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I. Introduction

Mao Tse-tung, dunant la période de la révolution et des
troubles ainsi que dans celle de réunification aprés la prise du
pouvoir, s’est heurté a de nombreux problemes sérieux. On
voit, dans la théorie qu’il a développee pour sa politique et
pour expliquer son point de vue, une conception du monde
et une logique particuliéres.

Parce que ce n’est pas une “théorie d’un systeme, une
méthode pensée en vue d'une pratique” (1) il est trés difficile
d’utiliser un quelconque systéme théorique pour Iexpliquer.

*o R bR
1)  Franz Schurmann, Ideology and organisation in Communist China.
New England Edition (University of Califarnia Press, 1970), p. 73.
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Mais sansse lier 3 cette sorte de difficultés, on peut com-
parer la pensée de Mao Tse-tung avec d’autres conceptions
sociales et d’autres pensées. On peut alors voir dans sa pensée
une particularité évidente.

En nous appuyant sur lhistoire chinoise ainsi que sur
ses recueils de discours et sa pensée, nous examinerons l'interet
qu’a eu sa pensée dans le développement de I’histoire chinoise
et quelle est sa contexture.

Nous examinerons en premier lieu I'origine de la pensée
de Mao Tse-tung et plus particuliérement, de ses intrigues
dans I’histoire chinoise. Sous les conditions historiques d’une
direction forcée de la pensée, sest réalisé parmi les gens quelque
chose de contraire a la culture chinoise. Toutes les immenses
contructions réalisées par le peuple €taient faites en vue d’un
but politique ou comme moyen politique. Mais il n’y a rien
eu de fait dans le sens d’une volonté d’indépendance indivi-
duelle sur le plan de la religion ou de P'art.

Par exemple I'héritage laissé par la culture chinoise, tel que
la Grande Muraille ou “le Szu ku ch’iian shu mEZE @
représente la volonté d'un Etre, empereur, et a été réalisé
par le peuple qu’on a fait-travailler comme une machine. En
voyant cet héritage on comprend qu’il y a eu trés tot dans
la politique chinoise la force d’une fidélité au souverain (roi,
empereur) et un collectivisme .

2) Bibliothéque compléte en quatre sections, grande collection des
livres chinois classés en quatre sections (livres canoniques, histoire,
philosophie, me’langes) compilée sous Ch’ien-lung (Ch’ing), repro-
duisant 3.460 ouvrages.

3) CWien Mu ## | “Lun Chun-kuojen” wiA , Chungkuo
jen yueh-k’an wAAR , vol 1. No. 8, September 1979.
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II. L’ideal Politique Chinois et Confucianisme

Confucius vivait dans une époque ol la dynastie des Chou
J 6tait en décin, ol les princes fondataires désagrégeaient
I'empire. Depuis longtemps les troubles politiques succédaient
aux désordres sociaux. A I’epoque cefte situation troublée
semblaitétre permanente, I'angoisse se répandait dans I'empire.
Des penseurs éminents se mirent a réfléchir et consacrérent
rous leurs efforts a trouver une issue a cette situation.

La pensée de Confucius est née dans cette circonstance.
Dans sa pensée, les regnes de Yao et de Shun étaient ideaux.
La politique (I'administration) de Wen Wang 3% , Wu Wang

HFE et de Chou Kung J84  est celle du monde idéal de
Confucius. Il avait une conception idéale d'un Etat utopique,
¢’est-a-dire d’'un monde chinois unifié, jouissant de ’ordre, de
I’humanité et du bien-etre économique, situation réalisé dans
le temps antiques mais qu’on ne retrouvait plus depuis que le
privé et I'ego I’emportaient sur le public et la collectivité.

“Le maitre dit: Ce fut l’époque des trois grands souverains
de I’Antiquité qui se rapprochaient le plus du Grand Tao (la
voie ideale). Moi, Ch’iu & , je n’y peux atteindre; je ne peux
que souhaiter que cela soit réalisé. A Iépoque du Grand Tao,
les gens ne se préoccupaient que du domaine public. Les homme
de vertu et de compétence furent invites a prendre part au
gouvernement. Tout le monde se faisait confiance, et vivait dans
laffection. L’amour ne se limitait pas seulement aux parents
et a ses propres enfants. Les vieux et les robustes, de leur c'c}te/:,
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trouvaient des emplois convenables. Les enfants, les veufs, les
veuves, les orphelins, les-malades recevaient tous une protection
appropriée. Les homme avaient les emplois qui leur corres-
pondaient, les femmes avaient leur foyer. Les biens n’étaient
pas gaspillés, mais ils n’étaient pas non plus thésaurises, La
force et la passion étaient quand nféme nécessaires et elles de-
vaient se manifester, mais elles étaient utilisées non pas dans un
but privé mais pour le bien de la collectivité. Ainsi, on prévenait
tout mobile nuisible & la societé et les voleurs et les rebelles n’
existaient pas. Les gens pouvaient sortir sans verrouiller la porte.
Voila ce qui s'appelle le Ta t'ung (la Grande Concorde)”.m

Ainsi, cet Etat utopique, idéalisé nettement par Confucius,
était censé se situer dans la période antique pourtant repérable
par des documents précis, et c’etait le modele d’une commu-
nauté organique, paisible et ordonnée qui, gré\ce a un gouverne-
ment sage et humain et a I’elevation du niveau moral de la popu-
lation, réduisait au minimum is risque de fairo surgir la moindre
agressivite, soit sur le plan socio-politique, soit sur le plan
individuel. Ceci correspondrait en quelque sorte a la sociéte
sans classes, sans luttes sociales et sans aliénation qu’allait
préconiser l'utopie socialiste. Cet idéal avait été réalisé.
selon Confucius, par les premiéres dynasties antiques dans sa

forme la plus parfaite, et renouvelé par les fondateurs ultérieurs
chaque fois que cet idéal était oubli€ et bafoué par la classe
dirigeante.

Confucius était conscient qu’un régime socio-politique sain
et vigoureux se défait lorsque I’équipe dirigeante dévie de

4) Lichi % ,chapitre, “Liyun” g
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I'esprit fondateur et se prend dans ’engrenage de arbitraire,
suscitant des dissensions parmi les dirigeants subalternes et des
mécontentements parmi le peuple. Le danger de cette dégrada-
tion politique €tait grand et le contrepoids qui pouvait y réagir
était minime, parce que les souverains etaient d’origine militaire
ou hereditaire, ignorant souvent les idees profondes necessaires
a la consolidation d’un régime politique durable, et que les
intellectuels risquaient trop de choses en se dressant contre
le pouvoir établi.

Les seuls moyens disponibles pour les intellectuels con-
fucéens de faire pression sur les détenteurs du pouvoir étaient
d’agir par le biais de la peur de la mort de ces derniers en leur
brandissant d’une maniére prudente et discréte I'épou-vantail
des rebellions et des révoltes et le courroux du Dieu du Ciel,
des esprits des anc€tres et de beaucoup d’autres divinités qui
préoccupaient Pesprit des Chinois de cette époque. Pour
rapprocher ces détenteurs du pouvoir de I'idéal des fondateurs,
il importait done de leur rappeler I'importance non seulement
de I'étude des canons classiques mais aussi du culte du aux
ancétres et dfi respect du aux parents, aux personnages ageées,
aux traditions, enfin tout ce qui pouvait contenir le penchant
de ces dirigeants pour ’abus et la déraison.

