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LEMER GENCE
DE UICONE TAOISTE

ESSAI D’HISTOIRE DE PIMAGE CULTUELLE

Alain Arrault & Wang Yucheng

Les images cultuelles ont fait 'objet, au moins depuis les années 1990, de nom-
breuses études de ce cbtéci du monde. Dans son magistral ouvrage Image et
culte, Hans Belting examine la production de ces images «avant I'époque de
I'arty, couvrant ainsi une vaste période qui va de I'Antiquité & la Renaissance.
Montrant avec pertinence ce que les images chrétiennes doivent aux images
romaines, qu'elles soient profanes ou religieuses, révélant leur histoire particu-
ligre dans I'Eglise d’Orient et dans I'Eglise d’Occident, l'auteur démontre avec
justesse que I'image dévotionnelle occupe un statut a part dans le monde des
images. A notre connaissance, de telles études n’existent malheureusement pas
pour la Chine. Les historiens de l'art se sont naturellement intéressés au décryp-
tage iconographique des images, qu'ils ont resituées dans des courants et des
styles, s’effor¢ant de les identifier et de les dater; certains se sont penchés plus
particuliérement sur I'histoire de la représentation humaine et du portrait. Mais
le champ d’investigation est vaste et souvent mal délimité: nous percevons par-
fois difficilement la frontiére entre les images destinées aux vivants, les images
commeémoratives, les images liturgiques et les images cultuelles’. Si I'analyse
de I'image cultuelle doit certainement faire appel aux travaux menés sur ces
différents types d’'images, il n’en reste pas moins que son domaine se restreint
aux images objets d'un culte, les icdnes du monde chinois. Nous ne prétendons
pas, dans I'espace qui nous est imparti, faire 'histoire de ces images, mais poser
quelques jalons, notamment en ce qui concerne l'apparition des images cultuel-
les taoistes. Ces jalons ne concernent d’ailleurs pas que le tacisme en tant que
religion constituée, mais il nous semble qu’il est nécessaire et historiquement
fondé, pour appréhender le lent processus d’émergence de l'icone taoiste, d’ef-
fectuer des détours par les images placées dans les tombes, et la vision qu’en
avaient les «confucéensy, ainsi que par les images ou le refus des images du
Bouddha. Emergence, disons-nous, et non pas origine: sur le fil du temps sont
inscrits des phénoménes remarquables, des repéres significatifs, parfois des
indices et des traces, qu’ils soient littéraires, archéologiques ou épigraphiques,
qui ne permettent en aucun cas de parler d’'origine: cette derniére peut toujours
8tre indéfiniment repoussée et ne devenir, au gré des nouvelles découvertes et
des nouvelles perspectives, qu'un effet et une conséquence.

SOUS LATERRE. ..
Contrairement a ce qui se passe dans d’autres civilisations, nous n’assistons pas
dans la Chine de la haute Antiquité et de I'Antiquité & un foisonnement de figu-

1 Une image liturgique employée dans un contexte rituel n'est pas nécessairement cultuelle,
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rations humaines? Dietrich Seckel, dans son étude sur la naissance du portrait,
repere néanmoins la présence d'un visage humain sur un bronze «carré» daté
des Shang, ainsi que la production vers la fin des Shang de figures humaines
«fantasmagoriques» (oreilles démesurées, yeux exorbités, etc.) dans la fosse de
Sanxingdui®. A ce jour, la premiére effigie, un homme a cheval, retrouvée dans
une tombe, remonte aux environs de 700 avant notre ére?. Elle est suivie d'une
succession quasi ininterrompue d'images de méme nature dans les tombes de la
Chine antique, désignées sous le terme générique de yong (figurines «sautantes
et dansantesy), dont 'exemple le plus significatif — et le plus extréme - demeure
la célébre armée en terre cuite retrouvée dans le tombeau du Premier empereur.
De dimensions plus réduites et dans des proportions moindres, mais cependant
omniprésentes, les petites statuettes funéraires, qu'elles représentent des servi-
teurs, des musiciens, des acrobates, etc., font immanquablement partie du mobi-
lier funéraire sous les Han (202 av. notre ere — 220). Lune d’entre elles, faite de
jade, en position assise, appuyée sur un accoudoir, et comportant - fait rare — une
inscription de prolongement de la vie, serait une représentation d’'une divinité.
Dans le méme ordre d’'idées, il est naturellement indispensable de rappeler les
images de la reine meére de I'Ouest, et celles de son alter ego, le roi pére de I'Est,
présentes sur différents supports tels que les murs, les objets en laque, les miroirs,
etc.® Dans tous les cas, il s'agit toutefois d’'objets enterrés, d'une part soustraits au
regard des vivants, et assumant d’'autre part une fonction 4 la fois apotropaique et
propitiatoire pour le défunt, par conséquent ne relevant pas de I'objet cultuel.

La pratique consistant a ensevelir des objets ayant appartenu aux défunts et les
yong furent I'objet de critiques véhémentes. Le Liji incarne cette résistance: Confu-
cius (551-479) est convoqué pour énoncer en quelques lignes la recommandation
portant sur l'utilisation de simulacres d’objets du quotidien pour accompagner le
défunt, des objets confectionnés en terre et en paille tressée, fuche chuling, condam-
nant du méme coup le recours a des objets utilisés de son vivant par le défunt, eta
plus forte raison les yong a figure humaine. Son argumentaire est d’ordre ontologi-
que: on ne doit en aucun cas mélanger les vivants et les morts, qui appartiennent
a deux mondes séparés, ce qui réprouve implicitement le sacrifice d’étres humains
et, selon certains commentateurs, les pratiques funéraires des Zhou®.

Reprise par Mencius’ (372-289), cette critique eut toutefois une portée limitée.
11 suffit pour s’en convaincre de se reporter aux découvertes archéologiques
que nous avons évoquées précédemment, mais il est encore plus surprenant de
constater qu'elle n'eut qu'une influence somme toute réduite, y compris dans
un milieu qui aurait di y étre idéologiquement plus sensible. Zhao Qi (108-201),
bien que célebre pour son commentaire du livre de Mencius et son intérét pour
les Classiques confucéens, déroge complétement a la régle. Avant de mourir,
Zhao prépara sa tombe, shou zang: non seulement il fit I'image, tu..xiang, de dif-
férents personnages, des célébrités des Printemps et automnes, des commenta-
teurs des Classiques, des disciples de Confucius, qu’il installa dans une position
secondaire, mais il exécuta aussi en peinture son autoportrait, zi hua gi xiang,
qu'il plaga dans la position principale®!

2 Avec cependant des différences selon que I'on se situe dans la Chine du fleuve Jaune ou dans celle qui suit Farc nord-est/
sud-ouest; cf. Pirazzoli-t'Serstevens 2002, p. 24-31.

3 (f. Seckel 1993, p. 7-26. Il existe de nombreux travaux sur le portrait en Chine, dont e site web du musée du Palais a Taiwan
donne une bibliographie quasiment exhaustive; cf. http://tech2.npm.govtw/sung/html/ind.asp?keyword=portrait&offset=0
(avril 2009).

