiques. C’est le cas, par
exemple de Wang Mang qui s’appuie sur [’Edit des Ordonnances mensuelles et

saisonniéres en cinquante articles pour fomenter son ascension jusqu’au trone impérial.

543 Hanshu, juan 75, p. 3195; Jens O. Petersen, « The Taiping Jing and the A.D. 102 clepsydra reform »,
p. 152-154.
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Entre-temps d’autres discours emergent. Un nouveau palier est franchi dans
I’évolution des discours et des croyances li€¢s aux désastres naturels avec 1’apparition
de mouvements populaires au contenu messianique et millénariste. C’est le cas des
adorateurs de Xiwangmu qui, aprés une terrible sécheresse en 1’an 3 avant notre ere,
vont parcourir les routes du nord-est vers le centre du pays en préchant I’arrivée
prochaine de cette derniére. En attendant sa venue, ses talismans protégent les fideles

face a la mort®.

EATECPIIEIEA, REE, Froesiii—M, AR, FATEIE. B
ZETHY, SPCEEER, SRR, samiEA, B ET SR, DLEEE
JERRE — 7N, ZERthl. HE, AR R & BAAME, SRR, Wik
PG ERE, EER: TR T, MitEHEAL. MERS, S\PIET, 56
H%. | ZfKik. >

@_ 2(«

?

La 4° année de I’ére Chien-p'ing de I’Empereur Ai, le peuple de I’Est de la Passe (le
Shantung) se mit en route. Tenant dans la main un brin de paille ou de chanvre, [les gens]
se le transmettaient les uns aux autres. Cela s’ appelait : « faire circuler la fiche de I’ordre
impérial ». Les groupes passant et se rencontrant sur les routes comptaient souvent plus
de mille personnes : certains avaient les cheveux déliés et marchaient pieds-nus, d’autres
enfoncaient les portes ou sautaient par-dessus les murs pour entrer dans les maisons,
d’autres encore se déplacaient en char ou galopaient a cheval, établissant des relais
d’estafette pour faire circuler [les fiches]. Ayant traversé ainsi 26 commanderies et
royaumes, ils arriverent a la capitale. Cet été-1a, les gens venus de I’extérieur se
réunissaient dans les quartiers et les ruelles, faisant des sacrifices et installant des
plateaux (pour la divination), et, par des chants et des danses, rendaient un culte a la Hsi-
wang-mu (la Mére, Reine de I’Occident). lls se transmettaient aussi un écrit qui disait :

« La Mére avertit le peuple : " ceux qui porteront cet écrit ne mourront pas. Ceux qui ne

544 Hanshu, juan 27, p. 1476-1477, juan 98, p. 4033 et juan 99, p. 4094 ; Schipper, « Millénarismes et
messianismes dans la Chine ancienne », p. 32-33 et 39 ; Espesset, « Latter Han religious mass movements
» , p. 1062 ; Michael Loewe, Ways to paradise : the Chinese quest for immortality, London, Boston,
Allen & Unwin, 1979, p. 98-100 (pages a vérifier apres la fin de la pandémie) ; Suzanne Cahill,
Transcendence and divine passion : the Queen Mother of the West in medieval China, Standford,
Stanford University Press 1993, p. 21-22 ; Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p.
369-370.

545 Hanshu, juan 27, p. 1476-1477.
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croient pas en ma parole doivent regarder sous les pivots des portes : ils y trouveront des

cheveux blancs " ». A I’automne, le mouvement s’arréta. (Trad. K. Schipper)®*

PR, K. BRRETIERS, SRIE, MAMERS. ’RGRE
TR, SREKLR, RIS, o

Au printemps de la quatriéme année (en 3 av. n. &.), il y eut une grande sécheresse. [Des
gens] du peuple a ’Est de la passe traversérent les commanderies et les royaumes en
distribuant sur leur passage 1’insigne de Xiwangmu, puis en entrant par la passe de
I’Ouest, ils arrivérent a la capitale impériale. De plus, ils se rassemblerent pour rendre

un culte a Xiwangmu. Le soir venu ils grimpaient sur les toits en tenant des torches,

battaient du tambour en appelant [Xiwangmu] et semaient ainsi la panique.®*

Malgré un manque d’éléments permettant de comprendre comment cette ferveur
messianique a embrasé la Chine d’Est en Ouest, celle-ci semble avoir pris de I’ampleur
a la suite d’une grave catastrophe telle qu’une sécheresse de grande ampleur. Le
message messianique lié a la croyance en Xiwangmu — que Kristofer Schipper
considere comme une interprétation défavorable des évenements en termes divinatoires
et cosmologiques®*®— s’adresse cette fois-Ci nullement aux élites, mais au peuple ; dont
une partie est des démunis qui, pieds nus et cheveux ébouriffés, se retrouvent sur les
routes aprés avoir probablement tout perdu dans la catastrophe. La salvation ne
s’effectue alors plus par un rééquilibrage de I’ordre cosmique au moyen des
ordonnances et des interdits calendaires, mais par la foi en Xiwangmu et en ses

talismans.

D’aprés une de ses descriptions dans le Shanhai jing L4 (Livre des monts et
des mers), elle est considérée par certains historiens (R. Mathieu, C. Despeux et R.
Strassberg) comme la divinité des épidémies, la ou Suzanne Cahill reste plus prudente

dans sa traduction en I’associant uniquement aux constellations destructrices :

546 Schipper, « Millénarismes et messianismes dans la Chine ancienne », p. 32-33.

47 Hanshu, juan 11, p. 342.

548 Je reprends ici la traduction de Kristofer Schipper dans Schipper, « Millénarismes et messianismes
dans la Chine ancienne », p. 32-33, avec quelques modifications.

549 Schipper, « Millénarismes et messianismes dans la Chine ancienne », p. 33.
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She administers calamities from heaven as well as five punishments. (Trad. R.
Strassberg)>®*

She is controller of the Grindstone and the Five Shards constellations of the heavens.
(Trad. S. Cahill)**?

Les descriptions de la Reine Mére de 1’Ouest dans le Shanghai jing montrent qu’il
y a un lien entre ses capacités a controler les catastrophes— les épidémies (li J&°%) et
les cing désastres célestes (wu can F1%%°%) — et son culte ou elle protége ses adeptes
grace a des talismans. Ainsi, deux ans apres la tentative de Xia Heliang de proposer une
ere de la Grande Paix et huit ans avant 1’édit de Wang Zhengjun, en 1’an 3 avant notre
ére, le culte de Xiwangmu, divinité a la fois destructrice et salvatrice, constitue un
mouvement populaire qui associe les discours catastrophiques appelant a un
rétablissement de 1’ordre cosmique avec une croyance messianique, ce second élément

constituant une nouveauté.

En guise de conclusion a ce deuxiéme chapitre, nous apercevons un glissement
de ’usage des interdits calendaires relatifs a la faune et la flore. Si auparavant ceux-ci
avaient pour fonction de préserver 1’équilibre de ’ordre cosmique en anticipant la
survenance de catastrophes naturelles, leur utilisation dans I’édit de I’an 5 préfigure un
nouveau cycle cosmique et dynastique, c’est-a-dire qu’ils sont utilisés pour justifier a
posteriori des actes politiques Ils incarnent une solution politiqgue nouvelle visant a
rétablir « I’ordonnancement du monde »°*°. Finalement, qu’ils succédent ou précédent
les désastres naturels, I’ensemble de ces discours sur la non-destruction de la faune et
la flore issus des textes mentionnés au cours des chapitres 1 et 2 de cette these ont tous

des motivations idéologiques qui leur sont sous-jacentes. Or, quelles que soient la

%0 Shanhai jing jiaozhu LLI#F48HK:VE, édition de Yuan Ke #iF, Shanghai, Shanghai guji chubanshe,
1980, p. 50.

%51 Richard Strassberg, A Chinese Bestiary: Strange Creatures from the Guideways Through Mountains
and Seas, Berkeley, Los Angeles, University of California Press, 2002, p. 109.

%52 Suzanne E. Cahill, Transcendence and Divine Passion: the Queen Mother of the West in Medieval
China. Stanford, Stanford University Press, 1993, p. 16.

553 Guxun huizuan, p. 295-296.

54 Guxun huizuan, p. 1192,

555 Schipper, « Millénarismes et messianismes dans la Chine ancienne », p. 43.
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nature de ces motivations, elles se rapportent fondamentalement a des enjeux politiques
et sociaux plutot qu’a une idéologie de la nature. La préservation du monde animal et
végétal semble ainsi n’étre qu’une thématique ou qu’un instrument au service du

discours politique plus général qui I’englobe.

Le prochain chapitre de cette these vise a ancrer ces discours dans I’histoire des
pratiques : y a-t-il eu des exemples d’applications effectives de ces interdits pendant la
période allant des Royaumes Combattants jusqu’aux Han antérieurs ? Dans quels
contextes sont-ils appliqués ? Dans la deuxieme partie de cette theése (quatrieme et
cinquiéme chapitres) nous nous intéresserons a I’évolution des discours portant sur ces
interdits au sein des mouvements apocalyptiques et messianiques du temps des Han
postérieurs et des Six Dynasties, mouvements parmi lesquels on retrouve certains
éléments déja présents chez Xia Heliang, chez les adorateurs de Xiwangmu et chez

Wang Mang.
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Chapitre 3

Les interdictions de porter atteinte a la
faune et la flore : contextes et
applications

L’analyse précédente s’est intéressée a la richesse des discours hémérologiques
portant sur plusieurs interdictions d’activités relatives a la détérioration de la faune et
de la flore. Ces interdictions ont été décrites au sein d’un ensemble de réglementations
calendaires visant & préserver I’ équilibre entre I’humanité et I’ordre cosmique. Au début
de notre ére, Wang Mang fit appliquer ces mémes interdits en exprimant 1’idée qu’un
déréglement de 1’ordre cosmique était en cours et, que pour y remédier, un changement
de gouvernance devenait nécessaire (justifiant son acces au trone impérial). Hormis le
cas particulier de 1’Edit des ordonnances mensuelles et saisonniéres en cinquante
articles promulgué par Wang Zhengjun, ou de certaines croyances communes au coeur
du Livre des jours de Kongjiapo, la majoriteé des textes mentionnés aux chapitres 1 et 2
montrent que ces interdictions étaient davantage des discours sur un ordre des choses
idéales qu’une description des pratiques concrétes. Ces discours étaient conditionnés
par des motivations politiques ou religieuses quelque peu ¢éloignées d’une conscience
protectionniste de la nature (faune et flore). Ces deux premiers chapitres ont permis
d’établir un inventaire chronologique (des Royaumes Combattants jusqu’aux Han
antérieurs) des discours abordant ces interdictions calendaires. Dans ce troisieme
chapitre, nous nous intéresserons a la mise en pratique d’interdictions semblables aux
mémes périodes ainsi qu’aux contextes de leur application, de maniére a compléter
I’ensemble des textes traduits et analysés jusqu’ici et de montrer qu’il subsiste dans une
méme formulation employée par différentes sources (I’exemple utilisé dans ce chapitre
est celui de I’interdiction d’abattre les arbres) une ambiguité sur son sens principal et
ses connotations. Car il semble y avoir un jeu d’articulation quant a la signification des
discours qui oscillent entre les pratiques agraires et économiques d’un coté, et de I’autre,

les discours politiques et religieux du maintien de 1’équilibre cosmique associé a la
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crainte des désastres naturels. L’exemple le plus évident est celui, évoqué au second
chapitre, de I’introduction de I’édit de 1’an 5 de notre ére par Wang Zhengjun qui
correspond a un discours politique tourné vers un rétablissement de 1’ordre cosmique
et un changement de gouvernance, tandis que les interdits calendaires au cceur de 1’édit
paraissent davantage se porter vers un controle des activités humaines en réutilisant les

discours antérieurs des ordonnances mensuelles.

Ce troisieme chapitre s’attache a répondre a deux problématiques présentes dans
I’inventaire des discours sur I’interdiction de détruire la flore que 1’on a dressé dans les
chapitres précédents. Premiére problématique (3.1), quelles sont les applications réelles
de ces interdits sous les Qin et les Han ? Je distingue quatre formes d’applications

différentes en corrélation les unes avec les autres :

- Interdits et pratiques cultuelles (3.1.1). L’analyse concernera plus précisément
les interdictions de nuire aux végetaux pendant certains rituels (les priéres pour
la pluie, notamment), en rapport avec le lieu du rituel ou avec une divinité
specifique (le dieu du Sol).

- Interdits et lieux interdits (3.1.2). Il s’agit principalement d’une description du
lien entre ces interdictions et les parcs interdits.

- Interdits et textes administratifs (3.1.3). Cette partie s’intéresse a 1’abattage du
bois dans les réglementations calendaires du point de vue des lois et des textes
administratifs régulant les activités paysannes.

- Interdits et traités d’agriculture (3.1.4). Autour de deux traités d’agriculture du
deuxiéme et du sixiéme sic¢cles de notre ere, il s’agira de démontrer que la
problématique premiere de cette interdiction calendaire concerne, a travers les
époques, la gestion du matériau bois et des parcelles boisées dévolues a cette

activite.

La deuxieme problématique vise a s’interroger sur la gestion administrative des
foréts. Elle a pour objectif de décrire I’administration en charge des lieux boisés et
interdits sous les Han antérieurs selon deux cas :

- Discours théorique (3.2.1). L’analyse des descriptions des fonctionnaires en

charge de la gestion des zones forestiéres dans le Zhouli — que lan Matthew
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Miller ¢ utilise pour tenter de prouver I’existence d’une surveillance
administrative et généralisée des foréts au royaume de Qin®>’ — nous permettra
de comprendre comment leurs missions administratives, bien que retranscrites
de maniére théorique, témoignent d’un fait historique : I’existence de lieux
interdits ou surveillés, tels que les parcs royaux et impériaux.

- Un lieu interdit qui, par sa réalité historique (indépendamment de tous les
discours et ceuvres littéraires a son sujet), incarne une politique de gestion et de
surveillance des zones forestiéres sous les Han antérieurs. Ce lieu est le parc de
la Forét supréme (Shanglin yuan _F#£%{), le plus grand parc impérial des Han
antérieurs (3.2.2). A travers ce cas, il s’agit de démontrer que la surveillance
administrative des foréts est principalement liée a des enjeux économiques et de
monopoles (3.2.3) ; ce qui suggere une situation trés éloignée d’une supposée

préservation généralisée de la faune et la flore a cette époque.

Tableau 5 : Tableau des principales sources utilisées au chapitre 3

N° du
Titre date
sous-chapitre

3.1.1 Chunqiu fanlu FH ik % & 11® siécle av. n. &.
3.1:3.2 Hanshu & I¢ siécle de n. é.

3.1.2 Shijing FF&E VI — VI®siécles av. n. &.

3.1.2 Mengzi ¥+ IVE - 111® siecle av. n. é.

3.1.2 Shuowen jiezi 5 SCfR7 11¢ siécle de n. .

3.1.2 Shiji 250 I siécle av. n. &.

556 Jan Matthew Miller, « Forestry and the Politics of Sustainability in Early China », Environmental
History, vol. 22, 2017, p. 594-617.
557 \Voir chapitre 1.1.
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3.1.2 Xijing zaji P 5 ERC I*"siécle de n. &.
Yunmeng Longgang Qin jian
3.1.2 I11° siecle av. n. .
3.1.2; Shuihudi Qin mu zhujian
I11° siecle av. n. .

3.1.3 Fe 2 b 2% 25 177

Zhangjiashan Han jian
3.1.3 Début 11° siécle av. n. é.

TR 2K 1LV

3.14 Simin yueling P4 H 4 11¢ siecle de n. é.
3.1.4 Qimin yaoshu 75 B 22447 VI¢ siécle de n. &.
3.2.1 Zhouli 18 1" siécle av. n. &.
3.2.2 Juyan Han jian JE % & fi Début 1* siecle de n. &.
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3.1 : Contextes et applications des interdits

3.1.1 Les interdits cultuels

Trés peu mentionné dans les deux premiers chapitres, le caractére jin 2% (ce qui
est interdit) est intrinséque aux faits cultuels. Pendant la période des Zhou, 1’étymologie
du caractére jin dépeint un autel (shi 7~) placé face a un bosquet (lin #K). Quant au
caractere shi 7~ , celui-ci figure une table en pierre sur laquelle les offrandes
sacrificielles destinées aux divinités sont disposées®®®. Le shi (écrit 75 ou % ) est
également le marqueur (ou la « clé ») attaché aux champs lexicaux des cultes (jisi 254E)
et des déités (shen #f7). Par ailleurs, sous sa prononciation qi 7, c’est également un
synonyme de gi £X, dénomination des divinités de la nature®®°. D’aprés le Shuowen jiezi,
pendant la dynastie Han jin correspondait aux tabous (ji =) associés aux présages fastes
ou néfastes (jixiong zhi ji ye 7 X2 5 5%, Les interdits auraient eu pour but d’éviter
toutes corrélations d’influences néfastes liées aux actions humaines. Motivés par la peur
que ne se déclenchent des catastrophes naturelles (zaihai 3 &), tabous et interdits sont

censés maintenir une situation favorable et de bons augures. Selon Liu Tseng-Kuei®®?,
les interdits de la dynastie des Han renvoient a une « tradition érudite », dont I’influence
est considérable sur la vie politique, cultuelle et sociale tout au long de I’histoire
chinoise. En reprenant les conclusions de Liu Tseng-Kuei et celles des premiers
chapitres de cette thése, je classe les interdits des Royaumes Combattants et de la

dynastie des Han en trois catégories :

— les actions humaines préjudiciables a I’harmonie cosmique (le Ciel, la Terre et

les saisons) et aux énergies du cycle des saisons, du soleil et de la lune, du yin et

558 Hanzi yuanliu zidian, p. 132.

559 \/oir Hanyu da zidian ;5 K74, tome 5, p. 2553 ; Guxun huizuan, p. 1593.

