LES CEREMONIES DU MARIAGE

USAGES POPULAIRES ET TEXTES DIALECTAUX DU SUD DE LA
PREFECTURE DE TA-T’OUNG (CHANSI)
Par Paul Serruys, C.I1. C. M.

INTRODUCTION

Je me bornerai ici & donner une description des coutumes du
mariage, d’aprés des informations de quatre localités différentes, toutes
situées dans le Ta-t’oung-hien au Chansi. Comment ai-je été amené i cette
étude? Je m’étais efforcé d’abord de rassembler des textes dialectaux
comprenant le vocabulaire courant et aussi les termes techniques et les
traditions locales. Mais les matériaux s’accumulant de plus en plus, je
sentis le besoin de classer 4 nouveau toutes ces données, non pas cette fois
sous forme de vocabulaire, mais d’aprés le genre des sujets traités. Ceci
m’amena a revoir tous les matériaux sur les coutumes du mariage, que
javais recueillis d’un de mes informateurs le mieux renseigné, et en plus
de les compléter en y ajoutant les descriptions de trois nouveaux villages de
méme hien. Ce sont ces matériaux que je présente aux lecteurs des Folk-
lore Studies. Elles constituent une description des coutumes d’une aire
géographique pas trop étendue, comme on en peut juger d’aprés la carte
ci-contre.

La premiére localité dont nous parlerons dans cet article est le
village assez important de Hiu-t'ouan ( & %), au Sud du Sang-kan-ho
( B W), & 90 lis, au Sud-Est de Tat’'oung. Ce fut un nommé Ting
Jouei-heng ( T H§E ), 4gé de 26 ans, et originaire du méme village,
qui fut mon informateur principal pour les coutumes de cette localité. Bien
qu’il soit converti depuis quelques années au Catholicisme, et d’éducation
plutdt moderne, il est bien & la hauteur des usages locaux et des super-
stitions: en effet, son pére est un cérémoniaire et divinateur souvent invité
au village. Le méme sujet a également pris note des variantes dans les
environs surtout & 'Est, jusqu’a T’ouan-p’ou ( B £ ) et au Nord jusqu’a
Hiu-p'ou ( $ £ )1. Une fois en possession de la liste des cérémonies et
des termes en usage, je n’avais plus & craindre d’influencer indiiment mon
sujet; je me suis mis alors a 'interroger 4 ’aide de quelques sources écrites;
je me proposais ainsi d’une part d’éviter que certaines parties ne soient

1) Le caractére £& p’ou se lit ‘4pu’ dans le dialecte de Ta-t’oung.
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omises par inadvertance, d’autre part de fournir quelques points de com-
paraison avec les données dont je dispose sur d’autres parties de la Chine.

J’al surtout fait usage du Ta-t'oung-hien-tcheu ( Kk [l % 75 ) Kiuen
8, Foung-t’ou { & - ), aussi bien que des tcheu ( i) de Houen-yuen ( 3
¥8), Teh'a-ha-eul ( 2205 § ), Foung-tchen ( 22 4% ), Hiuen-houa ( 55 {£)
et Kouang-ling ( j§ 8 ), ensuite du Tchoung-houa-ts’iuen-kouo-foung-sou-
teheu (p 3 & B @ 5 £ ) vol. III ef- 1V, compilé par Hou P’ou-
ngan (& ¥E % )2 Jai consulfé aussi les ouvrages de Doré:
Recherches sur les supersiitions, en Chine, T, 1, 1é partie: Fiancailles et
mariage, p. 29-89 (usages du Kiang-sou et du Ngan-houei), et Wieger,
Rudiments de chinois parlé, Vol. 1V, p. 683 (Ho-kien-fou), et J. G.
Cormack, Everyday customs tn Ching?.

La deuxiéme locaiité, dont j’al pu étudier les coutumes de mariage,
est le petit village de T's’ien-ts’ien-ts’ouen ( F F #F ), & 45 lis Sud-est de
Tat’'oung, un peu au Nord de la riviére Sang-kan-ho. Cest Li Yuen-
lin (2 26 bk ), 4gé de 40 ans, originaire du méme village qui m’a fourni
tcutes les données.

Ensuite pour la troisieéme localité, le village de Tou-chou-ts’ cuen (5%
Bk ), situé a 20 lis & 'Est de la ville de Ta-t’oung, ce fut mon meilleur
informateur Houo Yu-fou (5 i &), 50 ans, qui m’a donné une
description aussi détaillée que possible. Ce sujet est particulierement
intéressant au point de vue gui nous occupe ici: en effet, Houo Yu-fou
exerca avant sa conversion la profession de divinateur, In-yang-sten-cheng
(& B % 4), jusqu’a Iage de 40 ans, et prétend avoir toujours ecrii
fermement & lefficacité de ses cérémonies et s’étre efforcé d’en observer
toujours les rites aussi minutieusement que possible. Son apport com-
prend surtout des détails trés intéressants sur les exorcismes, les for-
mulaires, la disposition de la chambre nuptiale, les vétements, ete., beaucoup
de points, auxquels ncous attacherions peu d’importance mais qui ont pour
ces gens la force d’une loi inéluctable. Un autre mérite de la part de
Houo Yu-fou, cest que dans bien des cas, il a pu montrer comment
actuellement ils expliquent eux-mémes la raison ou le sens de telle ou telle
cérémoniet.

Enfin, un court séjour d’un mois & Ma-tchouang ( ¥ It ), village
dont le nom officiel est T's’ing-chouei-wen # sk &, situé a 70 lis, au Sud

2) Edition Lk % X % B % ¢t B it 1926

3) London 1935. ‘

4) Les formules d’exorcismes prononcées dans les cérémonies, les rimes etc. telles
gn’ils nous les ont dictées, sont d’autant plus intéressantes que nulle part & notre connalis-
sances, nous n’avons trouvé des détails pareils dans les descriptions des cérémonies du
mariage en Chine.
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de Ta-t'oung, a deux lis au Nord de la riviére Sang-kan-ho, m’a permis de
noter quelgues détails sur les coutumes de cette région. Presque toutes
les informations m’ont été données, ou au moins toutes ont été confirmées
par Li In (2 &), originaire de ce méme village, 42¢ de 36 ans. Remar-
guez ici, que les notes sur les coutumes de Ma-fchouang, ont été prises en
tout dernier lieu, de sorte que, connaissant déja comment se passent en
général les cérémonies du mariage dans notre hien de Ta-t’oung, j’ai pu
donner toute mon attention aux détails différant de ceux des autres localités
plutét que de me laisser faire un récit complet des cérémenies une & une.
Dans un village quelques lis au Nord de Ma-tchouang, notamment Ma-sin-
tchouang ( B 3£ 4% ), j’ai pu interroger la famille du in-yang-sien-cheng,
Kia-jouei H 53, 4gé de 74 ans, sur les formules et les exorcismes
durant les cérémonies. Comme il g’agit d’un village tout prés de Ma-
tchouang, il faut considérer ses informations comment complétant celles de
Li-In.