4 f Falkenhausen 2004, p. 129-132.

5 (f.liuYang 2001, p. 37-44.

6 Cf Liji, 9, « Tangong », in Shisan jing zhushu 1983, p. 1303 « Confucius a dit quiil est bien de faire les objets funéraires
avec de la paille tressée et que faire des figurines n'était pas vertueux, n'est-ce pas proche de Pusage de (sacrifices)
humains?!»

7 Mengzi, 1.1.4, 1984, p. 9, reprend l'argument de Confucius dans son plaidoyer pour un roi qui ne doit pas laisser mourir
de faim son peuple: « Zhongni [Confucius] a dit: “Celui qui a commencé & faire des figurines n'a pas eu de descendants,
n'est-ce pas parce qu'il a eu recours a des images humaines 71" »

8 Hou Han shu, 64, p. 2124,
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SUR LATERRE...

Larchéologie chinoise se concentre depuis des décennies sur les tombes, a juste
titre sil'on en juge par les découvertes fabuleuses effectuées, mais elle délaisse
de ce fait les fouilles d’habitat, de palais, de temples, etc. A défaut de vestiges, il
subsiste des sources littéraires évoquant les images utilisées «en surfacey, avec
toutes les limites que présentent de telles sources.

Sima Qian (1457 - 90) prétend que le roi des Yin Wuyi (vers le xifs. av. notre
ére) fit faire des pantins a figures humaines qu’il appelait «divinités célestesy,
les exposant et les faisant mouvoir par ses gens®. Lorsque Fan Li (v°s. av. notre
ére), conseiller hors pair, quitta son royaume, le roi de Yue fit faire sa «forme»
dans un métal de bonne qualité’, devant laquelle il accomplit lui-mémé les rites
de cour, et il imposa a ses dignitaires de faire de méme tous les dix jours™. Le
roi Kang de Song (alias Yan, roi de Song, fin du ms. av. notre ére) fit fondre des
images (des statues?) de ses vassaux, qu'il fit mettre dans des caniveaux (ou des
latrines™!). Le méme roi de Song fit fabriquer une effigie en bois & I'image du
roi de Qin, qui lui servait de cible®®! Han Feizi (vers 280 — 233) relate un propos
de Heng He sur I'art de la gravure et de la taille au couteau pour illustrer le
meilleur moyen d’accomplir des actions: il suffit de faire en sorte que l'on puisse
revenir sur ces actions pour que les échecs soient moindres — ¢’est comme lors-
que le nez est trop grand et les yeux trop petits, on peut toujours le rapetisser
et les agrandir*. En dehors de cette métaphore, les exemples abondent mention-
nant des portraits, fondus ou sculptés, servant a dénoncer les souverains de peu
de vertu et de morale, en 'espece Wuyi et le roi de Song. Quant a la «statue» de
Fan 1j, il est on ne peut plus clair qu'il s’agit d'une image a la fois édifiante et
commémorative: Fan Li est parti mais toujours vivant, et les rites qui lui sont
adressés ne peuvent étre que des rites d’hommage et de respect's.

Certains commentateurs croient voir la preuve d'un portrait funéraire
dans le passage suivant du «Rappel de 'ame» des Elégies de Chu, attribué
a Song Yu (mes. av. notre ére): «Xiang she jun shiy, «Jinstalle ton portrait
dans ta demeure, seigneur». Mais, ainsi que U'explique avec brio Wang Fuzhi
(1619-1692), 'expression signifie que «c’est selon son idée et son imagination
que l'on agence» la magnifique résidence du défunt, qui est précisément
décrite dans les lignes suivantes, et oit 'ame du défunt doit revenir avant de
quitter définitivement ce monde aprés les funérailles, si bien qu'il n’est nulle-
ment question de portraité,

Apreés les funérailles de I'empereur Gao des Han (r.206-195), une tablette du
défunt est bien installée dans le temple ancestral, mais aussi une figurine,
en position assise, avec des vétements, une couronne, un accoudoir, « comme
si elle était vivante'». Certes, ce yong est, nous préciset-on, dénué de téte,
comme s'il s'agissait d'un compromis: on respecte a la fois I'usage désormais
traditionnel de la figurine, qui de plus, ici, représenterait le défunt — une nou-
veauté -, et 'interdit confucéen en lui soustrayant 'élément clé de son huma-
nité: son visage'®.

9 Sima Qian, Shifi, 3, p. 104

10 Ouenor? L'expression employée est liang jin.

11 Guoyu jijie, 21, « Yueyu », 2002, p. 588.

12 Zhanguo ce zhushi, 30, « Yance », 2, 1990, p. 1129-1130.

13 Ibid, p.1171-1172.

14 Han Feizi jijie, « Shuofin », xia, 1990, p. 186-187.

15 Par ailleurs, Liu Xiang (79-6) mentionne des paravents peints avec des images de femmes exemplaires (cf. Bussotti
2004, p. 240) et un «homme de fer» - ou d'or, jinren -, avec une inscription dans le dos, situé dans le grand temple
ancestral et admiré par Confucius (cf. Liu Xiang, Shuoyuan, chap. « Jingshen »).

16 Wang Fuzhi 1996, p. 406-407. On ne peut que suivre la traduction de Mathieu 2004, p. 179, qui rend justice au texte:

« Je te peins, seigneur, l'agencement de ta résidence. » Pour les tenants de lautre interprétation, cf. entre autres Zhu Xi

2001, p. 132, et Zhao Yi 1790, juan32, 21a-b.

Hou Han shu, 6, p. 3148, Cette description proviendrait du Han jiuli de Wei Hong (vers 25-57).

Ebrey 2004, p. 136, fait remarquer & juste titre que cette figurine représente sans doute le défunt mais n'est pas un

portrait, contrairement & Wu Hung 1989, p. 212-213, qui y voit une preuve de l'apparition du portrait.
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De méme que Confucius, quelques siécles auparavant, trouvait & redire sur la
figuration humaine dans les tombes, Wang Chong (27 — vers 97) émet des criti-
ques a l'encontre des images de surface, mais selon deux approches distinctes:

1.Supériorité de I'écrit sur les portraits peints:

Les hommes aiment contempler les peintures, ce qui est peint sur ces toi-
les, ce sont des hommes remarquables d’autrefois. Si on regarde le visage
de ces hommes, cela vaut-il vraiment le fait d’apprécier leurs paroles et
leurs actes? Si on les accroche a un mur, leur corps et leur visage demeu-
rent bien 13, mais ceux qui n'y sont pas incités ne voient ni leurs paroles
ni leurs actes. Les écrits qui restent des sages d’autrefois sont portés de
maniére éclatante par le bambou et la soie, comment des peintures sur
des murs pourraient-elles suffire??!