“Les entretions du Maitre se rapportaient constamment au
Shin ching  F#% , Shuching BfE, etau Lichi g »®
“La dynastie de Chou avait une culture splendide, car elle avait

pu se référer aux deux dynasties qui la précédaient. Jentends
suivre 'exemple de Chou™. ©)

S) Lunyu i , chapitre “Shu erh”
6) Lun vu, chapitre “T’ai po” %@
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Des études archéologiques récentes ont etabli que la dynas-
tie des Chou, qui fut la puissance qui succéda a de la dynastie
des Hsia, avait instauré un systéme politico-social hautement
intégré dans le but de se concilier la population occupée et de
profiter éventuellement de son plus grand raffinement culturel
par une politique équilibrée de recrutement selon la naissance
et le mérite. V) La tdche de Confucius fut de retracer les prin-
cipes fondamentaux qui régissaient cette dynastie idéale, en
accentuant les aspects qui correspondaient le mieux a sa concep-
tion politique et morale. Donc, pour des motifs a la fois
pratiques et moraux, Confucius insiste sur la nécessité pour les
dirigeants et les intellectuels de s’inspirer des faits et des lecons
des legons des anciens.

“Le maitre dit: La connaissance des choses n’est pas innée
en moi; mais j’aime P'antiquité, et je m’applique a cette étude
avec ardeut”, ®

“Confucius dit: Je suis transmetteur et non pas créateur. J'ai
une passion pour les anciens et je crois en eux. Je m’aventure a
me comparer avec notre viaux Peng ¥ (sage mythique de
la Chine antique)”. ®

Cet idéal, dans la réalité, dégénere en une société rigide
et policée a la suite de I'apparition du principe d’égoisme et
de cupidité, et de la généralisation du systéme de la famille
privée.

7) Cf. Creel, H.G., The Origines of Statecraft in China — The Western
Chou Empire, Chicago and London, 1970.

8) Lunyu, chapitre “Shu erh’” uif

9) Idem.
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Confucius déplore la degénérescence de cette sociéte idéale

en une société déchirée par les contradictions internes et eénonce
les modalités possibles de sa réglementation et de son gouverne-

ment.

“Depuis que les principles de Ta t'ung se retirérent, chacun
s'appropria le monde uniquement comme s’il lui appartenait
et aima uniquement ses propres parents et ses propres enfants.
Les taxes et les corvées furent imposées en faveur des intérets
individuels. Les princes érigérent en principe legal le systeme
de succession politique héréditaire. Ils durent construire des
forteresse et des fossés pour se protéger. En etablissant les
principes du Li, on voulut fixer les rapports concrets entre le
souverain et les sujets, rendre solidaires les parents et leurs en-
fants, faire régner 'amour entre les frére et entre les conjoints.
On dut délimiter les champs, respecter le courage et le savoir.
Chaque individu accomplit d&s lors des mérites pour son propre
compte. (D’ol surgirent) des complots, des guerres et des ré-
voltes. (Pour faire face a cette situation), les rois saints de Yu,
T’ang, Wen, Wu Ch’eng et les souverains de Chou choisirent des
principles idéaux de gouvernement. Ils s’appliquérent tous a
ces principes du Li. En s’y reférant, on put dés lors respecter la
sincérité et la fidélité. Les fautes furent corrigées, les principes
humanitaires furent exigés, la modestie fut apprise. Ainsi, il fut
annoncé @ tout le monde qu'il y avait des principes contants %
respecter. Ceux qui enfreignaient ces principes, fussent-ils les
détenteurs du pouvoir, étajent renversés par le peuple en tant que
malfaiteurs. Cet état de société s’exprime par is concept de
Hsiao K ‘ang (ou tranquillitg)”. (10

10)

Li chi, chapitre, ‘i yun” @
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L’idée qu’une société idéale existait et que cette société
avait dechu, nécessitant ainsi une intervention politique pour
la rétablir, est une idée constante qui est soigneusement déve-
loppée par les confucéens en tant que principe fondamental
de leur doctrine. Elle implique deux conséquences logiques
tres importantes. D’une part, la possibilit€ d’exetence d’une
telle societé idéale signifie que I’homme posséde une capacité
morale et culturelle infinie, ce qui définit a priori la marge de
toute action politique dans une borne €troite. D’autre part,
le fait que la société ultérieure s’est altérée et que la societd
réelle comporte des éléments et des tendance mauvaises im-
plique que I'énonciation de I'idéal et des idees sur la société
n’entraine pas automatiquement leur réalisation dans la prati-
que. C’est pour cette raison que I'action perpétuelle de traduire
les idées en pratique et I’effort de dépouiller ces idées de leur
caracters formel et mensonger est une exigence qui préoccupe
constamment I’esprit des confucéens.

L’essentiel de la pensée de Confucius est le Jen 4= , soutien
de la soci€té idéale. Dans le texte du Lun Yii #®FE , Confu-
cius et ses disciples parlent beaucoup de Jen.

Fan Chi # ;g demanda cé qu’etait I'essence du Jen, le
maitre lui répondit: Se comporter avec gravité, régler les affaires
avec prudence, traiter les gens avec fidélité”. an et ‘“Aimer

les autres”. ¥

11)  Lun yu, chapitre, “Tse lu” ¥
12)  Lun yu, chapitre. “Yen yuan” gi#
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Yen Yuan demanda aussi ce qu’était I’essence du Jen, le
maitre lui répondit: ““Se maitriser et retourner versle Li i
C’est cela le Jen., Yen Yian dit: Permettez moi de demander
ce quétait le Jen. Le maitre dit: Ce qui n’est pas le Li nous

ne le regardons pas, ce qui n’est pas le Li nous ne ’écoutons
pas, ce qui n’est pas le Li nous n’en parlons pas, ce qui n’est
pas le Li nous ne nous en occupons pas™. (3

On comprend que le Jen est la bonne volonté pour §
occuper d’autrui et aussi la raison d’tre un homme. Au sein
de 'enseignement de Confucius, le Jen est en fait la demande
morale fondamentale. Cet esprit moral se manifeste par le Li.
Le Li est la bonne relation humaine et la bonne conduite.

Ch’i Ching kung HBELA demanda ce qu’était le Li, le
maitre lui répondit:

*“Les princes se comportent comme en princes, les fonction-

naires (Sujets) se comportent en sujets (fonctionnaires), les

fils se comportent en fils”. (%)

Cest-a-dire, le Lj est ’habitude d’agir correctement.

Selon Confucius, cette société idéale Ta tung n’est pas
une illusion ou une idée seulement théorique, il cherche lui
~ N . . . . N .
meéme a la réaliser. Confucius estimait que I’enseignement
serait la force motrice pour changer la société et il enseignait
le grand public, il enseigait sans tenir compte des différentes
classes sociales de ses disciples.

13) Idem.
14) Lun yu, chapitre. *Yen yuan” gy
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“Le maitre dit:
A partir d’'un paquet de viande séchée comme honoraire, je
ne refuse 4 personne mon enseignement”. (15)

Il voulait que ses disciples soient pleins de sollicitude
envers le monde, participant aux affaires politiques que son
idée soit implantee dans ce monde grice 4 I’enseignement
public et les efforts de ses disciples. 1l pensait aussi que les
gouvernants devaient influencer le peuple par leur vertus.

