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lntroduction
Durant l'époque Yamato (ca. 300 - 710)t le Japon subit de

fortes influences et changements qui vont déterminer la relation
entre individu et communauté jusqu'à nos jours. Sous l'influence
de la culture chinoise dominante, les bases philosophiques,
religieuses et sociales d'une société nouvelle sont établies et
permettent la création d'un État japonais centralisé. Un reflet -
mais également moteur - de ces profonds changements est la
célèbre constitution en 17 articles (Jûshichrjô no kempô), attribuée
au prince Shôtoku et promulguée en 604. Souvent considérée
comme le premier texte de loi du Japon, cette « constitution »
consiste en 17 préceptes moraux pour les officiels travaillant dans
l'administration du gouvernement. Moins un texte de loi dans Ie
sens moderne du terme, cette constitution tente d'inciter les
fonctionnaires à servir loyalement le souverain et le gouvernement
central, et à. travailler en harmonie avec le peuple, pour le bénéfice
du nouvel État, encore fragile et menacé par des luttes intérieures
et extérieures. On peut y trouver des traces diverses de nombreux
textes chinois, néanmoins, la base morale pour l'individu et la
communauté est surtout influencée par les conceptions du
confucianisme,- tandis que l'aspect spirituel s'inspire des doctrines
du bouddhisme2.

COMMUNAUTE
GONFUGIANISME DANS
LE JAPON ANCIEN

I Yanrato, petile plaine au sud du lac Birva dans la régiorr de Nara, centre de l'enrpire
japonais atrcien. 1.e Itont Yantalo s'écrit lraditionellenrelt avec les caractères «grandir et
«hannonie». Pour les sigrrificalions tlu ternre Yanrato voir : Kôdansha Encl,clàpedia of
.Iaparr, Vol. \:lII, p. 308.
2 Par conftlcianisntc'et botrclclhisme sont ici compris les enseignemcnts classitlues alors
e\istallt ell Chine, sans différencier les écolc's diverses énrarant plus tard tle ces courants de
penséc.
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Après un brcf aperçu du contexte historique de l'époque

yamato qui u fort.lnent marqué la rédaction de cette constitution,

l'influence du confucianisme dans les 17 articles sera mise en

ér,idcnce et anal1,sée dans le contexte de l'évolution historique du

Japon. Quelques réflexions sur le rôle de cettc constitution dans le

Japon càntemporain vont conclure le présent exposé' Pour les

,,eisions des têxtes japonais et chinois utilisés, on se réfère à la

bibliographie et aux notes. La transcription des termes japonais suit

l. ,1,rt-è-. Hepburn, celle des termes chinois le Hanyu-Pinyin' Les

e*pressions chinoises sont données en italiqucs, ct pour simplifier

leur lecture les signes diacritiques sont omis'

Le Japon de l'éPoque Yamato

Durantl'époqueYamatolatraditionautochtone,surtout
basée sur un s1,stème de clans (uji) lié à des crol'anccs ct pratiques

religieuses de ce qui sera nommé à partrr de la fin du vI' siècle

shintoismes, subit les fortes influenccs du bouddhisme et du confu-

cianisme. une histoire complere de luttes entre les clans pour le

pouvoir et l'hégémonie militaire dans le Japon central marque-ie

àeU.,t ae cette période, encore relativement indépendante des

influences coréennes et surtout chinoises. Comme chaque clan

possédait ses propres dieux (kami)l liés aux ancêtres ou à

i'en'ironnement naturel, une hégémonie spirituellc accompagnant

et fortifiant les exploits militaires d'un clan était encore impossible,

empôchant ainsi la création d'un pouvoir fort, voire d'un Etat. La

,o.iété était divisée en une noblesse basée sur les grands clans

aristocratiques, et une classe d'agriculteurs organisée dans des

.o,-,.,,rru,rortés de r,illages'. Ces villages étaicnt liés politrquen eüt

et spirituellement à l'élite de la noblcsse locaic, qui détenait dans

un s1.stème patriarcal l',autorité spirituelle sur ses membrcs (uji no

ka,,i; promcttant la protccrion au\ pa's.rts. la noblesse rccei rit

d'eur I'indrspensable soutien économique Avec ia suprématie

, À 1'époque de l.enrpereur Yôntei (règûe 585-,§87)..afin de distinguer les anciennes

p*iq,,". ..1igi.ur.. du boutldhisnre : ttlile l'nlpcror believed in the Lau' of Buddha and

l.t*r"n..,1 thltt'a,'oltheGods».\ihongi,Vol ll,pl06 Letenne«\'oiedesdieux»était

u1ilisécicjàenChilretiansle«Clrssique-des]t,Iutaliorlsli(l'ryrrg)souslelingtiènresigne
ugrrr,. i oi. Ekikl'ô (l'ÿirg), l'okkanshoten, Tôkvô 1965, 1989, pp 108-1 l0
t il,intô 