Wang Chong ne fait ici allusion qu’aux portraits d’hommes célébres, qui doivent
inspirer ceux qui les contemplent. Quelque neuf siécles plus tard, la critique
du portrait édifiant et commeémoratif sera étendue aux portraits funéraires par
Sima Guang (1019-1086), lequel place les écrits de son défunt pére bien au des-
sus de son portrait peint®.

2. Refus des portraits funéraires et des images cultuelles:

Selon les rituels, dans un temple ancestral ne se trouve pas un maitre [zhu],
mais C’est la piéce de bois coupée en un pied et deux pouces qu’on appelle
zhu et c’est principalement [zhu] en esprit qu’on lui rend un culte, on ne fait
pas de portrait humain. Si aujourd’hui on fait des sacrifices pour I'exorcisme
de la terre?, que l'on fait des figurines dont la forme ressemble & celle des
démons [gui], comment pourrait-on exorciser la terre? Les esprits [shen],
évanescents et apparaissant subitement, n'ont pas de corps, ils entrent et
sortent sans passer par les portes, c'est précisément pour cela qu'on les
appelle «divinités» [shen]. Si on fait des images avec des corps, ¢’est en oppo-
sition avec les rituels; nous perdons de vue la nature des divinités et n'en
connaissons que l'aspect erroné. C'est la méme chose lorsqu’on dispose la
natte [pour les offrandes], on n’établit pas [des images avec] des corps de
démons. Pour le rituel d’exorcisme de la terre, installer des figurines en
terre, n'est-ce pas comme si lors du sacrifice aux montagnes on faisait des
effigies en pierre, et lors du sacrifice aux portes une figurine en bois??!

Largumentaire de Wang Chong porte sur deux types d'images destinées aux
vivants: les portraits d’ancétres et les images de démons et de divinités. La
nature méme des étres surnaturels ne permet pas qu’ils soient représentés, un
argument dont on peut supposer qu'il vaut également pour les défunts devenus
ancétres: ce ne sont plus des hommes, mais des esprits. Le refus des images
serait donc fondé sur un argument proprement théologique: de par leur nature,
les étres surnaturels ne sont pas représentables. La fin du paragraphe consiste
en une critique, dont Wang Chong est coutumier dans ses Discussions critiques,
des corrélations si chéres 4 la pensée des Han: la terre symbolisée par la terre,
la montagne par la pierre, les portes par le bois, démontrant ironiquement et
par l'absurde le recours & un matériau de corrélation pour fabriquer des images
de divinités... incorporelles!

19 Wang Chong 1979, « Bietong », p. 763-764; cf. Zufferey (trad.) 1997, p. 120,

20 Sima Guang, Wenguo Wenzheng gong wenji, 66, « Xiangong yiwen ji », p. 6a-b. A noter que Sima Guang place ces écrits
« bien supérieurs aux images » dans le yingtang, Pautel aux images, lieu commémoratif et cultuel qui, comme l'indique
son nom, comporte depuis au moins les Tang des portraits d'ancétres ou de maitres.

21 Jietu. Le paragraphe précédant ce passage parle de ce rituel d'« exorcisme de la terre » & Foccasion de la construction
d'une résidence, que Wang Chong appelle aussi jiexie tu, rite d'exorcisme et propitiatoire.

22 Wang Chong 1979, « Jiechu », p. 1045,
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LES MAUVAIS REPRESENTANTS

Plusieurs sites préhistoriques, pour la plupart situés dans les régions septen-
trionales de la Chine, ont livré des figurines en pierre ou en poterie, dont la
majorité représentent des femmes enceintes. Certaines d’entre elles présentant
d’évidentes mutilations et ayant été délibérément placées dans I'atre, les spécia-
listes en ont conclu que ces figurines constituaient des corps de remplacement
pour exorciser les maladies ou les calamités frappant les hommes. Les dynasties
des Shang et des Zhou remplaceront ces figurines dans les tombes par des vic-
times sacrificielles; cet usage semble tomber en désuétude dés les Zhou de I'Est
et ce sont les yong qui font alors leur apparition, mais on rencontre aussi fré-
quemment d’autres types de figurines, en argile, en bois, en pierre et en métal,
dans les tombes des Han. Leur fonction, notamment pour celles qui sont faites
de plomb ou d’étain, est clairement définie dans des textes d'exorcisme, jiechu
wen, inscrits sur les vases qui les contiennent: elles représentent le défunt, et
parfois ses descendants vivants, afin de prendre sur elles les fautes de ces der-
niers, et les calamités dont ils peuvent étre victimes®. Au-dela de leur usage
dans le monde des morts, des figurines désignées génériquement par le terme
de «représentanty, dairen, dénommées «’homme en bois de pécher»y, faoren,
«’homme en bois de cyprésy, bairen, «’homme en bois de piny, songren®, dont
la figuration anthropomorphe est le plus souvent fruste, tiennent également
dans le monde des vivants le role de la magie blanche et de la magie noire?,
afin d’expulser les maladies et de jeter des sorts. Elles sont dans tous les cas des
«représentantesy, au sens littéral du terme, et I'on pourrait dés lors se deman-
der, en deca des arguments de Confucius et de Wang Chong, si de telles images
anthropomorphes, des «remplagantes», nécessairement porteuses de maléfi-
ces, réservées au monde des morts et au monde occulte, ont pu contribuer a la
rareté, a la résistance vis-a-vis d'une image anthropomorphe positive, symbole
de puissance et d’efficacité, au vu et au su de tous.

IMAGES CULTUELLES

La téte en terre, incrustée d'yeux en jade, découverte dans le nord-est de la
Chine sur le site de Niuheliang, reléve de la culture Honghsan et de ce fait
est datée aux alentours de 3000ans avant notre ére. Elle présente en effet les
caractéristiques d'une image objet de culte: retrouvée dans les vestiges d'un
édifice de surface identifié comme étant la structure d'un temple, cette téte,
apparemment liée & un corps, vue de face, a le port hiératique d'un étre surna-
turel auquel on rend un culte®. Nous ne disposons malheureusement & ce jour
d’aucun autre exemple qui puisse attester la continuité dans le temps et 'espace
d’'une production similaire.

Ce n’est que beaucoup plus tard que Sima Qian nous livre un témoignage digne
d’intérét. Le spécialiste des sciences occultes Shaoweng fut nommé général
Wencheng par 'empereur Wu (r. 141-87) des Han. 11 déclara a ce dernier:

«Si votre majesté désire communiquer avec les divinités, les salles du palais
w'étant pas couverte d'images de divinités, les étre divins ne viendront pas.»
Il dessina alors un char nimbé de nuages et de vapeur et a chaque jour de
domination?, il montait sur le char pour expulser les démons malfaisants.
On fit également construire le palais Ganquan, en son centre se trouvait une

23 Pour un exemple de substitut en plomb, cf. Shuzhai yu daochong 2008, p. 56-57.

24 Cette dénomination est plus rare ; pour un exemple daté de 340, accompagné d'un texte explicatif et d'une représentation
de « 'homme de pin » peinte sur ure planchette de bois, cf. ibid., p. 74-75.

