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ARBRES, MONTAGNES ET MER
Symboles du “pays” et de la souveraineté dans le Japon antique
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L L’ARBRE
a) La tradition des arbres géants
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Selon le Fudoki de la province de Hizen, Hizen no kuni no fudoki, autrefois, un
camphrier, kusu no ki, poussait dans le village de Saka. Le matin, le soleil projetait son
ombre sur le mont Kamakawa du district de Kishima ; le soir, ¢’était le mont
Kusayoko du district de Yabu qui était recouvert par celle-ci. Quand Yamatotakeru no
mikoto vint en tournée d’inspection, il vit 'arbre dans la splendeur de sa floraison
(sakae), c’est pourquoi il ordonna que I'on nomme ce pays “le pays de la floraison”.
Le nom du district, Saka, fut par la suite transcrit avec deux caractéres,

Un tel arbre géant poussait aussi dans la région de la baie d’Osaka. Selon le
troisieme livre du Kojiki, du temps de P’empereur Nintoku, il y avait un grand arbre a
P'ouest de la riviére Tonoki (province de Kawachi). Le matin, son ombre atteignait I'1le
d’Awaji ; le soir, elle dépassait le mont Takayasu. Cet arbre ayant été abattu, on
construisit avec son bois un bateau rapide appel€ Karano. Matin et soir, il transportait
'eau pure puisée & Awaji pour la table de P’empereur. Par la suite, ce bateau s’étant
abimé, on s’en servit pour faire bouillir du sel. Avec le bois qui restait, on fabriqua un
koto dont le son s’entendait dans sept villages 4 la ronde.

Selon une autre version, conservée dans le fragment du Fudoki de la province de
Harima (cité dans le livre 8 du Shakunihongi), Pemplacement de cet arbre est
différent. Le texte rapporte qu’au lieu-dit “Le puits”, Mii, de Komade, relais (Umaya)
d’Akashi, un grand camphrier poussait sur les bords de ce puits, du temps de
I’empereur Nintoku. Le matin, son ombre couvrait I'ile d’Awaji, le soir
Yamatoshimane (la province de Yamato ?). Avec cet arbre on construisit un bateau
aux performances remarquables appelé 1’Oiseau rapide, Hayatori. Matin et soir, il
transportait 'eau de ce puits pour la table impériale ; mais un jour il n’arriva pas a
temps et on mit fin i ce transport.

A partir de ces quelques exemples, on peut tirer plusieurs constatations :

1) Les textes notent toujours, 2 propos de ces arbres géants, la superficie du
territoire touchée par I’ombre du matin et celle de I’ombre du soir. Je pense que ces
arbres cosmiques circonscrivaient I’étendue d’un pays par Pextrémité de leur ombre 2
Iest et 3 I’ouest, comme dans le cas du pays de Mike ou de celui de Saka. Dans
Iexemple du Kojiki, I’ombre du grand arbre du temps de Nintoku s’étend 3 ouest
Jusqu’a I'fle d’ Awaji et franchit a ’est le mont Takayasu. Ne serait-ce pas, comme je
Pai supposé autrefois (Obayashi 1979-30), I’étendue du domaine primitif de
I'empereur Nintoku qui avait son palais 2 Naniwa ? Si I’on accepte une telle
hypothese, le “pays” déterminé par un de ces arbres cosmiques n’était pas trés grand.
Ainsi, ce que I’on peut considérer comme le domaine primitif de Nintoku ne dépassait
pas a P’est 22 km, jusqu’au mont Takayasu, et 30 km 3 Pouest, jusqu’a I'ile d” Awaji.
Le pays de Mike cité dans le Nikonshoki serait d’une taille supérieure avec 35 km
jusqu’au mont Kishima et 50 jusqu’au mont Aso.

2) Des régions qui se touchent, comme les pays de Mike et de Saka, possédaient
chacune une tradition relative 3 un arbre cosmique ; ce qui permet de supposer un
stade de développement du Japon ol ces différents “pays” qui coexistaient possédaient
chacun leur propre arbre cosmique, et donc leur propre monde. Les divers pays dont
parle la notice sur les Wa de Ia Monographie des Wei ne correspondent-ils pas a de tels
“pays” ? L’étendue définie par I’ombre de ces grands arbres représente, bien entendu,
Pextension mythique, idéale, plus que la superficie réelle du “pays”. On peut donc
supposer que celle-ci ait été plus petite que 1’étendue de 1’ombre.

3) Ces arbres cosmiques se dressaient tous, semble-t-il, sur des terrains plats ;
rien ne laisse supposer qu’ils aient poussé sur des montagnes. De plus, dans les cas des
pays de Mike, de Saka, d’ Akashi, ils étaient proches du chef-lieu de district, du relais ;
€n somme, on peut considérer qu’ils se trouvaient A proximité du centre de chacun de
ces “pays”. La riviére Tonoki, ot selon le Ko jiki se dressait un grand arbre,



correspondrait au lieu-dit Tomiki de la ville de Takaishi, dans le département d’Osaka
(Sugita, 1984, 2¢ vol., p. 61). Cette région n’était-elle pas le centre d’un ancien
“pays” ? Je ne fais ici qu’indiquer le probléme.

4) L’ombre de ces arbres géants indique bien les limites est et ouest, mais celles
du nord et du sud restent imprécises. Les traditions sont toutes indifférentes 2 ces
limites nord et sud et n’offrent aucun repere. En somme, la conception des directions
commune 4 ces traditions d’arbres géants est de type bi-directionnelle, basée sur le
mouvement apparent du soleil. Si ’on songe que, dans la civilisation chinoise, puis
dans le Japon de “I’Etat régi par les codes” qui I’a prise pour modéle, c’est une
conception 2 quatre directions qui est privilégiée, le contraste est saisissant. Mon
hypothése serait qu’au stade d’évolution du Japon ou ces petits pays” coexistaient,
c’est-a-dire pendant la période qui s’étend de 1’époque Yayoi jusqu’au milieu de cE’,lle
des “vieilles sépultures (kofun), cette conception bi-directionnelle est-ouest aurait €té,
dans une certaine mesure, assez largement partagée.

5) Toutes ces traditions relatives a des arbres géants se rapportent aun pfissé
beaucoup plus ancien que le Ville sigcle durant lequel elles furent'nlnses par écrit. 11
s’agit de I’époque de Yamatotakeru no mikoto ou de I’empereur Keikd ; et méme alors
on trouve des exemples ol ces arbres avaient déja €t€ abattus. Le dernier de ces arbres
fut coupé sous le régne de I'empereur Nintoku. Si I’on se place au VIile siecle, ces
traditions montrent que 1’on avait conscience alors que ces arbres géants appartenaient
a un trés lointain passé. De plus, ce lointain passé, pour chacune des régions
concernées, est aussi le temps du début de P’histoire. En effet, si lion considere les
pays de Mike et de Saka au nord-ouest de Kyiishd, ¢’est le moment ol, 4 I'occasion du
passage de I’empereur Keikd ou de son fils Yamatotakeru no mikoto, ceux-ci furent
réunis au “systéme politique du centre”. Iis sortirent alors de la zone vierge d’avant la
culture et entrérent dans I’histoire. Pour ce qui est de la région de la baie d’Osaka,
1’époque de 1’empereur Nintoku correspond & celle de la construction du palais de
Naniwa et donc 2 un nouveau développement de I'histoire 2 partir de ce nouveau
centre. Ce changement imposait d’abattre les arbres géants.