"eut 
tlire iittéralemcnt «[-a voie tles rliettr» (kmri no nrichi)'

'Le non, pour ces corporations est «tre».
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d'une trentaine de clans et l'établissement d'une ligne impériale
par le clan dominant de Yamato. se déclarant descendant direct de
la déesse du soleil (Amaterasu) comnrençait une centralisation du
pouvoir autour de la personne du sour.erain, lui-même s'mbole de
I'unité de la nation et dc la solidarité entre les différents clans.
Cette consolidation du pouvoir était accompagnée par
l'introduction du s1,stème d'écriture chinois6, transmis d'abord par
des immigrants coréens (IV' -V' siècle). et plus tard aussi par des
érudits chinois (VII" siècle) Ces Coréens venaient surtout d'un
protectorat appelé Mirnana, que le clan du Yamato avait instauré à
l'extrémité sud de la péninsule coréenne afin de soutenir le
rovaume Paekché contre celui de sillaT. Bien accueillis à la cour de
Yamato, ces immigrants, artisans et sar.ants coréens furent bicntôt
naturalisés et souvent annoblis en remerciement des sen'ices
rendus. c'est surtout à trayers leurs connaissances de l'écriture et
de la culture chinoise, qu'ils apportaient un épanouissement
culturel inestimable au Japon. Cette introduction du s-vstème
d'écriture chinois der.ait rester par la suite fondamental pour
l'évolution de la langue japonarse, déterminant ainsi la fixation de
la pensée dans un idiome étranger à la langue parlée japonaise.
Pour l'unification de la nation sous une administration centrale,
cette introduction de l'écriture chtnoise s'ar'érait bénéfique, voire
indispensable.

Les immigrés coréens apportaient aur Japonais non
seulement les connaissances et manières techniques d'un système
d'écriture fortement développé. mais également les différentes
formes de pensée sur la nature et l'homme, la société et la
politique, firées dans une masse de textes chinois représentant, à

côté des courants de pensée du taoisme8 et du légismee, surtout les
doctrines dominantes du confucianisme et du bouddhisme. Tandis
que le taoïsme, avec sa r.énération de la nature, avait des points
communs avec le shintoïsme, le bouddhisme le complétait en
donnant un aperçu métaphy.sique et sprrituel d'un au-delà de la vie
sur terre, jusque-là inconnu dans la pensée japonaise. Le s1.stème
du légismc, a\rec sa conception de la loi visant surtout à créer un
s-vstème absolr"r et infaillible de récompenses et punitions. et le

u «Kanji» enjaponais.
'Pour les relations dLr Japon avec la corée voir G.B. sansom: «Japan -.A, short cultural
history», revised Edition, lirtrle 1973, 1991, pp. 63-66.
8 c)u daoisnre, se bâsa.r srr les rexles ae uroiilnosni enjaponais) et Zhuangzi (Sôshi).
'I-e légisme se base surloul sur Ies théories de Èan Feizi ieiliron--2g01233-).
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confucianisme visant à établir une société basée sur l'harmonie

entre indir,idu et comntunauté, dominaient déjà depuis la dynastie

des Han (-2061+220|o la vie socio-politique de la Chine et

devinrent pour 1'aristocratie japonaise des facteurs indispensables

pour la consolidation du pouvoir central et 1a suprénlatie sur des

lerritoires nouvellement conquis. Mais I'influence grandissante de

la culture chinoise. et surtout du bouddhisme, rcncontra durant le

sirième siècle une opposition importante d'anciens clans, surtout

celui des Nakatomi. alors liturgistes du shintoÏsme à la cour, et

celui des Mononobe, le plus influent clan militaire, chargé de la

protection du palais du souYerain. Aspirant à plus d'influence en

soutenant I'ouverture au monde chinois et au bouddhisme, le clan

ambitieux des Soga entra en conflit avec les Nakatomi et les

Mononobe, Après environ cinquante ans de luttes, les Soga

triomphèrent enfin de leurs ennemis.par une victoire militaire
(SgZ)i' et assassinat d'opposants (592)12, aplanissant ainsi la voie

pour le bouddhisme comme religion d'Etat, sans toutefois effacer

ies pratiques religieuses du shintoisme liées à la cour' C'est

égalcment à cette époque (592). que le souverain du Yamato prit le

tiire d'empereur céleste (tennô). assurarlt ainsi une ligne impériale

ininterrompue jusqu'à nos jours. Dans ce contextc de changenlents

politiqucs, religieur et sociaux, le prince Shôtoku promulgua en

60-l la constitution dcs 17 articles. tentant ainsi de fixer par écrit

ses conceptions pour l'établissement d'une nouvelle société'