“La conduite des hommes vertueux (les souverains) est comme
le vent, la conduite du peuple est comme les herbes, les herbes
courbent quand elles sont soufflées par le vent.” (16)

Chi Kang Tze ZEF  demanda au maitre ce que signifie
“gouverner”, le maitre lui répondit:

“Cest pratiquer la droiture. Si vous vous comportez correcte-
ment, qui pourrait ne pas vous suivre?” an

On obtient le savoir en observant les phénomeénes et en
examinant les biens. Ayant obtenu le savoir, on peut avoir
un esprit sincére. Ayant un esprit sincére on peut travailler
a sa perfection, ensuite on peut bien gouverner sa famille.
Alers on arrive 4 mettre le pays en ordre et enfin on est capable
de faire la paix dans le monde entier. Ainsi on sait que le

15)  Lun yu, chapitre. **Shu erh” i
16)  Lun yu, chapitre. “Yen yuan™ i
17) Idem.
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souverain tout comme le vulgaire doivent travailler d leur
perfection. a8

Par ces idées nous savons que dans le confucianisme une
bonne société est basée sur la demande que chaque membre
travaille 4 sa propre perfection.

Confucius pense encore que le “Cheng Ming IE#® ” (recti-
fication de I'appellation) serait 1’essentiel de I’ordre dans une
société.

“Tze Lu -F@&  demanda: Le price Wei souhaite que vous
administriez son pays, qu'est-ce que votre prémiere démarche?
Le maitre répondit: je vais rectifier tous les titres Si les titres ne
conviennent pas 3 leurs états, on ne pourra pas prendre la parole
et alors on ne pourra pas mener a terme les affaires, dans ce
cas 14, les institutions (le rite et la musique) ne se développent
pas, la justice ne peut pas £tre entretenue. Sans la justice, le

peuple ne saurait de quelle manicre il peut agir et quel jugement
doit &tre porté sur chaque chose, chaque fait”. 19

Confucius a son critére pour évaluer les faits en visant
la société idéale et il pense que ce critére — c’est-d-dire les
bonnes moeurs et la vertu, d’aprés lui, — est le plus vrai. Ainsi
pour Porthodoxie de la Voie il critique souvent rigoureusement
les hérésies de I'époque.

Le maitre dit:
“Abandonnez la musique du Cheng % (la Cythare), eloighez
les beaux parleurs ear la musique du Cheng est immorale; les

18)  Li chi, chapitre. “Ta hsueh” xa¢
19) Lun yu, chapitre, “Tze v Fi&
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beaux parleurs sont dangereux.”(20)

Le maitre dit:

“Je me bats contre la couleur violette qui trouble le rouge, je
me bats contre la musique de Cheng qui trouble la musique
digne, je me bats contre les beaux parleurs qui dégradent un
pays.” @n

C’est pourquoi aprés sept jours de gouvernement, il fit
exécuter le ministre Shao Cheng Mao A IFS1 @2 car celui-
ci avait confondu le vrai et le faux, le bien et le mal. Hous
estimons qu’il supprirné une personne d’opinion différente.
11 croit que son idéal est unique, absolu. Il ne permet pas la

coexistence de courants de pensées différentes de la sienne.

IIL Les vues de Mao et Critique du Confucianisme

1. De la critique du Confucianisme :

Le temps auquel Mao appartient se caractérise par I'opp-
ression méthodique et Pexploitation délibérée des classes
dominantes i Pintérieur et des forces impérialistes d extérieur,
d’ot la nécessité d’armer les Chinois d’une philosophie plus
dynamique et plus rigoureuse. Alors, il fit librement un choix
et une interprétation critiques de la philosophie confucéerine
parce qu’un grand nombre de ses idées fondamentales devaient

20) Lun yu, chapitre. “Wei Ling kung” #igx
21) Lun yu, chapitre. “Yang huo” W3
22) Shihchi #& , “K’ung tzu shih chia” R
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etre soit rejetées, soit dépassées.

“.. En Chine, il existe aussi une culture sémi-féodale, reflet
de la politique et de 'économie sémi-féodales du pays; ses re-
présentants comprennent tous ceux qui pronent le culte de
Confucius, I’¢tude du canon confucéen, I'ancienne morale et
les vieilles idées, et qui s’opposent 4 la culture et aux idées nou-

. . . . £os 1z
velles... Cette culture réactionnaire est au service des imperialistes

et de la classe féodale et doit etre abattue”, 23)

Ainsi, Mao prend position en favour d’une philosophie
qui démasque et €limine le mal, au détriment d’une philosophie
qui se résigne souvent au mal par souci de tranquillité et de
prudence.

Mao a eu envers la conception du mandat du ciel (T’ien-
ming) solitaire et fixe la critique suivante:

“En Chine, la pensée métaphysique qui s'exprimait dans les

mots ‘Le Ciel est immuable, 'immuable est le Tao.’ a eté défen-

due longtemps par la classe féodale décadente au pouvoir”,(24)

Cette critique a deux significations. La prémiere dénonce
le ‘décret céleste’ qui est fondé sur le matérialisme et la ‘théorie
du décret céleste’. La deuxiéme est de critiquer la conception
métaphysique de considérer le ‘décret céleste’ comme solitaire
et fixe. On peut dire d’'un point de vue historique que cette
critique s’appuie sur la conception historique de I'inamovibilité

23)  Oeuvres choisies de Mao Tse-tung, t. 11, p. 395. “La Democratie
nouvelle’”’,
24) Idem, t.1, p.349, “De la contradiction”.
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du ‘décret céleste’ et la conception historique du développe-
ment du mouvement.

11 dit:

“Nous parlons souvent du ‘remplacement de l'ancien par le
nouveau’. Telle est la loi générale et imprescriptible de Punivers,
La transformation d’un phénoméne en un autre par des bonds
dont les formes varient selon le caractére du phénoméne lui-
méme et les conditions dans lesquelles il se trouve, tel est le
processus de remplacement de I'ancien par le nouveau. Dans
tout phénomene, il existe une contradiction entre le nouveau
et I'ancien, ce qui engendre une série de luttes au cours sinueux.
1l résulte de ces luttes que le nouveau grandit et s'¢1éve au réle
dominant; Pancien, par contre, décroit et finit par deperir.
Et dés que le nouveau 'emporte sur I'ancien, I'ancien phénoméne
se transforme qualitativement en un neuveau phénoméene...”(25)

“_.. le nouveau chasse Pancien, le nouveau se substitue d I’ancien,
Pancien s’€limine pour donner le nouveau, le nouveau €merge
de I’ancien”. (26)

A Tencontre de I'axiome confucéen selon lequel le Tao
de I'antiquité est immuable, Mao affirme nettement que tout
est mouvance et évolution et que l'affirmation du contraire
n’est qu'une mystification idéologique au service des forces

conservatrices.
Point important de la théorie sociale, les confucianistes
préchent la “bienveillance” {= . ils considéraient en effet

la “bienveillance” comme faisant partie de la nature inhérente

25) OQeuvres choisies de Mao Tse-tung, t.I, p.372. “De la contradic-
tion”
26) Idem, p.373.
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de ’homme. En parlant ainsi de la “bienveillance”, ils deman-
dent a la classe dominante de pratiquer une politique de
“bienveillance”. Du point de vue marxiste, la “bienveillance”
des confucianistes est a rejeter, et ceci a double titre: d’une
part, considérer la “bienveillance” comme faisant partie de la
nature inhérente de ’homme est une théorie de la nature
humaine qui se trouve en dehors la notion de classes et d’autre
part, en parlant de “I’'amour humain” ou de la “bienveillance”
on préche aussi Pamour en dehors des classes, ce qui n’a pour
effet que d’encourager la collaboration de classes, au lieu de
la lutte de classes, d’encourager aussi la pratique du juste
milieu.