Voila quelques conclusions que je voulais tirer de ces traditions d’arbres §éants.
- - > . )
J’aimerais souligner que toutes sont en relation avec les notions de “pays” et de
souveraineté.

b) Le rite du sakaki (Cleyera japonica)

Je voudrais maintenant examiner s’il n’existe pas une hqmologi’e entre les arbres
rituels et les acteurs des mythes, d’une part, et ces arbres cosmiques d’autre part.

Le meilleur exemple d’arbre rituel est sans doute le sakaki sur lequel on
accroche des miroirs et des joyaux (tama). On le trouve, entre autres textes, dans le
récit du voyage de I’empereur Chilai, dans la province de Tsukushi. Selon la notice du
premier mois de la 8¢ année de régne de I’empereur Chiai dans le Nihonshoki, Wani,
ancétre des agatanushi Oka, ayant appris le déplacement de I’empereur, arracha un
sakaki A cinq cents branches (ihoe), le dressa 2 la proue de son navire de neuf brasses.
Sur les branches du haut, il accrocha un miroir de bronze blanc, sur cellqs du m1_11qu
une épée de dix poings, sur celles du bas des joyaux Yasaka, et il partit accueillir
I’empereur dans la rade de Saba du pays de Suwa (Saba, ville de Bofu, département de
Yamaguchi). 11 fit présent 2 celui-ci d’une terre oli ’on pourrait prendre du sel et du
poisson pour sa cuisine. De méme, Itote, ancétre des agatanushi Ito, vint accueillir
I’empereur 2 Hikoshima du pays d’Anato (Hikoshima, ville de Sh1r{10nosek1). Il
arracha alors des sakaki de cing cents branches, les dressa  la proue et & la poupe de
son navire. Sur les branches du haut il accrocha les joyaux Yasaka, sur celles du milieu
le miroir de bronze blanc, sur celles du bas I’épée de dix poings, et il lui fit présent de

ces trésors. Selon le fragment du Fudoki du pays de Chikuzen cité dans le volume 10
du Shakunihongi, I’empereur demanda alors : “Qui es-tu ?”, et Itote répondit : “Je suis
Itote, descendant de Hihoko, descendu du ciel sur le mont Oro du pays de Kokuri”.

Pour indiquer la soumission des chefs locaux & I’empereur, y avait-il un geste qui
convint mieux que l'offrande de regalia, correspondant aux “trois trésors” de
I’empereur, accrochés sur I’arbre cosmique en réduction du pays qui fait soumission ?

La méme scéne se déroule au moment de la réclusion d’Amaterasu dmikami
dans la caverne céleste. Selon le Kojiki, on arracha par leurs racines des sakaki du
mont céleste Kagu, avec leurs branches et leurs feuilles. Sur les branches du haut, on
accrocha des fils ol étaient enfilés des joyaux recourbés ; sur les branches du milieu,
un miroir de grandes dimensions ; sur les branches basses, on suspendit des étoffes
blanches et des étoffes bleues. Ces différents objets furent apportés en tant
qu’offrandes saintes par la divinité Futotama no mikoto. Sur ce, Ame no koyane no
mikoto entonna une pri¢re solennelle. On trouve des récits paralléles de ce passage
dans la version principale du Nihonshoki et dans sa troisi¢me variante. Si on réfléchit a
partir de ’exemple de I’empereur Chiiai, on peut interpréter cette scéne comme un rite
destin€ a faire sortir la déesse soleil d’une grotte pour qu’elle illumine ce “pays” qu’est
la Haute plaine céleste, en lui offrant ce méme pays et la souveraineté.

¢) Le dieu Takagi no kami et le cryptomére (sugi) divin, Kamisugi de Mimoro

Takagi no kami (la divinit€ du grand arbre) est le personnage des mythes qui
personnifie I’arbre cosmique. Ce nom, qui n’est noté que dans le Kojiki, est une autre
appellation de Takamimusubi no kami. Quand ce dieu apparait sous le nom de Takagi,
c’est toujours dans un'mythe en rapport avec 1’établissement de la souveraineté sur
terre. De plus, il partage alors la scéne avec Amaterasu dmikami et agit de concert avec
elle. Soit, premiérement, quand Ame waka hiko, qui avait été envoyé dans le Pays du
milieu de la plaine de roseaux pour négocier la cession de ce pays, essaya de s’emparer
lui-méme du pouvoir sur celui-ci. La fleche qu’il avait tirée sur la faisane arriva au ciel
prés d’Amaterasu dmikami et de Takagi no kami. Ce dernier la renvoya. Elle atteignit
Ame waka hiko qui mourut. Deuxi¢mement, Amaterasu 6mikami et Takagi no kami
envoycrent Takemikazuchi no wo no kami. Troisitmement, Amaterasu et Takagi
ordonnérent & Ame no oshiho mimi no mikoto, fils de la premiére, de descendre du ciel.
Quatriémement, ce méme Ame no oshiho mimi no kami s’unit 3 Yorozu hata toyo
akizushi hime no mikoto, fille de Takagi, et donna naissance 2 Ninigi no mikoto. Ce
dernier descendit du ciel en tant que souverain de la terre. Cinquiemement, quand, lors
de la descente sur terre du Petit-fils céleste, Saruta hiko apparut en chemin, ¢’est
Amaterasu et Takagi qui ordonn&rent 2 Ame no uzume de lui faire face. Sixiémement,
au moment de la conquéte de I’Est par I’empereur Jinmu, ce sont ces deux mémes
divinités qui ordonnérent 4 Take no mikazuchi no kami d’aller secourir Jinmu qui avait
perdu connaissance dans les montagnes de Kumano.

Takagi no kami se trouve dans la Haute plaine céleste. Il s’efforce avec
Amaterasu 6mikami d’établir la souveraineté sur terre. Plus particuliérement, son
activité est d’écarter les obstacles. C’est la divinité qui travaille a établir un lien vertical
entre la souveraineté dans le ciel et celle sur la terre. Comme 1’a montré Higo Kazuo,
“il n’y a aucun inconvénient 3 expliquer naivement le nom de Takagi comme celui de la
divinité€ d’un grand arbre. Le Kojiki, en en faisant un dieu identique 2 Takamimusubi no
kami, reconnait que sur un tel arbre se trouve la puissance spirituelle du musubi ; il
n’est donc pas nécessaire de chercher une relation entre les deux appellations a partir
d’une étymologie tirée du nom Takami musubi” (Higo, 1947, p. 63).