25 Pour 'ensemble de ce paragraphe, ¢f Wang Yucheng 1997, p. 32-56.

26 Wang Yucheng 2009, a paraftre.

27 Le jour de domination, shengri, correspond au jour déterminé en fonction de la domination d'un des Cing agents
sur un autre.
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terrasse (couverte?) dans laquelle on peignit toutes les divinités du ciel, de
la terre et I'Un supréme. Des instruments sacrificiels furent disposés afin de
pouvoir atteindre les divinités célestes. Ayant résidé plus d'un an, la méthode
de Shaoweng se révéla inefficace: les divinités ne venaient plus®.

Meéme sil'histoire se conclut par un échec, I'idée que I'on puisse entrer en contact
avec les divinités grace & leur image et & des instruments sacrificiels confére a
la représentation un pouvoir de médiation caractéristique de I'image cultuelle,
sans que pour autant nous puissions en conclure que l'image fait U'objet d'un
culte: elle a trés bien pu tenir le réle d'illustration du panthéon, de la méme
maniére que les peintures traditionnellement installées dans l'aire rituelle - les
peintures liturgiques - ont pour vocation de reproduire les divinités que V'offi-
ciant va solliciter pour 'accomplissement de son rituel.

Deux statues de trés grande taille (plus de deux meétres de hauteur) identi-
fiées comme étant le Bouvier et la Tisserande, 'anthropomorphisation de deux
constellations objets de culte sous les Han, auraient été commandées en 120
avant notre ére par 'empereur Wu, et installées sur le bord d'un lac artificiel
dans un parc. Un paralléle a été établi entre ces deux statues monumentales
conservées dans le district de Chang’an (province du Shaanxi) et deux autres,
de grande taille également, excavées dans la province du Hebei, & c6té de Shi-
jiazhuang. Ce couple représenterait Zhao Tuo {?-137 av. notre ére), roi des Yue
méridionaux, et son épouse, et aurait été commandé par I'empereur Wen en 179
avant notre ére, a l'occasion de I'établissement de leur tombeau?.

Datée des environs de notre ére, une statue identifiée comme étant celle du
directeur du Destin, Siming, a été découverte dans la région du Shandong lors
d’une «enquéte sur les antiquités®y, un euphémisme pour dire que cette statue
est extraite de son contexte. Des sources écrites convergent pour confirmer la
présence d'un culte a cette divinité, aussi bien dans un texte taociste, certes plus
tardif*, que dans un texte décrivant les us et coutumes des Chinois du Nord
(province du Shandong) et du Nord-Ouest (province du Henan), qui faisaient des
sculptures en bois de cette divinité, aux alentours du n° siécle de notre ére®.
Malgré le changement de taille — la statue du directeur du Destin ne mesurant
qu'une trentaine de centimetres —, ces exemplaires de la statuaire présentent
des caractéristiques communes: sculptés dans la pierre, ils ont un air d’¢ceuvres
premiéresy, la facture de la taille est rustique, des disproportions sont visibles
(la téte par rapport au corps, la taille réduite des bras et des mains, etc.), offrant
ainsi un contraste saisissant avec les ceuvres funéraires dont la qualité techni-
que et esthétique est bien supérieure. Faudrait-il en conclure qu’il existait un
art funéraire autonome, produit de générations et de générations d’artisans, un
art qui monopolisait la culture visuelle, au détriment de la statuaire en ronde
bosse qui au fond n’intéressait pas les Chinois des Han?

Le sanctuaire de Kongwang shan et I'histoire de Ding Lan nous paraissent a
contrario marquer une étape dans la production d’'images dévotionnelles.

Le site de Kongwang shan

Situé dans la province du Jiangsu, a proximité du port de Lianyun, le site de
Kongwang shan présente sur un flanc de colline rocheux plus d’une trentaine
de pétroglyphes. Sa datation, vers la fin du n siécle, se fonde sur une stéle d'un

2
2

e

Shifi, 12, p. 458, et 28, p. 1387-1388.

Liu Yang 2001, p. 39. Tl est & noter ici que ces deux statues seraient plutdt des images commémoratives, probablement

pour honorer Zhao Tuo, qui s'est de son plein gré inféodé aux Han.

30 Cf. Wang Yucheng 2009, & paraitre,

31 Iis'agit du Taiping jing, cf. Wang Ming 1960, p. 4, 213-214, 626. Si le mouvement des Taiping date bien de la fin des Han,
il semble admis que la composition de ce texte n'est pas antérieure au vi° siécle, méme si 'on peut admettre qu'ii contient
des matériaux plus anciens. Cf. & ce sujet la notice de Kristofer Schipper dans The Taoist Canon 2004, p. 277-280.

32 Le Fengsu tong, 8.
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Fig. 1. Estampage du pétroglyphe X66, i°s. (?),
Kongwang shan, Lianyun gang, province du Jiangsu
(extrait de Li Hongfu et Wu Kerong 1990).

temple, le temple de la Mer orientale, établi a l'origine en contrebas de la colline.
Certains pétroglyphes représentent sans aucun doute des divinités bouddhiques
et des scénes inspirées de cette religion venue de I'Ouest, mais certains indices,
notamment la scéne du Mahattsava-Jataka dévoré par une tigresse, ainsi qu'une
composition d’ensemble hétérogéne, conduisent a supputer que leur exécution
est plus tardive. En dehors des figures d’acrobates, de danseurs, de gardiens et
de fidéles, trois figures typiquement chinoises (X1, X66, X68) (fig. 1), d'une hau-
teur d’environ un metre, n'ont pas & ce jour été identifiées avec certitude. Cer-
taines ayant a leurs pieds un bol et un brile-parfum, il ne fait toutefois aucun
doute que le site était un lieu de culte. Reliant ce site au mouvement taoiste de
la Grande paix, précisément actif dans cette région, des spécialistes voient dans
cette triade des divinités taoistes: Yin Xi, le gardien de la passe et héritier du
Daode jing, Lao zi et 'empereur Jaune. D'autres y reconnaissent un gardien, le
roi pére de I'Est et la reine mére de I'Ouest; ou encore le portrait de Lao zi, de
Confucius et du roi pére de I'Est, etc.®® Plus récemment, des auteurs ont cru iden-
tifier dans ces figures des portraits de saints chrétiens, prouvant ainsi l'arrivée
de saint Thomas en Chine au 1** siécle de notre ére!