Shôtoku Taishi (574 - 6221

La constitr.rtion des l7 articles est considérée comme

1'æur.re spiltuellc de Shôtoku Tats|i. mênle s'il n'est pas certain

qu'clle ait été rédigée par lui-môme sous la présente formc Mais

son cngagcntent pour une administration centrale d'après le modèle

chinois, ainsi que son soutien iltelsif du bouddhisme et de la

I0 Durart la dyrasie des Han le confucianisnre était déclaré religion d-État..Parl'application

des théories du légi.nre et du conluciarisme, l!'s Hatl créeltt un grand entpire chinois, apres

Ia prenrière unifiùtion sous les Qin (-221i-206). Ils continuaicnt ainsi l'oeuvre des Qin en

u,rifi,rnt 1.. mesures e1 poids, et etr donnant à l'écriture chinoise la fornre sous laquelle elle

est encore con,rue auloirrd'hui. Les caractères chinois sont nonrnrés sigines des Htn'. han:i
(kanji en japonais).
i'B"t"jll" Ju lrlont Shigi dars laqueile Nloriva, le chefdes N{ononobe. luttué
12 Assæsi,al du sor.^'erai, Suslrun (règ,e 587-592), peu fa'ora6lc au clarr des Soga.
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cultlrre chinoise, font de lui le pcrsonnage le plus influent de
l'époque pour le développcment de la culture et société japonaise.

Le prince Shôtokur3 était le deuxième fils dè i'.*p"r.r.
Yômei (règne 585-587) Après la mort de celui-ci, dcs luties de
succession et l'assassinat de I'empereur sushun (règne 5g7-5g2),
Suiko, la veuve de l'empereur Bidatsu (règne 5ZZ-SSS;, fut
procla*rée impératrice. En 593 I'irnpératrice suiko nomma
Shôtoku prince régnant, lui laissant ainsi le pour.oirla. En 594 le
prince shôtoku publia u, édrt impérial pour la promotion du
bouddhisme et soutint par la suite acti'emcnt la construction des
temples Hôkôji, shitennôji et Hôn'ûji, mesures par lesqueiles il
essal'ait d'étendre I'influence impéria1e sur les institutions
bouddhiques. Après a'oir su s'assurer le soutien des temples, il
réforma l'ad*inistration a'ec I'inauguration de douze .ungr, po.
lesquels les chefs des clans furent classés dans une hieàrc-hie
nouvelle. on peut noter que les titres de ces douze rangs étaient
déjà fortement inspirés par les 

'aleurs 
du confucianismel'. visant

ainsi à établir le rang selon Ie mérite indir.rduel, et non selon le
statut de naissance, il essal'ait de s'attacher fonctionnaires et chefs
de clans, et d'en faire des se^'iteurs fidèles du gou'ernement.
confirmant, avec la constitution des l7 articles, ses réformes
politiques et religieuscs, il préparait ainsi le terrain pour la grande
réforme Taika en 64516.

rr Shôtoku Taishi est re nor, .posthurne du prince unra'ado ou ur,ayado no miko.
littéràlenrent le nonr signifie «prince de la vertu de sagesse». En ce qui concenre la légende
de sa .aissa,ce dans l'entrée d-une étable (Umayarto), voir: \\,.ô. Aston: «Nihoigi -chrorricles olJapan fronr rhe Earliest Tinre ro A.D. 697, itsee;, rutrte 1972, Trvo voluircs
in one, II, p. 122 ; et Kôdanslia Encl,clopedia of Japan, Vot. f'1, pp. 17 l-172.
'o l-a décision de Suiko de s'abstenir de la poritique ;iait frotaütement prise pour issurer sa
securite personnelle el ganrrlir Ia stabilité de Ia ligne impéiiale.'' i\insi les l2 rarrgs conrierxreul six paires de catégories, ciont lc's cinq qualités morales du
conf.cianisme : bienveillance.(ren). rit.el (/r), ju-vic:e (r'r), sincérrté lriiry er savoir (:àr) plus
le tcnllL' dol)litrult pour \ enu {de).
'o_Rélorntes de l'ère Teike (6{5-6{9). pour plus de rlérlrls sLrr les réfonnes Taika votr:
«.Iapan-Handbuch». pp, 495-497,
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Les { 7 articles
La constitution de Shôtoku Taishi est un terte d'environ

