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LE STSTEME ASTRONOMIQUE DES CHINOIS

PAR

Léopold de SAUSSURE
(Aveec 1 fig.)

- (Suite)!.

VI. — LE SYMBOLISME ZOAIRE.

Le dualisme du yin et du yang et la mutation des cing
éléments constituant, aux yeux des anciens Chinois, les lois
générales du déterminisme universel, la zoologie leur est égale-
ment soumise. Cette maniére de voir se manifeste dans le choix
des animaux quisymbolisent les diverses phases de la révolution
dualistique.

Ce symbolisme n’est pas sans intérét pour l'histoire des
notions scientifiques; d’abord parce qu’il montre I'idée que les
anciens se faisaient du caractére spécifique des animaux, ensuite
et surtout parce qu’il a conservé 'empreinte de certains faits
sur lesquels nous n’aurions sans lui aucun renseignement: le
cycle des douze animaux, par exemple, nous apprend qu’il y
eut (probablement sous la dynastie des Z'cheou) une tentative
avortée de réforme astronomique; et il nous révéle I'origine
chinoise des anciens mois turcs, dont I’apparent désordre a
tant intrigué les érudits. Mais avant d’exposer ce symbolisme,
il nous faut d’abord revenir a la théorie dualistique dont nous
avons dit seulement quelques mots. (Vol. 1, p. 195).

La théorie dualistique du yin et du yang. — Les caractéris-

! Voir Arch. 1919, vol. 1, pp. 186-216 et 561-588.
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tiques du principe yin (féminin et passif) sont d’étre sombre,
obscur, caché, froid, humide, creux et velu®. Celles du principe
yang (masculin et actif) sont d’étre clair, lumineux, manifeste,
chaud, sec, plein et glabre.

Ces caractéristiques sont censées agir, comme autant de causes,
dans les phénomeénes physiques ou physiologiques.

Nos sciences, inspirées par' Iidée du relatif, nous ont appris
que le froid est simplement un degré inférieur de chaleur et
que le sec est I'absence d’humidité. Mais, pour les anciens
Chinois, le froid et le chaud, 'humide et le sec, sont des entités
du yin et du yanrg. Ainsi, par exemple, si le coté des troncs
d’arbres tourné vers le nord se pourrit et se creuse, ce n’est
pas — comme nous le pensons — parce qu'il est privé des
rayons du soleil, mais bien parce que le yin, qui vient du nord,
a pour effet de pourrir, de détruire et de creuser. C’est pour
cette raison que la dodécatémorie dont le centre marque le
solstice d’hiver (fig. 19) est nommée Hiuan hiao «le tronc
d’arbre creux », symbole du yin absolu.

Des deux grands luminaires du ciel, I'un est yang, ¢’est 'astre
du jour ; Pautre est yin, c’est Pastre de la nuit. L'est et Pouest,
«les deux portes du soleil et de la lune », sont associés 'un au
soleil, I'autre & la lune. Il est naturel que l’est, coté (yang) du
lever du soleil et du printemps soit attribué au soleil et que
Pouest, coté (yin) de 'automne et du déclin, soit attribué a la
lune. Mais les Chinois ne voient pas 14 simplement une allégorie
ou une analogie, mais bien des rapports de cause a effet qui se
manifestent de plusieurs maniéres: ainsi, par exemple, si la

1 11 parait d’abord surprenant que ce caractére soit attribué au principe
yin alors que dans lespéce humaine il distingue le sexe masculin. Mais
I'idée chinoise est que le froid développe la toison, tandis que ’été la fait
tomber. Elle est exprimée dés le premier chapitre du Chou king ol un
texte astronomique, débris d’un almanach de la haute antiquité (Vol. 1,
p. 213), spécifie que les animaux se couvrent de poils en hiver et les perdent
en été. Ce document, & une époque postérieure, a été enchassé dans un
texte symétrique ot ’on voit 'empereur Yao envoyant quatre astronomes
aux points cardinaux de ’empire pour y observer les phases tropiques de
Pannée. Celui qui est envoyé au nord, dans le lieu appelé « La Résidence
sombre » doit déterminer I’époque ou les étres se cachent. On trouve
donc, dans cet ancien document, les équivalences fondamentales du systéme
chinois : Hiver = yin = nord = sombre — caché = velu.
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lune nait a4 'ouest?, ¢’est parce que 'ouest est le coté yin qui
lui correspond; et si elle s’échancre périodiquement, c’est parce
qu’il est dans la nature du principe yin de creuser; ¢’est pour-
quoi le livre canonique Li ki prescrit de sacrifier a la lune sur
un autel creuax. —

Fig. 19. — Schéma dun systéme cosmologique chinois.

On congoit que, d’aprés ces idées, les animaux qui se cachent,
qui creusent, qui sont noctambules, ete. soient considérés comme
soumis a I'influence prépondérante du principe yin et choisis,
par conséquent, comme symboles du i, du nord et de 1’ouest.
Le Y7 king (livre canonique du 12° siecle avant J.-C.) associe
le rat & la région boréale; en effet, cet animal posséde toutes
les caractéristiques du yi# : il creuse, il vit caché dans les ténébres,

! Le mince croissant de la nouvelle lune apparait au crépuscule a I'ouest.
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il dévaste silencieusement, il est nocturne et ne craint pas

I'humidité. La tortue est un autre exemple d’animal yiz: sa

marche est lente; elle manifeste & peine sa vitalité, elle est aqua-

tique et de sang froid. Elle possede d’ailleurs des caractéristiques

encore plus remarquables qui, dés la haute antiquité, I'ont fait

- considérer comme le symbole du solstice d’hiver: sa carapace
est ronde en dessus (comme e Ciel), carrée en dessous (comme
la Terre), et couverte de dessins énigmatiques qui mspu‘erent a
Fou-hi I'idée de ses trigrammes cosmologiques .