Higo poursuit : “les arbres auxquels on pense tout d’abord, i partir de cette
épithéte de grand arbre, sont le cypres et le cryptomere” - et & ce propos il cite le
cryptomere (sugi) divin de Miwa (Higo, 1947, p. 64). Cette indication de Higo est trés



intéressante. Premigrement parce que le sugi divin de Miwa était un arbre célebre dans
I’Antiquité. Il est chanté dans le Man sthu. Le po¢me 156 .du livre lI'I de&ct{c
anthologie parle du sugi divin de la divinité de Mlmoro.qvhwa) ; dans l’c 1vrcI »le
poeme 712 dit : “Crime de vous avoir touchée ? ngs qui &tes aussi sacrée que le sugi
que célebrent les prétres de Miwa au vin doux. Qu’il est dlf,ﬁcxlc de vous rencontrer”.
De nouveau, dans le livre XIII, poeme 3228 : “Mes pensces amoureuses Jamalz ge
cesseront tant que poussera la mousse sur le sugi que ’on vénére au mont 'Sal(fr | i
Mimoro”. Ces poémes prouvent que le sugi divin du mont Mimoro (Miwa) était I’obje

d’un culte et que, arbre sacré, le toucher était tabou.

Ce sugi divin de Miwa fut connu plus tard comme le su,gi de }a marque dl\éme,
shirushi no sugi. De tels sugi existent aussi dans le sanctuaire d Inz}n a FUS.hlml, Ac}( dans
celui de Kamo ; mais le plus célebre est sans conteste celui de Miwa. 1§z;lto
Kagoshima, dans son ouvrage Illustration des liewx célébres de Yamato, Yamato meisho
zue, achevé en 1’an 3 de Kansei, €crit a propos du sanctuaire QC Miwa, cxtalnt un :;r(\icwin
texte, que pres du sanctuaire se trouve un vieux sugi que 1 on nomme le sggl E:m:
marque divine (shirushi no sugi) (Akisato, 1976, p;‘3"39). I1 s’agit peut-&tre u\rgre ne
sugi. Deux cents ans plus tard, de nos jours encore, ° 1‘ arbre géant qui se trouve a droi
quand on est tourné vers le sanctuaire, est appsle le sugi divin du serpir’lt,‘ mi no
kamisugi’ ; il est toujours I’objet de croyances (Matsuda, 1985, p. 38). alr&eirals
insister sur le fait que ce shirushi no sugi ne se trouve pas au sommet du mont wzla,
montagne considérée comme le corps méme de la divinité du sanctuaire, glrals Slér e
cbté du pavillon de vénération qui se trouve au pied. Ainsi, cet arbre qui se dresse dans
un endroit plan est semblable aux arbres cosmiques d?s mythes. Nous _1§p9r0(r1|s
malheureusement quels mythes pouvaient étre liés, dans I’ Antiquité, au sugi divin de
Miwa.

L’intérét de la remarque de Higo vient tout d’abord de ce que le sugi Qu{m de
Miwa fut un arbre sacré célebre dans 1’ Antiquité, mais aussi, de ce que la région de
Miwa fut, dans un passé reculé, le si¢ge du pouvoir, et que le mont lql-memedcntrctenatn
des relations profondes avec ce pouvoir. Pourtant, dans la 11m1t¢ des | ocum.enst
actuellement utilisables, on ne peut qu’avouer notre ignorance sur les relations qll.\(l on
pu exister entre le sugi sacré de Miwa et la souveraineté ou le dieu Takagi no kami.
Passons maintenant de 1’arbre 2 la montagne, du sugi divin 2 la montagne de Miwa.

II. LA MONTAGNE
a) Le mont Miwa

La province de Yamato est righg en montagnes, mais celle qui eslt
particuliérement sacrée, qui est liée par différentes relations ala souveramctc,sc est e;
mont Miwa. On suppose, & en croire les traditions ‘{clauves aux cmpereﬂr,s ujin er
Suinin, que le pouvoir, en voie d’up1ﬁcqt10n aulve §1ccle, y serait apparu. einperc;l"
Sujin qui est appelé, dans le Kojiki, “Mimaki, premier souverain a gou\;erncr € pay.
(Hatsu kuni shirashishi mimaki no sumeramikoto), est nommé de fagon prc(siqug
identique dans le Nihonshoki, Hatsu kuni shirasusu sumeramikoto. 1l se trouve (zin .
chargé de I'image de premier souverain. Comme le montre Wada Atsumu, une de
traditions relatives a 1’empereur Sujin & propos du mont Miwa suggere que ce(titc
montagne servait de lieu de contemplation du pays, kumfm, en tant gucsn't.e lec
souveraineté. Dans la notice du premier mois de la 48¢ année du regne ; ujlgl,
Nihonshoki raconte que 1’empereur, pour savoir lequel de ses deux ﬁl(si’ 'c:iyo no
mikoto ou Ikume no mikoto (futur Suinin) prendrait sa succession, se décida apres
avoir écouté leur réve respectif. L’ainé, Toyoki, avait 1évé qu il gravissait }:c_rr}opt
Mimoro, puis se tournait vers V’est, enfpnqmt hpxt fois sa lance_ et brandl,sialt dm'[ (]
son épée. Le cadet, Ikume, avait va qu’il montait sur le mont Mimoro, qu’i t?jn ait 11;nte
corde dans les quatre directions et chassait les moineaux qui mangeaient du milict.
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L’empereur choisit comme successeur Ikume parce qu’il avait révé qu’il regardait dans
les quatre directions. D’aprés Wada, “cette tradition est du plus haut intérét, car elle
nous fait connaitre un rite de contemplation du pays exécuté par le roi, souverain de
Yamato. A partir du VIe sicle, le lieu de ce rite de contemplation du pays fut transféré
sur le mont Ame no kagu, proche d’Iware et d’ Asuka (Wada, 1985, p- 327).

Ce que je voudrais noter ici, c’est que I’histoire d’Ikume fait apparaitre une
conception de 1’espace a quatre directions, inexistante dans les traditions relatives aux
arbres cosmiques. Elle repose sur ’idée que celui qui domine les quatre directions est
le maitre de I’Etat. il n’est pas séir que le rite de contemplation du pays ait été associé
d’une fagon générale A la conception des quatre directions, cette conception devint une

caractéristique importante de la vision de 1’univers qui sous-tend le pouvoir dans le
Yamato.

Comme I'a indiqué Naoki Kbjird, en Yamato, le mont Miwa et le mont Ame no
kagu sont des montagnes qui s’opposent sous divers points de vue.

Premiérement, Ame no kaguyama est une montagne de la Haute plaine céleste,
une montagne que I’on pourrait qualifier de pro-famille impériale. Par opposition, le
mont Miwa est une montagne qui appartient au monde d’Izumo, et donc anti-lignée
impériale. Ainsi, Ame no kaguyama joue un rdle non négligeable dans la pacification
du Yamato par I’empereur Jinmu puisqu’elle fournit I'argile nécessaire 2 la fabrication
de la vaisselle rituelle (cf. Nikonshoki, 9e mois de 1’année du cheval de 1’ainé de la
terre, avant l'intronisation), alors que le mont Miwa trouble le régne de ’empereur
Sujin en envoyant des épidémies (Kojiki, Nihonshoki, 5¢ et 6e années du régne de
Sujin) et donc fait preuve d’un caractére opposé i I’empereur. Ame no kaguyama a des
liens tres étroits avec le mythe de la Haute plaine céleste qui est le mythe de la famille
impériale ; c’est la montagne d’ot sont tirés les différents objets rituels comme les
sakaki qui servirent 3 faire sortir Amaterasu dmikami de la caverne céleste. C’est
encore, comme nous venons de le voir, une montagne qui est en rapport avec Jinmu,
descendant direct de la grande déesse. A I'inverse, Miwa est la montagne ol réside

Omononushi no kami (un des aspects d’Okuninushi no kami), divinité de la lignée
d’Izumo.