1000 caractères chinois, divisés en 17 articles, arrangés

librementrT. Il est incorporé dans le « Nrhon shoki » (Annales du

Japo,), compilé vers 72018. Les articles sont insplrés par divers

textes chinois, comme le « Classique de la piété filiale »

(Xiaojing), le « Livre des Odes » (Shrling). le livre de Zhuangz'i

(Sôshi;te, et d'autres. Le texte contient des instructions destinées

Surtout aur fonctionnaires de l'administration et de la cour, les

principes et idées générales varient avec des ordres concre6' À

prerniEre vue ces principes paraissent assez \ agues. mais on ne doit

pas oublier qu'à cette époque, il n'existait rien de comparable au

iopon, et que la rédaction d'un texte moral réclamant le pouvoir

absolu pour le souYerain afrn de créer un Etat centralisé était pour

le moins audacieux. Afin de saisir leur importance politique, les

articles vont êtres présentés un par un dans leur contexte

historique20.

Article I

La constitution commence avec un appcl à l'harmonie
(rva), conception devenant primordiale pour la société japonaise'

En ces telrlps de luttes, il faut oublier l'adhésion à un clan ou un

groupe d'intérôts et obéir aux seigneurs et parents, c'est-à-dire aux

supérieurs. En suivant son supérieur, on n'entre pas en conflit avec

ses yoisils, i.e. d'autres clans. L'harmonie entre supérieurs et

Vassaux, à laquelle Shôtoku Taishi fait également appel, est une

conccption du confucianisme?l, afin de régler la vie entre individus

et entre les quatre castes de la société conlucéenne: les nobles

(slri/s&i), les pavsans (nôlnong), les artisans (kô/gong) et les

" tlne version du teÉe est donné en annexe. Elle suit le texle de l édition: «shôtoku Taishi

Jùshichirô Kempô,. ér1. Par S. Kôno, Institut irrtemational pour la culture Bouddhiste au

Daierli, Nara tgsg (Eaition japonais-allenrand). te 1ex1e chinois de cette édition se base sur

un exemplaire de la constit.tion datanl tle 1285 (Kôan Sèmc a.née) consené au Hôryùji-
,, l-e uNlhon shoki» ou «À-ihongr» est avec le «Kojiki» (Récit du temps jadis), compilé vers

712, la plus ancienne sortrce clrronologique dtr Japon.
t'Taoisie, environ -369i-286. Arasi rranscril Chtrnang-tzu, Tchouang-tseu, etc'
,n pour une version anglaise de la constiturion voir: Nakanrura !lajime : shôtoku Taishi,

Tôk1ôshoseki, l9g1,1992 (2à"éd.), pp 238-245 ; et Aston, \iol, II, pp' 129-l13'
rr\r;ir: «Entretiens rle Confucius,i,'tratluit du.-hinois par Àtlne Cheng, Éditions du Seuil,

Paris, 1981, p 108 (XIIl,23)
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marchands (shôlshang). Ce terme d'harmonie est par la suite
devenu un sy,mbole pour le Japon. et même un svnonvme pour un
grand nombre d'expressions concernant la langue, la culture et
l'identité japonaises22. Cet appcl à 1'harmonie provient d'un
passage des "Entretiens de Confucius" (Lun yu)23. où l'harmonie
est ér'oquée dans I'accomplissement du rituel (rei). Dans un sens
plus large, il s'agit de vivre également en harmonie (u'a) avec la
nature et les quatre saisonsrt. Par la suite cette conception de
I'harmonie (n,a) a permis la cocxistence pacifique des « trois
enseignements » (sanll,ô), c'est-à-dire le confucianisme. le
shintoisme et le bouddhisrners.

Article Il
Après son appel à l'harmonie, Shôtoku Taishi présente sa

forme spirituelle de la vérité : les trois trésors, ou valeurs du
bouddhisme. I1 s'agit du Bouddha (butsu), de la loi ou dharma (hô)
et de la congrégation des moincs (sô). ces trois trésors enscignent
la vraie voie à suir,re par I'individu. A'ec ces r'érités. les individus
peuvent suivre la lraie r.oie. car peu de personnes sont profon-
déme't mauvaises. Cette conception se trouve également dans la
tradition dominante du confucianisme, représentée par Mencius,
qui considère que la nature de I'honrme est bonner6.