A Topposé de la tortue, associée a l'hiver, était la caille,
considérée comme le symbole de 1'été parce qu’elle ne parait
exister qu’en cette saison. Dans les contrées qui se trouvent sur
le trajet des immenses vols de cailles, particuliérement au bord
de la mer comme en Italie, la migration de ces oiseaux est évi-
dente. Mais dans celles ou la caille arrive, de nuit et dispersée,
au début de I'été, et d'ou elle repart en catimini au début de-
I'automne, sa présence et sa disparation peuvent paraitre énig-
matiques. Les anciens Chinois croyaient qu’elle naissait des
feux de I’été et qu’elle se métamorphosait en lapin a 'automne.
A une époque postérieure cette caille symbolique se transforma
en phénix et il me parait probable que le mythe grec du
phénix renaissant de ses cendres provient, & travers la Perse,
de P'oiseau chinois, symbole du yang et du sud, né des feux de
I’été.

Les anciens Chinois avaient six animaux domestiques, qu'on
appelait les six animaux de sacrifice et qui constituent une
série rituelle: le beeuf, le coq, le cheval, le mouton, le chien et le
pore. De ces six animaux, trois sont considérés comme yin : le
beeuf, le chien et le porc; et trois comme yang :le coq, le cheval
et le mouton. Ils symbolisent respectivement le yin, le yang, le

! Nous avons vu (Vol. 1, p. 563) que d’aprés les idées chinoises le ciel -
est rond, la terre carrée. D’autre part le solstice d’hiver est le zéro absolu,
le point d’origine de la révolution cosmologique. Le sacrifice au Ciel,
- accompli chaque année par I'emperenr, se faisait au solstice d’hiver, qui
correspond au nord et & I’étoile polaire. Le solstice d’hiver, date du yin
maximum, est donc la date cosmologique par excellence, celle qui relie le
Ciel et la Terre. La tortue, animal yin portant sur lui les symboles du
Ciel et de la Terre, apparaissait ainsi comme un étre surnaturel prédestiné
a représenter le zéro absolu du Cosmos.

ArcHives, Vol. 2. — Mai-Juin 1920. 15
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nord (ou I’hiver), I’est (ou le printemps), le sud (ou I'été), 'ouest
(ou l'automne):

Pore Boeeuf
N Yin

W Chien Coq E

Mouton Cheval
S Yang

Il n’est pas difficile, quand on connait les caractéristiques des
principes yin et yang, de deviner pourquoi le cheval, vif et frin-
gant (yang), s'oppose au beeuf docile et lent (yin) ; pourquoi le
mouton, animal des pays secs (yang), S'oppose au porc, qui se
plait dans la fange et I'humidité (yix); pourquoi le cog, animal
combatif qui annonce le lever du soleil (yang), correspond a
'orient et s’oppose au chien, ’animal docile qui monte la garde
en aboyant dés la tombée de la nuit (yin)!. .

Le cycle des quatre animaux. — Le plus ancien symbolisme
zoaire est uranographique. C’est celui des animaux qui repré-
sentent les quatre quartiers équatoriaux correspondant aux
saisons:

Palais oriental Printemps  Dracon vert
Palais méridional Eté *O1seAu  rouge
Palais occidental Automne Ticre blanc
Palais boréal Hiver *TorTuE sombre

Nous avons vu (Vol. 1, p. 201) que ces quatre quartiers du
Contour du ciel avaient da, autrefois, étre tous soumis au
principe lunaire avant la réforme qui attribua les palais solsti-
ciaux au principe solaire; et que, par conséquent, 'uranographie
- de ces derniers avait dii étre complétement remaniée. Le symbo-
lisme zoaire confirme cette induction.

! Le chien était en outre considéré comme I’auxiliaire de la justice a
cause de son zéle i dénoncer les voleurs. Et, comme nous l’avons vu a
propos de la théorie des cing éléments, la justice et les chatiments correspon-
daient & 'automne, au métal et & 'ouest. Le rituel de la 3¢ dynastie montre
que le sacrifice d’un chien était célébré, 4 1’équinoxe d’automne, par le
Ministre de la justice officiant en personne.
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En effet, le Dragon et le Tigre, les deux constellations
archaiques, sont parfaitement définies dans le firmament, tandis
que P’Oiseau et la Tortue, introduits comme une innovation
théorique, n’y ont laissé que peu de vestiges?, _

Le cycle des six animaux. — Nous avons vu (1, p. 584) que
le dieu local du sol était devenu progressivement, sous la seconde
dynastie, une divinité féminine corrélative du Ciel et que le
couple Ciel - Terre avait été rendu officiel & I'avénement des
T'cheou (3° dynastie). Le symbolisme zoaire confirme cette évo-
lution signalée par Legge et Chavannes?. ‘

! Niao,’Oiseau, figure dans le texte du Yao tien ol il désigne ’astérisme
central du quartier de I’Oiseau (1, p. 213); le nom des dodécatémories
estivales Chouen cheou, Chouen ho, Chouen wei signifie Téte, Coeur et
Queue de la Caille (fig. 19), mais 'uranographie traditionnelle a conservé
peu de traces de cette constellation parmi les étoiles. Il n’en est pas de
méme du Dragon qui s’étend sur trois dodécatémories du printemps (Vierge
et Scorpion) avec ses cornes en Kio, son cou en Kang, son ceeur en Sin,
sa queue en Quei. Quant au Tigre (Orion) il s’étend sur deux séeow formant
la dodécatémorie Che-tch’en.