Parfois, le long de notre description, nous donnerons en note des
détails tirés de sources écrites sur des coutumes semblables d’autres
localités ou d’autres périodes dans I’histoire de la Chine. 1l est important
de faire remarquer ici, que nous ne voulons pas postuler pour cela une
origine directe d’une cérémonie donnée d’une période déterminée de
Ihistoire jusqu’a la forme précise du rite tel qu’il se fait actuellement dans
un groupe de cérémonies dans une localité donnée. En effet, la cérémonie
a pu changer dans le cours du temps, et le sens et la signification peuvent
changer également d’apres 'ordre ou d’aprés les autres cérémonies qui
environnent le rite en question. Nous ne donnerons ces notes, que comme
points de comparaison, dans les cas oii le sens actuel dans nos cérémonies
de Ta-t’'oung semble s’accorder avec le sens impliqué dans les textes, ou le
sens exprimé dans les renseignements sur d’autres localités.

Les noms de personnes, de localités et les titres cités dans cet article,
sont romanisés d’aprés le “Dictionnaire classique de la langue chinoise”
de COUVREUR (Ho-kien-fou, 1911). A ce systéme de transcription
J’ajoute cependant la figuration eul de certaines finales, comme 28 B tsan-
eul: tseul. Les termes spéciaux sont également romanisés d’aprés le
méme systéme, tout en me basant sur les caractéres proposés par les
informateurs. Sauf les citations de quelques proverbes tirés de documents
écrits, ou d’origine certainement littéraire, tous les textes dialectaux sont
donnés en écriture phonétique, suivant le systéme I.P. A. (Ass. Phon.
Intern.) Cependant, il y a des cas spéciaux, ol il s’agit de formules, de
rimes et d’exorcismes etc. donnés par les informateurs comme Houo
Yu-fou 4 4 B, et Kia Jouei H #}, qui se basant sur une tradi-
tion écrite, transmise de génération en génération, m’ont donné les
caractéres tels qu’ils les ont appris dans les formulaires qu’ils avaient en
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usage. La encore, ensemble avec les caractéres, je donne la transcription
phonétique de ces mémes textes, tels qu’ils me les ont récités.

Quelques indications sur 'usage des signes phonétiques suffiront:

A. Les tons. Voici un schéma assez simple qui donne une idée de la
hauteur et de la modalité des tons:

\ — -

N _

——

s T
1 (&2 | 3 % 4 i 5

Dans tous les textes ces mémes signes devraient précéder les syllabes
portant une intonation audible. C’est 14 'usage convenu dans les textes
dialectaux. Cependant, vues les possibilités actuelles de 'imprimerie, et
les insistances de I’éditeur, nous avons eu recours a un systéme plus simple
sans doute, mais moins apte a figurer la valeur musicale des tons, en
substituant des chiffres 1, 3, 4, 5 aux signes mémes des tons. Ainsi, nous
avons du indiqué les tons de la facon suivante: ma, 3ma, ‘ma, %ma, sma.

1 est un ton tombant, long. Il commence & hauteur moyenne et tombe
perdendosi. Si on fait prononcer des mots isolés, on peut dire que la
majorité correspond aux tons 1 et 2 de Pékin: chang-p’ing Lk ZF et hia-
ping: F .

3 est un ton haut, assez court, et montant un petit peu lorsqu’il est
prononcé tres distinctement. Cependant il est parfois simplement haut
égal, court. 1l correspond au 3éme ton de Pékin, chang-cheng: § #.

4 est moyen bas, descend un petit peu, monte trés vite. Prononcé isolément
et distinctement, il a une descente trés courte avant de monter. Dans la
chaine parlée il est montant. Il correspond au 4éme ton de Pékin, k'iu-
cheng: % g

Pour 5, v est un signe de vocalisme trées court. Parfois on entend une
occlusive laryngale assez réduite, mais seulement si le mot est prononcé
distinctement, et isolément. D’ordinaire ces mots n’ont pas de modalité
tonale spéciale comme les autres mots. Ils prennent une position de
transition entre les tons des mots qui les environnent. Dans mes textes,
le chiffre 5 est mis en haut ou en bas, (5ma, sma), pour exprimer la hauteur
a laquelle ce mot a été prononcé en comparaison aux autres mots qui
suivent ou précédent. Par exemple: 5 [’hd 55 5t 'ho ka 13¢&: ‘““T7 hommes”,
pourrait étre figuré: . 7 \. Stxd ‘la: “(la maison) s’est écroulé”,
. comme: —,/. La phrase: ‘pe 533 5j%d ka 'mj¢é: “hommage aux lumiéres
du soleil et de la lune”: v/ /.
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Ici nous touchons déja au sujet des tons dans la phrase parlée. Le
- schéma des formes les plus réguliérement observées sont & peu prés comme
suit. (La barre verticale ! indique 'accent).

141 N ous v Y | 343y ou N oou (7
143:\/ 1+4: \+V:V
3+1: N | « | 344 /s

Les hauteurs de tons correspondant & la premiére forme de tonalité in-
diquée pour 8 + 3, seront notés par 3 en haut et en bas, comme pour le 5e
ton, ainsi sma 3ma. :

Quant aux correspondances que nous indiguons avec les tons de
Pékin, il importe de remarquer, que méme prononcé isolément, il y a
beaucoup d’exceptions, ¢.a.d. des mots quwon attendrait d’aprés un
caractére — supposé identique au mot prononcé — étre prononcés d’aprés
la régle des correspondances des tons, et qui se prononcent tout autrement.
Ainsi fdng: maison ( ) dans mén-fang (M B ) se dit: wma3fa. Et
si l'on prend les mots dans la chaine parlée, on peut avoir des combinaisons
qui sont juste 'opposé de la modulation soit disant exigée par le schéma
des tons isolés. Il en résulte aussi toute une série de combinaisons fort
fréquentes, ol une syllabe acquiert toujours une modalité toute différente
de celle des caractéres prononcés isolément. Ainsi: wai-ts’ién ( #F 7 ) :
a Vextérieur: wedt/"he. Hedu-t’edbu (44 5 ) : par derriére: ‘zew 3txew.
Ts'ién-t'e6u (¥ BH ) : par devant: %/ hedtzew. Seu-jén-kou-t’edu (3
N B 8 ) : squelette d'un homme mort: 3se 13 5ka 4txew.

Les signes devant chaque mot, dans mes textes donnés ici, indiquent
- des tons audibles (pour la plupart accentués, mais pas toujours), comme
j’ai pu les noter, sans égards aux caractéres, qu’on aurait pu me proposer.
Les syllabes dépourvues de signes tonaux, ont une modalité tonale de
transition entre les tons qui précédent ou suivent, ou tout simplement, la
tonalité générale de la phrase parlée. Quelques textes ont parfois du étre
notés si rapidement que seulement les tons les plus ressortant dans la
phrase ont pu étre notés.

Dans la région de Siu-t’ouan jusqu’d Ma-tchouang j’ai pu distinguer
une différence de tons, dans la répartition des mots du premier ton
descendant décrit plus haut, quand ils sont prononcés séparément. Cette
distinction correspond grosso modo auv chang-p’ing 1 <5 et hia-p’ing F
Zr , comme suit:
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1: chang-p'ing est comme nous venons de décrire plus haut.

2: est le soit-disant correspondant du hia-p’ing. Il commence un plus
haut gue le premier ton, mais il ne descend pas perdendosi. Il va plus bas,
et laisse entendre une hauteur finale bien déterminée et accentuée.