Ding Lan le pieux

Lhistoire de Ding Lan fera partie, sous les Song, des vingt-quatre histoires exem-
plaires de piété filiale, ershisi xiao. Dans les versions les plus anciennes®, ce fils
pieux fait une statue en bois de ses parents, ou uniquement de I'un de ses deux
géniteurs, qu’il a perdus dans sa tendre enfance. Son caractére exemplaire,
et donc sa singularité, est toutefois révélateur de traits universaux de l'image
cultuelle. Dans tous les cas, Ding Lan accomplit un culte, rendu le plus souvent
par Vexpression shi, parfois plus précisément avec la présentation le matin et
le soir d’offrandes carnées de trois sortes, san xing. La version la plus ancienne,
retrouvée dans le tombeau de Wu Liang, et datée du u° siecle aprés notre ére,
ne comporte pas la mention d'un culte rendu, mais une seconde caractéristique
tout aussi importante: il existe une interaction entre Ding Lan et la statue, qui
est consultée pour 'emprunt d'un objet par un voisin, et ce n'est quaprés en
avoir fait le rapport a la statue que U'objet en question est prété. En d’autres
termes, la statue est vivante, un trait amplifié par les versions du Xiaozi zhuan
et du Yiren zhuan: le visage de la statue est brilé par la femme de Ding Lan,
et il se couvre de cloques; le voisin frappe la statue et le mécontentement se
manifeste sur son visage; le fils pieux est arrété apres le meurtre par vengeance
du voisin indélicat, la statue verse des larmes, Ding Lan est alors absous de son
crime et loué pour sa piété filiale. Il est ainsi remarquable qu’il s’agisse d'une
représentation d'un objet en trois dimensions, une statue, qui remplit a la fois
la condition nécessaire pour étre un objet de culte, que I'on retrouve toutefois
également dans les portraits peints, et la condition d’objet vivant, qui réagit aux
actions des vivants. Nous ignorons dans l'histoire de Ding Lan ce qui rend la
statue vivante — si ce n'est le transfert d'un puissant sentiment d’amour filial sur
un objet, le fils pieux se conduisant envers les statues «comme si elles étaient
vivantes» —, nous savons en revanche quel procédé sera employé plus tard pour
parvenir immanquablement & cette fin: le rituel d’animation.

33 Cf Wu Hung 1986, p. 292-303; Martin Rhie 1999, p. 27-47; Wen Yucheng 2003, p. 16-25; Wang Yucheng 2009, &
paraitre.

34 Perrier et Walter 2008.

35 Cf Wu Hung 1989, p. 282-285. Ces versions proviennent du tombeau de Wu Liang, daté de 151, du Fengsu tong
de Ying Shao (153-196), d'un texte de Cao Zhi (192-232), du Xigozi zhuan attribué & Liu Xiang (vers 77 - 6) mais
recensé dans des sources ultérieures, des Tang (Fayuan zhulin) et des Song (Taiping yulan), du Yiren zhuan de Sun
Sheng aux environs du 1v* siécle, mais sont également recensées dans des sources des Tang (Chuxue ji) et des Song
(Taiping yulan).
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ANICONISME ET TAOISME

11 parait donc évident que tous les éléments pour la réalisation d’images cultuel-
les «de surface» sont en place dés les Han postérieurs, et pourtant c’est de
I'Ouest que nous viennent les premiers témoignages. De Gandhara a Longmen,
prés de Luoyang, en passant par Kucha et Dunhuang, la statuaire a marqué de
son empreinte les grands sites de la route de la Soie, mais seulement a partir du
vevitsiecle. Il existe naturellement des représentations de bouddhas antérieu-
res a cette époque, aux alentours du ot siécle, notamment sur la route du Sud
(provinces du Jiangsu, du Zhejiang, du Hubei et du Sichuan), mais, retrouvées
pour la plupart d’entre elles dans des tombes, elles ont un réle décoratif, et cer-
tainement propitiatoire, prenant dans certains cas la place autrefois réservée
aux images chinoises®.

Cette lente émergence s’explique peut-étre en partie par les réticences expri-
mées au pays du Bouddha: les spécialistes de I'art bouddhique indien admet-
tent en effet que, dans les premiers temps, le Bouddha était considéré comme
ayant disparu, de telle sorte qu’il était uniquement représenté par ses symbo-
les, par son trone laissé vide, marquant en quelque sorte sa présence par son
absence”. Toutefois, 'aniconisme ne touchait pas d’autres étres transcendants,
tels que les Yaksas, les Yaksis, les Nagas, les Garudas et les Devas, relevant de
traditions populaires et de I'émergence du panthéon brahmanique®. En Inde, ce
n’est finalement qu’aux alentours de notre ére qu'apparaissent des représenta-
tions du Bouddha®. Du c6té de la Chine, une réticence de méme nature semble
frapper la représentation des saints et des dieux.

Le premier témoignage de la représentation de Confucius, entouré de ses
soixante-douze disciples, date de I'an 178 de notre ére. L'ceuvre peinte est attri-
buée & Cai Yong, célebre lettré des Han, et aurait été exécutée dans les bati-
ments du Hongdu menxue, des lieux dédiés aux lettres et aux arts, qui ne se
prétent pas a priori a 'accomplissement d'un culte®.

En 166, 'empereur Huan rendit personnellement un culte & Lao zi dans un de ses
palais. L'autel et les instruments liturgiques sont briévement décrits, de méme que
le trone placé sous un dais décoré, mais aucune allusion n'est faite a une quelcon-
que icone. Des miroirs, datés approximativement de la méme époque et provenant
de l'actuelle province du Sichuan, présentent au centre du registre supérieur une
tortue portant une colonne surplombée d'un dais, en somme l'image d'un tréne,
une fois de plus laissé vide* (fig. 2). Les textes taoistes vont quant & eux répéter
le credo d'un dao qui est «une forme sans forme, une image sans image» (Daode
Jjing, 14). Ce qui pourrait étre interprété comme une spéculation métaphysique du
Daode jing devient avec le commentaire du Xiang'er (*-m°s. de notre ére) une nette
réprobation de la figuration du dao — avec un corps, un nom, des vétements, un
visage et une taille —, rejetée comme fallacieuse et hétérodoxe, sous le prétexte que
le dao ne peut pas étre connu d'une maniere visuelle, bu ke jian zhi ye*2. Ge Hong
(283-343), dans son Baopu zi, insiste quant a lui sur ce qui devrait étre la «vraie
vue»: la méditation, nian, de la Vraie forme de Laojun, Laojun zhenxing, la forme
divinisée de l'auteur du Daode jing: un nom est donné, un corps avec ses mensura-

36 Fojiao chu zhuan Nanfang zhi lu 1993.

37 Communication de Gérard Colas, que nous remercions ici vivement.

38 Il semblerait qu'il n'existe toutefois pas de témoignages d'une représentation de ces étres antérieurement au °siécle
avant notre ére, Cf. Meth Srinivasan 1997.

39 Cf. Fussman 1982, p. 155-169; Linrothe 1993, p. 241-256; Fussman 2003-2004, p. 931. L'histoire veut que Zuo Rong
(?-195), chargé du transport des denrées alimentaires de trois commanderies dans l'actuelle province du Jiangsu, en
ait détourné les revenus pour faire construire un autel bouddhique de deux étages pouvant contenir plus de trois mille
personnes. Il fit également faire une figure humaine en cuivre, couverte d'or jaune et de vétements en brocart. Les
spécialistes voient dans ce texte la preuve de la premiére mention d'une ic8ne bouddhigue en Chine, alors que le texte
ne précise aucunement qu'il s'agit d'une statue de Bouddha, cf. Sanguo zhi, 49, p. 1185.