560 Xu Shen ¥F1H, Shuowen jiezi 5 SCfi# 7, édité par Xu Xuan #52%% (dynastie Song), Pékin, Zhonghua
shuju, 1963, p. 9 ; Voir Hanyu da zidian, tome 5, p. 2570 ; Guxun huizuan, p. 1606.

%61 |_ju Tseng-Kuei, « Taboos : an aspect of belief in the Qin and Han », in Early Chinese Religion, Part
one, p. 881-948.
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du yang, des cing agents, des vingt-huit constellations, etc. Par exemple, nous
I’avons vu avec les calendriers cosmo-liturgiques, tout non-respect des
réglementations d’abattage des ressources naturelles pendant la saison du
printemps, souvent percue comme la période de procréation et de croissance,

déclenchera soit des épidémies soit des catastrophes naturelles.

— les cultes adressés aux divinités. Les interdits y sont extrémement stricts et

spécifiques aux jours de fétes, de rituels ainsi qu’aux lieux de culte.

— les relations sociales. Ils concernent différents aspects de la société (naissances,

mariages, mensonges, crimes, rapports homme-femme, etc.). 562

Je m’intéresse ici plus particuliérement a la seconde catégorie d’interdits, ¢’est-a-
dire ceux qui interviennent par rapport au temps (les jours de rituels) ou relatifs a
I’espace (les lieux de culte). 1l était ainsi défendu de couper arbres et branches au
moment des priéres dans 1’intention de faire venir la pluie. Selon le confucéen Dong
Zhongshu = &7 (179 ?-104 av. n. €.) au chapitre « Priére pour amener la pluie »
(giuyu =K ), ces interdictions sont appliquées lors de sécheresses printaniéres et
accompagnent les prieres adressées aux divinités représentées par un arbre (dieu du Sol)
ou, a I’inverse, par des reliefs terrestres (montagnes et fleuves) représentant des
divinités :

FERW. AEELUKH, SR, FALF. SR, Sl

563

Les priéres réclamant la pluie en cas de sécheresses printaniéres. On ordonne aux
préfectures et aux bourgades que les jours de 1’élément eau (shuiri 7K H) elles enjoignent
au peuple d’adresser des priéres (dao i) aux dieux du Sol et des Moissons (sheji #1:%),
aux montagnes ainsi qu’aux fleuves, et [demandent également] aux familles de rendre
un culte (si f£) au dieu de la porte extérieure. Il ne faudra ni abattre des « arbres

564

reconnus »>°* ni faire des coupes dans les foréts de montagne.

%62 |_ju Tseng-Kuei, « Taboos », p. 946-947.

%2 Dong Zhongshu #fi'#F, Chungiu fanlu F#k % &%, édition commentée par Ling Shu #F# (période
des Qing), Pékin, Zhonghua shuju, 1975, p. 538-539.

564 | es arbres reconnus (mingmu %4 A) sont des arbres dont le bois est listé comme matériau « utile »

(cai #1).
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Cette contrainte d’épargner les arbres des coups de hache est — dans le Chungiu
fanlu — uniquement jointe a la réussite du rituel pour obtenir de la pluie pendant la
saison du printemps. En revanche, au dernier mois de 1’été, moment ou la puissance du
yang arrive a son apogée, les interdits cultuels concernent non pas les arbres, mais
I’homme (le masculin). Celui-ci, pendant cing jours (ou au cinquieme jour), ne doit pas
se rendre au marché®®. A I’inverse, lors des rituels demandant la cessation de la pluie
(zhiyu 1EFR), les femmes mariées sont & leur tour interdites de se rendre au marché>®®,
Parce gue la pluie et la femme représentent toutes les deux la puissance yin, il faut donc
limiter leur puissance (leur présence) au moment du rituel. Au regard des écrits de Dong
Zhongshu, les interdits liés au rituel de la pluie et associés a la théorie des Cing Agents
varient selon les saisons : au printemps, il ne faut pas couper du bois, en été, il ne faut
pas retourner la terre, en automne, allumer de feu et en hiver, collecter de ’eau®®’. Chez
Dong Zhongshu, I’idée d’une protection de la flore li¢e aux rituels de la pluie s’effectue
en corrélation avec la théorie des Cing Agents, c’est-a-dire au printemps, quand 1’agent
dominant est le bois. Marcel Granet, dans son analyse des légendes de Yu le Grand en
train de refaconner la nature (pour y établir la civilisation chinoise), suggeére de maniére
similaire que « couper les arbres d’une montagne était un moyen de détruire le pouvoir
qu’elle (la montagne) avait de provoquer la pluie »%%. Plus généralement dans les
croyances de la Chine ancienne, détruire la végétation en période de sécheresse a des
effets contre-productifs sur les priéres réclamant les pluies fécondes®®. Souvent
associées a des sacrifices propitiatoires, ces priéres font suite a des catastrophes bien
réelles (périodes de sécheresse). Offrandes et sacrifices servent a apaiser les divinités

qui, en retour, produisent des pluies essentielles a ’agriculture®’°.

%65 Dong Zhongshu, Chungiu fanlu, p. 548.

%66 Dong Zhongshu, Chungiu fanlu, p. 555. Une interdiction similaire se trouve dans le chapitre
« Qingzhong ji» du Guanzi : au printemps les femmes ne sont pas autorisées a sortir du foyer et les
hommes a voyager. Allyn Rickett, Guanzi, Volume two, p. 512.

567 Lju Tseng-Kuei, « Taboos », p. 939 ; Edouard Chavannes, Le dieu du Sol dans la Chine antique, Paris,
Leroux, 1910, p. 29-33.

%68 Marcel Granet, Danses et légendes de la Chine ancienne, Paris, Puf, 1994, p. 507.

569 i Guogiang, Le marier dans la Chine antique, p. 69.

570 Marianne Bujard, « Célébration et promotion des cultes locaux (six stéles des Han orientaux) »,

Bulletin de I’Ecoleﬁ"ang:aise d’Extréme-Orient, vol. 87, vol. 1, 2000, p. 254.
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Outre les prieres réclamant la pluie, I’interdiction d’abattre la végétation peut
aussi concerner 1’idée d’une préservation de certains lieux de culte tel que le mont Tai

(Taishan Z=1l1). Dans le traité des sacrifices Feng et Shan de Sima Qian, quelques
années aprés le couronnement du Premier Empereur (Qin shihuang Z=4f 2) en 219

avant notre ére, ce dernier, au moment de son ascension du mont Tai afin d’accomplir

des sacrifices, rejette les recommandations de son entourage, les jugeant inapplicables :
WA AR, B AR, WA, AR . O

[Conseils a I’attention du Premier Empereur] « Ceux qui ont fait autrefois les sacrifices
fong et chan entouraient de jonc les roues de leur char, de peur de blesser la terre, les
herbes et les arbres de la montagne ; ils balayaient le sol, puis sacrifiaient ; pour faire
les nattes, ils se servaient de tiges de chanvre décortiquées. » (Trad. d’Edouard

Chavannes®).

Or I’empereur, dédaignant les conseils des lettrés, subit une violente averse sur le
chemin menant au sommet, I’obligeant & s’abriter sous un grand arbre®. Cette
anecdote retranscrite par Sima Qian tend a montrer que [’attention accordée a
«1’ascension » a pu jouer un role important dans la préparation des rituels effectués a

son sommet®’ et voit I’ensemble du massif rocheux révéler une dimension sacrée.

571 Sima Qian & F53&, Shiji s25C, Pékin, Zhonghua shuju, 1959, tome 4, juan 28, p. 1366-1367.

572 Edouard Chavannes, Les mémoires historiques de Se-ma Ts’ien, Paris, Librairie d’Amérique et
d’Orient Adrien-Maisonneuve, 1967, tome 3, p. 291-292.

573 Chavannes, Les mémoires historiques, tome 3, p. 293.

57 Voir la traduction d’Edouard Chavannes du traité des sacrifices feng et shan : Edouard
Chavannes, Les mémoires historiques, tome 3, p. 282-342. Je ne rentrerais pas ici dans les détails des
fluctuations a la cour des pratiques religieuses, ol lettrés et maitres des arts occultes (fangshi J7=()
rivalisérent d’éloquence. Sur les fluctuations des pratiques rituelles a I’époque des Han, je renvoie aux
travaux de Marianne Bujard & ce sujet ; et également a 1’ouvrage Early Chinese Religion, Part one:
Shang throught Han (1250 BC - 220 AD). Marianne Bujard, « Le “traité des sacrifices” du Hanshu et la
mise en place de la religion d’Etat des Han », Bulletin de I’école francaise d’Extréme-Orient, vol. 84,
1997, p. 120-121.
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Les interdictions mensuelles sont-elles rituelles ?

Au regard des injonctions liés aux rituels qui viennent d’étre évoques, les
interdictions de détruire la nature dans les calendriers cosmo-liturgiques du Lushi
chungiu, du Huainanzi et du Liji sont probablement elle-aussi des interdits rituels.
Certaines de ces interdictions se situent au cceur de paragraphes dont les contenus sont
liturgiques. Prenons I’exemple du paragraphe ou sont retranscrits les interdits d’abattre
les arbres et les nouveaux-nés au premier mois de I’année. Il a été évoqué
précédemment (a la fin du chapitre 1) que ces mémes interdits ne pouvaient aucunement
protéger la reproduction de la faune puisque cette derniére met bas essentiellement a
d’autres périodes que ce mois-la. Quand on regarde I’ensemble de ce paragraphe, celui-
ci traite de divers points liturgiques : la musique (yue %%) et la danse (wu %)%, les
sacrifices (si f£)) adressés aux espaces naturels (montagnes, foréts et cours d’eau), les
animaux pouvant étre sacrifiés (sheng #%), et les interdits (jin) d’abattre les arbres, de

détruire les nids, de tuer les nouveau-nés, etc. .

Autre exemple, au second mois printanier, le paragraphe commence a I’inverse
par les interdictions (wu #) d’épuiser les cours d’ecau, d’assécher les plans d’eau ou
d’incendier les foréts de montagnes, puis celles-ci sont suivies par les mentions du
sacrifice de caprins (xiangao £¥:%), du temple ancestral (miao i) et enfin de la musique

et de la danse de cérémonie®’’.

On retrouve avec les deux exemples d’interdictions mensuelles ci-dessus, un
contexte liturgique qui ressemble fortement aux injonctions proposées par Dong
Zhongshu au chapitre « Priére pour amener la pluie » et par les lettrés au Premier
Empereur dans le traité des sacrifices Feng et Shan du Shiji. Il me semble par
conséquent que les interdits de détruire la nature dans les trois textes d’ordonnances
mensuelles sont surtout des interdits rituels, plutdt que des interdictions en rapport avec

une quelconque gestion de 1’environnement.

> i Shen =2 et Du Le 4t 5%, Zhongguo gudai yue wu wenhua yanjiu 5 [E 48 5 25 SCAGHF 5,
Zhongguo dianying chubanshe, 2015, p. 52-84.

576 Knoblock and Riegel, The annals of Lii Buwei, p. 61 et 63.

577 LLu Jiu, Lushi chungiu, p. 36 ; Knoblock and Riegel, The annals of Lii Buwei, p. 79.

173



La protection de 1’arbre divinisé

L’interdiction d’abattre des « grands arbres» (damu K K) ou des « arbres

saints » (mingmu %4 K) que 1’on retrouve notamment dans les textes du Guanzi ou du
Lushi chungiu désigne, selon mon hypothése, les arbres ou résidait la divinité a laquelle
les sacrifices étaient adressés. Dans les mythes sur la genese de la civilisation chinoise,
certains sites boisés tiennent une place importante en tant que lieux sacrés. Ainsi, quand
Tang le Victorieux renverse la dynastie des Xia, il prouve, grace a I’apparition de pluies
bienfaisantes, que sa nouvelle dynastie, celle des Shang, devient 1'unique détentrice du
mandat céleste. Triomphant, il part accomplir les rites au tertre ancestral des Shang en
plein cceur de la forét des miriers (sanglin Z4K)°®. Cette forét des mdriers figure parmi

les multiples lieux sacrés en milieu boisé. Le tertre ancestral, plus communément
nommé she — (traduit généralement par dieu du Sol), est a I’origine symbolisé par un
bois, un bosquet ou encore un buisson sacré avant que sa représentation n’évolue a la
fin des Royaumes Combattants vers un tertre, puis vers un arbre sur un tertre, et enfin
sous les Han antérieurs, vers une tablette en bois®’®. L’habitat du dieu du Sol est décrit
par Maspero comme «un tertre carré planté d’un grand arbre, souvent au milieu d’un
bois sacré : vestige d’un temps ou, défrichant pour la premiére fois un canton, les
pionniers laissaient intact un coin de brousse ou tout au moins le plus grand arbre,
comme asile et demeure du dieu seigneur de la forét. »°%°. Selon Mozi (480-420 av. n.

e.), les bosquets du dieu du Sol (congshe £ 1) sont choisis en fonction de leur

végétation luxuriante®®’. A I’époque des Zhou de I’Est, la forét lin #k ou le bosquet

578 i Guogiang, Le mdrier dans la Chine antique, p. 63-66.

57 Selon Wang Zijin, ’arbre représentatif du dieu du Sol disparait sous les Wei du Nord (4°-6° siécles
de notre ere) ; Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 373.

%80 Henri Maspero, « La religion chinoise dans son développement historique », Mélanges posthumes sur
les religions et I’histoire de la Chine, Paris, Bibliothéque de diffusion du Musée Guimet, 1950, volume
I, p.8.

581 |_j Guogiang, Le mdrier dans la Chine antique, p. 57-59 ; Edouard Chavannes, « Le dieu du Sol dans
I’ancienne religion chinoise », Revue de [’histoire des religions, 1901, p. 20-21 ; Kominami Ichird,

« Rituals for the Earth », in Early Chinese Religion, Part one, p. 206.
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conglin Z#k sont des termes employés pour désigner les tertres ancestraux en milieu

arboré®s?,

Outre ’espace rituel, le sinogramme she #1: peut également désigner la divinité

vénérée lors du rituel adressé au dieu du Sol ou le rituel en lui-méme®, A I’extérieur
du site sacré, il est prohibé de porter atteinte a 1’intégrité des arbres de la méme famille
que le dieu du Sol dynastique. Lors d’un épisode d’invasion, les vainqueurs ne
détruisent pas complétement le dieu du Sol des vaincus, ils le conservent comme un
«dieu du Sol avertisseur »*%4, Ils I’emmurent, puis dressent une toiture I’isolant des
influences divines du Ciel et de la Terre, annihilant de ce fait la sacralité du site en
neutralisant sa puissance. L’arbre du tertre ancestral déchu périclite alors de lui-méme
tandis que ses arbres emblemes (arbres de la méme famille) sont abattus dans la capitale.

Les vainqueurs érigent ensuite leur propre tertre ancestral®®,

Il convient ici d’introduire une parenthese concernant I’idée d’associer les dieux
du Sol au concept « d’arbre monde » ou « d’axe du monde ». Il faut rappeler la mise en
garde de Roberte Hamayon qui dans son étude sur les pratiques chamaniques en Sibérie
souligne le risque d’une interprétation erronée des caractéristiques spécifiques des
arbres divins selon les époques et les croyances régionales®®. Ainsi pour les nomades
de Sibérie, les végétaux, mais aussi les montagnes ou les cours d’eau sont davantage des
composantes symboliques des forces végétales ou minérales présentes dans la nature®®’
qu’une représentation de I’arbre au centre du cycle cosmique®®. Tandis que dans la
Chine des Zhou et des Han, le tertre ancestral, également appelé dieu du Sol et des

Moissons (sheji #1:#%) a des fonctions rituelles et politiques singuliéres. Souvent associé

%82 « The tree planted by the she is not always singular but is often several trees tied together. There are
many examples where the term “copse” ##K is used with reference to the tree of the she. Moriya Mitsuo
attaches importance to the idea the “clump” form is the very origin of the she.» ; Kominami Ichird,
« Rituals for the Earth », p. 205 ; Li Guogiang, Le mdrier dans la Chine antique, p. 55-57.

%83 Kominami Ichird, « Rituals for the Earth », p. 205.

%84 Chavannes, « Le dieu du Sol », p. 14-17.

%85 Chavannes, « Le dieu du Sol », p. 14-17 ; Li Guogiang, Le mdrier dans la Chine antique, p. 57.

%86 Roberte Hamayon, La chasse a [’dme, esquisse d’une théorie du chamanisme sibérien, Nanterre,
Société d’ethnologie, 1990, p. 776.

587

Voir le concept de « surnature » nourricieére chez Roberte Hamayon : La chasse a I’ame, p. 332.

588 Jean Chevalier et Alain Gheerbrant, Dictionnaire des Symboles, Paris, Robert Lafont, 1982, p. 62-68.
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avec le temple des ancétres (zongmiao 5% /&) comme grandes puissances tutélaires du
royaume, le tertre du dieu du Sol est aménagé a 1’avant et a I’ouest (a droite) du palais
— incarnation du principe yin — alors que le temple des ancétres quant a lui est installé
a I’Est (a gauche) — en correspondance avec le principe yang. Ce sont deux temples
symbolisant respectivement la communauté de sol et la communauté ancestrale
représentées par la famille régnante® ; ni 1’un ni lautre ne désigne la divinité

supréme de la Chine ancienne®®.