Mao, dans sa critique de la nature humaine générale, a
mis ’accent slir la nature humaine des classes. 11 disait:

“Existet-il une nature humaine? Bien sir que oui, mais seulement
une nature humaine concréte et non une nature humaine abst-
raite. Dans la société de classes, il-n’existe de nature humaine
que revétue d’un caractére de classe et il n’y a pas de nature
humaine étrangdre aux classes. Nous sommes pour la nature
humaine prolétarienne, de la grande masse du peuple, alors que
les propreiétaires fonciers et la bourgeoisie sont pour la nature
humaine des propriétaires fonciers et la bourgeoisie; seulement
ils ne le disent pas et la présentent comme la seule nature
humaine qui soit” @7

27) Qeuvres choisies de Mao Tse-tung, t.11I, p.90. “Intervention
aux causeries sur la litterature et I'art a Yen-an”.
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A “Tamour géneral” que dénote la formule “tout homme
aime les €tres humains”, il répondait que ce n’était pas possible
dans une société de classes, pour la simple raison qu’il n’existe
que 'amour de classe: il précisait: “Quand au prétendu ‘amour
de ’humanité’, jamais depuis que celle-ci s’est divisée en classes,
il n’a existé d’amour aussi général. Toutes les classes domi-
nantes du passé se sont complu 3 precher un tel amour et
nombre de ‘sages’ en ont fait autant, mais personne encore ne
’a réellement mis en pratique, car c’est chose impossible dans
la société de classes”” (8

Dans un autre article, il disait: “Selon Confucius, ‘la bien-
veillance’, c’est ’homme, et tout homme aime les €tres humains.
Mais qui aimer? aimer tout le monde? 1l n’en est rien. Aimer
les exploiteurs? Pas tout a fait: on ne peut en aimer qu’une
partie”” 29

Autrement dit, aux yeux de Mao, 'amour général de I’
humanité n’est qu’un amour faux; “Iamour humain” que
préche Confucius ne fait pas exception, car dans la réalité,
on ne peut aimer qu’ “une partie des exploiteurs”. C’est ainsi
cw’il excult la “bienveillance” des confucéens.

Du point de vue de la connaissance et de la pratique, Mao
Tse-tung a critiqué les méthodes des confucéens:

28) Idem, p.91.

29) Mao Tse-tung szu hsiang wan sui ERREBRR , (Vive
la pensee de Mao), p.550 “Kuan yu che hsueh wen t’i ti chiang
hua” (de la philosophie) BT ®MERMIE
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“Sans sortir de chez lui, un sieoutsai peut savoir tout ce qui
se passe sous le soleil n’&tait qu’une phrase vide dans les temps
anciens ol la technique n’était pas développée; bien qu’d notre
époque de technique développée cela soit réalisable, ceux qui
acquiérent vraiment du savoir pas euxmemes sont, dans le monde
entier, ceux qui sont li€s a la pratique. Et c’est seulement lorsque
ces derniers auront acquis du ‘savoir’ par la pratique et que
leur savoir lui aura té transmis au moyen de Pécriture et de
la technique que le sieoutsai pourra, indirectement, *‘savoir
tout ce qui se passe sous le soleil’. Pour connaitre directement
tel phénomeéne ou tel ensemble de phénomenes, il faut participer
personnellement 4 la lutte pratique qui vise a transformer la
réalité, a transformer ce phénomene ou cet ensemble de phéno-
menes, car c’est le seul moyen d’entrer en contact avec eux
en tant qu’ apparences; de meme, Cest la le seul moyen de
découvrir I'essence de ce phénomene ou de cet ensemble de
phénomznes, et de les comprendre”, 30)

N .
Le probléme que la connaissance ne peut se séparer de la

pratique ne s’arréte pas seulement a la pratique de ’homme
envers le monde naturel mais s'agrandit a la pratique sociale.

Les confuéens méprisent spécialement ce point de vue.

Un étudiant interrogea Confucius sur le probléme de la produc-

tion réelle du travail de P'agriculture. Confucius I'insulta, en
le traitant d’etre vulgaire. Les intellectuels par la suite mé-

o N .
priserent le travail manuel.

Mao Tse-tung a dit, en critiquant directement cela:
“Comment s'y prendre pour déterminer si un jeune est révolu-

30)

Oeuvres choisies de Mao Tse-tung, t.1, p.334. “De la pratique”
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tionnaire ou non? Comment faire la distinction? Il n’y qu’un
seul critére, c’est de voir si ce jeune veut se lier aux masses ouv-
ritres et paysannes et se lie effectivement 3 elles. S'il le veut,
et ¢’il le fait, c’est un révolutionnaire; dans le cas contraire,
c’est un non-révolutionnaire ou un contre-révolutionnaire”. (31)

D’un point de vue pratique il a dit 3 propos de Confucius et
en insistant:

“Au temps ol il tenait école, il avait un grand nombre d’Eleves:
soixante-dix sages et trois mille disciples; on peut done dire
que c’était une €cole florissante! Mais ses €l8ves Staient bien
moins nombreux que ceux qu'on trouve 3 Yenan, et ils ne se
sentaient aucun gout pour les mouvements de production.
Lorsque ses disciples lui demandérent comment labourer un
champ, Confucius répondit: ‘Je Pignore; en cette matiere, je
ne vaux pas le paysan’. Lorsqu’on lui demanda comment cultiver
les légumes, il répondit encore: ‘Je Iignore; en cette maticre,
je ne vaux pas le mardicher’. Dans la Chine antique, les jeunes
gens qui s'instruisaient auprés d’un sage non seulement n’appre-
naient pas la théorie révolutionnaire, mais ne faisaient aucun
travail manuer”, 32)

Il considére que les connaissances qui sont simplement
livresques et qui n’ont pas été confrontées avec la pratique
ne sont pas entiéres. C’est pourquoi il préconise que les intel-
lectuels s’unissent aux paysans, en méme temps il s’oppose
aux méthodes d’autoperfectionnement en cultivant ses dons
naturels, au mépris envers le travail manuel et la pratique.
On peut ainsi voir que le Mao Tse-tung en ce qui concerne
la connaissance et la pratique se sépare nettement des confu-

31) Idem, t.I1, p.264, ‘“‘L’orientation du mouvement de la jeunesse”
32) Idem, p.266.
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/
ceens.

2. D’un retour de la méthode confucéenne :

Confucius, dans son itinéraire en tant que philosophe,
s'¢tait borné a philosopher sur I'ordre politique et contenté
de compiler les livres d’histoire politique des pays antiques

9 . o . . .
qu’il avait pu connaitre avec une relative certitude, de maniére
a expliquer les conditions qui favorisaient ou défavorisaient le
maintien durable d’'un Etat ou méme de tout 'Empire chinois.