Cependant dans la chaine parlée, il est trés rare que j’ai pu noté
cette distinction entre ce systéme tonal de I'Est et de 'Ouest. Méme pour
les régions de 'Est (Toucn-p’ou, par exemple) qui ne connait pas la
distinction entre 1 et 2, il arrive parfois que dans des combinaisons de
mots, on entend parfaitement la méme modalité que celle du ton 2; ainsi
mdo ( % ) poil: Ouest: mo; Est: 2mo, tandis que mopjé: défaut, se
prononce méme & I'Est comme 2motpjé (résultat de Vunion des deux tons
144 4 / en une unité. \/.

B. Les sons.

Les signes du systéme 1. P. A. étant assez connus, il suffira ici de
faire quelques remarques sur quelques articulations un peu spéceiales:

Les voyelles ¢ et o sont instabies, et lorsqu’elles sont longues, par exemple
pour le ton descendant-montant (%mo, 4pe), elles se terminent par un
“olide” consonantique, qui est respectivement w ou j.

« et a, ont été figurés les deux par a, le a étant foujours nasalisé: g.

2 nasalisé a été figuré 9, faute de signe adéquat.

Les conszonnes.

v : ccclusive labiodentale, formée par un contact trés bref de la lévre
inférieure avec les dents supérieures.

w : suivi de la voyelle 5 indique un léger arrondissement des lévres.
Dans les autres cas: semi-voyelle bi-labiale normale.

" : occlusive palatale.

t . I rétroflexe ou cérébrale, la pointe de la langue ne touchant pas le
palais; cette position exerce une profonde influence sur le timbre de
la voyelle précédente.

t/’h: t alvéolaire suivi d’une fricative palatalisée et d’une légére aspira-
tion laryngale sourde; % devrait strictement étre mis en exposant.

r : prépatale roulée n’ayant qu’un ou deux battements.
d, dz, d3 ont une dentale semi-sonore: ¢

L’étude linguistique des dialectes exige une localisation précise de
tous les textes; j’indique donc au début de chaque texte le sujet parlant
auquel il est dii et le village dont il est originaire. Les numéros renvoient
a la carte ci-jointe. 1ls ont été déterminés d’apreés la méthode uniforme,



= / LES CHREMONIES DU  MARTAGE {TA-T'OUNG)
13 \\ Peul 8erruys c.l.0.4/ o
——
e Eenelle |
° 1.0 20Ji
2 i 2 Km
585 ~
505 ° [

Cx cy \\ %0

140
He

Hd

29

SRR

00

pom————

-~ -

Hd
HS
‘Hd
Hd
Ha

Y

575
565
766

57
79
92
207

210
253

Ta-t'oung
Tou~chou-ts'ocuen
Hiu-p‘ou

Tz 'len-t3'en-ts "ouen
Ma-sin-tohoueng
Hou-kla-yao-tse-t'eou
Ma-tchouang
Stu-t'ouan
Si-fich'e-t’tien
T'ouan~p'ou

i,

Wa 194




LES CEREMONIES DU MARIAGE 79

préconisée pour les études dialectales chinoises par le Pére W. A.
Grootaers, La géographie linguistique en Chine, B onumenta Serica,
VIII, 1943, p. 140-143.

N° Village Sujet

Cy 585 Tou-chou-ts’ouen ¥5 #f #F Houo Yu-fou &% %
Hd 29 Ts'len-ts’ien-ts’ouen = -4} Li Yuen-lin 2=z 4k

Hd 57 Ma-sin-tchouang 83 i = Kia-jouei H #

Hd 92  Ma-tchouang & LiIn #:s &

Hd 207 Siu-t'ouan % i Ting Jouei-heng 7T ¥§ =

Hd 79 Hou-kia-yao-tseu-t'eou Hl 5% F £ §H Yang Fou-lin # 5 #k

(Ce dernier, né vers 1911, chrétien depuis plus de 15 ans, n’est pas bien
au courant des usages: mais aprés un mariage célébré en 1941, il me
montra les rimes composées par lui a cette occasion; on en trouvera le
texte plus loin.)

DIVISION

I. Les fiancatlles.

1. IL’entremise

2. Ecrits et cadeaux
3. Forme du contrat
4. Notes.

11, Derniers préparatifs.

i. Toung-ten (3B ¥ ),

a) sa forme

b) son explication
Touei-jeu-tseu ( 3 B F )
Hig-tch’a et Ting-li (T 2%, € &)
Derniers arrangements
Note: les cas spéciaux de parenté

Uk N

11,  Cérémonies entourant le mariage proprement dit.

1. TSouei-tchouang (1 fk ) et T'siu-ts"in ( 3£ 3 )

2. Dispositif chez la famille du fiancé.

3. Arrivée de la fiancée et cérémonies proprement dites
4. Cérémonies complétives dans la chambre nuptiale
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IV. Féte nuptiale.
1. Premier jour

Soung-kia-tchouang ( & 5 % )
Ngan-tsouo ( % ) .
Choua-siao-si-feul (L & B 4% 5 )
Touei-mien-fan ete. ( %& [T
Tchoua-pao-how ( IR 12 f('?.; )
Teh’ou-yuen (3 Bt )

Jou Toung-fang ( A¥F B )

mrho e T

2. Deuxiéme jour.

K'i-fou-chen ete. { #& 7@ i} )
Chou-t'eow, (¥ B )
Pai-tsou ( £ 7l )

Pai-jen (B N)

Nien-hi ( & %)
Liang-i-chang ( 3 2 &)
Kico-pai (753‘ FE
Yuen-fan (5t €K )

Chang-pat ( = F)

Particularités locales du Yuen-fan

Diner aprés le départ de la famille de I'épouse.

Fa ko (B %)

V. Retour chez les parents de I'épouse.

-

R e D 0 T D

1. Ts'ing Houei-men ( 5% a] P9 )
Houei-men ( | P9 )
Soung-houer-men (& | )
Tao-pao-hou () 42 3 )
Tchou-touei-yue (££ 3% A ).
Ki sen-yue (= H)

o Uk W

I. LES FIANCAILLES

- 1. L’entremise

“Dans les mariages chinois, les entremetteurs, nommés mei-jen,
jouent un role prépondérant. Quand ils ont pérégriné de la famille du
mari dans celle de la fiancée, aprés maints bons repas, alors que les
ouvertures sont faites pour le futur mariage, et que des deux cotés on est
tombé d’accord .... alors on passe des paroles aux écrits”. Dans ce
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passage, le Pére D o r é 5, nous rappelle le détail caractéristique, je suppose,
pour toute la Chine, le pays cli tout s’arrange, mais ol rien ne s’arrange
sans médiateurs. “tatt’el Sms  13d,%s9 Sp ne  tpxe” dit le pro-
verbe local: ‘“Sans médiateur, aucune affaire ne peut s’arranger”, et c’est
d’autant plus vrai pour le mariage. Van Oost C.IC.M. dans ses
“Dictons et proverbes chinois”’, (Var. sinol. n° 50, Changhai 1918) pour
la plupart employés dans nos régions aussi, en cite un plus précis encore
n70): R EEELRTHE M FEER®KZ: “Tienchdng ou yin
pott hid yu, Ti hid ou mét pou tch’éng ts'in: Sans nuages au ciel, il ne
pleut pas; sur terre, sans entremetteur, il ne se fait pas de parenté”.
Preuve de l'importance de 'entremetteur, c’est que lors de la célébra-
tion du mariage, il est officiellement appelé pié kwds, c’est-a-dire, bien
qu’étranger & la famille, il est un hote respecté, envers qui toute la
famille se sent obligée. Tout comme le propre pére de famille, il recoit,
le premier aprés les proches parents, les hommages des jeunes mariés. 1l
a sa part dans les petits cadeaux. Il touche une rétribution, appelée
Méi-li (g5 #& medli) de plus ou moins 16% de la dot. Aprés les diners,
on lui offre parfois une portion & amener chez lui, etc. :