Deuxiemement, Ame no kaguyama est un lieu profane, politique. on n’a jamais
pensé qu’une divinité y résidat. C’est pourquoi, pour la pacification de Yamato, Jinmu
peut y faire prendre sans risque de I’argile, et que, comme le raconte le mythe de la
caverne c€leste pour I’Ame no kaguyama de la Haute plaine céleste, on peut s’y
emparer d’un daim, arracher les sakaki, cueillir les feuilles de bambou nain, extraire I¢

métal - actions impensables sur le mont Miwa, montagne sacrée, corps de la divinité
(Naoki, 1987, pp. 27-30).

Ce qui peut paraitre étrange, ¢’est que, bien que ce fiit au pied du mont Miwa que
sest constituée la base du pouvoir politique du.Yamato au IVe siécle, cette montagne
soit devenue par la suite une sorte de pdle anti-impérial. On peut expliquer ce point en
disant que, montagne de la souveraineté autrefois, elle a changé par la suite de
caractere. Pour expliquer la raison et la date de ce changement, Naoki suggére qu’au
Ve siécle une nouvelle force aurait envahi le Yamato et que les détenteurs des
anciennes croyances du IVe siécle s’y seraient opposé (Naoki, 1987, pp. 30-32). D’un
autre cdté, Wada suppose qu’aux IVe et Ve siecles, le roi lui-méme avait la
responsabilité des rites du mont Miwa, et plus particulierement des rites solaires, au
sommet de cette montagne. Mais au Ve siécle, sous le regne de Yiryaku, le lieu de
célébration de la déesse solaire aurait été déplacé a Ise ol on lui construisit un
sanctuaire : “N’est-ce pas pourquoi, pour un temps, les rites de Miwa connurent un
certain affaiblissement 7. Par la suite, I’origine de ces célébrations fut expliquée
comme ¢étant liée & une épidémie causée par la sanction (tatari) de la divinité du mont
Miwa. Sous le régne de Kinmei, les rites du mont furent restaurés par la famille des
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Miwa no kimi. C’est & ce moment-1a que la divinité de Miwa aurait ét(l‘, 9pglgcec ggrzls (1:11
généalogie divine en tant que divinité terrestre, kunitsu kami (Wada, , P- ,
aussi Wada, 1985). . . . .
Je pense que c’est I’hypothése de Wada qui explique le mieux les faits, c’es
pourquoi je 1’adopterai ici. . .
Quoi qu’il en soit, il est certain que le caracté(;e des c?kl)ebratlons aelrlnrrlltc:)sn;é\l/z[ilt\i;sgi1 :Sa
) i i divin, dont malheureusem
beaucoup changé. Il se pourrait que le sugi , : 3 coitchaton
é ¢ ucun document, ait eu le caracte
avec la royauté ne sont confirmées par al o S
i ‘un i ¢cle D’autre part, un autre €lém ogque.
cosmique d’un “pays” au IVe siccl t 3 1 voque e
& Elé t Miwa. C’est le puits appe
ment de caractére des célébrations du mont Miw S
ﬁfvgiesclon le Nihonshoki (Yiryaku, avant mn-ongsauon}:}(uré'?é;ux, al;a;r;i g:cnﬁ?é:
't i tres ses rivaux. L'un s s
sur le trone, assassina les uns apré’s les au ! - prince Mima
illi i turé, le prince, au moment d’€ d
fut assailli sur les bords dg puits d’Iwai. Capturé, Aty i
i ési its : Is les gens du peuple peuvent la . Seul
dit en désignant le puits : “Cette eau, seuls ¢ uple : ol
i ”, Ici i la relation négative qui oppose v
verain ne le peut”. Ici aussi on peut voir la | : _ 2
?:rl:xiflc impérialg. En somme, ne peut-on pas dire qyg le puits royal des IVe-Ve siecles
aurait pris par la suite un caractére tout a fait opposé ?

. . .
Cela me fait penser & un autre Iwai. Il ne s’agit plus d’un puits, mais ((11 u;l I:))rnms deé
Iwai, seigneur de Tsukushi, qui s’opgr(;ia aud p?:t}ll\irl((nrg (:igc le;?iz:t(; arura pepo?t s
? o . a de u !
I’empereur Keitai. A mon avis, le mont ar: C ! pport 2 12
égitimité d’Iwai iti a celle du mont Miwa pour la souve ®
légitimité d’Twai, une position semblable e e
i¢ i tagne se trouve le district de ! "
Yamato au IVe sicle Au pied de cette montay T] R
U Z Scisi I’armée de Mononobe no dmuraji .
ol se déroula le combat décisif contre > 0 ikt [
i d’Iwai, le tertre d’Iwatoyama. De plus,
sud de cette montagne se situe la tombe , 1 I plus, sur ce
i taisha qui est le premier sanctuair
mont Takara se trouve le sanctuaire Takara ] A,
i i tuaire cité comme grand sanctuaire, 1aisha,
e dos R Comont ’ i, Shikinaimyéjinché. On peut supposer que, de
sanctuaires des Réglements de I’ ére Engi, Shi )y R T due, de
é i t Takara fut une montagne s q
méme fagon que le mont Miwa, le mont Tal 0 ¢ .
})aossédait ungpuit;1 sacré en relation avec la souveraineté (Obayashi, 1988, pp. 165-166)

En abordant le probléme de Miwa, il est nécessairei chdilr.c un 11311;); kdic ll: giglngg
: - , ¢
i & ushi no kami. Certes, comme 1’a indiqu . eu
Miwa far pre Omf)npn i i-impéri is cela n’épuise pas la totalité de
i i -impériale. Mais cela n’ép p ;
Miwa fait preuve d’une attitude anti-imp ] e s
ivi jiki, le dieu du mont Miwa, comme 1’2 mo
cette figure divine. Dans le Kojiki, le d: t I mmontré Frangte
2 i ivinité qui fait alliance avec 'empereur. Jinmu s’uni
Macé, est aussi une divinité qui fait allian ere ] prabe L
) i, Hi i ant ainsi une alliance direc
nonushi, Hime tatara isukeyori hime, nou ce dire ;
gfcfl)g::oMiwa I:’cmpcrcur Sujin en lie une indirecte en confiant la célébration du dieu
a son descendant Ohotataneko.

“On peut supposer que le changement de valeur que signigle le passsgf: ‘;liexilr;c
alliance directe & une alliance indirecte cogesp_ond au passage Su 't'er’r’)IZMacé 1989’
auquel appartient encore Jinmu, au temps historique, ou se situe Sujin . ,
. i i ¢re ambivalent

On peut sans doute dire que le dieu de Miwa It:alt montre g:n(;a?gtgiai e tesoas

¢ "allié. A ce propos, j’aimerais souligner une n ristiqu
e B o i die My a Takagi no kami. Takagi, lui aussi, est un allié de la
commune au dieu de Miwa et a agi no kami. AL M
ille i i éci *est, vis-2-vis de cette derniére, u r
famille impériale. Plus précisément, c’est, 0 N ey
é ’ i me femme a Jinmu, g
. De méme qu’Omononushi donne sa fi le com ] :
izr:]n?gonne sa fille gu fils d’ Amaterasu dmikami. C’est pourquoi les relatlortljée;llge :ﬁ
dieu de Miwa, le sugi divin de Miwa et Takagi no kami constituent un pro q

mériterait un examen supplémentaire.