Article lll
« Suivre les ordres du souverain » Afrn d'établir une

hiérarchie fonctionnelle, Shôtoku Taishi demandc de [obéissance.
Cette conception du légisme, mais égalentc*t du confucianisme, se
trouve dans de nombreux textes et conceptions philosophiques de
la Chine ancienne. En comparant 1e sour.erain au ciel (ten) et les

22 on attribue à shôroku Taishi égalenrent l'introduction de ce tenne pour le Japon, afin de
remplacer un honrophone utilisé â l'époque par les Chinois pour désigner les Japonais et qui
a la signification «nain», «dcllbnné». etc.
23 Lun Yu.1,12.
to \toir à ce sujel Arthur Walev : «Tlie Analects of Conftrcius», (1931), Unu,in H1mar1
I-ondon 1988. p. 86.t' En chine on comprenrJ par les «trois enseigneme,ls» (sanjtao) le confucianisme, le
taoisrle et le boucidhisnte.
25 \roir N{enc-ius, II A, 6.
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ministres et fonctionnaires à la terre (chi). 1a hrerarchre inclut une
composante métaphysique. L'harmonie entre ciel et terre donne
l'ordre des quatre saisons et fait dél'eloppcr toutes les énergies
vitales2T. La tentation de renverser cette harmonre etablie ne ferait
que provoquer le chaos. En suivant lcs paroles du souverain le
vassal évite des dommages pour sa personne.

Article lV
Afin de garantir le bon fonctionnement du gouvernement,

les fonctionnaires doit'ent montrer une attitude de décence (rei). Ce
terme est une expression clé dans le confucianisme, désignant un
comportement éthique conforme aur rèsles et rites établis par les
ancicns. Sans 1a connaissance de ces bonnes manières, établies et
codifiées, I'on ne peut se maintenir en sociétér8 L'individu ne peut
pas non plus devenir un honnête homme. un « gentleman »

(kunshiljunzl), but du perfectionnement de soi-même dans la
conception confucianiste. Si les supérieurs ne peuvent pas montrer
I'exemple, ne se comportent pas décemment (rei), les inférieurs ne
restent pas dans I'ordre et cela entraîne rébellions et insurrections.
L'importance que Shôtoku Taishi accorde à ce terme de rite (rei)
est soulignée par le fait qu'il le mentionne six fois dans le présent
article. L'influence de cette inrportance accordée à la décence se

retrouve encore aujourd'hui en Chine, mais est devenue beaucoup
plus importante au Japon, où sans cette décence (rci) on perd la
face et sa position sociale.

Article V
Le comportemcnt de I'honnête homme (kunshi) implique

qu'il ne vise pas uniquemcnt son avantage (ri) personnel, attitude
déjà explicitement soulignée par N{encius". Dans les décisions
juridiques, les juges ne doivent pas se laisser influencer par la posi-
tion sociale dcs plaignants ou par des cadeaux. Dans Ie peuple il y,

I Pour l'lrarlronie entr'e ciel et terre el la cotrception tlu cosrnos chiuois, voiro: Fung Yu-lan,
Vol. l, pp. 3 I -33, et pp.n343-344
28 -. .\'ùlr lilrllr. .\\. -1.t'Voir 

à ce strjet l entretien de \lcncius avec le roi Ilui I.,iang, \{encius I À 1.
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a chaque jour mille querelles, sans des décisions de justice
compréhensibles, I'ordre social serait corrompu. Cct appel à l'hon-
nêteté est également une condamnation de la convoitise et de la
pratique courante à l'époque, d'obtenir par des offrandes et
d'autres pratiques religieuscs des avantages matériels. Au départ, le
bouddhisme était également considéré comme une t.oie d'obtention
d'avantages matériels par des offrandes ou comme une protection
contre les maladies3o.

Article Vl

Afrn de maintenir l'ordre social, il faut punir les mauvaises
actions et récompenser les bonnes, condition de base dans les
conceptions légistes pour l'établissement d'un État fort. Différen-
cier le bien (zen)3r et le mal (aku), exclure les opportunistes et
porteurs de mauvaises paroles permet d'éviter des troubles, car ces
personnes ne montrent ni de loyauté (chû) envers les supérieurs, les
régnants, ni de bienveillance (in) envers les inférieurs, le peuple.
Les termes de loyauté (chû) et bienveillance (1in) comptent parmi
les vertus importantes du confucianisme et règlent 1'attitude
réciproque d'obligations sociales entre supérieurs et inférieurs.
Tandis que les régnants exigent la loyauté du peuple, ils ne doivent
pas abuser de leur pouvoir mais régner avec bienveillance (in).
Cette attitude se trouve encore aujourd'hui dans toutes les échelles
et domaines de la société japonaise, de 1'école jusque dans les
cercles du gouvernement. Un exemple est la relation entre
« sempai » et « kôhai » à laquelle un Japonais se voit confronté dès

son enfance. Jeune, il est « kôhai » et suit la personne plus âgée,

après un certain temps il prendra lui-même le rôle de « sempai »

pour s'occuper des plus jeunes. Vu que la communauté est
composée de relations humaines variées, un individu peut jouer en
même temps plusieurs rôles différents dans le tissu de la hiérarchie
sociale.