Ces pourparlers se font sans égard aux aspirations de la jeune
fille, exception faite pour quelques cas fort rares. Ce n’est pas 2 dire que
tous les mariages arrangés de cette facon sont malheureux, mais il arrive
tres souvent que les jeunes mariés ou méme la famille, insultent 'entremet-
teur par le mot peu flatteur de pedtewzo et 3tewzolt’i. — Le texte
dialectal noté sur la dictée d’'un de mes informateurs, donne un exemple
significatif de I'usage de cette insulte:

vo nadxweel, t’hy vome makas fofxwotzew do ‘fsoxew, 555 oU'd
‘ketxew talfeella! moko 1sjedtika, 'va ‘tapcdze, ‘t'ofo txa skxd 3xo!
tsxwdltrewtsadve, ‘axwd f@ *fasja ‘mada; txa *je Spulfespuifeds, jo

5) Recherches sur les superstitions chineises, I, 1, p. 21,

6) Les gens expliquent le mot par les caractéres # 2. Cette expression ne se
trouve pas dans les dictionnaires; sans doute est-ce une étymologie basée sur k, formée
sur le terme }k A . D’aprés le Ts’eu-yuen, ce terme Yk A est une allusion littéraire
tirée du texte du Tsin chou, Souo-Tan tchouvan ( % &, & &0 8 ):4 M F 2 W %k L
B TAGHABRLEBEB R TEL BB ED BELA£ K ELHEX T AE &
A HEMBEB AL (G EAHKARL).

“Ling Hou-tch’e révait qu’il se trouvait sur la glace, et qu’il conversait avec un homme
au dessous de la glace. Tan disait: au dessus de la glace c’est le principe yang, et
au dessous de la glace c’est le principe yin; c’est une affaire de yang et de yin.
Que vous étiez sur la glace et parliez avec un homme au dessous de la glace, cela était
un acte d’entremetteur. Vous devez agir comme entremetteur pour les autres. (Clest
Yorigine de l'expression ping-jen pour signifier entremetteur)”.

Folklore III, 6
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Wy je pu dzitfe; dza pi d3elto ke wvo lpela Snew “tledo ks
Stewza! ‘fa‘pe do soxew 'sjpro Skalf@dkalfeds, 3t/ 'hot[ heelds kxd
‘ma txd, sjedtika, Stewizo't’a, ke lxa Skxd mo ls@txew n&few
tottila, lwetdss “pxa dreke Welfide 3Z& 4sjoxws ..... {Hd 207).

“Lorsque j’ai épousé la guenon de notre‘cuisine, dés que j'eus 6té le voile
de son visage, comme je fus désillusionné! Cet entremetteur, le menteur
d’un Wang, me Pavait dit trés belle! De la téte aux pieds, je frémissais de
tout le corps (de colére), et lui, clignotant des yeux ne disait mot. Com-
ment ne savait-il pas qu’il me colportait une femme si mauvaise. Pendant
les prostrations (4 la famille et aux hoétes), le cceur plein de colére, tout
bas, je I'insultait terriblement: méle-tout! proxinéte! Je souffrais terrible-
ment de lui donner les trois prostrations; si je n’avais eu peur que les
assistants ne se moquent (de moi, j’aurais) ....

Notes grammaticales. vome@ noks ! [rodxwotwew: litf. notre
singe qui allume le feu. 1/63zwods est une appellation assez générale
pour “femme”. !rofzwoxew est injurieux. Il dit 3vome@: par ce
qu’elle est la cuisiniére pour toute la famille. —*t’0a: 'élément /2
aprés un substantif indique presque toujours “sur, aupres de, etc”,
Imefp: & la porte. w’cera: sur la riviére. Aprés un verbe, il peut
indiquer 1) un état achevé; 2) un impératif; 3) une simultanéité d’une
action avec une ‘autre, mais grammaticalement subordonné & un autre
verbe. 4) une forme réduite de /i, ( k) verbe auxiliaire. C’est le
cas ici. — pu dzu! fce: dzat — faire. Le mot dzu a différentes pronon-
ciations d’aprés les expressions dans lesquelles il est employé: dzu,
dzwj, dzwd. — pe: porter sur le dos. — 3tewza: parties génitales de
la femme — sjesiika cfr. p. 83. —4t'g: artisan. — lwetss: mal-
heureusement que; si ce n’était pas que. ..

L’usage d’entremetteuses, qui ne s’occupent exclusivement que de
tels pourparlers, trompant partout et tout le monde & force de belles paroles
et de mensonges, intriguant et nouant des mariages, dont les parties ne se
connaissent pas, et ne se sont jamais vus, coutume telle que Wieger la
décrit dans ses Rudiments, (IV, p. 638 sq.) pour la région de Ho-kien-fou,
n’existe pas ici, excepté dans la ville de Ta-t’oung, ol ces entremetteuses
s’appellent méi-p’oito ( i ¥& ). Dans la campagne, 'entremise se fait
toujours par les hommes. ZElle n’est presque jamais occupation exclusive.
Elle se fait incidement. Les gens se connaissent dans les alentours, et en
général les discussions et les informations préalables se font avec beaucoup
de prudence. C’est une affaire sérieuse. Méme les facons grossiéres de
vanter la soumission et la diligence de la jeune fille, comme dans le genre
du dicton populaire: ¢ ilo 4kxa so ltsxefe, “4sjala i so Strxutkwd:
“Lorsqu’elle est assise sur le Kang, elle est toujours occupée & coudre, si
elle descend du Kang, c¢’est pour faire la cuisine,” ne sont pas toujours
trés prisées.
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Pendant I'hiver alors que leurs occupations sont moins pressantes,
ils font leurs petites pérégrinations et se ménagent ainsi quelques repas
sans frais, ce qui leur vaut parfois le nom de sje3tika ( & i 3% : ayant
les semelles glissantes). Il y a des cas de supercherie et d’équivoque,
surtout pour les veuves et les filles encore trop petites. IL’entremise pour
une veuve est rarement exempte de fraude. En général, elle est mal vue,
mais d’autant plus lucrative pour 'entremetteur. A Vencontre des con-
trats pour jeunes filles, ceux pour les femmes déja mariées, s’appellent
hoiing-chou ( 4T % ,‘wwd'ru). Une raison curieuse qu’alléguent cer-
tains hommes, pour détourner ceux qui les invitent d’arranger une telle
affaire, est la honte qu’ils éprouvent envers le mari décédé: ske 3kwafu
3sje  lzworu, ke 32kwe Skxatrew “Silon écrit le contrat de mariage
pour une veuve, lesprit (du mari décédé) viendra vous donner les pro-
strations”. L’explication est incertaine’. L’entremise pour une femme
déja mariée est plus blamée encore. On dit simplement: “4pxa 3swo t3”
je crains de nuire a la vertu”. C’est clair ce qu’il veulent dire.