Ces deux constellations jouent un role & part dans le folklore chinois.
Elles semblent avoir été, dans une période antéhistorique, les deux repéres
du printemps et de 'automne. Un texte, se rapportant & ’an 455 avant
notre ére, rappelle qu’elles portent toutes deux le titre de Grand indicateur
et qu’elles montrent au peuple le matin et le soir des époques (Cf. Journal
asiatigue, juin 1919). D’autre part, aprés avoir découvert la symétrie
générale des sieou, j’ai constaté que deux étoiles, 16 et 4 (fig.11), qui rompent
la régularité du systéme, sont précisément afférentes & ces deux constella-
tions dont elles marquent le milieu; ce qui fait présumer qu’a 1’époque
trés ancienne (24¢ siécle environ) ou les sieow symétriques furent consti-
tués, ces deux constellations formaient un couple déja tellement consacré
par la tradition qu’on ne crut pas pouvoir les dissocier.

? Dans son introduction au Y7 king, Lraee a montré que ce livre cano-
nique associe 4 I'ancienne divinité unique, une divinité nouvelle, la Terre;
ce dont ce savant missionnaire 8’indignait fort, croyant avoir reconnu dans
PEtre supréme de la haute antiquité le Dieu unique de la Bible. En
réalité cette divinité supréme répondait au concept de I’étoile polaire,
laquelle est unique par sa situation, non autrement, et régnait sur une
foule de dieux.

D’autre part Chavannes a signalé la transformation du dieu du sol et
Pavénement de la divinité féminine Terre, qu’il attribua d’abord a I’époque
des Han, puis au 8e siécle, sans remarquer ce que Legge avait déja
¢tabli, par le Yi king, pour le 12¢ siécle. Ces denx éminents sinologues
n’ont vu, ni 'un ni Pautre, le rapport de ces faits avec la division adminis-
trative du T'cheow li et aver le symbolisme zoaire.
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Le Tcheou li (Rituel de la 3° dynastie) divise 'administration
de 'empire en six ministéres: du Ciel, de la Terre, du Printemps,
de 'Eté, de ’Automne, de I'Hiver. Il fallait que l'ancienne
religion cosmologique fut encore bien vivace pour s’imposer
ainsi en matiere de politique. Il ne s’agit en effet pas 1a d’une
simple dénomination; les étranges fonctions réparties dans ces
ministeres montrent la un effet des croyances déterministes de
I'antiquité chinoise qui, pensant avoir découvert les lois de
I'univers, s’efforcait de les appliquer rituellement a 1a vie sociale
afin de mettre les affaires du gouvernementau bénéfice de 'ordre
de la nature.

Dans ces ministeres, 4 I'exception du ministére du Ciel qui
est celui de la Maison impériale, on trouve des fonctionnaires
correspondant aux six animaux domestiques':

Ciel

Terre Ofliciers du beeuf

Printemps (E)  Officiers du coq

Eté (S)  Officiers du cheval et du mouton

Automne (W) Officiers du chien
Hiver (N) [Officiers du porc]

On remarquera que le Ciel ne recoit pas d’attribut zoaire,
tandis que I'été (S) en a deux. C'est le cas de dire que 'excep-
tion confirme la regle; car, loin de constituer une difficulté,
cette apparente anomalie corrobore ce que nous avons dit pré-
cédemment de I’évolution des concepts cosmologiques (1, p. 585).

En effet, dans I’ancienne série de six termes, le yin s’opposait

N Yin .
W E \‘ ) Ciel i ‘
S Yang N. W. Terre. E. S.

au yang et le centre n’était pas représenté; tandis que, selon la

! La sixiéme section de cet ouvrage n’ayant pu étre retrouvée lorsque
les Han, aprés la destruction des livres classiques sous les 7's’in, s’occu-
pérent de reconstituer ’ancienne littérature, 'existence d’officiers du pore
au ministere de ’hiver n’est établie que par induction. Le fait est toutefois
confirmé, a propos des sacrifices rituels, par cette récapitulation du plus
ancien des commentateurs, Tcheng Tong, qui dit :

« Le beeuf est attribué au second ministre (Terre), le coq au troisiéme
ministre (K); ie cheval et le mouton au quatrieme ministre (S); le chien
au cinquiéme ministre (W), le pore au sixiéme ministre (N).
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réforme cosmologique des Tcheou, I’ancien couple yin yang se
trouve interverti, puis remplacé par le couple Ciel-Terre dans
lequel le Ciel est yang, la Terre yin. Comme il serait inconve-
nant de représenter le Ciel par un animal, on laisse donc le ‘che-
val (yang) avec le moutorn au sud (p. 218) et le beeuf vient
prendre place au centre de la série, ou il représente la Terre*.