10,, ^Y Orr sanson p. / l.
" Ce ten'ne est différent de I'expression «zen» (nréditalion) du zen-bouddhisme.

31
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Article Vll
Pour garantir le bon fonctionnement des relations humai-

nes dans la hiérarchie de la communauté, chaque individu doit
connaître sa place. Une société hiérarchisée comme celle du
confucianisme ne peut fonctionner que si les obligations, devoirs et
cercles d'actions de chaque individu sont bien défrnis. Il faut que

chaque personne, et surtout dans le fonctionnement de l'adminis-
tration d'Etat, reste à sa place et ne dépasse pas ses compétences.
De ce fait, comme le note Shôtoku Taishi, « les anciens sages

cherchaient toujours une personne pour remplir une fonction bien
précise, mais ils ne cherchaient pas à trouver une position
quelconque pour une certaine personne ». Dans ce monde, peu de
personnes sont nées avec le savoir, on atteint à la sagesse
seulement après une longue période de discipline de soi-même.
Cette discipline est nécessaire pour l'éducation confucianiste, afin
de permettre 1e perfectionnement de l'individu.

Article Vlll
Comme l'article V, celui-ci donne des instructions très

précises aux fonctionnaires de l'État : « Il faut arriver tôt le matin à

la Cour et se retirer seulement tard le soir, car les affaires publiques
ne peuvent souffrir de négligence. En arrivant tard, on néglige les
affaires urgentes, en partant tôt, beaucoup d'affaires ne vont pas

être terminées ». Cette attitude d'être à son poste, d'être présent, se

maintient encore aujourd'hui au Japon, et surtout dans le monde du
travail. En étant présent, même s'il n'y a rien d'important à faire,
I'individu montre son zèle, son engagement et son attachement à la
communauté (groupe de travail, emplol,eur, etc.). Ceci implique,
qr.re les supérieurs, qui doir,ent montrer l'exemple, vont souvent
arriver les premiers et partir les derniers.

Article lX
L'harmonie entre individus ne peut être établie que dans

une ambiance de confiance. La confiance ou sincérité (shin), une
autre r,ertu du confucianisme, est la base de la justice (gi). Souligné
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par les confucianistes. la confrance (shin), a été également
considérée comme importante par les taoïstes, ainsi que le montre
par exemple le demier chapitre du livre de Laoz132. La confiance
est la clé pour les affaires et la clé pour le succès. Qui veut
aujourd'hui faire du commerce avec les Japonais, doit d'abord
gagner leur confiance, raison pour laquelle les premiers contacts
s'établissent très lentement, ce qui suppose de la patience dans les
négociations avant d'aboutir à un contrat. Mais considérer la
confiance comme base d'une société harmonieuse veut également
dire, que l'individu doit s'ôuvrir à la communauté, ne rien cacher -
car il doit avoir de la confiance -, ce qui demande une transparence
de la sphère personnelle de I'individu qui n'est pas facilement
acceptable pour un individu occidental. Tout comme le terme
d'harmonie (rva), la confiance (shin) joue aujourd'hui un rôle plus
important au Japon qu'en Chine.

Article X
L'harmonie de la société exige I'acceptation des différen-

ces. Il ne faut pas se mettre en colère parce que les hommes sont
différents. Comme chaque personne a un esprit différent, les autres
n'ont pas toujours tort, comme nous n'a.r,ons pas toujours raison.
Sagesse et bêtises se succèdent et parfois il faut s'accorder avec
l'opinion de nombreuses personnes. Shôtoku Taishi fait ici appel à
I'indulgence qui résulte de la relativité de toute chose, une attitude
certainement influencée par le bouddhisme, mais demander à

l'individu de se soumettre à l'opinion du groupe est également
exigé dans le confucianisme. Il est intéressant dans ce contexte de
comparer des proverbes japonais aussi différents que « Dix
hommes, dix couleurs » (û-nin to iro) et « Le clou proéminent doit
être enfoncé » (deru kugi rva utareru), le dernier montrant que
souvent le droit à la différence est sacrifié pour I'intérêt de la
communauté.

" Voir [-aozi, chapilre 8l
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Shôtoku Taishi s'adresse à nouveau concrètement aux
fonctionnaires en demandant de distinguer clairement entre mérite
et faute et d'appliquer avec conséquence récompense (shô) et
punition (batsu). Une attitude tout à fait légiste, à rapprocher à

l'article VL

Article Xll
Pour stabiliser le statut encore fragile du souverain japo-

nais à l'époque, Shôtoku Taishi souligne le pouvoir absolu du
souverain. « Le pays n'a pas deux souverains, le peuple n'a pas

deux maîtres. Le souverain est le maîhe de la terre et du peuple ».