3.1.2 Les parcs interdits

Outre le lien entre le caractére jin et les interdits cultuels, jin désigne également
des lieux interdits, c¢’est-a-dire interdits d’accés aux gens ordinaires par une loi ou une
décision du souverain. C’est en rapport aux lieux interdits que se pose la question du
lien entre les interdictions d’atteinte a la flore et I’aménagement de sites naturels
géographiquement delimités et utilisés par le pouvoir. Je vais étudier ci-apres les sites
aménagés des parcs you [&] et des parcs yuan 5°! |, de maniére a démontrer pourquoi
ceux-ci constituent les principales zones qualifiées « d’interdites » et ciblées par les

discours d’ordonnances et d’interdits calendaires.

L’une des plus anciennes références aux parcs est identifiée dans un poéme du
Livre des Odes (Shijing 5#4%) ; qui décrit la visite du roi Wen (premier empereur a titre
posthume de la dynastie des Zhou au XI° siécle av. n. &.) sur trois sites naturels : tai =,
la terrasse, you [#l, le parc boisé et zhao i1, I’étang. Ces trois sites incarnent 1’imaginaire
de la montagne shan 1li. Le premier situé au sommet d’une montagne ou d’une colline

est appelé tai, la terrasse. Ce type d’emplacement sert encore aujourd’hui de lieu

privilégié pour rendre les cultes aux divinités et offre, selon les sites, une vue

589 Chavannes, « Le dieu du Sol », p. 39-42.

590 | es cultes au Ciel fonctionnaient en concordance avec ceux adressés a la déesse de la Terre, Houtu
Jat.
591 A partir des Han postérieurs, les yuan % aux dimensions plus petites désigneront, selon les cas, des

parcs ou des jardins.
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panoramique « sur les quatre orients ». Le second site est celui des espaces arborés et
appréciés pour les chasses royales ; le troisiéme lieu enfin est celui des étendues d’eau

(lac et étangs).

inma, K282,
FERMZ, AHBZ.
s, TR,
FAEEE, BRI, BREERE, AREE.
FAEEH, IR,
Prévoyant de commencer la construction de la Terrasse des esprits (lingtai & =), il (le

roi Wen) la planifia, I’architectura.

Gréce aux labeurs des hommes du commun, celle-ci aboutit en moins d’un jour.

Bien qu’il ait planifié sans précipitation son commencement, le peuple accourut [1’aider]
comme ’auraient fait ses propres enfants.

Le roi s’en alla au Parc des esprits (lingyou 2 [f]), il était entouré de biches et de daims,
tous étendus-la, aux pelages étincelants; [il y avait aussi] des oiseaux blancs aux
plumages chatoyants.

I==aN

Le roi s’en vint au bord de 1’Etang des esprits (lingzhao % i#) alors rempli de poissons

sautillants.5®?

La Terrasse des esprits établie par le roi Wen avec 1’assistance du peuple
représente  un emplacement sacré et cultuel. Je présente ici succinctement
I’aménagement des sites cultuels en milieu naturel auxquels appartiennent les terrasses
avant d’aborder les parcs (les espaces boisés) au cceur de cette étude. Nous savons que
les empereurs des Han antérieurs, a I’instar de Qin Shihuang, parcouraient la Chine
d’Ouest en Est, dans le but d’adresser des sacrifices aux différentes divinités du
territoire. Parmi les centaines de lieux cultuels entre la fin du I11° siécle et le I*' siécle

avant notre ére recensés par Li Ling 222, plusieurs dizaines de cultes correspondent a

des divinités de sites naturels : montagnes, fleuves, dieux du Sol...>%. L’objet des

592 Cheng Junying F£12 9%, Shijing zhuxi (xia) &#F4&87EHT(R), Pékin, Zhonghua shuju, 1991, p. 787-789.
% Ma traduction a été inspirée par celle de Charles Le Blanc et Rémi Mathieu dans Philosophes
confucianistes, p. 276-277.

594 i Ling 2=2&, Zhongguo fangshu xu kao H'[# 77 #7484, Pékin, Dongfang chubanshe, 2001, p. 188-
202 ; Voir les cartes « Les Huit Dieux du pays de Qi et les expéditions du Premier Empereur aux

principaux », « Les cours d’eau et les montagnes célébres de Qin » et « Les principaux lieux de culte des
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sacrifices (feng ¥, shan ## et wang ) adressés a ces divinités se rapporte a des
demandes d’ordres politique, climatique, agricole, militaire ou encore sanitaire
(épidémies)®®. L’empereur s’y rend pour prévenir ou réparer toute dérégulation de
I’harmonie cosmique. L’émergence de catastrophes naturelles releéve de chatiments
célestes, révélant I’existence de comportements immoraux au sein du gouvernement ou
du peuple et nécessitant de maniere impérative que le souverain se conforme aux rites
(li #8). 11 lui revient de présider les rituels afin de réparer les fautes commises et de
renouveler le mandat du Ciel. Les lieux de sacrifices officiels (ci #d]) > font parfois
I’objet de travaux d’aménagement ou de rénovation dans les territoires boisés et
montagneux avec la construction de palais gong =, de temples miao &, de terrasses
tai 2%, d’observatoires guan #7, de belvédéres xie #f, de pavillons lou 1, ou de

chambres d’offrande shi =.

Pour ne citer que quelques édifices, un temple en ’honneur du mont Taishi
(Taishi shan miao X = 111 &) a été construit au sommet du pic du centre (Zhongyue #
1) dans la région du Henan, au coeur de la chaine des monts Song &%, Egalement, le
Premier Empereur a ordonné en 219 avant notre ére ’aménagement a Langye ¥R

(région du Shandong) d’une terrasse pour les sacrifices adressés au Maitre des quatre

saisons (sishi zhu VUM )%, Plus a I’ouest, au nord de la capitale des Han antérieurs,

Chang’an % (I’actuelle Xi’an au Shaanxi), le palais Linguang (Linguang gong #£J%

Han occidentaux dans le bassin de la Wei lieux de cultes des Han antérieurs » a la fin de I’ouvrage de
Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han ; voir également dans le méme ouvrage les
tournées d’inspection du Premier Empereur, p. 27-34 et les cultes adressés aux montagnes, p. 358-362.
5% Terry F. Kleeman, « Licencious Cults and Bloody Victuals: Sacrifice, Reciprocity, and Violence in
Traditional China », Asia Major, vol. 7, n° 1, 1994, p. 191.

5% | i Ling note la présente de dizaines de lieux de culte sur les monts ou au bord des cours d’eau dans
une quinzaine de régions chinoises. Les deux régions recensant le plus grand nombre de cultes sont le
Shaanxi, proche de la capitale des Qin (Xianyang) et des Han (Chang’an), ainsi que dans la péninsule du
Shandong a I’extrémité Est de la Chine ; Li Ling, Zhongguo fangshu xu kao, p. 187-203.

597 Li Ling, Zhongguo fangshu xu kao, p. 195.

5% \oir la présentation des huit divinités de Qi dans Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin

et Han, p. 338-340 ; Chavannes, Les mémoires historiques, tome 2, p. 65-66.
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E) a été érigé au pied de la montagne Ganquan H 2%, De la dynastie des Qin
jusqu’aux réformes confucéennes en 31 avant notre ére, le site de Ganquan a été 1’'un
des trois hauts lieux sacrificiels de I’empire, avec ceux de Yong % et de Fenyin %32
690 L’empereur Wudi des Han y aurait fait construire un observatoire (Yiyanshou guan
i ZEZ8Y) ainsi qu’un lieu de culte a son sommet : la Terrasse communicante avec le
Ciel (Tongtian tai 18 ~-5)%". Dans ces lieux de cultes, on observe de fagon séparée,
mais cumulative différents types d’interdictions (mentionnées précédemment) : celles
relatives & une période rituelle et celles liées a I’identification d’une divinité avec une

espéce végetale ou animale.

Le poéme du Livre des Odes (ci-dessus) évoque un deuxieme site auquel cette

analyse est consacrée : les parcs you [ pouvant se situer aux
abords des palais, dans la proche banlieue (jiao %F) ou encore
au pied des montagnes. A 1’origine, le caractére you retrouvé
dans les inscriptions oraculaires sur carapaces de tortues ou
sur des omoplates de beeufs (Jiaguwen H ‘fF 3C), voir
Illustration 3, indique un espace clos arboré Iiustration  3:  Le

de vergers. Les premiers parcs you localisés caractére you [ dans

o .. I’écriture ossécaille (jia
dans les campagnes étaient principalement _ o
B) ; Hanzi yuanliu zidian

des terrains de villégiatures réservés aux WEES M . Yuwen

chasses royales®?. Le méme sinogramme chubanshe, 2010, p. 858.

lllustration 4 : Le caractere . . . ~, .. .
ustrat inscrit sur bronzes (jinzi 4x ), voir illustration 4, montre

you dans Pécriture sur

bronze (jin 4 ): Hanzi 9uant a lui un enclos avec une main prenant une denrée

yuanliu zidian, p. 858 (probablement de la viande de gibier®®). Les propos de

599 A ne pas confondre avec le palais Ganquan (Ganquan gong H R &) au pied du mont Li (Lishan Zf
111) situé a I’est de Chang’an et dont les environs furent des lieux de chasses appréciés par la cour des
Han antérieurs. Xu Weimin 74 L&, Qinhan ducheng yu ziran huanjing guanxi yanjiu Z= i #5355 H 4%
5 5¢ 21 7L, Pékin, Kexue chubanshe, 2011, p. 76-77 et 165-166.

890 pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 340.

801 Chavannes, Les mémoires historiques, tome 3, p. 335-336.

602 Zhou Weiquan J& 44, Zhongguo gudian yuanlin shi = [E @7 81 [l Ak 52, Pékin, Qinghua daxue
chubanshe, 1990, p. 20-24.

803 \/oir le caractére yue A dans le dictionnaire Guxun huizuan, p. 1053.
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Mencius (1€ — I1I¢ siécle av. n. €.) émis a la cour du royaume de Qi comparent le parc

(mythique) possédé par le roi Wen et celui de Qi. L’auteur nous informe a la fois de

leurs grandes superficies (hypothétiquement plusieurs dizaines de km?) et également de

la sévérité, a cette époque, des régles d’exploitation des ressources imposées au peuple :

[HT1E . [XEZBETEHE, S#EHEE5, #REdn, BREZ. KUK

Ny ATNET? RIGEAE, MBI REE, SRZHON . FEREE 2 WA E 5 0+

B, REBEEHEMBANZ IR AT+ R R . RERK, AFREF?
604

[Mencius] dit [au roi Xuan de Qi] : « Le parc (you []) de soixante-dix 1i®°du roi Wen®®,

certains s’y rendaient pour prendre du fourrage et du bois de chauffage, d’autres pour y

chasser faisans et lapins. Mis en commun avec le peuple, ces derniers le trouvaient trop

petit, n’était-ce pas le cas ?

Arrivé a la frontiére (de Qi), j’ai demandé avant de la traverser quels étaient les

principaux interdits du royaume. J’ai oui dire que dans la banlieue, il y a un parc de

807 ou tuer des cerfs et des biches est un crime semblable au meurtre d’un étre

quarante li
humain. Ainsi ces quarante li sont comme une fosse au cceur du royaume. Le peuple la

trouve trop grande, n’est-ce point le cas ? °%

A partir de la fin du IlI° siécle avant notre ére, sous la forme graphique de

I’écriture des scribes (zhuanshu %22) le terme yuan % est également utilisée pour

désigner les parcs impériaux. Initialement, le caractere yuan représente un homme

séjournant dans la nature®®. Contrairement au caractére you, sa graphie ne posséde pas

I’image d’un enclos, car il fait référence a des lieux de villégiature non cléturés. Sous

les Han, I’étymologie des deux sinogrammes se confond :

g Ll e sk, *0

Les yuan sont les lieux ou I’on éléve les oiseaux et les animaux terrestres.

604 Mengzi 7z ¥, Pékin, Zhonghua shuju, 2006, p. 26 ; Mengzi zhengyi, p. 108-110.

805 Cela correspond a une superficie d’environ 30 km2.

606 |_e méme roi que dans le poéme du Livre des odes cité précédemment.

607

11 s’agit d’une superficie avoisinant les 16 km?.

898 Ma traduction a été inspirée par celle d’Irene Bloom : Mencius, Translated by Irene T. Bloom, Edited

by Philip J. lvanhoe, New York, Columbia University Press, 2009, p. 14.

809 Hanzi yuanliu zidian, p. 564.

610 Xu Shen, Shuowen jiezi, p. 23.
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A EW [ B ERERE .,
Les you sont des yuan avec une cloture, [...] les lieux ot ’on éléve les oiseaux et les

animaux terrestres peuvent également étre appelés you.

Pendant la dynastie Han, «yuanyou %] », la combinaison des deux caractéres
devient I’usage prééminent pour signifier tout type de parcs royaux, ce que Jean Levi
traduit par « réserves impériales »%*2, Pour différencier les deux dénominations initiales
you et yuan, je suis la définition du dictionnaire Guxun huizuan #7)ll FE % qui s’appuie
sur leur signification dans le Lushi chungiu : ces deux parcs sont des réserves boisees
appréciées pour leur faune et leur flore et ou des espéces exotiques d’animaux et de
végétaux ont pu également étre introduites®’®. La différence est d’ordre dimensionnel :
les parcs yuan recouvrent des territoires bien plus vastes que ceux des parcs you, plus
petits et cloturés®™. A I’instar de yuan et you, d’autres lieux spécifiques, tels les vergers
yuan [, et les cultures maraichéres pu [#5° apparaissent parfois sous les Han comme

d’autres termes qualifiant un parc.

Des textes sur lattes de bambous retrouves au Hubei et datant du 111° siécle avant
notre ére apportent des éléments de réponse Iégislatifs en ce qui concerne la question
des « parcs interdits » dans un contexte différent des Han : les premiers articles de lois
relatifs aux pratiques prohibées dans les parcs (principalement le braconnage)
apparaissent avec le systeme juridique du royaume des Qin (I11€ siecle av. n. &.). Ceux-

ci ont été découverts dans la localité de Yunmeng®® en 1975 (site de Shuihudi i 52 3h)
et 1989 (site de Longgang #E f#). Les Lois sur les activités paysannes (tianlii )%

et les Lois sur les corvées (yaollii &%) % | deux lois parmi les « Dix-huit lois du

811 Xu Shen, Shuowen jiezi, p. 129.
812 |_evi, La dispute sur le sel et le fer, p. 75.

613 Jévoquerai les espéces exotiques, qu’elles soient animales ou végétales, dans la présentation du parc

Shanglin k.

614 Guxun huizuan, p. 400 et 1921.

615 Xu Shen, Shuowen jiezi, p. 129.

616 Situé dans la région actuelle du Hubei, en périphérie de la ville de Xiaogan /&,

617 Shuihudi Qin mu zhujian B J2 125 247 £, Pékin, Wenwu chubanshe, 1990, “Shiwen” % 3, p. 20.
618 Shuihudi Qin mu zhujian, p. 199-200.
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royaume de Qin» (Qinlii shiba zhong Zf# - J\##) retrouvées dans une tombe a
Shuihudi, comportent des interdictions concernant les parcs interdits®'®. En outre, non
loin de 1a, dans le cimetiere de Longgang, a été retrouvée sur lattes de bambou la Loi
des parcs interdits (jinyuan i %% 3t £ ) %%, Pendant la période des Royaumes
Combattants, les étangs de Yunmeng ont vraisemblablement été un parc réservé a la
cour du royaume de Chu®?!, servant de terrain de chasses et de jeux, et ol vivaient des
loups, des renards, des chats sauvages, des faisans et des lapins®??. A I’exception de la
période du sacrifice 10 Ji§ 62 durant laquelle les gens du commun sont autorisés, s’ils le
souhaitent, a chasser la faune du parc, il est interdit a la population d’y tuer,
empoisonner ou braconner les animaux®?*. Avant d’analyser le contenu de la Loi des
parcs interdits, parcourons au préalable un passage des Lois sur les activités paysannes

ou I’on observe des interdictions similaires de non-destruction de la faune et la flore :

T, PREURA A bR K 7 (28) B K

[A partir] du deuxiéme mois du printemps, il ne faut pas oser couper du bois dans les

foréts de montagnes ni obstruer les voies d’eau.

ANE B BORE R A 7% BROPEY, W oooooo# U, B AR (8), 2L H
Z.

619 Voir la description d’ Alain Thote de la tombe n°® 11 du site de Shuihudi dans Harper and Kalinowski,
Daybook Manuscripts, p. 25-29 et par Liu Lexian, p. 69-70.

620 | onggang Qin jian #E [ ZE 4, Pékin, Zhonghua shuju, 2001 ; et Liu Xinfang %IJ{& 7%, Yunmeng
Longgang Qin jian =2 J¢ i< Z2 i, Pékin, Kexue chubanshe, 1997 (voir la carte des sites archéologiques
de Yunmeng page 1).

821 Lju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 27.

622 |_ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 30.

623 Rituel d’offrandes sacrificielles de nourriture et de boissons. Le rite apparait aussi sous la graphie li

Ji& ou lou 4.