12

b) Takachiho

En tant que montagne entretenant des liens profonds avec la souveraineté,
Takachiho occupe certes une place importante, mais en un sens trés différent de celle
du mont Miwa, puisque c’est la montagne mythique ol est descendu le souverain,
Selon le Kojiki, Ninigi no mikoto, accompagné de nombreux suivants, descendit de la
Haute plaine céleste sur le pic Kujifurutake du mont Takachiho de la région de
Himuka, dans la province de Tsukushi. A ce moment-1a, Ninigi fit son éloge en disant :
“Cette terre fait face au pays de Kara (Corée), elle est reliée directement au cap de
Kasasa, c’est un pays baigné directement par les rayons du soleil le matin, que le soleil
€claire brillamment le soir. C’est pourquoi, vraiment, c’est un bon pays”. Il y
construisit donc un magnifique palais et y demeura. Toujours selon le Kojiki, ce palais
de Takachiho semble avoir été utilisé jusqu’a I'empereur Jinmu. En effet, le fils de
Ninigi, Hiko hohodemi no mikoto y aurait régné 580 ans, sa tombe se situant & Pouest
du mont Takachiho. De plus, c’est dans le palais de Takachiho que Kamu yamato iware

hiko (I'empereur Jinmu) et son frére ainé, Itsuse no mikoto, congurent le plan de la
conquéte de 1’Est.

Il est trés intéressant de lire ce mythe du point de vue de Ia conception de
U'univers. Premi¢rement, si I’on considére 1’axe vertical, Takachiho est le point de
contact entre le ciel et la terre. Le souverain y opére sa descente du ciel, y construit un
palais, s’y fait inhumer aprés sa mort. Si I’on regarde I’axe horizontal, on a vu que que
Takachiho est un endroit éclairé par Ie soleil du matin et celui du soir. Comme pour les
arbres cosmiques des “pays”, on a affaire 3 une conception bi-directionnelle est-ouest
de I’espace qui repose sur le mouvement apparent du soleil. Or, dans le cas de
Takachiho, nous avons vu qu’on insiste sur le fait qu’au nord se trouve le pays de Kara
et au sud le cap de Kasasa; les directions nord et sud sont donc rajoutées et la
montagne peut s’enorgueillir d’étre au centre des quatre directions.

Ce que je voudrais souligner, c’est que ceci est une tradition propre au Kojiki,
tradition qui differe de ce que rapporte le Nihonshoki. En effet, dans le Nihonshoki ,le
passage relatif a la descente du Petit-fils céleste sur le mont Takachiho, ne dit pas un
mot du palais de Takachiho. A propos des demeures des trois générations de Himuka, il
est seulement question de celle que Ninigi construisit sur un terrain plat, face i la
greve, aprés avoir quitté Takachiho (variante 2 du chapitre de la descente du Petit-fils
céleste). Parmi les points de divergence entre la version du Kojiki et celle du
Nihonshoki, pour le Técit qui va de la descente du Petit-fils céleste 4 la conquéte de
PEst, il faut noter la place centrale d’ Amaterasu dans le Kojiki, mais aussi I’insistance

de ce méme ouvrage sur le palais de Takachiho et sur son caractere de centre de
I'univers.

1l existe un autre exemple d’un détenteur du pouvoir qui descend du ciel sur une
montagne : il s’agit de Nigi hayahi no mikoto dont I’histoire est transmise par le Sendai
kiljihongi. Accompagné de nombreuses divinités, il descendit sur le pic d’Ikaruga de la
région de Kawakami, dans la province de Kawachi. Ensuite, ayant pris pour épouse la
soeur cadette de Nagasune hiko, il se déplaga sur la montagne Shiraniwa yama de
Torimi, dans la province de Yamato (récit rapporté dans la partie qui traite des divinités
célestes, Tenjin hongi, ainsi que dans celle des descendants célestes, Tenson hongi). Le
héros n’ayant pas établi son palais & I’endroit de sa descente sur terre et se déplacant, le
lieu de la descente n’est pas pourvu d’une signification particuliére du point de vue de
la conception de 1’univers. En ce sens, cet €pisode n’est pas sans rappeler le mythe de
la descente du Petit-fils céleste dans la version du Nihonshoki.

Cela dit, il existe un point commun entre le mythe de Nigihayahi no mikoto dans
le Sendai kitjihongi et le mythe de la descente du Petit-fils céleste, que ce soit dans sa
version du Kojiki ou dans celle du Nikonshoki. C’est que la monagne qui fut le lieu de
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j g i iculié ne fut pas
la descente ne fut pas, par la suite, I’objet d’une vénération particuli¢re. Elle p
non plus le sizge d’une divinité déterminée.

L. n)

¢) Les tertres funéraires (kofu . b

Il me semble que les tertres funéraires entretiennent unc sgrst?e f%gc tr;ézrx‘tt on

mbolique avec les montagnes sacrées, que ce soient les molr\l,ltggx;c:ioeues feguetr =

fiysccntéls sur terre ou celles qui sont le siege d’une dexmté.l ! cmde i clles oo devinreas

pzs I’objet d’une vénération particuhérc,;es mqnta:ig’r:;,lse,s 1;1:1); le descent geenaee

! tir

ommencement. C’est a parti , b 4

monrtr?egr?ccésrcﬁf sﬁr terre. Si ’on construit de mains d homme\dle ggiiamr?:?r%ginclle.

((:)(l;rtrilcnt des tertres. Ainsi les hommes aprés la mort fonat lr%g:;tad : pou Tgakachiho e

jiki i i se trouve ;!

la tombe de Hikohohodemi se al t ont T e

Se&on 1ecoKnOsjtlrkLiit un modele réduit de la montagne or_lggnellc a proxurrlleltzod:] rfleé s

a Onfcait retour. D’un autre point de vue, si on considere la monta;l%ti R o

(s)gig,ur d’une di{zinité, il se peut qu’on ait construit gcés;t rgggéagngrsoyancc o omnche

i in’ S rap

. Ce qui n’est sans doute pas san ( 1 laquelle

?:ﬁ;ﬁ’gggs vgrsqlequel se dirigent les dmes des giefunsls est 1;2% _r{lgg)tagnc, Yy
ancienne et fortement enracinée au Japon (Obayashi, 1977, pp. .