2. Ecrits et cadeaux
1. Ming-koung-tan-tseu. (fir & B8 F ‘mjdhkwiltezs).

- L’échange du premier billet par lequel les deux partis font officielle-
ment connaissance, s’appelle k'di ming-koung-tan-tseu ( B fy ‘= ¥ T~
kxe ‘midkwdltzza) : confection du billet notifiant 1’Age des fiancés.
11 est parfois appelé chéng-nién-pa-tsew ( 2k 4 J\ £ ), c.a. d. “les deux
caractéres du cycle, désignant 'année de naissance, les deux caractéres
désignant le mois, les deux caractéres du jour, les deux caractéres marquant
Theure.... 24+ 2+ 2+ 2 =878, Le nom ming-koing-tan-tseu est le plus
employé. :

7) L’explication de Houo Yu-fou impliquée dans ma traduction est celle ci:
on craint la vengeance du mari défunt (apparitions, etc). IL’esprit du mari défunt lui
veut faire les prostrations, disant ironiquement: “Tu me prends ma femme, tu me
Pprives, et je ne puis rien contre toi, tu es plus fort que moi, je te dois le k’o-t’eoun”.
(% ¥ ).

8) Doré, Recherches I, 1, p. 30. Le terme & & A 7 est parfois employé
par les divinateurs. Ils connaissent ce terme par leurs livres de divination qu’ils
utilisent. Aprés la réception de ce billet, beaucoup de familles le mettent devant
Vimage du dieu de Vatre au coin Nord-Ouest du hall dentrée (t’ang-ti). Le
tch’a-ha-eul-cheng—t’oung-tcheu 2B EEXE, k 15 FER R MG B K dit: it 5
BERIR=E=RARBEHE £ T T
“Ils placent (le billet) devant le dien de l'Atre, et examinent les choses qui arrivent
durant trois jours, (pour voir) si (l’'union) sera propice”. Ici n’existe pas ce rite
spécial, mais on attribue toujours une signification spéciale aux affaires ordinaires qul
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D’ordinaire on écrit directement, p. ex. 1 3% (créée femme) ou ¥z
#% (créé homme) +ABMAA=+E K FEE 4 : “18 ans, née le 8
mois, le 30e jour, & I'heure  F 7, sans s’occuper soi-méme des caractéres
cycliques. La famille de la fille doit en écrire un d’abord, et 'entremetteur
le donne & I'autre parti, et peut exiger le méme billet de la part du fiancé.
On consulte le divinateur, d’ordinaire rappelé ‘eeldze, qui transpose les
données en caractéres cycliques. P.ex. MR T+ B HEF AP REFF
Wr &t Ak 7 Née 'année B F, le mois Bt %, le jour B} J&, 'heure j§ 7.
Alors seulement le divinateur peut décider si le mariage sera favorable ou
non. Les douze animaux représentant les années ( - = B #] : cheu-eul-
chou-sidng) s’appellent: 7 B&, B4, & 1B, 91 &, 28, B, ¢ 5, =k 2,
Bk, B g 5, % 3. Daprés Houo Yu-fou, les cas d’anti-
pathie les plus sérieux entre les animaux cycliques, qui ne permettent pas
de mariages, et rendent tout examen ultérieur superflu, s’expriment par
la formule appelée Sidng-tch’'oudn liedu-hdi: #g B 55 %, et en dialecte:
Yjuso lzwat’ad’o.

B X <@g : Lorsque le rat et le mouton tombent ensemble,
ils ne s’accordent pas.
BEH B8 B W|F 4 :  Depuis les temps anciens, le cheval a craint le
beeuf.
vk B X5 pE, fn J1 &l @ Lorsque le serpent rencontre le tigre, ils s’en
‘ suit une terrible lutte.

£ BE X B EE 1 (Si on met ensemble) le dragon et le liévre, le
: bonheur est brisé.
G e T :  Le porc et le singe ne s’accordent pas.
A% RMPE®R K : Silapoule rencontre le chien, il y aura sans cesse
des larmes.

La formule des cas de sympathie et de bonheur est: F 8 3 4 (rat
et boeuf s’unissent), 1 Ml 3% & (tigre 4+ porc), Ij) M fk & (liévre + chien),
= 8t 1§ A (dragon + poule), B, & 8 A& (serpent + singe).

se passent depuis lenvoi du ming-koung-tan-tseu ( & % B F) jusquiau
mariage méme. Une tasse qui se casse, un bruit spécial qu'on croit entendre pendant
la nuit, ete... tout est interprété comme signe défavorable. ...

D’apreés les teheu () de Tat’oung, Foung-tchen, ete les termes
litteraires pour le ming-koung-tan-tseu est keng-t’ie,iffet nien-
keng & Bt. Ces mémes ouvrages l'identifient aux noms wen-ming f# 4 et na-
ts’ai #F du Il ( 9%, cfr. Couvreur, p. 26, I-li, chap. -+ #& #8, cheu-houen-li):
Z WM 2F B 4 “L’envoyé tenant en main une oie, demande d’interroger le maltre
de la maison sur le nom de la jeune fille” Ibid. p. 25; #3F : “ensuite il envoie des
présents”. Actuellement les premiers présents ne se font en réalité que lors du
contrat de mariage.
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Parmi le peuple non-initié, les dictons sur les mariages heureux et
malheureux, basés sur la concorde et la discorde des animaux cycliques,
sont multiples. Ces dictons se confondant et se mélant, les raisons du
bonheur et du malheur deviennent pour le moins aussi fantaisistes. Le
proverbe I 4% B, 5 € B : Chée-p’dn-t'ol, pi-ting-féu, p. ex. se retrouve
chez Van Oost (n° 39): “lorsque le serpent se rencontre avec le lidvre,
c’est le supréme bonheur”. D’autres de ces rimes, sont par exemple:

s fwatnjuds s fwddrudo

Sljgka W xd Skd‘twe.

“Ceux qui sont de I’année du beeuf et du tigre, se querelleront toujours”.
575 Inju tew ‘eelPxruda

“Un beeuf peut se battre avec deux tigre”. (donc: beeuf + tigre est néfaste).
spadma Adz@ Yt hénju

“Le cheval se bat avec le beeuf”.

1d3u 4’e 3jctxew

Qe rxa ju

“Lorsque le pore se rencontre avec le singe, on versera toujours des larmes”.
Wi 1%  sjatfe

“La poule et le serpent sont en désaccord”.

A Ma-tchouang, on dit p. ex. '

spddma JYzle pxa  ¢nju @ le cheval & toujours eu peur du beeuf.
1r2e dxu  zu o skd : le serpent et le tigre se battent.
Ya druw pu ‘toltxew : le mouton et le rat ne s’accordent pas.