624 Liu Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 29-30 et 33.
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[Les interdictions] étendues aux mois d’été®? : il ne faut pas oser [fertiliser les sols]®% en
réduisant en cendre les herbes, ramasser les iris ruthenica®?’ naissants, les faons, les ceufs
et les oisillons ; il ne faut pas... empoisonner les poissons et les tortues, installer des

piéges et des filets, au septiéme mois (mi-septembre) [ces interdictions] sont levées®?,

MEANSESEMIARAR (FF) == (6) 2, 2 AN FH RS,

Dans le cas ou survient la fatalité de la mort et qu’il est nécessaire d’aller couper du bois

afin de confectionner un cercueil, les réglementations calendaires ne sont pas appliquées.
BT ()8 S B AR S BRI UK R A2 H.

[En ce qui concerne] les enclos a bovidés et équidés ainsi que le parc interdit dans la
périphérie du bourg, a la période de mise bas des faons, il ne faut pas avoir I’audace d’y

lacher des chiens pour chasser.
FIERNZESE AN I BR KAl BARE 20 BIRG, FB BR M R, AL

Quand les chiens appartenant au peuple pénétrent le parc interdit, s’ils ne poursuivent ni
n’attrapent des animaux terrestres, il ne faut pas oser les tuer | Mais s’ils poursuivent et

attrapent des animaux terrestres, tuez-les !

T (EEFT AR, B e B EESEAE, IR, %9

625 Sj Charles Sanft suit les annotations de I’ouvrage de référence et traduit bu xiayue A% H par « If is
not [yet] a summer month », cette traduction semble peu cohérente avec la fin de la phrase qui marque

comme échéance la fin de 1’été ou le début de I’automne : dao giyue er zong zhi |-t H 142 . Anthony

Hulsewé interpréte bu 4~ comme un synonyme de fei 3F: « Except in the months of summer ». En suivant

les remarques de Lin Shaoping #k/>-F (qui n’ont apparemment pas fait I’objet de publication
scientifique), bu pourrait aussi correspondre a un synonyme de pi A (Guxun huizuan, p. 15-16), et
prendrait le sens d’inclure ou de prolonger les interdictions suivantes aux mois estivaux. Sanft, « Edict
of monthly ordinances for the four seasons in fifty articles », p. 169 ; Sanft, « Environment and Law in
Early Imperial China », p. 704 ; Shuihudi Qin mu zhujian, p. 20. Anthony F. P. Hulsewé, Remnants of
Ch’in Law, An Annotated Translation of the Ch'in Legal and Administrative Rules of the 3rd Century
B.C. Discovered in Yiin-meng Prefecture, Hu-pei Région, in 1975, Leiden, Brill, 1985, p. 22.

626 Hulsewé, Remnants of Ch’in Law, p. 22.

827 Voir I’interdiction de ramasser I’indigo au chapitre 1.5.1.

628 « By the seventh month (the prohibitions) are lifted. »; Hulsewé, Remnants of Ch’in Law, p. 22.

629 Shuihudi Qin mu zhujian, “Shiwen” F£3Z, p. 20.
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Les chiens seront mis a mort au bureau des punitions (hejinsuo "] 2% FT) puis remis aux

autorités locales. Pour les chiens tués dans d’autres parcs interdits, leur viande peut étre

consommée, mais les peaux seront remises aux autorités.

Dans cette partie des Lois sur les activités paysannes, les deux premiers articles sont
des interdictions calendaires : interdiction de couper du bois dans les foréts de
montagne a partir du deuxieme mois printanier, puis de tuer les animaux aux saisons
printaniéres, mais aussi estivales®°. Aprés les interdictions calendaires, le texte
poursuit avec des articles concernant les parcs interdits et les enclos d’élevages se
trouvant en périphérie des bourgs (yi &), dont la défense de toucher au gibier du roi.
Ce passage est des plus intéressants puisqu’il permet de faire un rapprochement entre
les lois sur les activités paysannes et le code de lois des parcs interdits retrouvé a
Yunmeng. Bien que ce dernier soit détérioré et peu lisible, on retrouve des themes

analogues, parfois présentés de la méme manieére.
- Sur les interdictions calendaires :
r AR BT A AR 2.
Dans la commanderie du Sud (Nanjun Fg #E%2), il faut utiliser [les indications
saisonniéres] des nceuds solaires sans enfreindre les ordonnances calendaires...%*
IRp A, 351 HA U DR ) 28, o
Quand arrive la période du sacrifice 1 JI, il n’y pas d’interdiction pour ceux qui parmi

le peuple (gianshou #57) désirent chasser les animaux [du parc interdit].

- Sur le braconnage :

BN ) B, A o, O

830 En I’absence des caractéres devant « I’empoissonnement des poissons et des tortues » et en corrélation
avec I’acte de dresser des filets, les caractéres manquants pourraient se rapporter aux oiseaux et animaux
terrestres.

831 | ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 24 et 28.

832 Aprés la conquéte d’une partie du royaume de Chu en 278 av. n. ¢&., le royaume de Qin y installa la
commanderie du Sud (nanbu). Voir Chavannes, Les mémoires historiques, tome 2, p. 44.

833 Ma traduction de la Loi des parcs interdits s’appuie sur les annotations de Liu Xinfang.

834 Lju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 21 et 30.

835 ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 23 et 29.
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t 636

[Dans le cas ou] en conduisant, °*° on pénétre a I’intérieur du parc interdit, il ne faut pas

oser de son propre chef®® tuer [les animaux], ceux qui s’arrogent le droit de tuer ....

YE RN ABER S A [BR), Z0[B)8, JLEER AR, B

Quand les chiens appartenant au peuple pénétrent le parc interdit, s’ils ne poursuivent ni

n’attrapent des animaux terrestres, il ne faut pas oser les tuer ! Mais s’ils poursuivent et

attrapent des animaux terrestres, tuez-les 15%°

- Sur les officiers en charge des parcs interdits :

AR HWUEAT, EASRENE BRI RS, ®ERR. 0 (p31)
Si Iofficier en charge du parc interdit (jinyuan sefu %% 7% %) ou tous les sous-

642

officiers pendant leur ronde®* constatent que les animaux s’échappent par des murs

endommagés ou qu’ils se trouvent déja a I’extérieur, il faut urgemment en avertir la

préfecture.

Au regard des interdictions dans les deux sources administratives ci-dessus, on
distingue au I11° siécle avant notre ére une séparation nette entre les territoires a 1’usage
de la cour (les parcs royaux ou impériaux) et les terrains laissés aux mains de la
population. L acces restreint aux parcs interdits sert par ailleurs la critique adressée aux
Qin pendant la dynastie suivante (celle des Han antérieurs). Par exemple, selon Sima
Qian, I’empereur fondateur des Han (Gaodi 15 77) aurait donné au peuple tous les parcs
et les jardins de la dynastie des Qin afin que ceux-ci les transforment en champs
cultivables®3. Un siécle plus tard, en 115 avant notre ére, plusieurs famines successives
contraignent le gouvernement de Han Wudi a distribuer au peuple les denrées issues

des territoires impériaux situés dans les montagnes, les foréts, les plans d’eau et les

836 Voir qu B dans Dictionnaire Ricci chinois francais, Pékin, The commercial press, 2014, p.1108.

837 \Voir shan #§ dans Dictionnaire Ricci, p. 1178.

838 |ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 22- 26 et 33.

839 Cette loi est identique a celle des Lois sur les activités paysannes traduite plus haut.

840 |_ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 21 et 31.

841 |ju Xinfang, Yunmeng Longgang Qin jian, p. 31.

842 Xun fii synonyme de xun i& ; Guxun huizuan, p.760.

3 « Gu Qin yuan you yuan chi, lin min de tian zhi #Zz 5l felith, 4 RA15H 2 ». Hanshu 3, Pékin,
Zhonghua shuju, 1964, juan 1, p. 33. Les parcs de la dynastie Qin n’ont vraisemblablement pas été tous
rendus au peuple — c’est le cas du parc Shanglin (Shanglin yuan _L#k%{) des Qin qui fut conservé et

agrandi sous le régne de Han Wudi.
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étangs (shanlin chize LLAkithiE)84. De méme, parmi les diatribes des lettrés dans La
dispute sur le sel et le fer, figure le partage des terres pendant la dynastie Qin : « Non
content de pressurer [le peuple] par de lourds imp6ts et des redevances de toutes
natures, il [I’empereur des Qin] interdit la libre exploitation des ressources
naturelles (Jin shanze zhi yuan 251132 JR) ; bref, il centupla les recettes de I’Etat
par les taxes les plus diverses sans que le peuple elt son mot a dire. [...] »%*. Pour
autant, les lettrés s’inquic¢tent également des accointances, a leur époque, entre les
pouvoirs publics et les grandes familles, les premiers percevant les impdts tandis que
les seconds s’accaparent la gestion des parcs et des étangs publics au détriment de la
paysannerie®®. Sous les Han antérieurs, un parc plus que tout autre, le parc Shanglin,
est le symbole des inégalités : pénurie de terres cultivées pour le peuple et abondance

en faune et en flore des parcs réserveés a la cour.

3.1.3 Les lois sur les activités paysannes sous les Han

On a évoqué plus haut la Loi du parc interdit et les Lois sur les activités
paysannes (tianlii F ) de Shuihudi®’ datant de 217 avant notre ére en rapport avec
les parcs interdits. Outre la question du lieu interdit, ces deux lois concernent également
les activités agricoles. L’attention se porte ici sur une méme interdiction que 1’on
retrouve dans ces sources : celle adressée au peuple d’abattre du bois les deux premiéres
saisons de I’année et d’accéder aux foréts de montagne, mais en s’intéressant cette fois-
ci aux lois et textes administratifs sur les activités paysannes sous les Han. Tout d’abord,
un autre texte sur lattes de bambou des Lois sur les activités paysannes apparait
quelques décennies apres celui de Shuihudi, entre 195 et 188 avant notre ere. Il fut

retrouvé en 1984 a I’intérieur de la tombe n° 247 de Zhangjiashan 582X 111 (a Jingzhou

644 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard Les dynasties Qin et Han, p. 68 ; Edouard Chavannes, Les mémoires
historiques, tome 3, p. 641-642.

645 |_evi, La dispute sur le sel et le fer, p. 42.

646 |_evi, La dispute sur le sel et le fer, p. 75.

847 Shuihudi Qin mu zhujian B j% H 28 £277 i, “Shiwen” FE3Z, p. 20.
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au Hubei)®*8. On y retrouve une interdiction analogue a Iinterdiction d’abattre des

arbres :

EERH I IERE, B E IR A bR, S (ZE)BR AR, B 2 2K, O BR DR T
BOHAE H, Phag 0%

Il est interdit pendant les saisons printaniéres et estivales a toutes les personnes
suivantes : le peuple, les petits fonctionnaires, les condamnés aux travaux forcés et les
esclaves d’oser abattre du bois dans les foréts de montagne, d’obstruer les cours d’eau et
les sources, de brdler les herbes pour fertiliser [les sols], de prendre les nouveau-nés, les

faons, les ceufs et les oisillons, de tuer les animaux préts a mettre bas ou encore

empoisonner les poissons.®*°

Si la plupart des lois mélent ordre cosmique (une concordance entre I’homme et
le cosmos), religion et ordre social®?, les deux extraits ci-dessus des Lois sur les
activités paysannes de Shuihudi sous les Qin et de Zhangjiashan au début des Han
antérieurs renvoient davantage au pouvoir du gouvernement sur un peuple de sujets®®?.
Les foréts de montagnes évoquées dans les articles de Shuihudi %2 et Zhangjiashan
désignent des lieux ou certaines activités (plus que 1’accés aux lieux) sont interdites
pendant les deux premiéres saisons de I’année aux catégories en bas de la hiérarchie
sociale : le peuple, les fonctionnaires de bas rang, les condamnés aux travaux forces et

les esclaves.

De maniére analogue aux Lois sur les activités paysannes de Shuihudi et
Zhangjiashan, les notes administratives de Pochengzi fif{35 - a Juyan démontrent d’une

réglementation des activités paysannes contrélées par des fonctionnaires. Ces notes font

648 Harper and Kalinowski, Daybook Manuscripts, p. 14 et 76.

849 Zhangjiashan Han mu zhujian (247 hao mu) 3R 5% 1L AT /8 (- PU-L9E2E), p. 42-43.

850 Je reprends ici la traduction de Sanft, « Edict of monthly ordinances for the four seasons in fifty
articles », p. 170, avec quelques modifications.

81 Voir les travaux d’Hulsewé sur les codes de lois des dynasties Qin et Han : Anthony F. P. Hulsewé,
Remnants of Ch’in Law, An Annotated Translation of the Ch'in Legal and Administrative Rules of the
3rd Century B.C. Discovered in Yiin-meng Prefecture, Hu-pei Région, in 1975, Leiden, Brill, 1985 ; Id.,
Remnants of Han Law, Leiden, Brill, 1955.

852 Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 194.

853 Les foréts de montagnes sont limitrophes ou au cceur de parcs interdits selon les Lois sur les activités

paysannes de Shuihudi.
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état, en 28 et en 30 de notre ére (les quatriémes et sixiémes années de I’ére Jianwu %
i), de D’interdiction d’abattre les arbres (wude fa shumu H: 15 1% #f & ). Elles
mentionnent un commandant adjoint (saiwei Z£/#) de la localité nommée Jiaqu F %
654 qui aurait, au nom de son supérieur hiérarchique 1’officier commandant (hou %),
rapporté aux autorités supérieures la promulgation d’édits impériaux (zhaoshu 74 &) et
de documents administratifs (fushu Jif &) défendant aux fonctionnaires subalternes (li
) et au peuple (min [X) d’abattre les arbres ®° ou d’enfreindre les interdictions
saisonniéres (wu fan sishi jin B:JEVUR52%)%%5, En outre, ce méme commandant adjoint
ferait connaitre a ses supérieurs 1’excédent ou la carence des ressources selon les saisons
(you wu sishi yan f U5 =)

Le site de Pochengzi ou ces notes administratives ont été retrouvées se trouve au

sud du désert de Gobi, entre les fleuves Nalin he Z9#k 7] et Yiken he /15 77. Le climat

y est moins sec et propice a 1’agriculture. Camps militaires, tours de signaux, relais de
poste et colonies agricoles s’y sont établis (principalement sous les Han antérieurs) et
ont constitué la principale ligne de défense protégeant les routes de la soie et le centre
de ’Empire des incursions Xiongnu®®. Cette région posséde a cette époque des
ressources tres limitées en bois de construction qui contrastent avec ses besoins

considérables®®®. C’est donc en lien avec ce manque de ressources qu’un controle strict

854 Michael Loewe, Records of Han Administration, New York, Cambridge University Press, vol. 1, 1967,
p. 385-387; Voir les tableaux des officiers mentionnés dans les documents de Juyan dans : Zhang
Zhaoyang, « Civil Laws and Civil Justice in Early China », thése soutenue en 2010, Berkeley, University
of California, p. 5.

855 L"&dit fut émis en 28 (référence a la source, en I’occurrence la latte de bambou : E. P. F 22: 48 A) et
un document administratif au contenu identique en 30 (E. P. F 22: 53 A) ; Juyan xinjian—Jiaqu houguan
JiE SIE T i ——F 424 B, Pékin, Zhonghua shuju, 1994, p. 211.

8% E, P. F 22: 50 A ; Juyan xinjian—Jiaqu houguan, p. 212. Cette formulation de I’infraction aux interdits
saisonniers est analogue a sa premiére apparition dans la dialectique impériale en 41 avant notre ere
(wufan sishi zhi jin #3002 £%).

857 Chen Gang 7RI, Juyan Han jian yuci hui shi J& %EJX #1517V F#, Pékin, Kexue chubanshe £} H
ik, 2008, p. 78 et 120 ; Juyan xinjian—Jiaqu houguan, p. 211-212.

8% Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard Les dynasties Qin et Han, p. 185-193.

859 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 384-395.
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des activités agricoles, dont I’abattage des arbres®®, a été mis en ceuvre. Deux sources
de dates rapprochées en témoignent : 1’édit de Wang Zhengjun (a Xuanquan) et les
notes administratives de Pochengzi (a Juyan). En raison de 1’environnement semi-
désertique de Juyan, il ne me semble pas qu’il soit ici question d’une gestion des foréts
naturelles. Cela correspond en revanche a la plantation et a la collecte d’arbres dans le
cadre d’un développement agricole a partir des Han antérieurs. Ainsi les termes
d’interdictions d’abattre les arbres (wude fa shumu 43X AK) et d’enfreindre les
interdictions saisonnieres (wu fan sishi jin #30 VU R#2E) renvoient, dans les notes de
Pochengzi, a un jargon administratif relatif au contrdle des pratiques agraires dans une
région hautement stratégique®®® (ce qui n’exclut pas, par ailleurs, une référence aux

discours sur le maintien de I’ordre cosmique en second plan).

Au regard de ces trois sources (les Lois sur les activités paysannes de Shuihudi et
Zhangjiashan ainsi que les notes administratives de Pochengzi), I’abattage des arbres
s’adresse (comme dans la plupart des sources vues par ailleurs) au bas de la hiérarchie
sociale (la population ordinaire et les petits fonctionnaires). Cependant, le contexte de
la surveillance des milieux boisés & Juyan se distingue nettement des deux « Lois sur
les activités paysannes » de par sa localisation stratégique (frontiere du Nord-Ouest) et
son époque (deux siécles apres les deux autres). Les notes de Pochengzi correspondent
au rétablissement de I’Empire des Han apres les guerres civiles qui sonnerent la fin de

la dynastie Xin.