i ifici . r les
Quoi qu’il en soit, les tertres funéra}{es sont’(_ies montag,l:cist ?;tlffggggczsesP;l:u b
J ais de ’époque des kofun (Ille-Ve siécles), I'important & ';1 e
aponais ¢ ¢, ¢’est-a-dire leur aspect de montagne (Mori, 1991, p. . el
;:(S:o?: ;(z;rr;bcrcux sont les noms qui les désilgncx}t omgliéeaéi ;110; g);r:a ()(gll?ka sama;
‘ Hydtan yama, Inari yama, 0 3 :
Marllcl y?mg;ngh?rgjﬁiy;xz’x, Izaji ygma, Masu yama (qu,, 1991, pl::; 1338@??:
I;;ellll;igns traditionnelles témoil%ncnt de lz,\éru z;z;:t:é:téhcoeilslilcccl) rggfcr:rc:; la%erﬁent D
o e % el
g;zn:gz;ebgzndoc?cd(ﬁllirfggﬁ (iisrpgglr{;ent les plaines, en arasant leur sommet pour
aménager les tertres (Imai, 1978, p. 246). . .
y be est la maison du mort. On trouve dans le Fudoki de la %r%\ézggre‘ g(é
g it qui indique que I’on choisissait le lieu de la tombe en <l) on d°
I-,Ia”maqllm rectl qui devait &tre aussi bon le matin que le soir, comme pollfr g pl?uni 5
oo f:rrlljmt’ qte récise que 1’on construisit la tombe de Nehime, fille du & Al
Tgkachlho. i ex“d}:ns un endroit qui ne serait 3 I’ombre ni le matin ni le soir e
mzyqtsuko Korlxg: ’ dans le district de Kamo. Reste 2 savoir s7il en €tait de mem; op:ve a
cpllm_c ;Il‘acrlrétsmaut,rcs tertres funéraires. En tout cas, pour cette tomge,sc())rlleirle
zgﬁgggtion bi-dimensionnelle est-ouest qui repose sur le mouvement du .

II1. LA MER

a) La souveraineté et la mer

ineté i i étroits

L’une des grandes originalités de la souve,ramete au_JailpiQ u?elgtl;lt l‘;zlsls n?ythes

welle entretient avec la mer au méme titre qu'avec l,e ciel ] dzria PR L

?aponais notés dans le Kojiki et le Nihonshgkll racontesluggr%gienemem st

ignée légiti i terre. R

légitime des souverains de la i penseq

e ql:ﬁ 1ell(s;tn ?gis gn exergue, c’est le fait que les souverains 1s.qnt lceéslecii:esc:t o
gylir;itgrasu Smikami, la déesse du soleil qui régne sur la Haute plaine .

somme la source derniére de la souveraineté réside dans le Ciel.

i veraineté
Or, les liens qui unissent, sous diverses forme‘s,1 (1ia me; g;nllz;irsl(e)u el
montrent ,que la mer joue un role aussi important que le ciel dans ¢ 5
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Premit¢rement, Amaterasu elle-méme, selon le Kojiki et la variante 6 du
Nihonshoki, est née dans la mer. Quand Izanaki no mikoto se purifia 4 son retour du
pays de Yomi vers le monde d’ici-bas, il choisit le lieu-dit Awaki hara de Oto, dans la
région de Himuka de la province de Tsukushi, pour se débarrasser des souillures du
pays des morts. Quand il lava son corps dans la mer naquirent les trois divinités de la
mer, Watatsumi, célébrées par les rmuraji Azumi, ou encore les trois divinités de
Suminoe (Sumiyoshi) ; puis, quand il lava son oeil gauche, naquit Amaterasu, son oeil
droit, Tsukuyomi, et son nez, Susanowo. Mais comme ce mythe n’est pour ainsi dire

pas utilisé dans le Nikonshoki, on peut en conclure qu’il n’était pas admis de fagon
générale.

A T'inverse, une tradition admise aussi bien par le Kojiki que le Nihonshoki,
raconte I’'union de Yamasachibiko, fils de Ninigi no mikoto descendu du ciel sur terre,
avec la fille du dieu de la mer. C’est le mythe connu sous le nom de mythe d’Umisachi-
Yamasachi. Hikohohodemi (Yamasachibiko), grice 2 sa visite au palais de la mer, put
vaincre son frére ainé et s’emparer de la souveraineté, De plus, I’enfant né de
Yamasachibiko et de Toyotamabime, Ugaya fukiaeazu no mikoto, s’unissant 2 la soeur

cadette de sa mére, c’est-a-dire & une fille du dieu de la mer, donna naissance entre
autres enfants 2 Jinmu, le premier empereur.

Sur deux générations donc, du sang du dieu de la mer entra dans la famille
impériale. Le livre 7 du dictionnaire encyclopédique Jinten aindshs, publié en 1532
(Tenbun, 1ére année), rapporte une tradition selon laquelle les empereurs, jusqu’a Ojin,
avaient une queue comme les dragons parce que la famille impériale descendait du dieu
de la mer. De telles croyances montrent qu’au Moyen Age existait dans le peuple le
sentiment trés fort de la présence de sang du dieu de la mer dans les veines de la famille
impériale.

Nous avons vu que Yamasachibiko obtint la souveraineté en se rendant au palais
de la mer. On peut dire que la Féte des quatre-vingts iles, Yasojima no matsurt, qui fut
I’un des rites d’avénement, correspond & ce mythe. On trouve trace dans les textes de
vingt-deux célébrations de ce rite depuis 850 (Kashd, Se année), 3 I’époque de Heian,
jusqu’a Iintronisation en 1232 de I’empereur Shijé, & 1'époque de Kamakura. Il se
déroulait d’ordinaire I’année suivant I’intronisation. On envoyait des fonctionnaires
féminins & Naniwatsu (le port de Naniwa), et on célébrait les divinités de Sumiyoshi.
Mais le coeur du rite consistait, pour une femme de la Cour, & ouvrir un coffre
renfermant des vétements de Pempereur, 2 I’agiter, et 2 fixer a ces vétements, par
conséquent & I’empereur, “les dmes des huit grandes iles”.

Ce rite apparait dans les documents a partir du IXe siécle Mais, comme 1’a
montr¢ Okada Seishi (1970), on peut penser qu’il commenga 2 &tre célébré comme rite
d’avénement  partir du Ve sitcle, quand Naniwa fut choisi comme capitale.

Ces liens profonds qui unissent la mer et la souveraineté refletent la conscience
gu’avait le gouvernement de I'époque de “I’Etat régi par les codes”, de Uinsularité du
Japon. Comme I'indique Yamakami Izumo, on trouve des expressions comme “les
quatre-vingts iles que gouvernent les divinité€s souveraines” dans la priere norito de la
Féte mensuelle tsukinami no matsuri, ou encore “le souverain qui régne sur les huit
grandes iles” dans les proclamations impériales solennelles Senmys. De ces faits, il
ressort que I’autorité de 1’empereur sur le pays est en fait une autorité sur des iles.
Yamakami fait remarquer, en outre, que les cing Fudoki qui nous sont parvenus 3 peu
prés sous leur forme originelle, ceux de Hitachi, Harima, Izumo, Bungo et Hizen, sont
tous de provinces en bordure de mer. Il se demande, d’autre part, si c’est uniquement
par hasard que, pour les provinces de I'intéricur sans contact avec la mer, aucun
fragment fiable n’a été conservé. Il ajoute que dans la priére de la Féte pour de bonnes
moissons (Toshigoi no matsuri) I’expression “la plaine de la mer océane” fait pendant
au “pays des quatre directions”, pour conclure que le Japon de “I’Etat régi par les
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codes” privilégiait les provinces maritimes (Yamakami, 1989, p%%_l-lZ?\).ch:rfx;:;)ei e(;n
peut trouver parmi les provinces intérieures des fragments de F i tout & atl o
ainsi qu’en font foi ceux du Fudoki de Yamfzshlr?, on ne peut .accept’e% olu 4
conclusions de Yamakami. Il est pourtant possible d’admettre sPr.x‘ldée gcn1 ra e}, c =
A-dire qu’il y avait une tendance a anﬂégx’er les régions cotieres sni{ ep andc >
représentations. C’est, selon moi, le résultat d’une conception qui place orlgx_m:e S
souveraineté dans la mer, ou bien o la mer est avec le ciel source de la souveraineté..