Lui seul prélève les taxes. Les fonctionnaires ne sont que ses

vassaux, n'ayant aucun droit de réclamer eux-mêmes des taxes.

Pour la création de l'État, cette concentration du pouvoir absolu
dans la personne du souverain était primordiale, bien que I'histoire
du Japon ait monffé par la suite qu'il s'agissait d'une illusion. Avec
le déclin de la noblesse de la cour (kuge) durant l'époque Heian
(794-1185), et l'arrivée de la classe de guerriers (buke) dans les
services de clans influents, l'empereur n'était plus maître du
pouvoir militaire qu'il devait par la suite léguer aux shôguns.

Ceux-ci décidèrent par la suite du sort du Japon, jusqu'aux
bouleversements de la société japonaise durant l'époque Meiji
(1868-1912), qui amenèrent à la réinstauration de l'empereur dans

ses anciens pouvoirs de chef d'État, pour des raisons politiques.
Jusque-là l'empereur n'était que le symbole de l'unité du pays et le
premier prêtre du shintoïsme, tandis que le gouvernement du pays

était dans les mains du shôgun.

Article Xlll
Ici encore Shôtoku Taishi donne des directives comme

dans les articles V et VIII. Un fonctionnaire doit se montrer
responsable et capable dans l'exercice de ses tâches diverses. Il
peut arriver qu'il soit absent dans des affaires publiques en raison
d'obligations officielles ou d'une maladie. Mais celles-ci ne
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peuvent être par la suite des excuses pour remplir ses fonctions ou
entraver les affaires publiques. Ce sens de responsabilité est
incarné par l'honnête homme confucianiste (kunshi), qui cherche
d'abord les erreurs en lui-même ; c'est d'abord lui-même qu'il met
en cause, au lieu de chercher toutes sortes d'excuses comme le fait
I'homme de peu (kôjin)33 qui est. dans le vocabulaire confucianiste,
l'opposé de l'honnête homme.

Article XIV

La hiérarchie confucianiste attribue à chaque personne une
place. Mais souvent la hiérarchie est mise en question par
mécontentement ou par jalousie. La jalousie est un mal que tous les
fonctionnaires, hauts et bas, doivent éviter, car elle engendre vite
un cercle vicieux. Un pa1,s ne peut être gouverné, que si on soutient
les personnes qui nous dépassent en sastes pour l'établissles sages

sont rares, peut-être une personne de sagesse en 500 ans, mais
aement d'un E- eremple est la rela. Bien que la jalousie fasse
partie des vices du bouddhisme, I'accent placé sur les
fonctionnaires et la façon de gouverner le pa1,s semble être inspiré
plutôt du confucianisme. L'idée de la rareté des hommes accomplis
et des sages se trouve également chez Confucius3o. Les termes de

sage et d'homme accompli sont également utilisés dans le taoïsme,
mais un taoïste ne fera pas appel au peuple pour soutenir un sage

dans le gou\remement du pavs, car pour lui un sage devrait
posséder assez de vertu (toku/de), pour que tout le monde le suive
dès qu'il apparaisse.

Article XV

« Laisser en arrière I'intérêt personnel et mettre en avant
l'intérêt public, est la voie des fonctionnaires. Si on ne pense qu'à
ses affaires personnelles, l'amertume, la jalousie et la discorde vont
suivre. Et là où il 1'a discorde,la loi et 1'ordre vont être en danger.
C'est pour cette raison que le premier article faisait appel à

I'harmonie entre supérieurs et inférieurs. Son sens est pareil à

3r \roirlrnl'1, XV,20.* Yor Lunwt, VII, 25 el VIII, 20.
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celui-ci ». Cette référence interne de Shôtoku Taishi indique
l'importance qu'il accorde à l'harmonie. La dernière phrase semble
dans ce contexte un peu déplacée, et si on supposs une manipula
tion du texte, il est possible que le présent article ait d'abord figuré
à la fin de la constitution35.

Article XVI

Encore un ordre très concret de Shôtoku kôhai : « Utiliser
le peuple (pour des travaux publics) est une ancienne coutume.
C'est durant les mois d'hiver qu'il y a du temps libre pour utiliser
le peuple. Du printemps jusqu'en automne sont les périodes
consacrées à l'agriculture et aux mûriers pendant lesquelles on ne

doit pas utiliser le peuple. Car comment se nourrir sans agriculture,
comment se vêtir sans mûriers ? »»36. Cet ordre va à l'encontre des

abus des travaux publics ou privés que certains nobles exigeaient
des paysans à n'importe quel moment de l'année, plaçant ainsi leur
intérêt personnel avant l'intérêt public, - avec des effets néfastes
pour les récoltes. Il s'agit de souligner l'importance de l'agriculture
pour l'Etat, et de vivre en harmonie avec les exigences des quatre

saisons.