Le cycle des huit animaux. — 11 est surprenant que le cycle
des six animaux n’ait jamais été remarqué; on peut cependant
se l'expliquer par le fait qu’il est dispersé dans les divers cha-
pitres du Z'cheou li. Tel n’est pas le cas du cycle zoaire de huit
termes qui est énuméré d’un seul trait daus 'appendice Chouo
koua du livre canonique Yz king?® ou se lisent les équivalences
suivantes entre les animaux et les trigrammes:  °

Texte du Chowo koua Correspon_dancq selon le systéme

Animaux . Trigrammes dl:ﬁ}gl.’ fg;@g drﬁ:);tﬁ;m
Pore = Kan N W L
Chien — Ken NE ' NW AHHI.IIIUX
Besal . . = * Konen SW Ny
Dragon = Tchen E NE

Faisan — Li S E

Mouton = Touei W SE )
Cheval = K'ien NW g f T
Coq = Souen SE SW Yang

Les deux animaux surajoutés aux six animaux domestiques
sont, on le voit, le Dragon et le Faisan, mis en correspondance,
dans le systeme du Yi king, avec I'E et le S. Cela encore nous

' 1l est vraisemblable que 1’évolution des nouvelles idées aboutissant &
cette deuxiéme série a été influencée par la théorie des cing éléments, qui
n’existait probablement pas encore a4 I’époque trés ancienne ou s'était
constituée la premiére série de six termes. La Terre, élément central, est,
en effet, & la fois le corrélatif du Ciel et celui des quatre éléments cardi-
naux ; elle est ainsi le trait d’union entre le Ciel et les éléments (1, p. 585).

* « Confucius, rur le tard, se plut & la lecture du Yi king et de ses
appendices », dit I’historien Sseu-ma Ts’ien. Il y prenait un tel plaisir que
la reliure se rompit plusieurs fois. (Avant l’invention du papier, posté-
ricure de plusieurs siécles a Confucius, les livres chinois étaient faits de
lawnelles de bois reliées par des courroies).
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renseigne, d’'une maniere intéressante, sur I’évolution des anciens
concepts.

Dans I’ére « moderne » chinoise, c’est-a-dire depuis vingt sie-
cles, le Dragon et le Phénix sont les symboles respectifs de 1’em-
pereur et de I'impératrice. Un auteur du 4¢ siécle avant J.-C.
atteste, d’autre part, que le phénix est 1'oiseau de la dodécaté-
morie Chouen-ho (fig. 11 et 19), lequel, a 'origine, était la caille,
symbole du yang, de 1'été et du feu. Nous reconnaissons donc
dans le couple Dragon- Phénix les deux animaux du cycle de
quatre termes (Dragon et Oiseau) symbolisant I’est et le sud.

Wells Williams et G. Schlegel ont émis I’hypothése que le
phénix chinois dérivait du faisan, mais sans appuyer cette in-
duction sur ges témoignages anciens. Depuis lors j’ai fait remar-
quer: 1° que le faisan (ou plutoét la faisane, & en juger par la
figure reproduite dans le Toung pao 1910, p. 592) fait partie
des douze emblémes de la haute antiquité mentionnés par le
Chou king. 2° que cette faisane était brodée sur la robe de I'im-
pératrice, comme le spécifie le Rituel des 7'cheou. 3° que dans
le cycle zoaire du Y37 king, le Dragon (correspondant a I’E) s’ac-
couple au faisan (correspondant au S). 4° qu’a I'avénement des
T'cheou les trigrammes cosmologiques sont renversés et que le
sud, autrefois le siége du principe yang, devient celui du prin-
cipe féminin yin.

Ces faits établissent avec évidence que la transformation de
la caille symbolique en phénixa passé par un terme intermé-
diaire: la faisane; et que cette faisane, située au sud, et corré-
lative du Dragon situé a 'est, devient officiellement le symbole
de 'impératrice 4 avenement des T'cheou.

Mais il reste une autre question & élucider. Les six animaux
domestiques, d’apres leur correspondance avec les trigrammes
de Flou-hi, se rangent bien en deux groupes, I'un yin dans une
région yin, 'autre yang dans une région yang ; mais le Dragon
et le Faisan sont alors mal placés. Inversement, transposés dans
le systéme astrologique et fantaisiste du Y7 king, le couple Dra-
gon-Faisan est bien placé, mais la répartition des six animaux
domestiques semble incohérente. Il m’est venu & lidée que,
puisque les termes Dragon-Faisan, symboles du couple impé-
rial, se trouvaient, de par P'uranographie, & 90° I'un de I'autre,
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Pauteur du Yi king avait peut-étre basé sa répartition sur le
méme principe et substitué & opposition diamétrale (180°) du
systéme de Fou-hs une opposition quadrantale (90°). Or le fait
se vérifie exactement:

Yang Yin Angle
Le Dragon (E) s'oppose au Faisan (S) ap-
Le Coq (SE) » Chien (NE) 90°
Le Cheval (NW) » Beeuf (SW) 90°
Le Mouton (W) » Porc (N) 90°

Cette constatation vient confirmer ce que nous avions induit
du texte du Zcheou li: & savoir que les six animaux domestiques
forment trois couples yin-yang: Beuf-Cheval, Mouton-Pore,
Coq-Chien?.