3.1.4 Les traités d’agriculture

A travers les notes de Pochengzi, nous venons de voir que les sources de la région
du Hexi sous les Han postérieurs réglementent, tout en reprenant de maniére trés
succincte certains termes issus de discours antérieurs, la gestion des besoins en bois
dans un contexte qui est celui d’une enclave frontaliére située dans un environnement

semi-désertique. Un autre exemple plus tardif est celui de Cui Shi £ % ( ?-170 de notre

860 Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing yanjiu, p. 15-333.

861 C’est-a-dire la région du Hexi, « a I’ouest du fleuve Jaune ».
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ere) qui mentionne I’interdiction d’abattre les arbres a des fins qualitatives et nullement

pour préserver la magnificence des foréts ou I’équilibre des forces cosmiques.

Considéré comme I’auteur du grand traité agricole des Han postérieurs : Simin
yueling P4 & H 4, les Ordonnances mensuelles des quatre classes [de sujets], %2 Cui
Shi aurait rédigé cet écrit en s’appuyant sur son expérience de gouverneur (taishou X
5F) de la préfecture de Wuyuan F.J5, dans la région actuelle de Mongolie-Intérieure

au nord du plateau de 1’Ordos et du désert éponyme®® :

BRERBIFERST, WA, Aga. E2E, B, a LOORIERE, IR

‘%E Zjé . 664

NS

Quand Cui Shi devint le gouverneur de la préfecture de Wuyuan, on n’y cultivait pas
le chanvre ni on ne tissait [a partir de ses fibres]. Cui Shi une fois arrivé en poste exhorta
le peuple a cultiver le chanvre et ordonna aux ouvriers de couper du bois pour en faire
des machines de maniére a enseigner au peuple la filature et le tissage [a partir des fibres

de chanvre].®®

Fonctionnaire impérial entre les années 145 et 167, il rédige un descriptif de
diverses activités mensuelles qui n’est nullement une variante des « Ordonnances
mensuelles » du Liji — selon Shi Shenghan, I’absence de la mention « Simin yueling »
dans le Hou Han shu signifie peut-étre méme que 1’ouvrage ait pu circuler sous un autre
titre sous les Han postérieurs®®’. S’il s agit majoritairement d’un traité d’agriculture en
raison de ses descriptions détaillées, cet écrit contient néanmoins des sujets des plus

éclectiques au sein d’une structure textuelle déja bien connue : celle d’un calendrier

%2 Cela correspond aux quatre grandes catégories représentatives de la population (simin VU[R) : les
paysans (nong j&), les artisans (gong I.), les marchands (shang ) et les lettrés (shi £-). Cui Shi # &,
Simin yueling jiaozhu PUE H 4 #:7E, édition de Shi Shenghan 4738, Pékin, Zhonghua shuju, 1965.

863 |_e Simin yueling en un seul rouleau apparait dans la bibliographie du Xintang shu : Xintang shu i B

2, Pékin, Zhonghua shuju, 1975, p. 1538.
884 ju Zhen £1%, Dongguan Hanji jiaozhu SRR (édition annotée par Wu Shuping 5 48f°F),

Pékin, Zhonghua shuju, 2008, p. 741.

865 ] es traductions du Simin yueling présentées ici s’appuient sur les annotations de I’ouvrage de Shi
Shenghan.

866 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 79.

87 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 87.
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mensuel ou sont retracées différentes activités sociales relatives aux cultes, aux rituels
familiaux, a I’éducation, a 1’ensemencement des plantes, aux récoltes, etc. Dans cet
ouvrage, I’énumération de certaines plantes, les mentions de méthodes d’organisation
et de mise en culture ainsi que la maniére de transformer les ressources cultivées (a
I’image du tissage des fibres du chanvre ci-dessus) s’intégrent dans une vision
organisationnelle plus globale qu’uniquement autour du travail agricole. C’est donc
parmi cette énumération de diverses pratiques calendaires que I’interdiction d’abattre
les arbres a dans son explication subséquente un fondement propre au savoir botanique

et aux pratiques agricoles :

HA RN, FIRSEEA: T B ML AR RaL AL R MEAAEE, LEmIb.
[..] BRHUKLEL, NaLMRITAR | —— A g, °°

[Le premier mois de I’année,] a partir de la nouvelle lune jusqu’au dernier jour du mois
lunaire, tous les arbres peuvent étre plantés : le bambou, I’arbre a laque, le paulownia, le
catalpa, le pin, le cyprés ainsi que diverses autres variétés. [...] A partir de ce mois-ci
jusqu’au sixiéme mois, il ne faut pas couper du bambou ou du bois, [car sinon]

immanquablement il [y] naitra des insectes xylophages (duchong &k &#).

S’il est proscrit d’abattre du bois au printemps et pendant I’été, les arbres peuvent
étre cependant taillés a la méme période, ce qui démontre que ’interdiction en soi ne

porte pas sur la protection des foréts, ni sur I’intégrité des arbres :

RH, #7A, W,

Ce mois-ci jusqu’au deuxiéme mois, les branches peuvent étre taillées.

Cette interdiction, relevée dans de nombreuses sources, de couper les arbres
durant les deux premiéres saisons de 1’année, trouve son explication dans le fait que les
insectes xylophages (mangeurs de bois) prosperent a des températures supérieures a 12°
Celsius et dans la necessite de respecter la période de croissance des végétaux. En raison
des larves et des insectes adultes se nourrissant du bois (vert ou sec) et y creusant des
galeries®™®, I’interdiction d’abattre du bois au printemps et en été s’avérait donc étre un

moyen d’entraver leur développement a I’intérieur de 1’arbre ou du bois d’ceuvre

868 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 11 et 17.

869 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 15.

670 David Bolmont et Michel Fouchard, Le guide du bois et ses dérivés, [’arbre et la forét, les propriétés,
le séchage, la préservation, Paris, AFNOR éditions, 2010, p. 121 -122.
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transformé (poutre, planche, etc.). Le caractere substantiel de cet interdit calendaire vise
a une préservation qualitative du matériau. De plus, selon le Simin yueling, les insectes

ravageurs (duchong &k &%) sont particuliérement virulents au deuxiéme mois de 1’été :

TH, TERREE, BRGNS, PRROREE, BRAUARE, aREEfEL, o

Au cinquiéme mois, apreés ’arrivée du nceud solaire ou apparaissent les barbes des
céréales (mangzhong T=##), le souffle yang commence a s’amoindrir, le yin destructeur
émerge, les souffles chauds arrivent en abondance, les insectes ravageurs (chongdu &#

&%) surviennent simultanément.

Ainsi dans le texte du Simin yueling, la crainte qu’inspirent ces insectes ravageurs
semble davantage liée a la protection des ressources utiles (bois, céréales..) plutot qu’a

une conservation de la forét :

H#fs, mIfses—gis, R pEE®y, A ELS. [
Apreés le solstice d’été, on peut acheter des graines de pérille (Perilla frutescens, fusu
#7573, les sécher au soleil, puis les entreposer dans des jarres scellées et étanches, de

maniére a ce qu’aucun insecte n’y naisse.

Un autre traité d’agriculture, I’ouvrage en dix rouleaux intitulé Qimin yaoshu 7%
IR — plus tardif puisqu’il fut rédigé au Vle siécle de notre ére par Jia Sixie & &
7#% pendant la courte période des Wei orientaux # %% (534-550) — développe dans la
partie sur I’abattage des arbres («fa mu f& K ») un discours analogue au Simin

yueling (mais a des dates distinctes) qui intervient en préambule d’une énumération des

principaux textes antérieurs relatifs a I’abattage du bois :

A, WAL EA, RIAETERE. W35, RHE, FRMH., RARAE
T, BICTEOAR, WIHME. RIEIA, KB, SOERY, &
B[]

671 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 35.

672 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 46.

673 Fy %% est synonyme de zisu 4575 et su % de su %, su #% et su 5. Kangxi zidian 5 EE 7 #, Shanghai,
Hanyu da cidian chubanshe, 2002, p. 1514-1515. La pérille est une plantes aromatique et médicinale.
674 Qimin yaoshu xiao shi 7% FCE AT RE, Jia Sixie B /E#E, édition de Miao Qiyu A i, Pékin,

Nongye chubanshe, 1982, juan 5, p. 274.
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Pour tout abattage d’arbres, si celui-Ci est effectué entre le quatrieme et le septieme mois,
alors le bois ne sera pas [infesté] d’insectes, il sera dur et résistant (jianren EXJJ]). Quand
les graines de I’orme et les fruits du mdrier tombent, le temps est aussi venu [de les
couper]. Dans le cas de tous les arbres porteurs de fruits ou de graines (zishi 1), aprés
leur mdrissement, pour tous, le temps est venu (de les couper). Si I'on ne respecte pas les
périodes de coupe des arbres, il faut immerger le bois dans un liquide mousseux pendant
un mois ou le sécher par le feu (bi #&) pour enlever les parties grandissantes, afin

gu'aucun insecte ne naisse. [...]

L’apparition de bulles sur I’eau et le feu dévastateur sont tous deux des formes de
pollution. Dans le cas du matériau bois, les bulles, facteur d’humidité et donc de
développement de pourriture causée par des champignons®” affaiblissent le bois. Or
curieusement, parmi les trois conséquences néfastes citées, la derniere (apres les bulles
et le feu) concerne la non-naissance des insectes. Ici, le terme générique chong &5
semble renvoyer a I’ensemble des petits animaux (majoritairement invertébrés) plus

qu’aux seuls parasites capables de fragiliser le bois.

Le passage du Qimin yaoshu ci-dessus se poursuit avec les principales citations
des grands auteurs antérieurs : Le Zhouguan (Zhouli), le Liji, le Mengzi, le Huainanzi

puis il finit par I’écrit de Cui Shi (le Siming yueling) :

[...] B2, BIEHUKER, Aok, “AEgEsE. S5, HAEEFH, D
PRtk .. MEEEAR, MAHNHECE, RS, E2 8. +— &I
A, 676

[...] Cui Shi dit : « a partir du premier mois de I’année jusqu’au dernier mois de 1’été il
ne faut pas couper du bois, [car sinon] immanguablement il [y] naitra des insectes
xylophages. » 1l rajoute : «si ce mois-ci il n’y a pas de jours Renzi ¥, pendant la
premiére décade du mois (shangxun _F%))®"" les arbres peuvent étre abattus. Méme si en
procédant de cette maniére il n’apparait pas d’insectes ravageurs aux périodes
printanieres et estivales, il peut y avoir d’autres dommages causés pendant le débitage et

I’équarrissage ou le transport [du bois]; de surcroit, cela enfreint les ordonnances

575 Bolmont et Fouchard, Le guide du bois et ses dérivés, p. 120.

676 Qimin yaoshu xiao shi, juan 5, p. 275.

877 Sur les décades et les gnomons dans la Chine antique, voir Li Guogiang, Le mdrier dans la Chine
antique, p. 78-82.
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calendaires ! Si rien ne presse, les arbres ne doivent pas étre abattus [a cette période] ! ».

« Au onziéme mois, le bambou et le bois peuvent étre coupés. »

On constate aprés le Simin yueling et le Qimin yaoshu une régulation des
abattages afin de préserver la valeur qualitative des arbres exploités. L abattage des
feuillus quand leur taux d’humidité est minimal, c’est-a-dire en hiver, est un savoir-
faire connu depuis ’antiquité. En France par exemple, 1’abattage se fait exclusivement
a I’automne et en hiver dés le néolithique®”®, encore au Moyen Age®™ et jusqu’au début
du 20° siecle®®. Le caractére saisonnier des pratiques forestiéres pendant 1’ Antiquité et
le haut Moyen Age chinois n’est par conséquent ni une exception ni une pratique
révolutionnaire. Dans la plupart des civilisations anciennes, 1’abattage des feuillus est
réalisé par temps froid, en automne et en hiver ; principalement en hiver, pendant la
saison de repos végétatif d’une majeure partie de la faune et de la flore en milieu boisé.
Cela correspond également a la période hors séve, quand le bois devient moins nutritif
pour les insectes xylophages (le bois subit donc moins d’attaques de leur part).

L’organisation du travail saisonnier (abattage du bois d’ceuvre en hiver puis confection

678 Alain Bocquet, « L’homme, la forét, le bois il y a 5000 ans », Revue Forestiére Francaise, vol. 5,
1987, p. 460.

679 « La forét médiévale est occupée deux ou trois saisons par des groupes d'artisans qui “ceuvrent en
coupes” : I'hiver pour l'abattage, le printemps et I'ét€¢ pour la production. Ces hommes appartiennent
nécessairement aux métiers du bois puisque leur labeur les exclut des travaux des champs. D'autres
individus de qualités diverses occupent l'espace : officiers des foréts, marchands, courtiers et
transporteurs. A qui nous pouvons ajouter les usagers, les officiers des “panages” et les paysans occupés
aux pacages des animaux le reste de I'année. La domestication d'une part du couvert sylvestre est donc
réelle. La forét devient un lieu a part entiére du territoire exploité, un faire-valoir du terroir grace aussi
aux artisans du bois. » ; Pierre Mille, « L'usage du bois vert au Moyen Age : de la contrainte technique a
I'exploitation organisée des foréts », dans L'nomme et la nature au Moyen Age : Paléoenvironnement des
sociétés occidentales, Actes du Ve Congrés international d'Archéologie Médiévale (Grenoble, 6-9
octobre 1993), Caen, Société d'Archéologie Médiévale, 1996, p. 169 ; voir aussi Frédéric Epaud, « Les
foréts et le bois d’ceuvre au Moyen Age dans le Bassin parisien », dans Sylvie Bépoix et Hervé Richard
(dir.), La forét au Moyen Age, Paris, Les Belles lettres, 2019, p. 148.

680 « A la fin du 19e siécle, un sénateur du Cher disait : Le berrichon, ¢’est I’ouvrier rural, ¢’est 1’ouvrier
agricole qui, pendant huit mois de I’année est occupé aux travaux des champs et qui, pendant les quatre
mois d’hiver, est occupé au bois et aux quelques travaux d’hiver qu’il peut se procurer.» ; Florent
Schepens, « Du blcheron a I’entrepreneur de travaux forestiers : approche compréhensive de la

constitution d’un groupe professionnel », Ruralia, n® 16/17, 2005, p. 2.
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des charpentes aux beaux jours) semble ainsi commune & de multiples peuples pendant

I’ Antiquité.

Les propos de Cui Shi dans le Qimin yaoshu soulignent une distinction entre

I’autorisation mentionnée ci-dessus d’abattre du bois en hiver et la tradition des

ordonnances calendaires puisqu’il rajoute : « De surcroit, cela enfreint les ordonnances

calendaires ! » (you fan shiling X JB4). Cette question de la période hors pleine séve

pour les végétaux (les feuillus) et du repos des parasites mangeurs de bois a la méme

période fait écho a D’interdiction d’abattre du bois au premier mois de la saison

printaniére dés que les observations calendaires attestent du réveil des insectes (« les

animaux [ou insectes] hibernants commencent a bouger », zhechong shi zhen &5

%)

Tableau 6 : Comparaison des interdictions d’abattre le bois entre le LUshi
chungiu et le Simin yueling

Mois La tradition des ordonnances Le Simin vuelin
mensuelles (Lushi chungiu...) y g

1% R OAR [...] ZEIRAROR Hig HU&ZER, AR 8
2° / (Interdiction active)
3¢ i B B AR S (Interdiction active)
4 S PN ] (Interdiction active)
5¢ / (Interdiction active)
6° AN AAT R 8 5l £ (Interdiction active)
7° / /
8° / /
9° / /
10° / /
11¢ Haiz, RHoR, BTHE;: AT AR
12¢ / /

81 Shi Shenghan, Simin yueling jiaozhu, p. 72.
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L’exemple de I’interdiction d’abattre les arbres et ses applications révélent les
considérations politiques, économiques ou cultuelles des différents discours. Bien que
le principal theme commun a la plupart des textes cités aux chapitres un, deux et trois
de cette présente thése correspond a la production de matiére premiére (caimu #4A),
le fait que certains travaux scientifiques catégorisent I’ensemble des interdictions
d’abattre les arbres en tant que « gestion forestiére » pose probléme®®, car il faudrait
affiner nos questionnements sur la nature du lieu d’abattage. Sous les Royaumes
Combattants le terme courant pour désigner les lieux d’abattage est celui de « foréts de
montagne », il pourrait s’agir de foréts primaires, c’est-a-dire développées de maniere
naturelle au centre de la Chine. L’absence de ce terme a partir de la fin des Han
antérieurs (voir annexe 1%3) peut nous permettre de supposer qu’il s’agit alors
d’interdictions désignant des foréts «secondaires» peuplées d’arbres plantés par
I’homme. En effet, nous voyons dans I’annexe 1 qu’a D’exception des écrits
d’ordonnances mensuelles (Shi ‘er ji, Shize xun, Yueling et Zhaoshu sishi Yueling wushi
tiao) et des interdits journaliers de Kongjiapo, la majorité des sources citées précisent
qu’il ne faut pas pénétrer « les foréts de montagne » (ru shanlin A LLi#X) pour y abattre
les arbres — Il ne s’agissait vraissmblablement pas ici de la totalité des massifs arborés
du pays (trop étendus), mais plutét de quelques-uns plus restreints et sans doute
surveillés. Le terme shanlin n’évolue pas en trois siécles depuis Mengzi jusqu’au
Huainanzi et aux lattes de bambous de 1’époque des Han antérieurs édités par
I’Université de Pékin (voir annexe 1). A contrario, ce terme se fait plus rare a partir du
I°" siecle avant notre ere. Sans revenir aux conséquences des activités humaines sur la
couverture forestiére®®, pourquoi le terme ru shanlin continue-t-il d’étre employé au
début des Han antérieurs bien qu’il ne soit pas présent dans les écrits des ordonnances
mensuelles ? Est-ce en raison d’un milieu arboré vivace uniquement en altitude dans la

Chine du Nord (de la méme maniére que Nicholas K. Menzies ’avance pour les

882 C’est également le cas pour Shi Shenghan quand celui-ci coupe la phrase du Simin yueling en deux et
classe la premiére partie : bu keyi fa zhu mu AN 7] PAXAT A dans la catégorie « gestion forestiere » (linmu
guanli MAE ). Voir le tableau catégorisant les informations du Simin yueling dans Shi Shenghan,
Simin yueling jiaozhu, p. 108.