“Tzu chang demanda si on pouvait savoir d’avance ce que
feraient les empereurs de dix dynasties successives. Le Maitre
répondit, “La dynastie de Yin a adopté les prescriptions de la
dynastie de Hsia : on peut connaitre par les documets ce qu’elle
a ajouté ou retranché sur des points accessoires. La dynastie
de Chou a adopté les prescriptions de la dynastie de Yin : ce
qu'elle a ajouté et retranché ne concerne que des choses acce-
ssoires, et se trouve mantionné dans les documents. On peut
savoir d’avance ce que feront les dynasties 4 venir, fussent-elles
au nombre de cent”. 33)

La classe dirigeante confuc€enne ultérieure 6était tenue

. N . .
de bien maitriser, en plus des canons classiques du confucia-
“ . . v 7 .
nisme, tous les livres d’histoire de I'époque précédente afin
d’etre bien guidée dans ses décisions quotidiennes. En bref,

H b ' 3/ ,e . « V4 . .

pour le confucianisme, I'idéal et I'imagination etaient circons-

33) Lun yu, chapitre, “Wei cheng” &
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crits, d’une part, dans les exigences de la seule pratique et,
d’autre part, dans les limites de la sagesse énoncée par I’Anti-
quité.

Ainsi, il a du insister sur la dimension fondamentale des
rapports maitres-serviteurs dans le déroulement de I’histoire,
rapports dont la solution ne réside ni dans la lutte a mort des
opprimés contre la classe des ma/ftres, ni dans la conquéte
rationnelle de la nature par 'homme, mais dans une pratique
perpétuelle d’équité et d’abnégation dans I’harmonie entre
I’homme et la nature. Ainsi adoucissait-il la conception de

la lutte humaine pour I’émancipation des contraintes de la
société et de la nature.
. 7z .
Confucius n’a pas préche 'amour universel; de méme n’a-
t-il pas cru possible d’enrayer tous les maux humains de maniére
N ~ gy S »
a exclure la necessité de la lutte ou de la violence.

“Confucius dit: Seul celui qui aime le principe de Jen (le principe
d’humanité, de bienveillance), peut aimer 'homme et hair I’
homme”. (34

“Quelqu’un demanda: Que pensez-vous du principe d’apres

. e s s N
lequel il faut récompenser I'ennemi avec la vertu? Le Maitre
répondit: Si c’est la cas, avec quoi alors récompenserez-vous
la vertu? Récompensez Pinjustice et I'ennemi de la moralité
avec la fermeté de la justice, recompensez la vertu avec la
vertu”. (3%)

34) Idem, chapitre “Lijen” E&
35) Idem, chapitre “Hsien wen” ¥R
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Cela avait pour conséquence de favoriser la consolidation
du pouvoir des classes intermédiaires et de retarder, en fin
de compte, pour la Chine le moment ou elle pourrait se dégager
de son &tat archaique et féodal.

Mao s'opposa a cette conception confucéenne qui risque
d’affaiblir le pouvoir étatique en tant qu’agent de changement
et de contrecarrer la prise de conscience ainsi que la mobili-
sation acerue des masses populaires 3 la lutte politique. Pour-
tant, sa sensibilitté aux problémes posés par une justice
substantielle susceptible d’améliorer la ‘situation des masses
populaires et son aversion vis-a-vis de la justice formelle du
droit bourgeois refléte tout de méme une filiation idéologique
profondément confucéenne. L'étude menée par M. Henri
Isaia confirme d’ailleurs la mesure palpable de cette considé-
ration juridique dans Pattitude des Chinois a ’égard du droit.

“La recherche de simplification et I'affaiblissement du droit
se vérifient immédiatement au plan formel: alors que le texte
constitutionnel de 1954 comportait 106 articles, celui de 1975
n’en prend plus que... 30! ... Le nouveau droit constitutionnel
chinois différe profondement de celui qu'édictait le texte de
1954. 11 Sagit d’un droit concentré, unifié a I'extréme, dépouille
au maximum de tout aspect formel. Et cela parce qu’il se veut
en adéquation parfaite avec la réalité politique, économoque
et sociale a laquelle il doit sappliquer...”” (36)

Pour Mao, la qualité intellectuelle d’un dirigeant ne se
détermine pas selon sa capacité d’apprendre et d’énumérer

36) [Isaia, H., La Justice en Chine, ed. Economica, 1978, p. 16.
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des réglements figés ou des principes abstraits, mais selon
sa capacité de percevoir les forces vivantes en conflit, de dis-
tinguer le mouvement des diverses tendances et d’agir sur la
contradiction principale au moment opportun.

“La souplesse, de n’est pas I’action inconsidérée; il faut repousser
'action inconsidérée. La souplesse, c’est I'aptitude d’un chef
habile i prendre en temp: utile des décisions justes conformément
3 la situation objective, ou, en d’autres termes, a tenir compte
du temps et de la situation ...” 37)

Pour Confucius, ce qui importait le plus pour les intel-
lectuels et les dirigeants était leur qualité morale et non leur
qualité technique. C’est pourquoi Confucius exigeait constam-
ment des intellectuels et des dirigeants qu’ils se renouvellent
par les études et par la culture et que les plus vertueux soient
placés au-dessus des moins vertueux pour bien gouverner.
11 alla plus loin encore en proscrivant les commergants et les
efforts d’efficacité dans le domaine matérial.

Mao prit apparement le contrepied de Confucius en in-
sistant sur I'importance de développer Vinfrastructure écono-
mique du pays, en condamnant le savoir et les intellectuels
improductifs. Mais il partageait le point de vue de Confucius
quand il croyait que la foi révolutionnaire et I'esprit du partisan
combattant se défaisaient au fur et a mesure que les dirigeants
et les intellectuels prenaient le goﬁt du confort bourgeois et

37) Oeuvres choisies de Mao Tse-tung, t. 11, p. 182. *“De la Guerre
prolongée”.
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formaient une classe a part par leur compétence spécialisee
et par leur position sociale favorisée.

“Toutes les choses doivent avoir un commencement et une
fin. Il n’y a que deux choses qui soient infinies: le temps et
lespace. L’infini procéde du fini. Toute chose, de quelque
nature qu’elle soit, se développe et change petit a petit. Jai
parlé de tout cela pour élargir et vivifier notre pensée. Quand
I'esprit se sclérose, cela devient trds dangereux. Nous devons
éduquer nos cadres... En un mot, nous devons réfléchir davan-
tage, nous devons pas avoir constamment a Pesprit les ecrits
classiques, mais nous devons utiliser notre cerveau et vivifier
notre pensée”.®%)

“.. Apres seulement deux ou trois années, ils oublieront tout,
et le bureaucratisme réappara/i\tra. Les gens sont si enclins a
T'oubli; il faudra donc une autre rectification peu apres ...” (39)

IV. Unification des modeles maoiste et Confucianiste

Toute action collective, pour @tre efficace et durable,

doit avoir un poOle spirituel et politique qui donne impulsion,
sens et cohérence aux forces composites et disparates de la
collectivité en jouant la fonction d’une ‘“‘colonne vert€brale’.