Article XVll
La constitution de Shôtoku Taishi se termine, au moins

dans la forme traditionnellement transmise, avec un article
considéré comme premier indice de démocratie dans l'histoire du
Japon3T « Les affaires importantes ne devraient pas êhe décidées
par une seule personne. Il faudrait en discuter avec un grand
nombre de personnes ». Dans des affaires moins importantes, on
n'a pas besoin de consulter un grand nombre de personnes, mais
dans les affaires importantes il faut arriver à une bonne conclusion
afin d'éviter les erreurs. Cette attitude est encore aujourd'hui
profondément ancrée dans la société japonaise. Le fait que malgré

il Voir aussi Nakamura: «Shôtoku Taishi», p. 239.
16 Avec les leuilles du mirrier on nourrissait les vers à soie.

" Voir Nakanrura Ilajime: «A Conrparative History of Ideas», p.336: «This is the
beginning oljaparese democratic thouglrt. Tlris arlicle corresponds to the first article, whieh
stâted that discussion should be carried on in a spirit ofconcord->r
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I'existence d'une hiérarchie, des personnes d'un niveau différent
participent à la prise de décisions, a un impact considérable sur
l'individu et la communauté, comme montrent par exemple les
relations humaines dans le système des cercles de qualité des
entreprises. L'individu ne doit pas supporter une décision tout seul,
mais il s'assure à I'avance du soutien et de la loyauté de ses
collaborateurs. Le pfocessus pour arriver à une décision prend
peut-être plus de temps, mais comme tout le monde a été informé
et consulté, l'application de la décision se fera beaucoup plus vite.
Pour la communaute, l'harmonie reste préservée.

Gonclusion

Nous avons souligné l'importance des influences
confuciainistes dans la constitution de shôtoku Taishi. ces
influences se trouvent aujourd'hui encore dans la vie quotidienne
des Japonais", bien que la société moderne commence à changer.
Le Japon doit en effet faire face à plusieurs tendances oppo."..
aux valeurs anciennes. Premièrement il y a l'influence des valeurs
occidentales, et surtout américaines, qui fait que l,on accorde de
plus en plus d'importance à l'individu au détriment de la
communauté. ceci implique que les jeunes Japonais ne veulent
plus consacrer au travail autant de temps que le faisaient encore
leurs parents durant les décennies d'après-guerre jusqu,aux années,
80. Habitués à vivre dans l'une des premières sociétés de
consommation, ils souhaitent profiter librement des valeurs établies
par la surproduction. Deuxièmement il n'est plus possible, à nohe
époque de mondialisation, de garder une société fermement basée
sur une hiérarchie confucianiste. Avec chaque étranger, la
hiérarchie du modèle japonais est mise en question, .huque
personne qui n'occupe pas une place bien défînie dans cette
hiérarchie affaiblit un peu plus l'ordre établi. Ir est intéressant de
noter dans ce contexte que l'époque ou le confucianisme a eu le
plus d'influence au Japon, fiit l'époque Tokugawa (1600-lg6g),
durant laquelle le Japon était presque complètement coupé du
monde extérieur. La politique de fermeture hermétique du pays des

38 Lr socié1é coréenrre esr encore phrs dominée par les conceptions du conltrcianisme que le
Japon. Depuis queltlues années on peut remarquer également une réorientation veis les
valeurs dLt colrfuciiurisnre err Chine.
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shôguns Tokugau,a allait de pair avec la promotion du
confucianisme et du néo-confucianisme. qui marquaient
profondément la vie culturelle et politique du Japon. ce fut àurant
ces deux siècles et demi de paix que les bases du Japon moderne
furent établies. Bien que pour beaucoup d'occidentaux et un
nombre grandissant de Japonais le modèle japonais ne semble plus
exemplaire, voire dépassé dans le domaine économique, le Japon
va certainement continuer à jouer un rôle important face aux défis
auxquels se trouvent confrontées les sociétés modernes. Son
extraordinaire capacrté d'adaptation aux changements et sa faculté
d'harmoniser tradition et modemité vont probablement permettre
au Japon de présen'er les 

'areurs 
du confucianisme, tani qu'elles

continuent - comme elles l'ont fait durant presque quinze ,iè.1.. -
de s'ar'érer bénéTiques pour l'individu et la communauté.
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