883 Les sources de cette premiére partie mentionnant ou ne mentionnant pas « les foréts de montagne »
sont réparties en deux tableaux dans ’annexe 1.

884 Sur cette question, voir le début du chapitre 1.
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époques des Shang et des Zhou %) ? Ou a travers ce terme existait-il une tradition
d’interdiction d’atteinte a la faune et la flore renvoyant a d’autres textes et discours des

Royaumes Combattants (Mengzi, Guanzi...) que ceux des ordonnances mensuelles ?

Peut-on pour autant qualifier ces réglementations calendaires relatives au milieu
boisé de « gestion forestiére » ou de « sylviculture » (terme employé dans le premier
chapitre) ? La critique de Frédéric Epaud a propos de 1’emploi du terme de sylviculture
au sujet des cultures forestiéres dans les foréts du bassin parisien au Moyen Age peut

étre rapportée au contexte chinois abordé jusqu’ici :

«Il est donc impropre de parler de « sylviculture » comme on I’entend aujourd’hui, ou
les peuplements bénéficient de nombreux aménagements tout au long de leur croissance
(cloisonnements culturaux, dépressage®®, élagage, fagonnage, coupes d’éclaircies tous
les huit-douze ans) afin d’optimiser la production de gros bois a grain fin. Pour le Moyen
Age, il s’agit plutot d’une non-gestion par I’homme puisque ces peuplements ne
bénéficient d’aucun traitement particulier, d’aucune éclaircie ni d’entretien des sujets,
sinon d’une protection de la parcelle au moment de sa régénération et du maintien de
I’hyperdensité du taillis jusqu’a la prochaine coupe a blanc, faite prés et raz de terre. Ces
coupes de surface, nécessaires a la régénération, garantissent en outre une récolte rapide
du matériau a moindre codt dans des foréts denses encore dépourvues de chemins. Ainsi,
ce mode de gestion consiste a laisser faire la nature, & optimiser sa prodigalité et les
facultés régénératives des rejets de souche en la protégeant des hommes et des animaux

par la mise en défens. »%¢’

Les besoins en bois d’ceuvre nécessitent une surveillance des parcelles boisées,
davantage qu’une véritable gestion (Frédéric Epaud parle d’une non-gestion) de celles-
ci afin de favoriser la régénération des arbres au printemps et en été. Cette
réglementation calendaire prend des lors tout son sens : I’interdiction intervient afin de
permettre a la nature de s’accroitre, puis 1’autorisation d’exploitation arrive quand celle-

ci entre en état de dormance.

885 Menzies, « Forestry », p. 557-558.
88 Elimination des jeunes rejets ou semis autour de I’arbre de maniére a améliorer sa croissance.

887 Frédéric Epaud, « Les foréts et le bois d’ceuvre au Moyen Age dans le Bassin parisien », p. 151.
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A partir de cette constatation, il est aisé de tracer une ligne directrice entre les
sources. D’abord avec le Xunzi, ou 1’on retrouve 1’idée d’attendre la fin de la période

de croissance des végétaux dans le but d’accroitre la production de bois d’ceuvre :

BRIt BRI R R T AN, AREAE, AMEHEHE. [.]
WA R AN K ILR, BOLMANE, THE A SR . %

[D’aprés] les réglementations des saints-souverains, aux periodes ou les végétaux
fleurissent, se multiplient et s’¢élargissent, les haches ne peuvent pénétrer dans les foréts
de montagne, car leur vie ne doit pas étre prise prématurément ni leur croissance étre
rompue. [...] Couper, abattre, planter ou faire pousser [des arbres] ne doit pas contrevenir
aux périodes appropriées ; ainsi les foréts de montagne ne seront pas [trop] jeunes et les

cent familles auront un excédent de matériaux.

Et de méme, cet intérét porté a la plantation et a I’abattage d’arbres est, un siecle et

demi plus tard, aussi présent dans le Huainanzi :

HRBEH NG, DEEG, BIEHEE, GRS, PSS T, SEEE, R
PRI A A e, LUBITAR. B4R, EBURM, MERE, SRR, UG
R%. []SEAKRE, TEREANLK, [+

[...] 1l apprend a la population a élever les six animaux domestiques, a planter les arbres
aux périodes convenables, a s’appliquer a cultiver les terres arables et a faire pousser les
madriers et le chanvre. Sol fertile ou caillouteux, en hauteur ou en plaine, chaque [terre]
suit ce qui lui est approprié [si] on ne peut pas faire pousser les cing céréales sur les
collines, les coteaux, les pentes et les falaises, il faut alors y planter du bambou et du bois.
Au printemps, on abat les arbres secs et morts, en été, on récolte les fruits des arbres et
les fruits des plantes, a I’automne, on s’approvisionne en légumes et plantes sauvages
comestibles et I’hiver, on coupe du bois de chauffage pour [assurer] les ressources de la
population. [...] [Autrefois], tant que [les feuilles] de la végétation n’étaient pas tombées,

les blcherons ne pénétraient pas dans les foréts de montagne.
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Le Huainanzi opére toutefois une distinction entre d’une part le bois mort et les
arbres morts a enlever au printemps®® et d’autre part, I’abattage des arbres (identique
au Xunzi) quand « les feuilles tombent des arbres ». Ainsi en dépit de leurs siecles
d’intervalles, les différents textes vus au cours de ces trois chapitres soulignent la prise
en compte des savoirs et besoins agricoles quant a I’autorisation ou non de couper les
arbres. Pour conclure, depuis la période des Zhou de I’Est, se développe
progressivement un calendrier augquel se conformer. De maniére paralléle, des termes
tels que « période convenable » (yishi LLIRf) se développent pour désigner les périodes
adéquates a chaque activité (ensemencements, récoltes, abattage du bois...) de fagon a
favoriser I’abondance des ressources, c¢’est-a-dire la production (de bonne qualité), et

établir un systéeme de taxation sur ces productions.

6% Ramasser le bois mort au printemps faisait-il partie d’une politique de préservation des plantations

par rapport aux especes nuisibles ?
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3.2 : Interdits et gestion administrative des parcs

Apres avoir établi ci-dessus un inventaire des discours sur ’interdiction de détruire
la faune et la flore ainsi que les quatre contextes d’applications concernant uniquement
les interdits relatifs aux arbres, cette derniere partie décrit la gestion administrative des
zones forestiéres sous les Han antérieurs en regardant, en premier, 1’administration
théorisée par le Zhouli, puis, sous un angle plus historique, la gestion d’un site boisé et

interdit spécifique : le parc Shanglin.

3.2.1 La gestion des zones boisées dans le Zhouli

Ian Matthew Miller en se référant a 1’article de David Shaberg : « The Zhouli as
Constitutional Text »%°! identifie le Zhouli (le Livre des rites de la dynastie des Zhou)
comme une compilation éditée au royaume de Qin et contemporaine du Lishi chungiu.
Selon lui, I’ouvrage est quelques décennies avant ’unification de la Chine 1’un des
premiers a décrire une administration centralisatrice®®2. lan Matthew Miller entrevoit
au sein de ce qu’il pense correspondre au systéme administratif des Qin 1’existence
d’une « state forestry » a la fin du I11° siécle avant notre ére®3, Si les études actuelles
s’intéressent aux styles littéraires utilisés qui, dans certains passages de I’ouvrage,
semblent dater de la période pré-impériale®®*, il convient de rappeler deux informations
essentielles : I’origine du Zhouli fait débat au sein de la communauté scientifique (Zhou
de I’Est? Qin ? Han ?) et il n’eut d’influence qu’a la fin des Han antérieurs quand Wang
Mang s’en saisit afin d’associer ses réformes politiques a I’idée d’un retour au systéme
institutionnel des Zhou. L.’administration étatique décrite par le ou les auteurs du Zhouli
(et rapportée par lan Matthew Miller) porte notamment sur une supervision souhaitée
des domaines boisés et de la collecte des ressources et des fabrications connexes. Les

descriptions sur les fonctionnaires responsables de la gestion saisonniére des foréts

891 David Shaberg, « The Zhouli as Constitutional Text », in Benjamin Elman and Martin Kern (dir.),
Statecraft and Classical Learning: The Rituals of Zhou in East Asian History, Leiden, Brill, 2009, p. 36—
39.

892 Miller, « Forestry », p. 615-616.

89 Miller, « Forestry », p. 605-606.

8% William G. Boltz, « Chou li Jf1#& », in Michael Loewe (dir.), Early Chinese Texts, p. 25-29.
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(gestion des feux, abattage du bois, collecte de taxes...) prouvent, selon Miller, la

présence d’une foresterie institutionnalisée a cette époque®®®.

En effet, en atteste la description des différentes fonctions chargées de la
surveillance des « circonscriptions éloignées » (boisées, montagneuses, marécageuses
et fluviales) qui correspondent aux différents besoins de la cour : chasse, péche,
cérémonies religieuses, fétes, etc. Parmi les régles que les fonctionnaires doivent
appliquer apparaissent les réglementations calendaires. Le principal fonctionnaire
concerné, le shanyu LI &, I’ officier responsable des monts et des foréts est, entre autres,
responsable du respect des interdictions d’endommager la faune et la flore. Mandaté
par le Ministére des Affaires publiques (diguan i &) pour contrdler les zones
forestiéres et montagneuses®®®, de nombreuses taches disparates lui sont assignées,
allant du controle de 1’abattage du bois a la supervision des chasses royales et des

activités sacrificielles :

BT, FEMZEL, MRZEMRZ T WEEGA, R FURME,
Wb, DIRPAZ. 28 RFEA, AH. LRI LR, A%, HFk
ZHIARANEE . NEEAREARE, HE0Ak, BRI, msks . & QHRE,
LB, RBeH, HEERET S, SEmms.

Le shanyu applique les ordonnances gouvernementales concernant les foréts de
montagne. 1l protége (li J&)® et applique les interdits (shoujin 5F%%) concernant les
especes [animales et végétales]. Au deuxieme mois de I’hiver, il autorise 1’abattage des

arbres yang ; au deuxiéme mois de 1’été, il autorise I’abattage les arbres yin®®. S’il s’agit

8% Miller, « Forestry », p. 605-606.

8% \/oir la thése de Li Guogiang qui consacre un chapitre aux titres des fonctionnaires régissant les
différents milieux arborés dans le Zhouli. Li Guogiang, « L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p.
159-162.

897 Zhouli & #4, tome 1, p. 355-357 ; Zheng Xuan, ¥} % Zhouli zhu shu J& #873: ¥, édition de Peng Lin
MK, Shanghai, Shanghai guji chubanshe, 2010, volume 1, p. 590-592.

8% Guxun huizuan, définition n° 214, p. 296.

59 Les arbres yang naissent et grandissent sur le versant sud des montagnes et les arbres yin se situent
sur le versant nord. Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, note de bas de page n° 1, p. 355-357 ; Edouard
Biot, Le Tcheou-li ou Rites des Tcheou, Paris, Imprimerie Nationale, tome 1, 1851, note 142, p. 452 et,
tome 2, p. 801.
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de construire des voitures ou des charrettes, la coupe de bois jeunes’® doit se faire aux
périodes convenables (yishi LAKF). [Le shanyu] décréte quand le peuple peut aller se
procurer du bois, et le nombre de jours autorisés. Dans tous les fiefs, les ouvriers peuvent
pénétrer les foréts de montagne et sélectionner du bois au-dela des délais fixés par les
interdictions. Les coupes de bois au printemps et a ’automne ne peuvent pas se faire
dans les lieux interdits. Ceux qui volent du bois sont passibles d’une condamnation. Si
des sacrifices sont adressés aux monts et aux foréts, [le shanyu] dirige les préparations,
les réparations et le nettoyage des sites (cultuels) selon la réglementation et en interdit
I’accés [avant le passage de I’empereur] (bi #). Si de grandes chasses impériales sont
prévues, il organise le débroussaillement des montagnes éloignées (ye #¥) ou celles-ci

auront lieu. A la cldture de la chasse, il accroche le drapeau du shanyu au milieu du
terrain (de chasse), puis une fois toutes les proies disposées sous celui-ci, il leur coupe

Ioreille gauche (afin de comptabiliser le nombre de proies tuées) ™.

Sous la direction du shanyu, deux officiers subalternes supervisent les zones
boisées, fluviales et marécageuses. La mission octroyée au premier, le responsable des
foréts (linheng #K7%7) consiste a appliquer les réglementations sur I’abattage du bois
(mucai K#%). Le second, le responsable des cours d’eau (chuanheng J1|#5) est de fagon
similaire missionné pour surveiller les milieux humides en y appliquant les lois et les

décrets. Leurs fonctions semblent suivre une gestion des ressources corrélée a I’idée de

« périodes convenables » (yishi) :

WA, ERME LS, M-PHEAY, DARRIMREE & 2. HHAM, RS2k
T, MERBE. 2

Le responsable des foréts est chargé d’appliquer les interdictions et les ordonnances
relatives & la gestion des bois (lin #K) et des foréts profondes (lu %) et d’assurer la
surveillance des lieux. Il inspecte selon les périodes [saisonniéres] appropriées les bois

et les foréts profondes en distribuant des récompenses ou des chatiments. Si des abattages

700 _e bois souple.

01| a présente traduction du Zhouli s’appuie sur les annotations de Xu Zhengying et Chang Peiyu (Zhouli,
p. 355-357) et Edouard Biot (Le Tcheou-li, tome 1, p. 262-264).

702 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, p. 357-358 ; Zhouli zhu shu, volume 1, p. 593.

03 e terme lu /& désigne les grandes foréts ainsi que les foréts situées dans les vallées reculées au pied

des montagnes (piémont).
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de bois se produisent, il applique les ordres venant du shanyu en accord avec les

ordonnances gouvernementales.

NG, )N EES, Ty, DUR& Sy, JBEHFRmRE 2. SUHE,
Hise, ™

Le responsable des cours d’eau est chargé d’appliquer les interdictions et les
ordonnances relatives a la gestion des cours d’ecau et des étangs et d’assurer la
surveillance des lieux. Il organise selon les périodes [saisonniéeres] appropriées la rotation
des surveillances. Il sanctionne par des chatiments ceux qui violent les interdits. Si des
sacrifices ont lieu dans sa juridiction ou qu’un invité de marque y est regu, I’inspecteur

se doit de leur offtir des ressources issues des cours d’eau (essentiellement du poisson).

Hormis les Affaires publiques, d’autres ministéres disposent de leurs propres
agents dans les circonscriptions éloignées. Parmi la trentaine de fonctionnaires qui
interviennent en milieux arborés’®, deux postes de préposés sous les ordres de I’ officier
de justice (sili 7%§)"° ont pour mission de transformer certaines zones forestiéres en
terrains agricoles : le préposé au défrichement des terres sauvages (zhuoshi £ [X) 7% et
le préposé a I’arrachage des arbustes (tishi # [X) %8 , responsable du débroussaillement
des nouvelles terres agricoles. Les missions du zuoshi et du tishi (traduites ci-dessus)
sont de transformer certaines zones boisées en champs fertiles grace a un systeme
agraire de culture sur brilis. L’augmentation des terres cultivables vise a accroitre les
récoltes (et sans doute également les impdts fonciers, tianzu H #f). Pourtant, les
activités de défrichement que ces officiers conduisent ne font pas référence au concept
de « périodes convenables » et supposent qu’ils interviennent sur des territoires boisés
différents de ceux de leurs collegues (shanyu, linheng et chuanheng) responsables de

la gestion de certaines foréts et de leurs ressources. N’étant pas soumis aux mémes

704 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, p. 358-359 ; Zhouli zhu shu, p. 593-594.

%5 Voir le Tableau des Officiers en charge des affaires sylvestres décrits dans le Zhouli : Li Guogiang,
«L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 160-161.

7% 11 s’agit d’un officier supérieur employé par le Ministére de la Justice (Ministére de 1’automne).
Charles O. Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 451 ; Biot, Le Tcheou-li, p. 183.
97 \oir les traductions de Li Guogiang (« L’homme et I’arbre dans la Chine antique », p. 161) et de
Charles O. Hucker (A dictionary of official titles in Imperial China, p. 524).

708 C’est-a-dire a I’arrachage des herbes et des petits arbustes.
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contraintes d’abattage du bois, les préposés aux défrichements des zones boisées

(zuoshi et tishi) appliquent une réglementation spécifique a leurs missions.

IR, BREARENE. EHE, STIGARMNM AL, Z£HE, LREERMAKZ.
ERRHA, RIEKEEHAK K. NBOR#H, FEHEA. ™

Le préposé au défrichement des terres est chargé du débroussaillement et de 1’abattage
des petits végétaux, des bois et des foréts profondes. A 1’arrivée de 1’été’*°, il ordonne
d’abattre les plantes yang et de les brller ; a I’arrivée de I’hiver, il ordonne d’écorcer les
plantes yin et de les mouiller. Si I’on veut transformer [le sol défriché], il faudra, au
printemps et & I’automne, alterner 1’utilisation de 1’eau et du feu™!. Pour tout ce qui

concerne la destruction des plantes, il applique les ordonnances gouvernementales.”?