D’oit la nécessité d’'un modéle utopique ou idéologique issu

d’un fondateur et qui, aux moments de division et de crise

38)

39)

Schram, 8., Mao parle au peuple, p. 103, discours en mars 1958,
i la Conférence de Ch’engtu &%

Unselected Works of Mao Tse-tung, Union Research Institute,
Hong Kong, 1957, p. 250, discours & la Conference de Shanghai
du 7 aout 1957,
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générale, fournisse un centre de référence a une collectivité
qui se trouve dans un état de désarroi anomique. Un tel pOle,
un tel centre ou un tel modéle rend organique et dynamique
un ensemble collectif humain en structurant Pindistinction
de ses désirs contradictoires, confus, innombrables, et en lui
permettant de mieux maitriser un avenir jusque-la informe.
Mais, dans ce processus de luttes politiques, le modéle subit
A son tour un processus d’altération. Car ce modele, en tant
qu’arme conceptuelle qui mobilise et justifie le pouvoir naissant
vis-3-vis de ’ancien ordre ou de la force ennemie, doit se pré-
senter comme une saisie simplifiée et monolithique d’une
realite complexe et mouvante.

L’inverstissement concret du modele et I'impératif politique
d’une propagande qui, pour etre effective, utilise dans sa forme
la plus appauvrie la psychologie des masses populaires, figent
et dénaturent le modele. Ainsi donc, le modeéle politique
comporte deux aspects contradictoires d’ouverture relative
et de fermeture: il présente une allure relativement ouvertu
dans la mesure ou il conteste le modeéle “dépassé” en lui substi-
tuant un modele “nouveau” et ol il fait appel aux puissants

299
>

sentiments populaires pour le changement et pour la justice
sociale. 11 comporte en méme temps un aspect fermé dans
la mesure ou il crée un schéme de comportement en systémati-
sant dans un moule fixe des croyances diffuses et en rationali-
sant dans une optique étroite des idées et des pratiques dis-
parates. D’autre part, du fait qu’il a amplement recours aux
“bon préjugés”’ populaires d’ordre patriotique et moral, il
lui arrive souvent, pour mieux asseoir son emprise, de transiger
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avec les valeurs traditionnelles et leurs corollaires bornés et
“rétrogrades”, profondément ancrés dans les croyances
populaires.

Le confucianisme et le maoisme, malgré la disparit€ tempo-
relle de leur genese et les oppositions de leurs traits fondamen-
taux, partagent au fond les memes caractéres en tant que
réponse au besoin d’un modeéle dans une époque déchirée et
confuse.

Le confucianisme était une oeuvre née de la volonté d’un
fondateur qui voulait créer un nouveau modele en se désoli-
darisant d’une situation . antérieure, En meéme temps, le
confucianisme, était un modele culturel qui se donnait comme
vocation d’expliquer et de justifier la nécessité de ’avénement
d’un ordre sociopolitique ordonné et stable dans uns Chine
déchirée et chaotique; il visait par ailleurs a conjurer le mal
de I'"époque di aux conflits incessants entre les Etats et aux
abus de pouvoir des dirigeants politiques.

C’était 1a préoccupation du désordre et de 'insécurité géné-
ralisés qui guidait la réflexion de Confucius lorsqu’il présente,
selon le canon Li-chi, les conditions d’une société utopique
et ses caracteres idylliques comme devant inspirer toutes les
institutions ultérieures et les pratiques gouvernementales.

Confucius, fondateur d’un ordre nouveau, pour se re-
presenter et guider l'action collective, pratiquait souvent I
enseignement. Il ne permettait pas aux intellectuels ou aux
dirigeants de s’¢loigner de son idéologie du temps de la fonda-
tion, ou d’abandonner 'dimension originelle humaine. Les
regles et lois passant par son enseignement des gouvernements
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et des dirigeants montrent I'influence qu’il eut parmi le peuple.
Les régles et lois qui passant par son enseignement, ont pénétré
dans la vie des citoyens ont fait que les gens appliqaient I’
enseignement confucéen. Ceci montre les résultats de cet
enseignement. Ce sont au fond des €léments qui fournirent
toujours au confucianisme un souffle frais et un sang nouveau
et qui lui permirent de se réformer et de se récycler chaque
fois que le systéme allait a la dérive ou glissait vers la sclérose.

Pendant la révolution cultuelle bien que les gardes rouges
utiliserent d’effrayantes méthodes pour détruire le systéme
du Li, mais 'administration que leur a donnée Mao Tse-tung
en ce qui concernait la juste attitude des dirigeants de l’époque
fondée sur la théorie et I'idéal reflete un élément essentielle-
ment confucéen.

Mao #$tait, comme Confucius, imbu du désir de créer un
ordre nouveau tout en se désolidarisant de la pratique stérile
de 'ordre ancien. La maniere particuliere de Mao d’assimiler
le marxisme-léninisme &était non pas le désir d’un intellectuel
aliéné de sous-crire aveuglement a une idéologie sacrée et
intangible, mais 'ambition d’un fondateur de donner un certain
cadre conceptuel 3 un peuple plongé dans le chaos.

Le marxisme-léninisme, développé dans un contexte tout
i fait différent de la société chinoise et qui devait s’adresser
principalement aux pays capitalistes avancées, attirait latten-
tion de Mao, non pas par sa beauté logique, mais par sa valeur
pratique. Parce que le marxisme-léninisme lui apparaissait
comme lorganisation du savoir capitalisé et de la fonction
publique au profit d’une classe sociale.
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3

Le liberalisme est extremement nuisible dans les collec-
tivites révolutionnaires. C’est un corrosif qui ronge 'unite,
relache les liens de solidarité, engendre la passivite dans le travail,
crée des divergences d’opinion. Il prive les rangs de la révolution
d’une organisation solide et d’une discipline rigoureuse, emp@che
Papplication intégrale de la politique et coupe les organisation
du Parti des masses populaires placées sous la direction du Parti.
C’est une tendance des plus pernicieuses. Le lib&ralisme a pour
cause l’égoigme de la petite bourgeoisie qui met au premier
plan les interéts personnels et relgue au second ceux de la
revolution . . ."”40)

Le marxisme-1éninisme aux révolutionnaires comme Mao
semblait offrir 3 la Chine un schéma d’analyse at d’action
approprié 4 ses probléms multiples.

Motamment, par Pelimination des forces ftrangéres coloni-
satrices avec une force armée faible, la nefessité d’intégrer
et d’encadrer les forces politiques intérieures par des symboles
traditionnals d’adhésion tout en éliminant les valcurs hostiles
au changement at a la modernité et, plus fondamentalement
encore, la difficulte de faire participer a la politique des masses
populaires dépourvues de tout savoir rationnel et de toute
expérience politique 3 la suite d’une longue histoirs d’asujet-

tissement et d’infantilisation.®!)

40)  Qeuvres choisies de Mao Tse-tung, t. 1I, p. 26-27, “Contre le
libéralisme”.

41) Cf. Eisenstadt, S.N., et al., Sociglisme and Tradition, The Van
Leer Jerusalem Foundation, 1976 et Laroui, A., La Crise des
Inellectuels arabes: Traditionalisme ou Historicisme?, Maspero,
Paris 1974,
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Le chiox posé par Mao en faveur du marxisme-l€ninisme
comme modele utopique ou schéma théorique, destiné 4 assurer
a la Chine I'independance et la 18galité devait entramer dans son
processus de réalisation des tendances slérosantes de fermeture
et de crispation idéologiques, ce dont Mao s’était préoccupé.