Le “Manuel des superstitions chinoises” de Doré (ed. 1925, p. 23)
note: ‘“Les Chinois évitent avec le plus grand soin de faire savoir que la
fiancée est née 'année du tigre. Personne ne voudrait introduire une
tigresse dans sa famille. Si par malheur une fille est née ’année du tigre,
on avance généralement d’un an, ou l'on retarde d’autant, suivant les cas”.
La méme crainte se présente chez nous, mais pour 'année du mouton:
“brwd Yjade fami” dit-on: “Ceux qui sont de l'année du mouton,
apportent du malheur”, et cela aussi bien pour le garcon que pour la jeune
fille. La raison? Serait-ce la méme que pour le proverbe de Changhai,
(Manuel, Dor é, p.24) “L’herbe rongée par la dent d’une chévre repousse
difficilement?” Je n’ai pu trouver aucune explication pareille ici. On doit
se contenter du dicton:

‘n&3@ Srwa ja, fa tvefslt’a
Sny3e Srwd, ja fa ‘kwiprwo.
“Si le mari est de 'année du mouton, il attire le malheur sur la famille de

la femme, si la femme est de 'année du mouton, elle attire le malheur sur
ses beaux-parents’.
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Il existe des adages sur I'age respectif des époux, tel que: ¢/ hi
ba 575 “4swe, 3xotkwo 5ji'pe — “sila femme est plus dgée d’un an, on
passera toute une vie heureusement”.

Tout comme on examine les animaux cyeliques, on doit faire la méme
chose pour I'élément dont I'un et 'autre dépend. (Ou-hing, H 47 ). Cela
se fait d’aprés la regle appelée san-ho-kii ( = 4 F ) : les trois accords.
Elledit: R FRAKB ECERAER HERAKRKB ZXINEL.
A F. “Ce &, dit Houo-Yu-fou, s’explique comme ‘““s’accorder avec”, ou
comme J§: “dépendre de”. Un tel ou tel élément devra étre inférieur a.
I’autre, dans le sens que c’est ’élément du mari qui doit ’emporter, pour
faire un présage heureux. Exprimé autrement: la dépendance des

éléments entre eux est la suivante: & i A, A& +, & & A&, k& k.
K W 4. (K°6: emporter sur.)

2. Ezamen du destin (ming-sing, fir B, ‘mj$sis).

%%@LE{;} iLi(jj Aprés ce premier ballon d’essai, on
HEHERRRRERRRR] va plus loin pour comparer le destin ( fr,
ﬁﬁ'_‘;@ [%ﬂ @ % % | 5 ming), sous lequel 'un et autre est né. De
ZEEE Z;E;E iy ;,?,;Ef; cette comparaison peuvent surgir des signes
o EFERZIET RS trés néfastes. L'on détermine méme le
W RZ T :'H:iﬁ N El4Esk] degré de bonheur ou de malheur qui les
+16 &k ARk £ 4 k[k| attend. On commence par consulter la table
5::::1::: —|==| B&A w A B % (Ndn-niu kieou-koung
3 A He e + chéng-chou piao) dans le calendrier chinois,

JUN ST = 25— dont je reproduis ici une partie. Cette table
A A ﬁlﬁ B ﬁ B R indique le destin de chacun d’aprés son
S| 5 R JEF‘%}% EEilg B[22 année de naissance. P. ex. Min-koud 3 (Troi-
B85 5858 58 558588 siéme année de la République) : Homme = 5,
— (NS M =D (I femme = 1.  Les chiffres respectifs du destin
2R EEEEEEE B des deux candidats se comparent d’aprés la.
L LS T A 3 Sp A EZaE aE - ae s I < gy -

F AR S E regle du Yu-hid-ki ( E B g8 ), manuel
&\ a1 ’é,:‘. rg i indispensable pour tout divinateur. Dans
BY| B8 B3 BY E8! cette régle B & fiF (Ndn-niu-hé-hoien),
— '/J; i — &l on distingue trois catégories, dont chacune
?L e /f_]\ AR /}E]\/"\ A /_ﬁ{ 7\2 est subdivisée encore; le tout d’aprés le
+++++, FoH - +++ degré de bonheur ou d’infortune. Ces caté-
i AVAN /\gfﬁm == gories sont:
A A A A A AL A AL
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1) k%% Chdng-téng-hotien: a) 2k 4% : chéng-k't

b) X B : Tien-d

c) B fE : fou-té

d) 5 M . yedu-houén
2) tp & &% tchoung-téng-hoten: a) : kouei-hoiten
' : tstué-t’i
3) T 5 % Hid-téng-hoilen: a) . tstué-ming

b) x5 @ : ou-koue

L’explication ajoute: F E W EF REBRBTHFH, P EF B KA,

T 2R 7 B2 “Les mariages de la premiére catégorie: les enfants et les
petits-fils seront nombreux, toutes les affaires seront heureuses; les
mariages de la deuxiéme catégorie suivent en bonheur, ceux de la troisiéme
catégorie ne peuvent pas se faire”. Si les deux chiffres de l'un et de
Pautre des candidats sont:

1+4,44+1,2+8,84+2,34+9, 9+3,6+7, T+6, cest 24 4
1+8,8+41,2+4,44+2,3+6,6+3,6+9, 9+6, cest X £2
1+6,6+71,2+9,9+2,383+8 8+3,4+7, 7+4, cest 73 8
1+1,24+2,3+4+3,4+4,5+5,6+6, T+7, 8+8, 0+9, cest if 58
1+9,94+1,2+6,6+2,3+4,4+3, T+8, 8+7, cest 8 34
1+2,24+1,34+7, 7+3,4+8,8+4,6+9, 946, cest & g3
1+7, 7+1,2+3,3+2,4+6, 6+4,8+9, 9+8, cest { &

Les mots chéng-k'i (£ 48 ), tiena (K B ), fou-té (g 8 ), on-
kouei ( F, # ) sont indiqués dans le Ts eu-yuen comme 3 JR 4 : noms
de constellations. Ce sont donc des noms d’étoiles, qu’on met en relation
avec le destin de I’homme, en se basant plus ou moins sur le sens des
caractéres. Ainsi, fou-té est clair: vertu pleine de bonheur. Cheng-k’i
n’a pas comme sens premier: ‘“se ficher”, mais désigne “la croissance et
la vie luxuriante des étres”, de la ‘“‘vital, vivace, impérissable”. T ién-i:
la médécine céleste. Ou-kouéi ( & ¥ ) : les cing mauvais esprits de la
pauvreté. Yeou-hoiten (¥ #H ): “I’ame errante, inconstant, ce qui ne
peut durer longtemps”. Tsiwué-ming ( £ fr ) la mort! Je n’ai pu trouver
une explication des noms: Kotwiei-hotien ( §5 38 ) et de Tsiué-t't ( #3 8% ).
En général, ces sens semblent s’accorder assez bien avec 'ordre décroissant
du bonheur présagé.. ..

3. Siad-yué-ting (/¥ E 3sjobiditi¢). Yda-sido-ting (5 /N & s7a3sjottjd).
Si jusqu’a ce moment tout s’accorde bien, I’on peut dire avec sireté:
hé-hoiten ( Fo %, w’celzwd)®. Alors la famille du flancé envoie les

c
o & R &
DER B

9) Dans les tcheu (&), le terme général pour les examens sur la possibilité
du mariage s’appelle & # . Le caractére & estlu ‘xa’ en dialecte, mais ‘x? e’ dans
les cérémonies, c’est pourquoi le peuple a réinterprété le mot comme étant Hi#F‘x?
xwo’ qui d’ailleurs s’applique & 'examen spécial du destin des deux flancés (ming -
sing, & ).
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premiers présents: bracelets, boucles d’oreilles, anneau etec. C’est le sido-
yué-ting (/¥ E ,3s70%jajé). C’est la premiére maniére de se lier
par contrat entre deux familles. La locution verbale correspondante. est:
ya-sido-ting ( B /N €, sja%sjoti¢) : faire le petit contrat. Les carac-
teres que je donne ci-dessus, sont proposés par mes informateurs eux-
mémes. Nous y voyons clairement que le son de yué ( #J , 5/d) : contrat,
et le son de yd@ ( 3§ , 3@), tous deux étant employés dans des expressions
qui nécessairement se rattachent 4 uné&.-méme idée, se sont attirés l'un
lautre dans le dialecte et ont formé des expressions absolument dépendantes
l'une de lautre.