40 Hou Han shu, 60, p. 1998.

41 Wu Hung 2000, p. 84-88.

42 Laozi Xiang'er zhu jiaojian 1956, p. 18. Pour une présentation et une traduction du Xiang'er zhy, cf. Bokenkamp 1997,
p. 29-148.
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Fig. 2. Miroirs avec image d'immortels sur trois registres,
fin des Han postérieurs (?), province du Sichuan (?);

a. dessin au trait, Seattle Art Museum; b. estampage,
musée du Palais, Pékin (extrait de Little 2000, p. 86).



tions, une couleur de peau, un bec d’'oiseau, de longs sourcils, de grandes oreilles,
des rides profondes apparaissent alors & I'adepte qui sait se concentrer, si, sur cette
forme authentique, sans qu'il existe apparemment le moindre support matériel
et figuratif a cette méditation intérieure®. Lu Xiujing (406477), dés la premiére
phrase de ses instructions abrégées, répéte que le dao vide et solitaire est séparé
de toute forme. Il campe pour cette raison une pratique du dao dans une chambre
pure, jingshi*, isolée, propre et calme, oll ne sont installés qu'un brile-parfum, une
lampe a encens, une table pour présenter les pétitions et un couteau pour corriger
les textes, un contraste saisissant avec les autels ordinaires qui comprennent ban-
quette, piédestal, effigie, banniéres et dais®.

En pleine disputatio entre taocistes et bouddhistes, le moine Falin (572-640),
dans son Bianzheng lun, va rappeler plusieurs choses. Tout d’abord qu'avant les
dynasties du Sud des Liang et des Chen, et celles du Nord des Oi et des Wei, aux
alentours du vi© siécle, les livres taoistes étaient faits au moyen de calebasses®,
et que les images du Vénérable céleste, Tianzun, n'existaient pas. Puis il cite la
«biographie interne» de Tao Hongjing, Tao Yinju neizhuan:

Sur le mont Mao, deux sanctuaires, I'un bouddhiste, I'autre taoiste, ont
été établis. Un jour sur deux on procédait a des rituels d’hommages (dans
chacun des sanctuaires). Le sanctuaire bouddhique comprenait des icones,
le sanctuaire taoiste aucune?.

Enfin, Wang Chun et son Sanjiao Iun sont convoqués pour expliquer pourquoi
les taoistes ont été amenés a élaborer des icones:

Dans des temps récents, les prétres taoistes n'avaient plus de moyens pour
survivre. Désirant convertir les gens & leurs croyances, ils imitérent le
bouddhisme et élaborérent des images. Ils les appelérent indtiment « Véné-
rables célestesy, accompagnés a droite et a gauche de deux étres parfaits,
et les installérent dans les sanctuaires taoistes; grice a cela ils purent se
vétir et se nourrir®.

En dehors de ses aspects provocateurs et péjoratifs, ce texte confirme une fois de
plus la réticence taoiste envers les représentations physiques, au profit, nous a
appris Ge Hong, d'une visualisation intérieure de I'étre supréme, et de préférence
dans un cadre «purifié» a la maniére de Lu Xiujing. La représentation abstraite,
notamment des Cing montagnes sacrées, ainsi que 'indique Kristofer Schipper®,
prend deés lors tout son sens: c’est au-dela des apparences que réside la vérite.

VERS UNE ICONOLOGIE TAOISTE

Les steles imagées
Nous pouvons naturellement arguer du fait que les textes porteurs de I'anico-
nisme proviennent de I'élite lettrée du tacisme®, de la méme maniére que les

w

43 Baopu zi neipian 1980, 15, p. 273-274.

44 Le méme texte emploie plus loin Pexpression « chambre calme », jingshi.

45 Lu Xiujing, Lu xiansheng daomen kelue, DZ1127 (fasc. 761), 1a, 4b-5a. Tao Hongjing (entre 492 et 514) reprendra une

description similaire de la chambre pure, cf. Dengzhen yinjue, DZ 421 (fasc.193), 3.7b. Ces références sont présentées

et traduites dans Schipper 2005, p. 93.

Ce fait est probablement inspiré d'un passage du Zhengao (juan 20, p. 3) de Tao Hongjing, 00 Xu Cheng, le fils de Xu Hui,

écrivit a Paide d'une calebasse (ou sur une calebasse?) diverses écritures tacistes qui, selon le commentaire, seraient

des formules secrétes, jue, émanant des «trois seigneurs » Yang Xi, Xu Mi et Xu Hui, formules qu'il remit a8 Wu Tanba,

lui-méme par ailleurs héritier de deux livres de Yang Xi et Xu Hui.

47 Ce texte, une biographie interne de Tao Hongjing, est perdu.

48 Falin, Bianzheng lun, p. 535, passage repris dans le Guang hongming ji de Daoxuan (596-667), p. 185, et cité dans Chen
Guofu 1985, p. 268-269. Nous n'avons trouvé aucune information sur Wang Chun et son Sanjiao fun.

49 Schipper 2005, p. 91-107.

50 Pour une comparaison avec le bouddhisme ancien, cf. Schopen 1997,
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textes le réprouvant étaient issus d'un milieu «confucéeny lettré, et que ces tex-
tes prouvent en creux l'existence de pratiques qu’ils dénoncent. D’autres feront
valoir que cette production, du fait de son ancrage populaire, a disparu corps
et biens, a cause des anathemes prononcés par les bien-pensants et les puristes,
ou en raison des matériaux, pauvres donc putrescibles, dont elle était faite. Il
est probable que lorsque I'archéologie chinoise se tournera vers les vestiges de
surface, des images surgiront, un jour...

Certes, mais il est notoire que les premieres représentations de divinités taois-
tes, Lao zi divinisé sous les titres de Vieux seigneur, Tres haut Vieux seigneur,
Souverain Vieux seigneur, ou du Vénérable céleste de l'origine, une des instan-
ces dans la triade des Trois purs, n'apparaissent qu’a partir du v siécle, sous le
regne d'une dynastie, fautil le préciser, d’origine étrangere — les Wei du Nord,
des Tabghatch. Le taoiste Kou Qianzhi (365-448), se prévalant aupres de I'empe-
reur des Wei d'un texte révélé, abolit la lignée des maitres célestes et se consi-
dére comme le seul héritier de Zhang Daoling; il rejette les rites d'union sexuelle,
réforme les régles concernant les banquets communautaires et les funérailles...
11 insiste sur I'importance pour le peuple, hommes et femmes, de dresser des
autels, d’y faire des priéres matin et soir, afin que les mérites profitent a leurs
ascendants, et que parmi eux ceux qui pratiquent l'art de la longévité devien-
nent des «graines de peuple» du Vrai seigneur®. Ce sont ces veeux, pour le salut
de ses ancétres et la longévité pour soi, que les stéles sculptées, situées dans
la province du Shaanxi au nord de l'actuelle ville de Xi’an, comportent a partir
de la fin du v° siecle. Beaucoup d’entre elles associent des figures bouddhiques
et taoistes, ces derniéres seulement reconnaissables a la forme des chapeaux,
remplacant la protubérance cranienne du Bouddha, la présence d'un éventail
ou d'une «queue de cerfy, des vétements civils plutdt que la robe monastique,
la position des mains différente de celles des mudras bouddhiques®?. Au début
du vr° siecle, des steles de petites dimensions, quelques dizaines de centimétres,
ne sont consacrées qu'aux divinités taoistes, qui ne sont plus engoncées dans
des niches creusées a l'intérieur de la stéle, mais en forment le sujet principal®®
(fig. 3). A la fin du vr* siécle, sous la dynastie des Sui, le pli semble étre défini-
tivement pris: I'iconographie taoiste se révele au grand jour, 'ambiguité entre
divinités bouddhiques et taoistes est définitivement levée.