MR, B, FAmb e, EHEmMIZ, KEmte, FHEMAEZ. &
RO, RIDIK K2 o R B S . ™

Le préposé a ID’arrachage des petites plantes est chargé de supprimer les
(« mauvaises ») herbes (ou arbustes) qui poussent et germent au début du printemps. A
I’arrivée de 1’été, il les désherbe (ou les arrache). En automne quand les mauvaises
plantes grainent, il les fauche. Puis au début de I’hiver, il les herse. Si I’on veut
transformer [le sol défriché], il faut alterner 1’utilisation de I’eau et du feu. Pour tout ce

qui concerne le désherbage, il applique les ordonnances gouvernementales.”**

709 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, tome 2, p. 800-801 ; Zhouli zhu shu, volume 2, p. 1425-1427.
10 Je préfére ici la traduction de Li Guoqiang qui considére « Xia ri zhi & HZ » comme I’arrivée de
1°été, a la différence d’Edouard Biot et de Xu Zhengying qui dans leur traduction respective interprétent
ce passage comme le jour du solstice d’été (xia zhi ri & % H). Voir Li Guogiang, « L’homme et I’arbre
dans la Chine antique », p. 180 ; Biot, Le Tcheou-li, tome 1, p. 387-388 ; Xu Zhengying et Chang Peiyu,
Zhouli, tome 2, p. 801.

"1 Une pratique agricole similaire fut décrite dans le Shiji: en I’an 115 avant notre ére, « les colons
devaient d’abord briller les herbes et les broussailles, puis verser de 1’eau et planter du riz ; les herbes et
le riz poussaient en méme temps ; quand ils avaient atteint sept ou huit pouces de hauteur, on fauchait
tout ; puis on versait de nouveau de I’eau ; les herbes mouraient alors et le riz seul poussait. C’est 1a ce
qu’on appelle débroussailler par le feu et sarcler par I’eau». Edouard Chavannes, Les mémoires
historiques, tome 3, note n © 274, p. 641.

"2 Voir la traduction d’Edouard Biot dans Le Tcheou-li, tome 2, p. 221.

13 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, tome 2, p. 801-802 ; Zhouli zhu shu, p. 1427.

14 Voir la traduction d’Edouard Biot dans Le Tcheou-li, tome 2, p. 222.
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Nous avons vu aux chapitres 1 et 2 toute I’importance de faire correspondre les
activités agricoles aux périodes convenables. Pourquoi celles-ci ne sont donc
aucunement mentionnées dans les fonctions du zuoshi et du tishi ? Plus encore, les
restrictions associées aux périodes convenables dans les descriptions ci-dessus du
shanyu et du linheng s’adressent majoritairement au peuple. Les ouvriers des fiefs
n’étaient pas soumis aux mémes régles, ils pouvaient collecter du bois au-dela des
délais fixés par les interdictions calendaires (fan bang gong ru shanlin er lun cai, bujin
MFBTNILARTI S, AZE), a ’exception des lieux dits « interdits » (chun giu zhi
zhan mu buru jin HFK Z i AR A NZEE) ™5, Les contraintes générées par le respect des
périodes convenables ne concernent dés lors pas les ouvriers d’Etat tels que les préposés
aux défrichements. Les interdictions d’abattre du bois liées aux périodes convenables
se rapportent avant tout dans le Zhouli a 1’idée d’un contrdle des activités de la
population ordinaire dans les territoires supervisés par le shanyu. Ainsi quand lan
Matthew Miller distingue une foresterie institutionnalisée capable de préserver la flore,
il s’appuie, a priori, sur les dates d’ouvertures et d’interdictions destinées au peuple
pour exploiter les ressources des foréts ou le shanyu est missionné. Cette différence de
traitement liée & la surveillance administrative de ces zones boisées concorde avec
I’élaboration d’un systéme de taxation : le dafu KJff, I’officier des impdts, ou le lushi
[E T préléve les impdts des jardins, des montagnes et des lacs, de I'élevage des
animaux, de la sériciculture et de la plantation des arbres’®. L’administration décrite
par le Zhouli montre in fine que le partage des ressources (des foréts) est fortement
inégalitaire entre d’un c6té les activités de la population (paysanne) contrdlées a 1’aide
d’interdits calendaires (et taxées) et de ’autre les ouvriers employés par 1’Etat qui

peuvent y déroger.

Au regard des limites géographiques du royaume de Qin et de I’empire Han,
comment les effectifs humains décrits dans le Zhouli " peuvent-ils couvrir I’ensemble

des reliefs montagneux du pays ? Ces zones surveillées semblent davantage se référer

715 ’abattage du bois y était exclu au printemps et a I’automne, puis autorisé en été pour les arbres yin
et en hiver pour les arbres yang.

16 i Guogiang, « L’homme et ’arbre dans la Chine antique », p. 160.

711 s’agit de plusieurs dizaines de fonctionnaires répartis selon la dimension des lieux assignés (grandes,

moyennes ou petites montagnes boisées).
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a des lieux particuliers. De plus, les sites qualifiés « d’interdits » (buru jin A~ A\2%)
semblent ici faire référence aux parcs interdits. On retrouve dans le Zhouli un préposé
aux parcs, youren &l N\, qui est subordonné au shanyu. Les parcs you dont il a la
supervision servent a I’élevage de certaines espéces animales réservées aux usages

sacrificiels :

BN, FEEGBREE, HBEE. S48, AL HE, JLHAEBR, EEe. ™
Le préposé aux parcs est chargé d’appliquer les interdictions relatives aux animaux

terrestres dans les parcs et les lieux de villégiatures. Il y éléve les cent espeéces d’animaux

terrestres. Lors les cérémonies sacrificielles, funéraires ou pour les invités de passage, il

offre des animaux, vivants ou morts.’*®

D’aprées le méme ouvrage, 1’évocation de la surveillance des terrains de chasse dont le
« traqueur officiel » (yiren £ \) 7% a la charge correspond a un lieu distinct des parcs

you :

N, FEAHZHE, BBy LHEFHZSE . 2EmINE SR R0
%40 721

Le traqueur officiel est responsable des terrains de chasse royaux, il applique
rigoureusement les interdictions et en assure la surveillance. 1l commande ceux qui y
chassent et interdit qu’on touche aux faons et aux ceufs, et également toute utilisation de

fleches empoisonnées. "%

La présentation du traqueur officiel (également un subordonné du shanyu) montre
que la préservation des faons et des ceufs — deux des interdits calendaires les plus cités
dans les discours — sont en lien avec la faune des terrains de chasse réserves
exclusivement a la cour. Les emplacements géographiques des terrains de chasse
évoluent tandis que les lieux ou le préposé au parc you éléve les animaux destinés aux

sacrifices sont quant a eux fixes. Au demeurant, les terrains de chasse royale et les parcs

718 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, tome 1, p. 364-365 ; Zhouli zhu shu, volumel, p. 601-602.
19 Voir la traduction de Biot, Le Tcheou-li, tome 1, p. 275.

720 Edouard Biot retranscrit, dans sa traduction du Zhouli, yiren i \ par « Officier des traces », or je lui
préfére la transcription anglaise de Charles Hucker : « Tracker ». Biot, Le Tcheou-li, p. 266 ; et Hucker,
A dictionary of official titles in Imperial China, p. 131.

721 Xu Zhengying et Chang Peiyu, Zhouli, tome 1, p. 360 ; Zhouli zhu shu, p. 595-596.

22 \/oir la traduction de Biot, Le Tcheou-li, tome 1, p. 266.
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you constituent tous deux des espaces territoriaux délimités, monopolisés ou surveillés

par I’Etat et supervisés par son administration.

3.2.2 Le parc Shanglin des Han antérieurs

Le parc interdit le plus emblématique est le Parc de la Forét supréme (Shanglin
yuan _E#k%1) qualifié par Ban Gu dans la Rhapsodie de la capitale de /‘ouest (Xidu fu
FHHRIR) de « Parc interdit » (jinyuan 2£%)72%. 11 s’agit d’un vaste territoire jalonné de
foréts, de monts, d’étangs et de cours d’eau’?* réservé aux usages de la cour du Premier
Empereur’®. Sous la dynastie des Qin, son emplacement s’étend du parc Yichun a I’Est
a la riviére Feng % a ’Ouest, de la riviéere Wei au nord a une partie des piémonts
septentrionaux de la chaine des monts Qinling en contrebas du pic Zhongnan #% 7472,
Aprés le changement dynastique de 206 avant notre ¢re, Chang’an, la nouvelle capitale
des Han est érigée sur une portion de 1’ancien parc Shanglin des Qin. En 138 avant
notre ére, I’empereur Wudi des Han rénove et agrandit le parc vers le sud’?’. Ban Gu
HE[E (32-92) le décrit comme un lieu cloturé sur 400 1i728, équivalent a une superficie
de 170 km2. Cependant, il n’y a aucune preuve, autre que 1’écrit de Ban Gu rédigé
tardivement (un siecle apres les faits), qu’une enceinte matérielle aussi importante y a
été construite. Le parc Shanglin consiste vraisemblablement en une aire géographique
sans frontieres spatiales strictement définies. En s’appuyant sur des ressources

cartographiques actuelles, Wang Qixiang suppose que la superficie totale s’¢élevait du

728 Zhaoming wenxuan Li zhu yishu FH B 3Cik 2= 7 & #i, édition de Gao Buying r& 22 ili, Pékin,
Zhonghua shuju, 1985, p. 73.

724 Zhaoming wenxian B B 33z, Jilin, Jilin wenshi chubanshe, tome 1, 2007, p. 19.

2 Denis Twitchett and John K. Fairbank, The Cambridge History of China : Volume 1, The Ch'in and
Han Empires, 221 B.C.-A.D. 220, New York, Cambridge University press, 2008, p. 64. ; Pirazzoli-
t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 35.

726 \Wang Qixiang T H: =, « Xihan Shanglin yuan de yuan zhong yuan 7§ % b4k 36 () 56 o 38 »,
Jianzhushi @3, n° 72, 1996, p. 17.

27 Edward H. Schafer, « Hunting Parks and Animal Enclosures in Ancient China », Journal of the
Economic and Social History of the Orient, vol. 11, n° 3, 1968, p. 326.

28 Sous les Han, 1 li fait environ 414 metres. Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han,
p. 433-434.
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parc s’est élevée a environ 350 km?, « trois cents fois plus grand que les plus grands
parcs de ['époque des Qing (1644-1911) »™*°,

La grandeur du site rappelle étonnamment celles de nos parcs naturels régionaux
d’époque contemporaine, a la différence que celui-ci a été monopolisé a des fins
récréatives, cultuelles et économiques au bénéfice de la cour impériale. Quand dans la
seconde moitié du II° siécle avant notre ére, I’empire des Han est entré dans une ére de
paix et de prospérité, I’empereur Wudi a entrepris de le rénover afin de renforcer son
prestige et celui de sa dynastie. L’ambition de Wudi était d’en faire un microcosme « du
monde sous le Ciel » (tianxia & ). Ainsi ont été construites des « réserves»
exclusives, cléturées ou surveillées (terrains de chasse et parcs you ou yuan) a
I’intérieur de Shanglin. Y a été introduite et ¢levée une faune sauvage, parfois exotique,
enrichie des offrandes faites par les ambassades étrangéres a la capitale impériale. Ce
«microcosme » comportait d’innombrables especes asiatiques de mammiféres
herbivores, de poissons, d’oiseaux et de créatures prestigieuses (féroces ou de
grandes tailles) telles que des éléphants, des rhinocéros, des pandas, des tigres, des

alligators et des singes”?,

Au-dela du jardin zoologique, la flore y est aussi d’une richesse sans pareil.
D’aprés les Notes sur la capitale de | © Ouest’, « les vassaux et les royaumes éloignés
offrirent des arbres fruitiers recherchés et des essences étranges [...] et dont les
superbes noms en soulignaient la beaute et la singularité ». L’auteur des Notes sur la
capitale de | © Quest rapporte la connaissance de plus de deux mille sortes de plantes

poussant a I’intérieur du parc et cite les noms de plusieurs variétés d’arbres fruitiers :

2% Wang Qixiang, « Xihan Shanglin yuan de yuan zhong yuan », p. 19.

780 Voir Schafer, « Hunting Parks », p. 329-330 et 332 ; Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing
yanjiu, p. 166-167. Entretenir toutes ces ménageries demandait une main-d’ceuvre conséquente. Selon le
Shiji, & la fin du 11® siécle avant notre ére, des esclaves furent répartis entre les parcs impériaux afin d’y
nourrir les animaux et servir les fonctionnaires affectés a la gestion des lieux. Chavannes, Les mémoires
historiques, tome 3, p. 375. Shiji, tome 4, juan 30, p. 1436.

731 Traduit en francais par Jacques Pimpaneau, les Notes sur la capitale de | © Ouest (Xijing zaji 7§ 52 5
L) est une compilation de notes historiques rédigées par un lettré de 1’époque des Han, Liu Xin 213k
(46 av. n. &. - 23 de n. &.), mais elles furent éditées tardivement par le lettré taoiste Ge Hong &7t (283-
343). Liu Xin 213K, les Notes sur la capitale de 17 Ouest (Xijing zaji P 5t#fFL), traduction Jacques

Pimpaneau, Paris, Les Belles lettres, 2016.
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poiriers, jujubiers, chataigniers, péchers, pruniers, abricotiers, pommiers, orangers,
grenadiers... /%2, Ce catalogue détaillé semble toutefois entreméler informations
historiques et fantasmagoriques. Parmi ces derniéres, celle de I’abricotier de Penglai 3&
% offert a la cour par le gouverneur Yu Ji T 2 de la commanderie de 1’Est. Le lieu
évoqué provient de I’imaginaire taoiste : les mythiques Tles Penglai au large de la
péninsule du Shandong sont des lieux fréquentés par les immortels friands non pas de
I’abricot, mais de ses fleurs aux six pétales de cing couleurs * ; en outre, le gouverneur
Yu Ji est le saint taoiste récipiendaire du Canon de la Grande Paix, dont les récits

Iégendaires émergent a partir du 111° siécle de notre ére.

Malgré la pertinence historique variable de ses anecdotes’, les Notes sur la
capitale de | © Ouest dépeignent I’aspect extraordinaire de la Forét supréme (Shanglin)
comme un haut lieu de villégiature avec des dizaines de jardins, de palais et de parcs
ou la noblesse se plait & chasser et se divertir’®. Forte de sa splendeur reposant sur la
profusion de sa faune et de sa flore, la Forét supréme a été le théatre de nombreux
évenements récréatifs. En outre, le parc a été également un des principaux lieux de
production agricole et d’élevage alimentant exclusivement les palais, les sacrifices
religieux et ’armée’’. Aux yeux de certains lettrés des Han, le faste de la vie de la cour

que constituent les architectures exubérantes, la construction incessante de nouveaux

32 Notes sur la capitale de | Ouest, copule n° 27, p. 10-12.

733 Jacques Pimpaneau note que le nom varie selon les éditions, il apparait parfois sous le nom de Gan Ji
# ou Yu Tai T-&.

734 Notes sur la capitale de | ~ Ouest, copule n° 27, p. 12.

735 Ge Hong pourrait étre lui-méme « ’anecdotier » introduisant I’abricotier de Penglai dans les notes de

Liu Xin. Voir le quatriéme chapitre de la présente thése consacré a 1’analyse des 1égendes de Yu Ji (Gan

Ji) ; et ’introduction de Jacques Pimpaneau au début des Notes sur la capitale de | © Ouest concernant

la pertinence historique des notes. Par ailleurs, Edward Schafer souligne a propos du poéme Shanglin

fude Sima Xiangru &) F5AH 401 (179-118 av. n. ¢.) la mention de variétés d’arbres tropicaux ou

subtropicaux qui ne sont pas adaptés pour survivre au climat septentrional du Shaanxi et auraient pu

difficilement produire leurs fruits (@ moins d'arrangements trés élaborés dans le but de les préserver).

Schafer, « Hunting Parks », p. 328.

736 Notes sur la capitale de | © Ouest, copule n° 58, p. 25.

37 Qutre les entrainements militaires, on note la présence de haras pour la cavalerie ; Zhou Weiquan J

#EFL, Zhongguo gudian yuanlin shi = [E 7t 8 2@ #k 52, Pékin, Qinghua daxue chubanshe, 1990, p. 31.
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palais, les imposants cortéges de voitures, 1’extravagance des parties de chasse ou de
péche, les banquets, les jeux, les danses et les chants’® sont symptomatique du
comportement irresponsable de la cour impériale. Ces lettrés moralisateurs émettent
des critiques a I’égard de I’excentricité et du gaspillage des élites a Shanglin et dans les
autres parcs impériaux, faisant aussi allusion au dépouillement de la paysannerie privée
du droit de travailler la terre 7. Si ces réprobations confucéennes ne se sont
véritablement exprimées qu’apres le régne de Han Wudi, elles ont largement décrié la
réhabilitation du Parc de la Forét supréme par ce dernier, I’objectif de Han Wudi étant
d’aménager le parc afin d’en faire la vitrine de la magnificence de son empire aupres

de ses sujets comme des émissaires étrangers’°.

738 Jean-Pierre Diény, Aux origines de la poésie classique en Chine : étude sur la poésie lyrique a
I'époque des Han, Leiden, Brill, 1968, p. 53. Sur les Cent jeux de la noblesse des Han : Ibid., p. 58-62 ;
Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 244-250.