Pour que les idées, les institutions et les équipes dirigeantes
qui étaient nées au cours de I’action fondatrice de la Révolution
ne tombent pas dans lornicre classique du bureaucratisme
et de 'abandon au chef militaire, Mao propose que la Révolu-
tion soit un processus perpétuel, que ceci consiste 2 voir la
société dans une optique conflictuelle, que [Iinitiative du
changement provienne des masses populaires et que le devenir
et le temps révolutionnaires ne s’arrétent pas, méme au-dela
de I'avénement du régime socialiste.

“_.. Daus une société socialiste, il y a encore des mandarins qui

contrdlent les organismes de recherche scientifique et oppressent

les forces naissantes. Aussi les réalisations scientifiques ne

peuvent-elles pas ‘etre propagees sans aucune difficulté. Affirmer

le contraire, ¢’est ignorer existence des contradictions dans
T oVd » . ”(42)

une société socialiste...

“Il y a des idées naives qui suggérent que les contradictions
n'existent plus dans un pays socialiste. Nier I'existence des
contradictions est nier la dialectique. Les contradictions dans
les diverses sociétés se différencient dans leur caractere aussi
bien que dans leur résolution, mais la sociét¢ en général se déve-
loppe de tout temps a travers des contradictions entre les forces

42) Hu, Chishi, (ir.) Mao Tse-tung et la construction du Socialisme,
Seuil, 1975, p. 113.
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productives et les conditions de production. Dans la société
socialiste ou communiste, les innovations techniques et I'amélio-
ration de son systdme social continuent de s’effectuer inévitable-
ment, sinon le développement de la société s’arréte et la société
n'avance plus. L’humanit€ est encore dans sa jeunesse. On
ne sait pas encore si le chemin qu’elle va parcourir est plus long
que le chemin qu’elle a déjd parcouru.. Aussi longtemps que
les contradictions existent entre le subjectif et I'objectif, entre
les avancés et les arriérés, entre les forces productives et les
conditions de production, la contradiction entre la matérialisme
et Pidéalisme persistera et elle se manifestera sous des forme
variées...” #3)

Le modéle ainsi constitué dans une époque troublée conju-

guant les forces du philosophe-dirigeant et des masses populaires

se dénature progressivement en un modéle de plus en plus
e . 7
étroit et ferme.

Pour Gilles Lapouge, le danger d’'un modéle utopique

réside intrins€équement dans sa logique monolithique qui con-

siste a forger Dattitude et la mentalité du groupe selon un
moule géométrique homogenéisant.

“... Dans les villes de cristal, le temps, au lieu de détruire ou
de métamorphoser, glisse sans trace. Chaque jour est aussi sa
veille et son lendemain. C'est pourquoi les utopistes ont du
prendre la précaution de réduire les citoyens i I'état d’ombre.
Ils en ont fait des morceaux, des pieces de la machine. L’utopie
purge Iexistence humaine de son pathétique et de ses spasmes,

43)

Schram, S. (tr.), The Political Thought of Mao Tse-tung, Preager,
N.Y., 1974.
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de ses microbes, de ses songes et de ses excréments, presque
de sa mort. Dans le monde réel, ses équivalents seraient une
fourmiliére, une colonie d’éponges, 'engrenage d’'une horloge,
une peuplade d’automates, une caserne de soldats de
plomb...” @4

Or, la pensée de Confucius, formalisée et sacralisée en
outre par la classe des idéologues et des bureaucrates, accusait
des problémes qui jugulaient non seulement Iimagination,
la diversité et la créativité des individus, mais qui contrecar-
raient la mobilité, le dynamisme et le changement de son
systeme socio-politique. '

Le confucianisme poussait au paroxysme son aspiration
utopique a I'ordre et A 'harmonie, et ceci a I'aide de symbol
mythiques et de pratiques rituelles qui servaient a figer les
strates, a hiérarchiser les rangs et les fonctions et a conten
les forces du mouvement et du changement.

Par la réglementation étroite et détaillée de Détiquette
des rites, de la musique, du calendrier, de 'architecture et
I’art, les confucéens ont cru que I'idée duCollectif et du Général
pouvait etre infusée a chaque individu et qu’une attit id€ale
intériorisant profondément I'ordre et la hiérarchie €tait réalisa-
ble. Par exemple, la structure architecturale, elle-méme repro-
duction symbolique de 'ordre cosmique, devait correspondre,
dans I’ordre moral et social,

44) Lapouge, G., “L’Etat utopique ou la haine de I'Histoire”, Le
Monde diplomatique, avril 1979, p. 28.
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“a la primauté accordée en Chine aux relations équilibrée et
imbriquées entre I'individu et la famille, la famille et I'Etat,
P'ordre cosmique. Ce jeu de relations ciment les cellules familiales
indépendantes, comme I’organisation symbolique de Iespace
accorde les unité architecturales Fonctionnellement, en effet,
chaque communauté, que ce soit une maisonnée ou une ville,
est largement autonome, sans que cette décentralisation qoit
jamais signe d’anar chie. En fait, 'aménagement de I’espace en
Chine fut toujours soumis 4 des régles; 'architecture y fut un
art dirigé, contrOl€ par I'Etat, destiné 3 assurer un cadre au sys-
teme social autant qu'd mettre de I'ordre dans 'univers environ-
nant. Les dimensions du bﬁtiment, la dispostion interne, la
forme des toits et leur couverture, la décoration architecturale
sont réglementées en fonction de la position sociale du comman-

ditaire, et ceci des les Chou”, ©%)

Les confucéens veillaient a ce que l'ordre politco-§tatique
instituté par le fondatéur imprégne sur tous les plans spatio-
temporels la vie la plus intime et la plus profonde du peuple,
de maniere a ce qu’il soit admis comme l'ordre naturel et
evident des choses.

Ainsi, le temps est censé commencer et prendre fin avec
Pétablissement d'un ordre politique Iégitime. De meéme,
Pespace est censé recevoir sa fonction et sa hiérarchie de
lautorité politique instituée. Marcel Granet explique a ce
propos:

“Yi, pour organiser le Monde, Parpenta. Il le parcourut effec-

45) Pirazzoli-t’Serstevens, M., Architecture universelle-Chine, Office
du Livre, Fribourg, 1970, p. 11.
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tivement. Les souverains qui ne sont pas des Fondateurs se
contentent de circuler dans la Maison du Calendrier. Leur
circumambulation sur emplacement sacré du Ming t'ang suffit
a ordonner I'espace et le Temps et a maintenir une exacte liaison
des Saisons et des Orients”. 46)

Chague moment, chaque lieu ou se produit un acte humain
est donc assujetti 4 une série de fonctions et d’obligations
assignées en vertu de 'ordre politico-moral, qui empéche ainsi
a priori tout choix ou mouvement libre motivé par une initia-
tive spontanée ou indépendante de I'individu. L’homme en tant
que sujet autonome est un €tre incomplet ou maladif; il
devient normal et plein en tant que partie d’'un Tout cosmique
et politique dont le principe fondamental est ’équilibre, ’har-
monie et le conformisme.