C’est un fait étrange que les steles, le domaine par excellence de ’écrit en Chine,
aient donné lieu a la représentation d'un autel, avec sa niche et sa divinité tuté-
laire, entourée de ses fidéles, parfois présentifiés par des portraits rudimentai-
res gravés dans la pierre, et dont les noms sont inscrits en dessous de la niche,
comme si I'on avait voulu, non seulement montrer I'objet du culte, mais plus
encore mettre en scene le culte lui-méme, & la maniere des images représen-
tant Ding Lan rendant un culte a ses parents. Dans le méme ordre d’idées, bien
quelles prouvent I'existence d'un culte intéressant différentes strates sociales,
nous pourrions légitimement nous demander quelle est la nature de ces stéles,
ex-voto ou objets de culte. Accomplissait-on devant elles des rites, a dates régu-
lieres, avec des offrandes a I'appui, ou n’étaient-elles au fond que 'expression
«gravée dans le marbre» d'un veeu, d'une demande de protection pérenne adres-
Sés aux divinités pour ses ancétres, pour soi-méme et sa famille?

En fin de compte, ce ne serait qu'au terme d'un processus relativement long que
I'image cultuelle taoiste, en soi et pour soi, se serait définitivement extraite de la
stéle pour prendre sa forme la plus accomplie, la statuaire, et cela seulement a
partir du vi*-vi®siecle, alors que ce chemin avait été préalablement accompli en
Chine deux ou trois siecles plus tot par les divinités bouddhiques.

51 Weishu, 114, p. 3051.

52 Kamitsuka Yoshiko 1999, p. 464-544; Abe 2002, p. 270-313.
53 Little et Eichmann 2000, p. 163-171.

54 Kamitsuka Yoshiko 2006, p. 111-136.
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Fig. 3. Stele sculptée avec Lao zi divinisé (a droite)

et 'empereur de Jade (?) (a gauche), 527, 27,8 x 27,5 cm,
Musée national de Chine (extrait de Little et Eichmann,
2000 p. 170).



Justification théorique des icénes

Mais, face & ce qui a dii étre une montée irrépressible de l'iconodoulie, il a
fallu trouver une conciliation. Elle viendra finalement assez rapidement, aux
alentours de la fin du vi° siecle et au début du vi® siécle. Le Daojiao yishu de
Meng Anpai (vers 699) cite le Benji jing, dont on s’accorde a reconnaitre que
ses auteurs ont vécu entre 560 et 640%. Le Hunyuan huangdi shengji, attribué
a Yin Wencao (622-688)%, propose une solution identique, avec toutefois des
variations aussi bien dans le vocabulaire que dans la mise en place de cette
solution®, 1l existe en effet deux maniéres de voir le dao: soit par la médita-
tion, zhengguan ou nian - vision correcte ou méditation -, du véritable corps
de I'étre supréme qui est fait de «vacuité, de perfection et de pureté», soit par
la vénération d’images (rituels, offrandes), portraits ou formes authentiques,
zhenxiang, zhenxing, qui permet une acquisition de mérites aussi grande que
la méditation repliée sur son intérieur®. Contrairement au second texte, le
premier opére une distinction, parmi les adorateurs d’'images, entre les riches
et les pauvres quant a la qualité du matériau utilisé pour faire ces images —
du métal précieux pour les riches, de 'argile, du bois ou du cuivre pour les
pauvres —, avec des résultats sensiblement différents mais un but ultime par-
tagé: revenir vers le dao, devenir le dao.

La croyance d'une part en un é&ire supréme imperceptible, qui se manifeste
cependant tout au long de l'histoire sous des formes diverses, y compris en
un étre de chair, et le recours d’autre part a la visualisation intérieure pourle
représenter seront des thémes repris réguliérement pour justifier I'utilisation
d’images cultuelles, et donc la dévotion qui conduit a 'acquisition de mérites
et au «salut»’.

RITUEL D’ANIMATION

La littérature chinoise, dont les sources ne remontent toutefois pas au-dela
des m*1vesiecles de notre ére, n'est pas avare d’histoires mettant en scéne
des statues «vivantes», qui transpirent, pleurent, se déplacent, prédisent, se
vengent des offenses causées par les hommes, ou inversement des hommes
chatiant des statues qui n’ont pas rempli leur réle, etc.®® Mais c’est bien en
provenance de l'Inde et du bouddhisme que le rituel d'établissement, prati-
shtha, comprenant le rite d’'installation du souffle, pranaprathishtha, vient a
s'imposer en Chine. Décrite avec précision dans deux textes bouddhiques en
chinois du v siécle et des alentours de I'an 1000, cette cérémonie d’instal-
lation, le plus souvent désignée en chinois par 'expression « ouverture de la
lumiére et pointage des yeux», kaiguang dianmu, ou plus simplement ¢ ouver-
ture des yeux®y, est devenue indispensable pour la mise en ceuvre de l'icéne
dans le monde asiatique. La pratique a dii exister avant 'établissement des
textes, ainsi que l'atteste la documentation japonaise concernant 'ouverture
des yeux de cent ic6nes de Bouddha dés 'année 671, et du grand bouddha de
bronze du Todaiji & Nara, en 752. Ces inaugurations ont naturellement pour

55 Meng Anpai, Dagjico yishu, p. 3a-3b.

56 Yin Wencao 1988, p. 555-556.

57 Le Taixuon zhenyi benji jing, DZ1111 (fasc.758), p. 2-3, comprend le passage cité dans le Dagjiao yishu, avec toutefois
deux phrases intercalées au milieu du passage et une chute complétement différente. Le Youlong zhuan, DZ774
{fasc.555), p. 5, compilé entre 1086 et 1100, reprend & Videntique le texte du Hunyuan huangdi shengji, mais prétend
citer le Benji jing. Pour la notice biblisgraphique du Taixuan zhengyi benji jing, qui ne contiendrait que les chapitres 2 et
9 du Benji jing originel, cf. Schipper et Verellen 2004, p. 520-521.