73 Schafer, « Hunting Parks », p. 336 ; Levi, La dispute sur le sel et le fer, p. 42.

740 Suite aux explorations de Zhang Qian 5<% (164 -114av. n. &.) en Asie Centrale, les armées des Han
ont colonisé les routes de la Soie (dans les régions du Gansu, du Qinghai et du Xinjiang actuels). Elles
repousserent les incursions des nomades Xiongnu, puis permirent le développement des échanges
commerciaux et des relations diplomatiques entre I’empire des Han et les communautés du Ferghana et
de la Bactriane. Cette période d’essor économique tournée vers I’expansion des limites de 1’empire a
nourri les influences artistiques de la cour et un engouement pour les « arts barbares » a vu le jour. « Apres
[Zhang Qian] les ambassades se multipliérent, les aventuriers propagérent des récits merveilleux, les
marchandises étrangéres affluérent a la capitale. [...] Et les textes chinois donnent des listes des animaux
ou des plantes étranges qui emplirent le palais ou méme les marchés des grandes villes. Les baladins
d’Occident n’étaient pas la moindre de ces curiosités. Les souverains d’Asie centrale les envoyaient a
titre de présent dans la capitale chinoise. Les empereurs cultiverent a leur tour ces divertissements
nouveaux pour faire impression sur les ambassades étrangéres. Il fallait que la capitale de la Chine, vrai
centre du monde, éclipsat les barbares a leurs propres jeux et les persuadat que la pax sinica leur réservait
une place honorable. Nouvel effet, dans le domaine des arts, de la politique de prestige de I’empereur
Wou. » ; Diény, Aux origines de la poésie classique en Chine, p. 56-57. Sur cet épisode historique, voir

également Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p. 64-65.
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Carte 1 : Carte du XI¢ siécle de la ville et banlieue sud de Chang'an sous les Han antérieurs’

™1 Song Mingiu K&K (époque Song), Chang’an zhi % & (Monographie de Chang’an), 1¥ rouleaux, Sixianjiangshe
g q poq

fulingyanshanguan ben chonggkan & Bt # 5 75 % % 1L i 4< # 1], 1891, p. 5. La description du parc Shanglin se situe au centre et
a gauche de la carte.
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llustration 5 : Estampages de scénes de chasse et de divertissement a I’époque des Han 74

742 |_es estampages en haut a gauche et a droite proviennent de Dayi au Sichuan (époque des Han postérieurs) ; celui en dessous de Huoxian au Henan (a la fin des Han antérieurs) ; Chang Renxia
W {E4%, Zhongguo meishu quanji- Huihua bian18- Huaxiang shi huaxiang zhuan /1 B 35747 4> 4E - 48 2 4w 18- #51% 41 #1844, Shanghai, Shanghai renmin meishu, 1988, p. 158, 179 et 195.
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Shanglin et son immense aire géographique ont servi d’entrepot a la capitale de
I’empire (autrement dit a I’Etat). Le parc a approvisionné les sacrifices sanglants (lao
72)73 et les grands banquets officiels, les cuisines des palais et I’armée, elle-méme
stationnée dans une partie du parc. L’endroit le plus emblématique a été sans aucun
doute le grand lac artificiel Kunming (Kunming chi B BHth), situé non loin de
Chang’an’, Il a servi pour les entrainements de la marine militaire, ses rivages étant
aussi un lieu de divertissement prisé par la noblesse et ses eaux utilisées pour la
pisciculture ™. Les poissons du lac Kunming ont été destinés d’abord aux cultes
ancestraux avant d’étre ensuite écoulés sur les marchés’®. Toutes ces réjouissances,
vilipendées par certains confucéens en raison de leur frivolité apparente, ont été en
réalité étroitement liées aux cérémonies religieuses. De méme, les grandes chasses ont
toujours été précédées de sacrifices adressés aux divinités et suivies de grands banquets
cerémoniels. De nombreux palais, observatoires et terrasses ont ainsi été construits pour

y honorer les cultes impériaux, les divinités populaires’’ ou les immortels’,

™3 Qur la question des sacrifices sanglants au coeur des structures politiques et religieuses depuis la
dynastie des Shang (au 11® millénaire av. n.. &.), voir Li Guogiang, « Sacrifices et domestication des
bovins dans la Chine antique sous les Shang postérieurs (vers 1300 a 1046 avant J.-C.)»,
Anthropozoologica, vol. 42, 2007, p. 19-46 ; Jean Levi, « Le rite, la norme, le Tao : philosophie du
sacrifice et transcendance du pouvoir en Chine ancienne », in John Lagerwey (dir.), Religion et société
en Chine ancienne et médiévale, Paris, Les éditions du Cerf/Institut Ricci, 2009, p. 165-240 ; Gilles
Boileau, « Some ritual elaboration on cooking and sacrifice in late Zhou and Westren Han texts », Early
China, Vol. 23/24, 1998-99, p. 89-123.

™4 A la fin du 11° siécle avant notre ére, I’empereur Han Wudi a ordonné la déforestation d’un vaste
espace afin d’y creuser le lac Kunming. Edouard Chavannes, Les mémoires historiques, tome 3, p. 365
et 375 ; Shiji, tome 4, juan 30, p. 1428.

745 Zhou Weiquan, Zhongguo gudian yuanlin shi, p. 29 ; Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing
yanjiu, p. 104-109.

746 Notes sur la capitale de | * Ouest, copule n° 2, p. 1 ; Wang Zijin, Qinhan shigi shengtai huanjing
yanjiu, p. 312.

77 par exemple, le culte de la Princesse des Esprits (Shenjun ##7) ; Edouard Chavannes, Les mémoires
historiques, tome 3, p. 308 ; Pirazzoli-t’Serstevens et Bujard, Les dynasties Qin et Han, p.74.

748 Zhou Weiquan, Zhongguo gudian yuanlin shi, p.30-31 ; Wang Qixiang, « Xihan Shanglin yuan de
yuan zhong yuan », p. 22.
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Gréace aux informations retranscrites dans le Shiji et le Hanshu 7#°, nous savons
qu’un « Commandant des travaux hydrauliques » (shuiheng duwei 7K 4R E) a été
institué en 115 avant notre ére™°. Contrairement a I’indication fournie par son
titre, shuiheng 7K 1 (qui supervise les travaux hydrauliques), ce poste de haut
fonctionnaire de I’administration centrale est en réalité en charge de I’entretien du parc
Shanglin, de ses infrastructures et de ses lieux de villégiature, de I’approvisionnement
des cuisines impériales ainsi que de la collecte des taxes et du monopole de la fonte de
monnaie. Il a sous ses ordres neuf préfets (guanling & %) et sept directeurs
administratifs (Quanzhang & ), auxquels sont adjoints plusieurs assistants (cheng 7&)
et quelques officiers (wei J&). Le préfet de la Forét supréme (Shanglin ling b4k 4) et
le directeur du bureau des monts et foréts (hengguan zhang %7 & ) ont tous deux la
responsabilité du parc, de son gibier et de son bois d’ceuvre’. Le préfet des vergers
interdits (jinpu ling X[ 4>) et le préfet des mets impériaux (yuxiu ling 1825 4) sont
en charge du maraichage exclusivement destinés a la cour impériale. Le préfet du
bureau des ouvriers qualifiés (jigiao ling 754 ) supervise les constructions et
I’entretien des infrastructures. Le préfet des six écuries (liujiu ling 75J& %) s’occupe
quant a lui des haras. Le préfet des barques (jizhuo ling %87 4) dirige 1’acheminement
des fournitures a I’intérieur du parc et la gestion des bateaux de plaisance impeériaux sur
ses différents lacs. Le directeur des greniers (nongcang zhang /&2 & )™ a la
responsabilité des entrepdts de céréales a I’intérieur du parc. Le directeur des travaux
hydrauliques (shuisikong zhang 7K @] %% 4% ) orchestre I’ensemble des travaux

susnommés dans son titre 2. Selon Hans Bielenstein 7>, le directeur des voies

749 Chavannes, Les mémoires historiques, tome 2, p. 294-295 ; Hanshu, Pékin, Zhonghua shuju, 1964,
juan 1, p. 735.

50 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 438-439.

51es missions octroyaient a ces deux postes rappellent étonnamment celles du shanyu L=, ’officier
en charge des monts et des foréts dans le Zhouli.

52 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 356.

53 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 439.

54 Hans Bielenstein, The Bureaucracy of Han Times, New York, Cambridge University press, 1980, p.
82-83.
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navigables (dushui zhang #B7K+%)™>, le directeur de la Forét supréme (Shanglin zhang
FH#E) et le directeur du parc Ganquan (Ganquan zhang H &) sont chargés de

collecter les taxes pour le compte de 1’Etat auprés des travailleurs (bicherons, pécheurs,
chasseurs, etc.) admis dans les parcs de Shanglin et de Ganguan. Enfin, les Trois
bureaux de Shanglin (Shanglin san guan _#k = &) sont subordonnés au Commandant
des réserves impériales : le préfet du bureau de la collecte du cuivre (biantong ling ¥
#14)7°®, le préfet du bureau de la monnaie (zhongguan ling #5E %) et le préfet du
bureau de la collecte des imp6ts (junshu ling 3% 4~)™ qui obtiennent & partir de 113

avant notre ére le monopole de la fonte de la monnaie impériale’®,

3.2.3 Le poids économique et les privileges monopolistiques des parcs

interdits

L’intrication des diverses maniéres d’exploiter le parc Shanglin (abattage des
arbres, agriculture, élevage, chasse et péche, jeux récréatifs, lieux de villégiature) met
en lumiére 1’accaparement de territoire au profit de la cour impériale et sa gestion par
une organisation administrative complexe. Le caractére monopolistique de larges pans
de territoires jouxtant la capitale impériale atteint son paroxysme sous le régne de Han
Wudi’®, avant de s’étioler a partir de la seconde moitié du 1¥' siécle avant notre ére. La
politique économique des monopoles d’Etat a eu pour effet d’accentuer
I’enrichissement d’entreprises privées (riches familles, marchands...). Ainsi, dés que le
monopole sur le sel et le fer a été promulgué, ’Etat s’est appuyé sur le concours des
marchands pour contrdler le flux des marchandises. Cela a conduit a la fin des Han
antérieurs a 1’établissement de riches familles de négociants dans tous les secteurs de

I’économie. Celles-ci investissent et ménent des activités a la fois agricoles (production

%5 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 542.

%6 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 381.

57 Hucker, A dictionary of official titles in Imperial China, p. 202.

58 Chavannes, Les mémoires historiques, tome 3, p.373-374 ; Twitchett and Fairbank, The Cambridge
History of China : Volume 1, p. 582 et 587-588 ; Bielenstein, The Bureaucracy of Han Times, p. 82.

9 En - 117, c’est-a-dire deux ans avant I’agrandissement du parc de la Forét supréme, le gouvernement

de Han Wudi créa des monopoles sur le sel et le fer, les deux industries les plus rentables du pays.
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céréalicre, ¢levage et pisciculture), industrielles (tissages, fonderies, laques...) et
commerciales (échoppes et caravanes)®. En conséquence, les lettrés voient d’un
mauvais ceil cette menace croissante pour ’ordre établi et la stabilité du pouvoir
impérial. Les activités marchandes sont alors considérées comme un facteur de
déséquilibre social : en effet la production de richesse privée permet a ces familles
d’asseoir une domination sur les plus pauvres (achat de terre, emploi de milliers

d’ouvriers et esclavage des familles endettées) "L,

L’ouvrage La dispute sur le sel et le fer relate la confrontation en 81 avant notre
ere entre le Grand Secrétaire impérial Sang Hongyang 3% 54 =F, favorable a une
économie moins monopolistique, et ses adversaires lettrés, prompts a défendre une
économie tournée vers I’agriculture et les monopoles commerciaux de 1’Etat’®?. Dans
le passage relatif aux parcs impériaux de La dispute sur le sel et le fer, Sang Hongyang
encourage ainsi la poursuite du monopole d’Etat sur les ressources des montagnes et
des mers afin que les recettes engendrées remplissent les caisses d’un empire dépensier

et passe sous silence 1’enrichissement en sous-main d’une classe de riches marchands.

Dans ce texte, les fonctionnaires des parcs et des champs sont chargés de
percevoir les taxes provenant des cultures, de I’¢levage et de la location des terres
appartenant a I’Etat. En réaction a ses propos, les lettrés s’insurgent et reprochent
I’attention accordée aux chevaux et aux chiens plutdt qu’au peuple. Il y aurait, selon
eux, trop de travaux superflus, trop de luxe et trop de prodigalité chez les élites. « Les
classes supérieures connaissent I’indigence et les classes inférieures la plus noire
misére »®3, La politique économique du gouvernement engendrerait une concurrence

déloyale vis-a-vis de la production paysanne et des petits marchands. « Jadis », tout

760 pyis aux 17 et 11¢ siécles, au moment oul la dynastie des Han postérieurs peine a se relever des troubles
intérieurs, les marchands commenceront a exploiter les puits de sel et la fonte du fer : les deux anciens
monopoles de 1’Etat. Jacques Gernet, Le monde chinois : tome 1. De I’dge de bronze au Moyen-Age,
2100 avant J.C. -10¢ siécle apres J.-C., Paris, Armand Colin, 2005, p. 186-190.

761 Gernet, Le monde chinois : tome 1, p. 188.

762 Voir I’analyse de Roel Sterckx décrivant comment les opposants a Sang Hongyang argumentent en
s’appuyant sur des valeurs morales liées a 1’agriculture plutdt que sur des questions proprement
économiques dans « Agrarian and Mercantile Ideologies in Western Han », Journal of the Economic and
Social History of the Orient, vol. 63, 2020, p. 489-495.

763 |_evi, La dispute sur le sel et le fer, p. 74.
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homme avait une terre a labourer ! Il pouvait manger a sa faim! « Or, depuis que le
gouvernement a créé des parcs de chasse (yuanyou %iilfl), défriché des champs publics
(gongtian /A H), aménagé des étangs et des marais (chize %), tout le bénéfice que
I’Etat, en principe, devait tirer de la location des domaines est revenu aux grandes
familles. »"%4. Le principal fautif désigné est le défunt empereur Wudi rendu coupable
d’apres eux d’avoir défriché de vastes terrains afin d’y aménager ses parcs et ses étangs,
sans jamais redistribuer ou louer la moindre parcelle a la paysannerie. Les lettrés
gardent jusqu’a la fin des Han antérieurs 1’image d’une noblesse prodigue jouissant des

parcs de I’empereur Wudi tandis que le peuple crie famine.

Quelques décennies plus tard, le lettré Yang Xiong #7/# (53 av. n. . - 18 de n.
e. ) écrit un réquisitoire sous forme de rhapsodie contre les parcs interdits (Le fu de la
chasse avec des fléches empennées, Yulie fu JJER), dont celui de la Forét supréme
qui incarne ces dérives étatiques. Pour Yang Xiong, au temps des souverains fondateurs
de la civilisation chinoise (Yao, Shun et Tang le victorieux), la raison premiere des
palais, des observatoires, des belvéderes, des terrasses, des étangs, des lacs artificiels,
des parcs de chasse et des réserves (you et yuan) et des milieux boisés et aquatiques
consiste, primo, a entretenir les cultes ancestraux dans la banlieue (feng jiaomiao Z= 4%
Ji§), secundo, a ravitailler les invités prestigieux (yu bingke ffl %< %), et tertio, &
approvisionner les cuisines royales (chong paochu 7t Ji J&). Personne ne s’était emparé
de force des vallées et des terrains fertiles appartenant au peuple, ni de leurs champs de
mariers. Or, quand Han Wudi a construit le parc Shanglin, il s’est écarté de la voie des
souverains fondateurs. Selon Yang Xiong, il faut dés lors ouvrir les parcs, les rendre

communs, leur redonner une dimension morale”®.

Durant la seconde moitié du I°" siécle avant notre ere, les attaques répétées des
lettrés confucéens finissent par avoir raison des penchants de la cour impériale pour les

parcs, les jeux, les arts et les musiques non conformes aux interprétations confucéennes

764 Levi, La dispute sur le sel et le fer, p. 75.

765 Zhaoming wenxuan yizhu B B SCi% 373, édition de Chen Hongtian FR%Z K (dir.), Jilin, Jilin wenshi
chubanshe, tome 1, 2007, p. 411-415 ; Yang Xiong #1f£, Yang Xiong ji jiaozhu #5314 173, Shanghai,
Shanghai guji chubanshe, 1993, p. 83-113 ; Schafer, « Hunting Parks », p. 321. Sur le personnage de

Yang Xiong, voir I’introduction de Béatrice L’Haridon dans Maitres mots, Paris, Les Belles lettres, 2010.
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des Six Classiques (liujing 75£%). Les confucéens, en bons dialecticiens, s’appuient sur

les signes néfastes des calamités naturelles et arguent que la pauvreté du peuple est due
notamment a I’accaparement des terres pour faire restreindre le nombre de parcs et leur
étendue, et, par la méme occasion, étouffer I’engouement de la cour pour des pratiques
culturelles et cultuelles rivales’®®. Le succés de la promulgation d’une orthodoxie
confucéenne permet ainsi pendant la période des Han postérieurs de limiter le faste de
la cour : les parcs impériaux dont le nouveau parc Shanglin prés de la capitale Luoyang
ont des superficies moindres que les précédents avec un nombre de fonctionnaires

également restreint 7%’

Si les empereurs Yuan (r. 49-33) et Cheng (r. 33-7), sensibles aux véhemences
confucéennes, 