En invitant les masses populaires a prendre conscience de
leurs propres intérets et de leurs capacités potentielles, a identi-
fier clairement le contenu dangereux des représentations my-
stificatrices de I'idéologie dominante et i se dresser résolument
contre les représentants qui s’érigent en une catégorie dirigeante
aliénante, le modéle de Mao, tout en permettant aux Chinois
de repousser les forces coloniales €trangéres, avait voulu cher-
cher une bréche dans le mur inébranlable du confucianisme et
meme dans le barrage de la nouvelle bureaucratie qui s’etait
développée dans son propre régime.

Pourtant, la logique du marxisme-léninisme €tatique in-

46) Granet, M., La Pensée chinoise, Ed, Albin Michel, 1974, p. 149
et cf. idem., p. 93.
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hérente au systéme maoiste et qui se renforce 3 mesure que la
couche des représentants étatiques forme une classe sociale
etanche, pousse le régime politique chinois sur une voie non
moins rigide.

La planification intégrale des réseaux de production et de
consommation présuppose I'infaillibilité de la capacité centrale
de prévision, d’une part, et Pexclusion de l'individu en tant
que sujet d’initiative, d’autonomie et de participation, d’autre
part. L’insuffisance du systéme étant imputée au manque
d’esprit collectif des masses populaires, I’éducation politique
doit prendre une importance accrue jusqu’'a ce que chaque
individu dépende entiérement et directement de I'Etat et de
ses représentants. #7

“... Chacun de nous posséde des défauts, y compris moi-meme.
‘L’homme n’étant ni saint ni sage, comment peut-il étre dépourvu
de fautes” C’est pourquoi il faut qu’il y ait du feu réguliere-
ment.”“8)

“... Les défauts doivent €tre critiqués, que ce soient ceux des
cadres ou ceux du gouvernement. Leurs défauts ou leurs erreurs

47) Meisner, M., “Utopian socialiste themes in maoisme”, Peasant
Rebellion and Communist Revolution in Asia, éd. Lewis, Stanford
Univ. press, 1974; voir également: Bettelheim, C., La Construction
du socialisme en Chine, €d. Maspero, 1974; Hu Chi-shi (tr.), Mao
Tse-tung et la construction du socialisme, €d. Seuil, 1975, Aubert,
C. et al, Regards froids sur la Chine, €d. Seuil, 1976, et le rapport
spécial consacre sur ’économie chinoise dans The Economist du
31 décembre 1977, London.

48) Unselected Works of Mao Tse-tung, Union Research Institute,
Hong Kong, 1957, p. 250, discours d la Conférence de Shanghai du
7 aout 1957.



246

doivent subir des critiques, et cette pratique doit devenir une
habitude, une habitude du Gouvernement populaire. Avec
Pexistence des critiques, il n’y aura plus de problémes, les bonnes
critiques sont bien sir bonnes, les critiques incorrectes n’entrai-
nent aucun mal. Cela veut dire que celui qui parle ne commet
aucun trouble. Ce qui entre dans I'intérét du peuple, le peuple

a le droit de le critiquer; nous n’accordons pas ce droit seulement

4 s . .
aux catégories contre-révolutionnaires”. (49)

L’injonction ferme et répétée de Mao aux masses populaires
de critiquer et de contester les supérieurs et les dirigeants,
'exigence de refléter fidelement dans la politique les revendi-
cations de base rencontraient aussi des difficultés provenant
de la finalité contraignante du régime.

D’abord, Pinfantilisation séculaire du peuple que I'ancien
régime avait développée et le particularisme omniprésent de
la sociét€ confucéenne devenaient le probleme difficile du
systéme maoiste, parce que celle-ci requiert de la part du
peuple non seulement un sens élevé de Ihistoire et du méca-
nisme de auto-discipline ainsi que d’une participation respon-
sable sue le plan socio-politique.

Ensuite, la libre prise de position parmi les couches popu-
laires et la participation spontanée du peuple dans la vie
politique entrdinent inévitablement Pexistence de positions
multiples, une certaine confusion et division dans I'opinion
publique et parfois méme Pinterruption momentanée du fonc-
tionnement politico-économique du pays.

49) Idem, p. 60, discours i la Conférence supréme de I'Etat du 2 mars
1957.
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Mao a voulu résoudre ce probléme par la méthode du
“centralisme democratique”, qui consiste a instituer le jeu
dialectique de complémentarité entre la base et la direction.
Mais ceci dégénere souvent en un jeu organisé par le Centre. €0

V. Conclusion

Enfin, la crainte extréme aboutit non seulement a la dic-
tature du sens commun véhiculé par I'opinion publique (faute
de protection minimale de I'individu par le droit public), mais
aussi @ la suppression des corp intermédiaires qui, malgré
leurs caracteres opprimants, sont souvent des organes média-
teurs qui forgent la conscience populaire.

La politique de libéralisation sous le slogan *“Que cent
fleurs s’épanouissent, que cent écoles rivalisent”, pratiquée
au cours de 1956, fut déployée non pas pour encourager la
manifestation et la compétition des idées diverses de fagon
a ce qu’elles informent le pouvoir et éveillent opinion publi-
que, mais pour que les é1éments dissidents du régime s’exposent
et puissent €tre €liminées ensuite du champ politique. Mao
dit 4 ce propos le 1 juillet 1957,

“L’objectif est de laisser les mauvais esprits et les démons de
toutes sortes ‘se combattre librement’ et de laisser les grains

50) Frederick J.C. Yu, “Communications and Politics in Communist
China,” in Pye, Lucien W. (éd.), Communications and Political
Development, Princeton Univ. Press, 1969.
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empoisonnés attoindre un développement luxuriant de maniére
2 ce que le peuple soit frappé par I'existence de telles choses
dans le monde et entreprennent de rayer ces mauvais éléments...
Les démons peuvent seulement 8tre balayés quand on les laisse
sortir de la cage. Et on peut seulement se débarrasser des herbes
empoisonnées quand on les laisse sortir du sol.. La lutte de
classes est un ‘etre objectif indépendant de la volonté humaine.
C’est-3-dire qu'elle est inévitable. On ne peut pas I'éviter méme
si on le désire. La seule chose 3 faire est d’exercer un contrble
sur les circonstances et de gagner la victoire. Pourquoi la classe
ennemie réactionnaire tombe-t-clle dans le piege par sa propre
faute? Aveuglés par la soif du gain, ses groupes sociaux réaction-
naire regardent la supériorité absolue du prolétariat comme

Pinfériorité absolue”. G

Le maoisme retouve ainsi le confucianisme dans sa vision

exaltée de ’homme, dans son rejet de 1'égoisme privé et de

toute

Z . . .
déviance morale ou mentale et, enfin, dans sa moralisation

de la politique en fonction du valeurs collectivistes.
Dans son discours du 30 avril 1949, Mao a déclaré:

“... La Chine pourra, sous la direction de la classe ouvriére et
du Parti Communiste, passer d’un pas assuré de état de pays
agricole 3 celui de pays industrial, de la société de démocratie
nouvelle 3 la société socialiste et communiste, supprimer les

classes et réaliser la Grande Concorde (Ta t'ung)”. 52)

La finalit€ de la révolution socialiste que Mao a projétée

51)
52)

Unselected Works of Mao Tse-tung, p. 240.
QOeuvres Choisies de Mao Tse-tung, t. IV, p, 437, “De la dictature
démocratique populaire”.
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est done une reprise de idéal de la société utopique de Confu-
cius dont le contour idyllique est décrit dans le canon Li chi.