L cycLE pEs DOUZE ANIMAUX. — Depuis plus de 20 siécles existe
un cycle, trés populaire, qui s’est répandu dans tout I’Extréme-
Orient, en Chine, en Indochine, au Japon, au Tibet, en Tarta-
rie, etc. Les peuples turco-mongols I’ont en prédilection et dans
les inscriptions de I'Orkhon, déchiffrées par Thomsen, il sert a
dater les années.

L’origine de cette série était considérée jusqu’ici comme mys-
térieuse. De nombreux savants s’en sont occupés®. « Il serait

! On trouve d’ailleurs dans le texte du T'cheow Iz un passage oll les six
animaux sont indiqués dans un ordre qui les établit en trois paires yin-
yang. C'est celui, & propos du service de table de ’empereur, ou 'on énu-
mere les occasions ou la viande est mauvaise :

Si un beuf mugit (yin)
Si un mouton a sa laine feutrée (S)
Si un chien a les cuisses rouges (W)
Si un oiseau perd ses couleurs (E)
Si un porc regarde au loin (N}
Si un cheval a le dos noir (yang)

Quoique les correspondances cosmologiques ne soient pas indiquées dans
le texte, on voit que les couples sont disposées symétriquement et que le
yin est placé au sud, le yang au nord, conformément & la doctrine offi-
cielle des T'cheou (fig. 17).

2 Dupuis, Origine de tous les cultes, 1795. — Rimusar, 1820. — L.
IpELER, 1833 et 1839. — J. KuaproTH, 1826 et 1835. — MavErs, 1874.
— G. ScHLEGEL, 1875. — J, Harkvy, 1890 et T”oung Pao, 1906. — F.
Hirra, 1899. — F. BoLr, Sphera, 1903. — Ed. CHAvaNNESs, Le cycle ture
des douze animaux, 77oung Pao, 1906. — F.-K. GixzeL, 1906.
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d’un grand intérét pour I'histoire de la civilisation — dit Ed.
Chavannes — de savoir o et quand elle s’est formée, comment
et & quelles époques elle s’est transmise de peuple a peuple. »
Et, aprés en avoir longuement étudié I’historique, I'’éminent
sinologue conclut:

« Pour ma part, puisqu’il faut bien, dans I’état actuel de la science,
nous résigner 4 adopter une hypothése, je serais porté i croire que les vé-
ritables inventeurs du cycle des douze animaux sont les peuples turcs ».

Cette incertitude montre 4 quel point la sinologie a ignoré
jusqu’ici les principes de la cosmologie chinoise et leur symbo-
lisme. Je pense que, sans posséder aucune compétence spéciale
en sinologie ou en astronomie, tout lecteur ayant prété quelque
attention & ce qui a été dit plus haut des cycles de quatre, six et
huit termes reconnaitra au premier coup d’ceil I'origine néces-
sairement chinoise de ce cycle, dont chaque animal est 1ié & un
des douze signes chinois ou, ce qui revient au méme, & un des
douze points de I'horizon (fig. 19):

N :
Porc Rat Beeuf

Chien _ Tigre
W Coq Liévre E
Singe Dragon

Mouton Cheval Serpent
S

On voit, en effet, que le Pore, le Beuf, le Mouton et le Cheval
sont répartis, comme de juste, dans les quartiers solsticiaux
(N et S); le Cog et le Chien dans un quartier équinoxial (W);
en outre le Dragon et le Tigre, symboles du printemps (E) et
de 'automne (W) dans le cycle de quatre termes, sont également
placés dans un quartier équinoxial.

Autrement dit, sur les douze animaux de ce cycle, nous en
reconnaissons immédiatement huit, empruntés aux séries de
quatre et de six termes et répondant a leur classification comme
animaux solsticiaux ou équinoxiaux.

Nous constatons, cependant, une interversion bizarre : le Cog,
symbole du Levant, se trouve & 'ouest, a coté du Chien auquel
il devrait étre opposé. Mais cette transposition n’est pas fortuite,
car elle se répéte en ce qui concerne le Tigre (Orion) symbole
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de T'ouest et que nous trouvons sous le signe opposé ou il voi-
sine avec le Dragon (Vierge—Scorpion) dont il est 'antinomie.

- Ces deux interversions se corrigent mutuellement. Quand
bien méme nous ne pourrions en trouver l'explication, elles ne
sauraient constituer une objection & 'origine chinoise, puisque
c’est en Chine seulement qu’existe ce symbolisme des régions
extrémes (N et S) et moyennes (E et W) emprunté tantot a la
révolution diurne (matin et soir) tantot a la révolution annuelle
(printemps et automne)'. Mais, en outre, ces transpositions sont
faciles & expliquer. Leur raison d’étre se présente d'elle-méme a
’esprit quand on se rappelle que les Chinois nomment Palais
de U automne, le quartier du firmament ol séjourne le soleil au
printemps et Palais du printempscelui oit il séjourne en automne.