Il arrive que deux familles, qui se connaissent trés bien, et qui ont
eu toujours des relations trés amicales ne signent pas de contrat, et ne
passent pas & d’autres discussions pour la dot et les cadeaux. Elles se
contentent du siao-yué-ting, disant que cette cérémonie, avec la parole des
deux parties contractantes, leur suffit, sans vouloir y méler d’autres buts
comme le lucre, ete. Dans ce cas, si les partis desirent néanmoins un
contrat, celui-ci s’écrira seulement le jour du mariage.

4. Hoing-t'ié ou hi-t'ié (£ 0y, wxwdisted; FE MY 3sisted).

Le hofing-t'ié est le contrat officiel des fiangaillesl®. Puisqu’il s’agit
d’une affaire importante, on doit nécessairement consulter le calendrier.
Silon trouve pour cette cérémonie un jour assez proche, qui est faste, dans
le calendrier, p. ex. %1 /\ H ‘£ ¥ #% 4% : “Huitiéme jour: on peut faire
des mariages”, il ne faudra pas examiner de plus prés les influences funes-
tes, comme on va faire pour la date du jour du mariage. En effet, les
fiancailles ne sont que subordonnées au mariage. Ainsi, le jour indique,
Pavant-midi, la famille du fiancé, invitera celle de la fiancée, avec
I’indispensable entremetteur, un scribe ete. ...

Il y a une petite féte. On change un peu le menu en ajoutant quel-
ques extra: vin, légumes etc. Le scribe écrit le contrat pour le fiancé. A
I'intérieur du contrat plié, on met quelques pois, un peu de sel (détail
pour la région de Siu-t'ouan), un anneau ou des boucles d’oreilles.
Il n’est pas admis qu’on passe un tel contrat sans faire quelque cadeau.
( REZf5). Le tout est mis dans une boite rouge appelée pai-hia
( FE[E ‘pesja)!l. Celle-ci est confiée a l’entremetteur, pour qu’il la
présente & 'autre famille.

10) La confection du contrat de mariage s’appelle # # houan-t’'ie (4xwe-
t¢a). D’aprés le Tat’oung-hien-tcheu, le mot littéraire est F H§, Cfr. Li-ki, chap.
Nei-tse ( A HI ) (Couvreur, I, p. 676): 1% Hi £8 3 : “si elle avait été demandée en
mariage, elle était la femme principale.”

11) Pai-hia n’est pas un nom spécifique pour les mariages, car cette boite

s’emploie aussi pour d’autres missives, invitation & diner etc. Cependant, dans la
campagne, emploi du pai-hia est presque inconnu hors des cas de mariages.
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5. Les présents concomitant le contrat.

1) L’entremetteur est accompagné d’un jeune homme, le yd-t'ié-is
( 8 1 B9 ,5jdstedda) qui porte une cruche 4 ouverture trés étroite (tch’dng-
ming-t'an, F oy &, % xamielize), pleine de vin (fch’dng-ming-tsiéou,
B fir 18, Y eamjet'u). Tous dans la famille doivent en boire un peu.
La cruche est bouchée par une tige d’oignon. Il arrive qu’on apporte une
menue somme d’argent appelée tch’dng-ming-tsi’én ( & fyr 88, ‘trxamid
r’he). Ces details donnés par Li Yuen-lin pour Ts’ien-ts’ien-
ts’ouen, ne s’accordent pas complétement avec ceux donnés 4 Ma-
tchouang. La, en effet, on ne connait pas les termes tch’dng-ming-
tsieou, tch’ang-ming-ts’ién, mais en réalité on fait la méme cérémonie. La
petite cruche est appelée pao-hoii ( % ZE, *poxu) et le vin hi-tsicou (2 JH
3sit’u).

2) Keoutdi-li (1 4% 8, Skrewtte’l), chéu-hé-i ( € & i
L raza®ln).

Le K’eou-tai-li est un usage particulier au Sud de la riviere. La
famille du fiancé doit donner quelques boisseaux de riz glutineux (lzgmi)
et de blé. Le terme cheui-ho-li est plutdt particulier au Nord de la riviére.
On y ameéne les présents dans de grandes caisses portées & deux. Celles-ci
contiennent 40 grands pains de 5 livres, appelés jopo, de forme ci-contre,

@&, de la farine de blé, des ghteaux, des jujubes, un vétement ouaté

rouge (joz3), 6 teh’é ( R ) d’étoffe rouge pour la fiancée, deux gigots
de brebis, et spécialement quatre petits lapins faits en farine de blé, et
liés deux & deux avec une corde rouge appelés hi-fouéul (FE B B, 3
xweel).

Le cheti-ho-i & Ma-tchouang (prononcé !raxwadli) différe
quelque-peu de la descrlptlon donnée ci-dessus. Les gigots de brebis sont
appelés ‘xwatedtiew (viande du contrat); on donne 44 pains, dont
quelques-uns sont couverts d’une piéce d’étoffe rouge, suffisant pour en
faire un vétement complet pour la fiancée. (*s&'mwomws: couvrir les
pains). On donne deux petits lapins et deux poissons en farine de blé, liés
avec une corde rouge. Les gensde Ma-tchouang disent que ces deux
lapins représentent un lapin et une lapine: 3ljako 3si ‘txweel, ‘n&t'a
1sp ko Sprottxweel, Snyt'a 4ss ko ‘wottxweel, 3ljiks 3sijYcel. “(On
envoie) deux lapins de bonheur: celui de la famille du fiancé est un
lapin, celle de la famille de la fiancée est une lapine; il y a aussi
deux poissons de bonheur”i?2. Le terme cheu-ho-li ( & & ) s’emploie

12) Quel est le sens de ces hi-t’oueul et hi-yueul? Aucun de mes
informateurs ne m’a pu donner une réponse satisfaisante. “C’est la coutume”. La réponse
est importante pour montrer qu'ils n’ont méme pas pensé aux explications qu’on ren-
contre dans quelques livres, que “le liévre est le symbole de l'impudicité” (Wieger,
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4 Ma-tchouang aussi pour le trousseau que la famille de la fiancée
devra apporter & la famille du fiancé.

Parmi les cadeaux on distingue encore une piéce d’étoffe appelée
lpotreel (envelopper le contrat), qu’on doit plier de telle sorte qu’elle forme
un petit carré. Elle est donnée le jour du contrat ensemble avec la piéce
du contrat dans le pai-hid. L’ensemble ainsi formé s’appelle !postedliz
(envelopper le billet du contrat). '

3) Ts'di-Li-ts’ién ( Bt i@ 88, Uswelili S he).