58 Une problématique similaire, entre limage mentale et limage concréte, se retrouve dans Ihindouisme, cf. Padoux
1990.

59 Nous mentionnerons ici deux textes, celui du Dongxuan lingbao sandong fengdao kejie yingshi, 2, daté aux alentours du
v siecle, et celui écrit par Yin Zhiping (1169-1251), Qinghe zhenren beiyou yulu, 3, cités dans Wang Yucheng 2009, &
paraitre.

60 Delahaye 1983, p. 45-53.

61 Un équivalent & la prothishta existe bien en chinois - anshen, «installer les divinités» -, mais il est courant de la
désigner de maniére métonymique par kaiguang, « ouverture des yeux », la partie prenant le pas sur le tout.
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but d’ouvrir les yeux de la divinité sur les fideles qui s’adressent a elle, mais
aussi de lui insuffler la vie gréce au souffle que le donateur lui dispense au
moment de I'accomplissement du rituel®z

Alors que l'insertion de reliques, y compris sous la forme des cendres du maitre
défunt, dans les stupas et les statues est largement attestée avant et pendant la
dynastie des Tang, les textes rituels d’ouverture des yeux demeurent étrange-
ment silencieux sur les divers objets engoncés dans le sein des statues. Deux
statues bouddhiques conservées au Japon, ouvertes dans les années 1950 et
datées respectivement du x° et du xi® siecle, montrent pourtant a I'évidence que
cette pratique existait. La plus ancienne des deux, une statue de Sakyamuni,
a été faite dans la région de Taizhou (actuelle province du Zhejiang) par deux
fréres pour le pélerin japonais Choénen, et comprend quatre catégories d’objets:
des visceres, des manuscrits, des objets divers et des tissus. Lestomac, la rate, la
vésicule, les reins, les poumons et le coeur ont été faits et offerts par des nonnes
et des femmes de la région®.

Le premier témoignage écrit de l'insertion de fac-similés de viscéres dans une
statue est celui du célebre taoiste Du Guangting (850-933). Un certain Li, malade
pendant de longues années, réva d'un patriarche taoiste qui, d'un revers de
manche, lui fouettait le visage. A son réveil, il était guéri. Il se rendit dans un bel-
védere de la capitale, le Shaocheng guan, et découvrit sur une peinture murale
en fort mauvais état le portrait de son sauveur, un maitre céleste, probable-
ment le premier d’entre eux, Zhang Daoling. I1 fit donc faire une statue en ramis
(branchages) dans laquelle furent insérés des tissus couleur chair, cousus de
telle maniére qu’ils formaient les organes et les visceres, avec la trachée reliée
a la base de la langue. Dans chaque organe, on plaga deux sacs d’encens de cou-
leur et un miroir de mercure en lieu et place du coeur. Déplacée dans un autre
temple, puis décorée, la statue continua a faire preuve d'une grande efficacité,
donnant des «réponses miraculeuses®». Il n’est donc pas seulement question
d’insuffler la vie aux statues, il faut aussi parachever l'illusion de la vie en leur
conférant un corps de chair et de sang, que ce don soit effectué au moyen de
viscéres en tissu (fig. 4), ou plus symboliquement grace a des materia medica
(hippocampe, graines, mica, os, larves, etc.) analogiquement liés aux visceres
et aux organes, soigneusement disposés dans une cache creusée dans leur dos,
ainsi que le montre beaucoup plus tard la statuaire populaire issue de la pro-
vince du Hunan®.

Ces pratiques, que l'on rencontre également, mais d'une maniére simplifiée,
dans la peinture et les rituels funéraires pour la tablette et I'épitaphe des
défunts, sont comparées tres justement par Michel Strickmann a la naissance:
les statues doivent subir ces procédés pour devenir des icOnes vivantes et des
objets de culte a part entiére, en continuation, en complément ou en substitu-
tion de I'ajout de reliques et de la technique de la momification, ces derniers
cas représentant sans aucun doute le plus court chemin pour conférer une
dimension sacrée et efficace aux images auxquelles les fidéles s’adressent,
un chemin emprunté par bien des civilisations en dehors de I'Asie. Mais il va
sans dire que le rituel d’animation a aussi pour corollaire la volonté de faire
oublier et de sublimer 'ceuvre faite de main d’homme, de la promouvoir au
rang d’image révélée, tombée du ciel ou trouvée dans des grottes, des lacs
ou des riviéres, ou existant potentiellement dans une pierre quil a suffi de
dégager. Investie de la puissance divine, ou rituellement animée grace a cette
puissance, la réalisation de I'image cultuelle met au premier plan ou simule

62 Strickmann 1996, p. 165-211.

63 Robson 2008, p. 8-13.

64 Du Guangting, Dagjiao lingyan ji, 8, DZ590 (fasc.325-326), p. 1. Tous nos remerciements a Susan Huang, qui nous a
signalé cette précieuse référence.

65 Arrault et Bussotti 2008, p. 36-60.
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Fig. 4. Les entrailles en tissu de la statue de Sékyamuni,
988, Seirydji, Kyoto (extrait de Nihon no Butsuzé 2007/6,
7-14,p.9).
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son origine acheiropoiéte, non faite de main d’homme, faisant ainsi oublier sa
nature d'artefact et rétablissant un lien direct entre la divinité et les hommes.
En abolissant les intermédiaires, 'image cultuelle n'est pas une «image de»,
elle est la divinité.

Nous avons assisté a la rareté des représentations humaines, au refus des figu-
rines funéraires et a la résistance qu’elles suscitent; a la valorisation de l'écrit
sur 'image; au rejet du portrait des défunts et des divinités. Cependant, nous
avons bien des témoignages de réalisation de pantins ou de statues fondues,
ainsi que la découverte d'une téte préhistorique, privée toutefois de descen-
dants, de statues monumentales et portables. Mais nous avons aussi des figures
anthropomorphes, frustes et simples remplagantes, qui jouent un rdle négatif. Il
faudra attendre le 1¢© siécle de notre ére pour voir surgir un site de pétroglyphes
et la représentation d'un culte sur les murs d'une tombe. Tout cela n'estil quun
hasard, ne sont-ce que des traces trop ténues et finalement trompeuses de I'état
réel des choses? Est-ce un hasard si le taoisme des premiers temps ne congut
qu'une divinité abstraite, non représentable, et uniquement préhensible par des
images mentales? Toujours est-il que l'icéne, venue d’ailleurs, allait progressive-
ment s'imposer, d’'abord dans des stéles puis, a 'époque des Tang, sous la forme
de peintures et de statues, touchant aussi bien les divinités que les empereurs,
les ancétres et les maitres. Il fallut alors concevoir et expliquer le rapport entre
I'image mentale et 'image concréte, en somme légitimer que I'on puisse rendre
un culte a des images physiques. Mieux encore, il fallait doter ces images d'une
vie, et pourquoi pas d’organes, et de souffle, abritant en leur sein une divinité
agissante et protectrice, images réelles et non pas simples représentantes. L'his-
toire de I'image cultuelle pouvait commencer.
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