Nous avons vu en outre que, & époque des Tcheou, le coté ho-
norifique qui, dans la haute antiquité, était & gauche, fut déplacé
a droite, puis remis 2 gauche (sous les Han) lorsqu’on restaura
les rites normaux basés sur les principes originels de I'astrono-
mie antique. I est donc évident que la transposition de deux
couples d’animaux provient d’une velléité de réforme; et l'on
s’explique facilement que le Dragon ait résisté a cette tentative,
puisque c’est lui déja qui, dans la haute antiquité, s'était opposé
& Vapplication du principe solaire dans les quartiers équino-
xiaux (1, pp. 197-204). Comme les Cornes du Dragon (situées
sous le méme signe que le Dragon du eycle zoaire) constituaient
le repére du Nouvel-An, auquel le peuple était religieusement
attaché, les réformateurs ne purent jamais faire admettre que
cet astérisme, dont le lever acronyque avait lieu au début du

! Dans les travaux les plus récents, publiés dans ces vingt derniéres
années, les savants inclinaient & admettre que le cycle de 'Extréme-Orient
provenait de la série de Teukros le Babylonien ainsi composée :

1. Le chat 5. L’dne 9. Lépervier
2. Le chien 6. Le lion 10. Le singe

3. Le serpent 7. Le bouc 11. L’ibis

4. Le scarabée 8. Le taureau 12. Le crocodile

On discutait pour savoir si l'origine premiére devait étre attribuée a
IPEgypte (J. Halévy) ou & la Chaldée. « La thése de l'origine égyptienne
— écrivait Chavannes en 1906 — peurrait étre reprise avec quelque
apparence de raison si on g’appuyait sur les faits’ nouveaux mis en lu-
miére par M. Franz Boll dans son remarquable livre intitulé Sphara ».
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printemps (2 'opposé du soleil), put étre considéré comme le
symbole de Pautomne. -

On voit donc que, loin de constituer une difficulté, I'interver-
sion de deux couples d’animaux compléte la démonstration du
caractere chinois du cycle, tout en apportant un témoignage
intéressant sur une tentative avortée de réforme astronomique.

Nous sommes donc & méme de reconstituer le cycle des douze
animaux sous sa forme originelle (1" colonne), puis sous sa
forme réformée ou les animaux de I'est passérent & 'ouest et
réciproquement (2™ colonne), la série traditionnelle étant un
compromis entre les deux formes précédentes, par suite de la ré-
pugnance du peuple & laisser déplacer le Dragon (3™ colonne) :

LE cYCcLE DES DOUZE ANIMAUX L.

Palais | Signes | Rang H Originel | 018 [ Réformé | MOi€ | Traditionnel| Mt

N = 1 ||Rat 12 ||Rat 12 ||Rat 12
2 (|Beeuf 1 ||[Beeuf 1 ||Beeuf 1

Singe L & || Tigre 5 [|Tigre LD

E == Coq 3 ||Liévre 6 ||Liévre 6
5 ||Dragon | § 2 ||Chien 7 ||Dragon | 3 2

6 |[Serpent 8 ||Serpent 8 ||Serpent 8

Cheval 9 |{Cheval 9 ||Cheval 9
8 |[[Mouton | 10 |{Mouton | 10 |[Mouton | 10

9 |[|[Tigre 3 ||Singe A 4 ||Singe 4
W= 10 ||Liéevre 6 ||Coq 3 ||Cogq 3
11 ||Chien 7 ||Dragon | § 2 ||Chien 7
12 ||Porec 11 ||Pore 11 ||Porc 11

I
R B EM RO IS H KR

Il nous reste maintenant 4 examiner les quatre termes nou-
veaux : le rat, le lievre, le singe et le serpent.

Le rat. — Nous avons déja eu I'occasion d’observer que le rat
est un animal essentiellement yin, puisqu’il se cache, vit dans

! Les lettres italiques désignent les animaux déplacés; les lettres grasses
désignent les animaux revenus a leur place primitive.
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les ténébres et sort de nuif pour détruire. Son association a la
région boréale, comme animal yin est spécifié par le Yi king; et
ce livre canonique associe également a cette région: « Les vo-
leurs et ce qui est furtif et caché ». Si le Boeuf, opposé au Che-
val caractérise d’'une maniére générale le yin opposé au yang,
le rat est bien mieux qualifié pour symboliser le nord franc, le
yin absolu. D’ailleurs, dans le palais boréal du firmament chi-
nois se trouve l'astérisme du Beeuf (Nzeow, fig. 11 et 19), non
pas dans la dodécatémorie solsticiale mais sous le 2™ signe,
précisément comme dans le cycle. C’est probablement & cause de
cette particularité que les points cardinaux opposés sont repré-
sentés, dans le cycle, alternativement par un animal sauvage
(N et W) et par un animal domestique (S et E).

Le lizvre. — Le liévre est associé a la lune depuis la haute
antiquité, comme en témoignent les douze symboles auquel le
Chou king fait allusion et dont un représente un liévre dans le
disque lunaire. '

Cette association du liévre & la lune s’explique aisément.
Etant inoffensif et timide, noctambule et furtif, cet animal est
naturellement considéré comme yin. D’autre part il se réunit
en bandes au clair de lune et se livre alors a des jeux burlesques.
Un auteur cynégétique, M. Cunisset-Carnot, en décrivant ces
ébats bizarres, a dit fort justement que, de tout temps, ils avaient
du frapper ’esprit des simples. 11 est naturel, étant donné les
concepts dualistiques des Chinois, que ces jeux aient été consi-
dérés comme dus & 'influence exercée par la lune sur I’'animal
yin qui lui était consacré.