b) La mer et ’arbre cosmique

ricusement, 1a mer semble &ire en rapport avec I’arbre cosmique. Ainsi, tous
ces arb?gs que j’ai cités ne sont jamais éloignés du rivage. Les arbres dc'Is‘ paylf_ de“%[ﬂ:
et de Saka se trouvaient en bordure de la mer,d Ariake ; ceux de Tono! dlgz}, AL
d’Akashi, au bord de la baie d’Osaka. De plus, I’ombre du matin et du smrk.e ar .
géant de Mike franchissait la mer d’Ariake ; celle des arbres de Tono igawadg.s
d’ Akashi atteignait I'ile d’ Awaji. A considérer ces exer?pleg, on peut dire que _un‘ci',c =
particularités communes a ces arbres cosmiques de I’Antiquité japonaise €tait
dresser au bord de la mer.

¢) Mer et montagne

En réalité, ce ne sont pas seulement les arbres cosmiques, mais aussi les
montagnes sacrées, dont j'ai parlé auparavant, qui sont en relation avec la mer.

C’est au-dessus de la mer, par exemple, qu’apparait pour la pr_emlere,fmsf le dllle’u
du mont Miwa (Mimoro). Selon le Kojiki, aprés que le dieu Sukunabikona s’en fut al ?;,1
Okuninushi s’inquiéta en se demandant comment il allait pouvoir }ermxflgrs .Sfu -
construction du pays. Arriva alors, illuminant la mer, une divinité dlsﬁx_t 1 “Situ
célebres avec soin, je t'aiderai”. C’éait le dieu qui demeure sur le mont Mimoro.

Dans la variante 6 du Nihonshoki, quanq\le dieu Oanamuchi (OkunmushQ ;Z
disait qu’il gouvernerait seul le pays, “unc’lun}lcrc divine bl}lla sug. la fm_er etteuri ,gmé
apparu d’un seul coup, s’approcha; ce n,étalt autre que 1 ame bienfaisan e’nccr S
protectrice d’Oanamuchi qui déclara qu’avec son aide il _pourrlau cortnlglx.mom a
construire le pays. Selon son désir, Oanamuchi lui btit un palais sur le mont Mi
I’y célébra”. '

La montagne qui s’oppose en Yamato au mont Miwa (MlmocliQ)z Axyedgciakrz;g;
yama, posséde aussi des liens avec lzg. mer, plus préc1§ément avec ch ¢ t;/mn.cssm o
de Sumiyoshi. Selon la Chronique dufme d.u sanctuaire de .,S'_umlyos i, ljt‘mzon peipdiod
jindaiki, les grandes divinités de Sumiyoshi ord()’nnéfent al 1mpéram(1:§: ingd, Ho qde
le trone était en danger, d’aller cherchcr.Qe I’argile sur }e, mont (rine no gré de
fabriquer de la vaisselle rituelle et de I'utiliser pour les ceremomcls du ?anctual e de
Sumiyoshi. Ils envoyérent comme messager un vu;ﬂ hommc_z du peuple de la rtnf,r, rlr)1 o
d’Ikashiri (Ikasuri ou Zama). Comme I’a montré Mayumi qunetada, c’est le ai)s/ he
d’origine du Rite de I’envoyé de I'argile, Hanitsukai shinji. Ce rite se perpetul?, m Is au
cours du Moyen Age et des temps modernes, cene fut plus au mont Ame no X agur,cndre
au mont Unebi que, chaque année, les dcwglcme et douziéme mois, 012 alla ;;n cndre
’argile (Mayumi, 1988, pp. 207-211). Unebiyama est comme P:me nqedaguya g
des trois montagnes de Yamato. Mais, selon le A(lhonsil’okl, c’est 4 ses pi "i’fm: 'suhumé’
que Jinmu, le premier empereur, €tablit son palais, et ¢’est au nord-est qu’il fut in ume.
1l n’y a, bien évidemment, pas de mythe de descente sur terre liea cctt; mg;cqt%gne,e g
¢’est une montagne des origines qui nous fait penser au Takaf:hlho du Ojld i. nn[tl s

quand, ni pour quelle raison, le lieu d’extraction rituelle de 1’argile passa du mo
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no kagu & celui d’Unebi, mais ce qui est certain, c’est que le mont Unebi ne le c3de en
rien & son rival comme montagne sainte de Yamato.

Les montagnes sacrées du type de celles qui sont le lieu d’une descente du ciel
possédent aussi diverses relations avec la mer. La descente apparait alors comme une
navigation. Ceci est évident dans le mythe de Nigihayahi no mikoto. D’aprés le
Tenjinhongi du Sendai kitjihongi, Nigihayahi monta sur le bateau Ame no iwafune et
descendit du ciel sur le pic d’lIkaruga, dans la province de Kawachi ; le capitaine
conduisant les rameurs se mit  son service. Dans le cas de la descente sur terre de
Ninigi, version du Kojiki, le Petit-fils céleste, en chemin vers la terre, passa du pont
flottant, ukihashi, a une ile flottante, ukishima, avant d’atteindre Takachiho. Dans la
version principale et la quatriéme variante du Nihonshoki, le Petit-fils céleste, aprés
avoir atteint le pont céleste flottant des deux sommets de Takachiho, descendit sur un
endroit plat ol il y avait une gréve, ukijimaritaira, puis se dirigea vers le cap de Kasasa.

Ce qu’il faut souligner dans le mythe de la descente sur terre du Petit-fils céleste,
c’est que Takachiho joue en quelque sorte le role d’intermédiaire entre le ciel et la mer.
En effet, aussi bien dans le Kojiki que dans le Nihonshoki, Ninigi se déplace de
Takachiho au cap de Kasasa ; c’est la qu’il rencontre Konohananosakuyabime, s’unit &
elle et donne naissance a un héritier. Cet héritier, Yamasachibiko, s’unit ensuite 2 la
fille du dieu de la mer et sera le grand-pére de Jinmu, le premier empereur. Pour
affermir I’assise du pouvoir sur terre des descendants des dieux célestes, il fallait qu’ily
efit un rapprochement avec le monde maritime. Ce qui se dresse comme point de
Jjonction avec la mer, c’est le pic de Takachiho.