Nous avons vu, d’autre part, que 1’est correspond au soleil et
P'ouest & lalune. Le liévre ne pouvait donc étre placé qu’a I'ouest
franc. Le chien qui symbolise d’une maniére plus générale le
soir et 'automne lui a donc cédé la place, de méme que le
beeuf a cédé la sienne au rat.

Le singe. — Dans les emblémes antiques auxquels nous avons
fait allusion, se trouvent une paire de vases rituels, sur lesquels
sont figurés respectivement un #igre et un singe. Le Rituel des
Tcheou confirme cette donnée en mentionnant « le vase au tigre
et le vase au grand singe». C’est 14 le seul renseignement que
nous ayions sur le symbolisme du singe; mais il suffit & justifier
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la place de cet animal, diamétralement opposé au figre dans le
cycle originel *.

Le serpent. — Le serpent est, pour les Chinois, un animal yin
dont le réveil annonce la fin de I'hiver. On est donc surpris de
le voir figurer dans le eycle parmi les animaux de I’été. Mais
cette anomalie s’explique quand on constate:

1° que 'astérisme Serpent se trouve dans le firmament chi-
nois sous le méme signe que celui du Pore, juste a 'opposé de
la place du serpent dans le cycle.

20 Que les deux astérismes Porc et Serpent sont séparés par
la Voie lactée (appelée Fleuve céleste par les Chinois) et qu’un
texte de I'’époque confucéenne parle du Gué séparant les signes
du Pore et du Serpent.

3° Que dans I’ére moderne l’opp051t10n de ces deux signes est
proverbiale: les personnes nées sous I'un et I'autre de ces signes
ne doivent pas se marier entre elles.

4° Que (d’apres M. Ed. Perrier; directeur du Museum) le pore
possede une immunité contre la morsure du serpent et a été
employé chez divers peuples a la destruction de ces reptiles.

La place du serpent, a 1'opposé du pore, est donc motivée par
cet antagonisme >,

Les termes zoaires uranographiques. — Constatons, pour ter-
miner, que sur les douze animaux du cycle, il y en a cing qui
répondent & des astérismes: le Dragon, le Tigre, le Porc, le
Beeuf et le Serpent. Quatre d’entre eux sont placés sous le méme
signe dans le cycle originel et dans le firmament. Le cinquieme
est placé dans le cycle sous le signe diamétralement opposé,
comme nous venons de le voir.

1 L’espece de ce singe (wei ou lei) est spécifiée par la tradition. L’antique
dictionnaire Hul ya dit qu’il a un grand nez et une longue queue. Au point
de vue zoologique il est intéressant de savoir qu’il existait de grands singes
dans la Chine primitive. On en trouvera la figuration dans les embiémes
de antiquité reproduits par Chavannes dans les M. H,, op. cit., III, p. 203-
205

? Dans le T'so tchouan, écrit au 4e siécle av. J.-C., il est dit que « le Ser-
pent est monté sur le Dragon », pour exprimer que la température de la
fin de ’hiver fut aussi douce que celle du début du printemps. En se re-
portant aux fig. 19 et 22 on voit que le dernier mois de 'hiver est repré-
senté par le Porc (par conjonction) ou par le Serpent (par opposition)
d’aprés leur situation dans le cycle, et que le Serpent est contigu au Dragon.
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Résumé. — Sur les 12 animaux du eycle, 1l en est 6 qui pro-
viennent de la série zoaire de six termes et 2 qui proviennent
de la série zoaire de quatre termes. Ces 8 animaux occupent
dans le cycle duodénaire une place conforme & leur symbolisme
dans les séries de six et de quatre, rectification faite de I’évi-
dente interversion de deux couples. En outre de ces 8 animaux,
dont la position est stipulée par le Tcheou li et le Yi king, 2
autres (fat et Liévre) ont leur place indiquée par la littérature
antique. Le symbolisme des 2 animaux restants, Singe et Ser-
pent, nous est moins bien connu, mais leur position dans le eycle
est justifiée par le fait que, dans la littérature antique, 1'un s’op-
pose au 1'igre, 'autre au Pore.

En outre I'uranographie chinoise montre 'accord, entre la po-
sition dans le ciel et dans le cycle, des animaux qui ont donné
leur nom a certains astérismes.

L'origine chinoise est donc abondamment démontrée*.

VII. — LEs ANCIENS MOIS TURCS.

Les Tures, & origine (au début de notre ére), étaient une tribu
des Hiong-nou, une des peuplades limitrophes de I'ancienne
Chine et subissant l'influence chinoise. Dans leur expansion
vers l'ouest, ils ont emporté les croyances de la religion cosmo-
logique de I'antiquité chinoise, qui a survécu chez eux bien plus
longtemps que dans le Royaume du Milieu ; car, des 1’époque des
Han, la religion astronomique ne donnait plus lieu qu’a des

! Elle n’est cependant pas encore franchement admise, car il y a des
sinologues dont ’entendement se trouble dés qu’interviennent des.considé-
rations astronomiques méme trés €élémentaires.

Un auteur distingué, qui s’intéresse particuliérement a la question de
'origine du cycle des 12 animaux, M. A. Forke, écrit:

« The arguments of de Saussure are not easy to grasp, since they sup-
pose a certain amount of astronomical knowledge whicl many people do
not possess. »

Cependant, la seule notion d’ordre astronomique exigée ici est I’équi-
valence du midi et du sud, de I’est et du printemps, de minuit avec le nord
et l'hiver, etc.; elle permet & un sinologue de lire, & livge ouvert, dans le
Yi king, le Tcheow Ui et le Li ki, la formation du cycle des douze ani-
maux. ‘
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rites officiels, tandis que les Turcs, jusqu’a leur conversion au
boudhisme et & l'islamisme, ont conservé vivace le culte des
cing éléments, et du couple Ciel-Terre.

L’historien arabe Albiruni (962-1048), qui s’est particuliére-
ment occupé de chronologie, nous a laissé la liste des mois turcs
préislamiques. Les noms de ces mois — comme ceux de nos mois
septembre, octobre, etc. — sont ordinaux. Mais leur ordre éty-
mologique différe de leur ordre chronologique. Ils s’appellent :
Grand wmois, Petit mois, Premier, Second, Sixieme, Cinquiéne,
ete. :

G. P. 1.2 6.5 8 9. 10. 4. 3. 7.

La raison d’étre de cette série était considérée jusqu’ici
comme un profond mystére et les savants avaient fini par ad-
mettre que la liste d’Albiruni avait été transmise, fortuitement,
en désordre. Cela montre & quel point les principes les plus élé-
mentaires de l'astronomie chinoise étaient ignorés des spécia-
listes®.

Si le lecteur a suivi ce qui a été dit plus haut de 'ordre dis-
continu des mois sidéraux?, il reconnaitra tout de suite dans
cette série les saisons chinoises, puisqu’il suffit de faire permu-

! Aussi mon explication fut-elle d’abord jugée fantaisiste. Le prof.
H. Oldenberg, ’éminent indianiste de "Université de Goettingue, aprés
g’étre renseigné aupreés des spécialistes, écrivait :

« Fir Saussure ist die Erklirung « d’emblée évidente » : chinesische
Schlosser der Himmelsgegenden mit Umstellung, teilweiser Beseitigung
der Umstellung, Ausnahme von dieser teilweisen Beseitigung. Durch solche
Operationen ldsst sich ja Alles erreichen, aber sind sie wahrscheinlich ?
Wie einfach und nahliegend ist die Vermutung, dass eben nur die Reiben-
folge bei Alberuni in Unordnung geraten ist! So Marquart, Chronol. der
Alttirkischen Inschriften ; dasselbe spricht mir Herr Vilh. Thomsen
(brieflich) als seine Ueberzeugung aus; er fiigt Verweisung hinzu auf Hirth
und Barthold. » (Cf. T?oung pao, p. 641, 1910.)

Comme une série de douze termes se préte a plus de quatre cents millions
de combinaisons, il ne me parait pas trés plausible d’attribuer au hasard
la disposition de Ja liste d’Albiruni qui vérifie d’'une maniére si remar-
quable les régles de la cosmologie chinoise.

2 Arch. 1919, p. 197-204. Cet ordre discontinu provient, nous I’avons’
vu, de ce que l’ancien principe lunaire a été conservé dans les palais du
printemps et de LJautomne; de telle sorte que D’association des astérismes
aux divers mois se fait par opposition au soleil dans les palais équinoxiaux
et par conjonction dans les palais solsticiaux (fig. 8).
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ter le 2 et le 7 pour obtenir le groupement trimestriel caracté-
ristique:
11. 12. 1. — 7. 6. 5. — 8. 9. 10. — 4. 3. 2.

Le couple 2-7 correspond manifestement au couple Dracox-
CHIEN du cycle des douze animaux. Cette constatation nous per-
met d’accoler les deux listes dans la 3™ colonne (cycle tradi-
tionnel) du tableau de la page 226, ce qui nous fournit auto-
matiquement la forme réformée (2™ colonne) et la forme origi-
nelle (1" colonne) de cette liste. Cette reconstitution fait voir
que la dénomination des anciens mois tures ne suivait pas I'or-
dre chronologique. Leur numérotation combinait le calendrier
des Yin avec l'ordre de destruction des cinq éléments* qui
passe du printemps (E) & 'automne (W) puis & I'été (S) et a
I'hiver (N). Formule mystique attestant la propagation des
principes cosmologiques chinois dans 1’Asie centrale.

! Voir Arch. 1919, p. 578 et 580 ; et le Journal asiatique de janvier
1920. — On remarquera en outre que, dans le palais du printemps (E),
cette numérotation suit 'ordre sidéral réel (fig. 8) et non pas Pordre fictif
qui dispose les signes chinois dans le sens des aiguilles d’'une montre (fig. 5).
Cette dérogation confirme, d’'une maniére intéressante, ce que j'ai dit de
Pimmuabilité du Dragon. Cette immuabilité, qui a fait conserver & la lune
les palais équinoxiaux et qui a maintenu le Dragon du cycle 4 sa place
sidéraie, provient en effet de ce que le peuple était attaché & Fancienne
coutume d’observer la premiére pleine lune de ’année dans la constellation
du Dragon, observation qui implique 1'ordre sidéral réel et non pas 'ordre
fictif. (Cf. Arch. 1919, p. 202. Dans I’énumération des particularités des
signes chinois, j’ai omis de mentionner P'ordre fictif dans lequel ils sont
disposés, sur ’équateur comme sur ’horizon: N, E, §, W).
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