IV. CONCLUSION

Je viens de parler des arbres, des montagnes et de la mer comme éléments
constitutifs d’une conception de I’univers en relation avec la souveraineté dans le J apon
de I'Antiquité. Il existe, en dehors du Japon, des cas comparables présentant les
différentes caractéristiques que j’ai citées, ce qui permet de rattacher les faits japonais 4
des groupements plus vastes. Ainsi, I’arbre cosmique des “pays” fait penser aux rites et
aux mythes de “I’arbre du royaume” que 1’on trouve chez divers peuples de langue Thai
du nord de I'Indochine (Obayashi, 1989). La descente du futur souverain sur une
montagne présente de nombreux points communs avec les mythes de fondation du pays
des royaumes de la Corée antique (par exemple Obayashi, 1990, pp. 198-203). Le lien
entre la souveraineté et la mer se retrouve aussi dans la péninsule coréenne (Obayashi,
1987, pp. 27-29). Quel que soit le systéme auquel se rattachent ces divers €léments pris
séparément, ils se développérent au Japon dans leur relation avec la souveraineté et
forméerent en s’entrecroisant une certaine conception de I’univers. Mais cette vision du
monde ne doit pas &tre considérée de maniére statique, il faut I’interpréter dans son
€volution et son développement. Plus précisément, dans la mesure od cette vision de
I'univers est en relation avec la souveraineté, il est nécessaire de considérer ces
changements dans leur rapport avec I’histoire politique. On peut bien le dire, mais les
documents sont rares, et jusqu’a présent peu de recherches ont été€ menées dans cette
perspective. C’est pourquoi je ne peux ici qu’émettre quelques hypoth&ses et indiquer
les questions en espérant vos critiques.

Parmi les diverses caractéristiques que j’ai citées, les arbres cosmiques des
“pays” connurent probablement un certain développement, au moins dans une partie
des régions cotiéres du Japon occidental, de I’époque Yayoi jusqu’au milieu de celle
des Kofun, quand de petites unités politiques (celles que I’on nomme chiefdom,
chefferie, en anthropologie culturelle) coexistaient en grand nombre. Mais cette
expression de la souveraineté avait déja perdu sa pleine vigueur quand se constitua le
systéme des mythes du Kojiki et du Nihonshoki, au fil des progres de 1’unification
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politique, si bien qu’elle ne fut pas utilisée dans la partie centrale des mythes de
souveraineté et ne subsista que sous forme de traditions provinciales.

D’autre part, les liens qui unissent le mont Miwa et la souveraineté connurent
leur expression la plus forte vers le IVe sicle, quand la dynastie qui se trouvait au pied
de cette montagne était 2 son apogée. Or, c’est sans doute vers les Ve-Vie siecles que le
mont Miwa perdit son rdle dans les rites de souveraineté, ceci a cause de changements
politiques et de réformes religieuses. Dol le caractére anti-impérial que prit alors cette
montagne. D’autre part, on ignore de quels rites et de quels mythes était chargé le sugi
divin qui est ’'une des grandes singularités de Miwa. De la méme fagon, sa relation
avec la divinité Takagi no kami demeure, dans I’état actuel de la recherche, difficile a
expliquer.

Le theme de la montagne ot le souverain descend du ciel, dont I’exemple
typique est celui de Takachiho, fut probablement florissant a I’époque des Kofun durant
laquelle cette forme de mythe de souveraineté est arrivée de Corée (Obayashi, 1990, pp.
222-224). 1 reste cependant 2 rendre compte de la place particuliére que le mythe de

Takachiho du Kojiki occupe parmi les différentes versions du mythe de la descente du
Petit-fils céleste.

Les relations entre la mer et la souveraineté sont éminemment diverses et variées.
On peut penser que certains traits remontent 3 ’époque Yayoi comme pour les arbres
cosmiques, mais ¢’est probablement au Ve sizcle, quand 1a capitale fut installée 2
Naniwa, qu’elles connurent leur plus grand développement. C’est aussi sans doute &
cette époque que commenga, dans la baie d’Osaka, la célébration de la Féte des quatre-
vingts iles en tant que rite d’avenement. C’est aussi le moment ol furent construits dans
la région cotitre les tertres géants attribués a Ojin ou 2 Nintoku. Je suppose que ce fut
aussi la période finale pour ces symboles que furent les arbres cosmiques. Enfin, selon
la tradition du Sumiyoshitaisha jindaiki, le rite de 'envoyé chargé de prendre de Vargile
sur le mont Kagu aurait commencé lui aussi & cette époque. A partir de ces faits, il est
aisé de penser que la région de la baie d’Osaka joua un role trés important au Ve siécle
dans le développement de la conception de I'univers que je viens de présenter.

Arbres, montagnes et mer dans leur relation 2 la souveraineté ont un point
commun qu’il me faut rappeler. Ce sont tous des endroits ol se trouvent des “donneurs
de femmes” vis-a-vis de la famille impériale, issue des dieux célestes. En premier lieu,
1a fille de Takagi no kami s’unit, au ciel, 2 Ame no oshiho mimi no mikoto, leur enfant
descendant sur terre en tant que souveraini’; la fille de la divinité de Miwa devint sur
terre 1’épouse de Jinmu, le premier empereur. D’autre part, Yamasachibiko, le grand-
pere de Jinmu, s’unit dans la mer a la fille du dieu de la mer ; leur enfant né au bord de
la mer s’unit lui aussi 2 une fille du dieu de la mer et engendra Jinmu. 11 est tres
intéressant de noter qu’arbres, montagnes et mer, donneurs de femmes pour la famille
impériale, représentent chacun un des trois domaines de 'univers : le ciel, la terre et 1a

mer.

Nous avons également abordé un autre probleme, celui des orientations La
conception bi-directionnelle basée sur Je mouvement du soleil, qui est si évidente dans
le cas des arbres cosmiques, apparait aussi dans le mythe de Takachiho du Kojiki, ainsi
que dans le récit relatif 2 la tombe de Nehime dans le Fudoki de Harima, mais cette
conception remontait au stade de la chefferie ot elle connut probablement son apogée.
D’autre part, la conception que 1’on trouve dans I’histoire du choix du successeur de
I’empereur Sujin, qui enseigne que celui qui est maitre des quatre directions possede les
qualités requises pour étre Ie souverain, devint sans doute prépondérante au cours du
processus d’unification politique. C’est une conception que 1 on rencontre souvent dans
I’antiquité des civilisations du monde entier.

Sans aborder le probléme de ’existence ou non de liens génétiques, on peut
observer prés du Japon divers faits qui, au moins au niveau structurel ou symbolique,
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appel : S

sglzir elg‘; d:«és rf;gzsc(;%rrnparatlw‘cs. Ainsi, Stein a fait remarquer qu’un arbre tout droit
(Stein, 1 05 7 ou encorcag 0seod zénrc, au centre du monde habité dans 1’ancienne Chi(r)lc
Cailendra, le ’souverain étai Solé g e dans le royaume de Phnom et dans celui de
Tointaines raisons o me ot appelé “le roi de la montagne” (Coedgs, 1948). Une de

arbres, les montagr?es ot ‘lfaPOUSSiIj & m’intéresser aux relations entre la souveraineté le:
stimulation regue autrefols ; "I Too la conception de I'univers de I'ancien Japon, fut la
votre pays. a lecture de ces extraordinaires recherches faites dans

g La saisie dynamique de la conce
€ commencer. Il est nécessaire

grice A une coopération internatio:

) l’p’tlor} de I'univers de I’ancien Japon ne vient que
i €clairer sous divers angles. J ’espére donc que
nale, ma propre recherche pourra progresser.

(traduit du japonais par Frangois Macg¢)
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