C’est 1la dot. D’aprés Ting Jouei-heng c’est identique au
teh’d-ts’ién ( 2% &8, sxa't/’he). Li Yuen-lin prétend qu’il ne peut
s’agir de la méme chose. Les grandes familles ne veulent jamais entendre
de ts’di-li-ts’ién, mais seulement de tch’d-is’ién, qui est toujours regardé
comme étant donné a la fiancée. Aussi, si 'on est convenu et du ts’di-li-
ts’ién et du tch’d-ts’ién, le premier versement devra toujours étre plus
grand p.e. 7 % ou 8 %; il s’appellera toujours ts’ai-li-is’ién, parce que
donné comme prix de mariage. Le is’di-li-ts’ién est déterminé dans les
pourparlers avant que soit écrit le contrat. Celui-ci d’alleurs n’en peut
faire mention. Le jour du contrat, la famille du fiancé donne la somme
convenue au méi-jén, qui en compagnie du yd-t'ié-ti va déposer l'argent
chez la famille de la fiancée, en méme temps que les autres présents. Le
ya-t'ié-ti sert done de témoin (c’est le sens du nom), et lorsque la famille
du fiancé arrive, on peut passer & la confection du contrat de mariage.

Rudiments IV, p. 678-9, en note). Peut-étre pouvons nous suivre l’explication proposée
par M. Carl Hentze, dans “Mythes et symboles lunaires”, p. 14: “Lej crapaud est un
animal lunaire. .. Il est en Chine 'animal lunaire au méme titre que le liévre. Parmi les
scénes mythologiques des piliers et des chambrettes funéraires du Chantoung, nous
voyoﬁs le lievre lunaire pilant la drogue de 'immortalité”. Le sens parait encore plus.
probable, puisque nous trouvons des preuves plus nombreuses pour ’emploi du poisson
comme symbole de la fécondité. Le fait est que le lievre est représenté dans les
images brilées lors du quinziéme jour du huitiéme mois, et que la lune est spécialement
vénérée par les femmes. (Cormack, Everyday customs in China:” p. 179: “The eight
moon’s festival is the women’s festival as a chinese saying puts it: B K # A, & F©
£ % ). Cfr. aussi Eberhard, Lokalkulturen im alten China, Die Lokalkulturen des
Stidens und Ostens, Peking, 1942, pp. 244, 282, qui nous montre que dans certaines
régions de Chine, les femmes spécialement mangent des gateaux de la lune, et des
melons, pour avoir des enfants. Tout cela semble confirmer l'opinion de Hentze. Le
Ti-king king-ou-lio 7 3 & ¥ % de Licou-t'oung, 2l {il (Ming,) nous dit: & &
®EHZEEXRE BB ES (cité daprées db & | B 4 %% Comm. press, 1937, p.
94) et t’ouan-yuen [& [H, est I'union des mariés. Le vin nuptial, le plat nommé
eul-niu-ke-ta-tseu (voir p. 143 et suite de cet article) montre que ces idées
autour du liévre, la lune, et les idées autour de fécondité, reviennent constamment dans
les cérémonies du mariage. »



LES CEREMONIES DU MARIAGE 91

Houo Yu-fou nous donne une explication qui concilie bien ces
deux maniéres de présenter les choses. Dans les cas ordinaires de mariage,
les pourparlers deviennent toujours particulierement difficiles, dés qu’on
touche & la question de I'argent. De part et d’autre on veut, soit ajouter
-s0it retrancher, de sorte que le prix convenu d’avance, mais sans écrit,
reste toujours quelque peu indéterminé, parce que 'un entend toujours
plus que l'autre ne veut donner. Si I'on passe aprés toutes ces difficultés
au contrat lui-méme, la famille de la fiancée aura soin de faire stipuler par
éerit la somme qui manque encore, et qui devra &étre donnée avant le
mariage. On ne lappelle plus ts’di-li-ts’ién, mais tch’d-ts’ién, parce que
c¢’est de Pargent considéré comme donné, aux parents sans doute, mais en
réalité destiné & la jeune fille. Dans le contrat, on ajoutera donc le texte
suivant:p.e. TREBHEA T EWMEH _HNUNRERE BB T
— f. “A donner encore de 'argent {ch’d-ts’ién : 508, et des présents: deux
paire de bracelets, 4 fleurs, deux vétements, une robe.” Cette stipulation
sera la raison d’une nouvelle démarche, mentionné ci-dessous, notamment
Hing-tch’d et Ting-li (cfr. p. 103)13,

Mais revenons a la cérémonie du contrat. La famille du fiancé,
avant de partir chez soi, doit brililer de I’encens devant les images des
dieux. Arrivée chez la famille de la fiancée, méme cérémonie devant
les images des dieux. Apreés cela les hi-t'ouéul ( E ;| 5 , 357 ‘txweet) ou
les hi-yuéul (& f %, 3si'j¥cel) sont placés dans le hall d’entrée de la
maison (YMwxgiti, Yxglve, Hxadt/ hetti).

Avant de repartir, le fiancé recoit quelques menus objets comme
présent; p. e. un chapeau, une paire de souliers etc. Au Nord de la riviére
(Ma-ichouang, Tou-chou-ts’ouer), on lui rend quelques pois, que
rentré chez lui, il devra mettre dans l'eau pour qu’ils germent,
avant de les manger. C’est signe de la future procréation. Parfois on
met directement les pois dans la cruche avec de 'eau, et on la rend au
flancé. On rend en plus 7 pains de farine, et on lui donne une cuisse de
brebis dont la chair a été enlevée presque jusqu’a 'articulation du genou.
C'est le *ta'sjdt faweel, que tous expliquent comme signe de leur amour
réciproque. Ce dernier détail est bien connu au Sud de la riviére, égale-
ment, mais se place apreés la cérémonie hid-tch’d.

4) Forme du contrat.

Oun distingue au moins deux formes. L’une est le sed-t'i¢ ( L b5
lsated) 'ancienne maniére d’écrire le contrat, et dont je n’ai pu trouver
aucun exemplaire. Ils différent tous I'un de 'autre, parce qu’'on demande

13) Bt 8 28 : Le Ts’eu-yuen explique: 38 32 JF 2 7§ #& b et cite, le Moung liang-lou
2 % 4 de Ou Tseu-mou £ H # (Soung, vers 1270): B M 2 2 & F I 8 =
F M i@ “(Ainsi) s’appelle argent qu'on envoie & la famille de la fiancée aprés avoir
délibéré sur le mariage; aprds avoir envoyé les présents exxges on fait la cérémonie
hing-p’ing, qui s'appelle hia-ts’ai-li.
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tout simplement & un lettré de I'ancienne école de vouloir rédiger un
contrat dans le grand style, farci d’allusions littéraires, ete. Chaque scribe
en écrit donc un & sa guise et d’aprés ses golits littéraires personnels.

Il y a encore le koudan-t'i¢ ( ‘B B 'kwated) dont j’ai pu copier
quatre exemplaires. I: Ting Jouei-heng. II: Houo Yu-fou,
IIT: Li In. IV: exemplaire copié par moi méme lors d’un mariage a
Ma-tchouang. Tous different d’apreés les régions, mais tous sont rédigés
dans le méme sens, et sur du papier rouge. Il importe surtout de tran-
scrire en détail et sans faute le nom de famille, les surnoms, le nom de

“village, et 8’1l v a lieu, & la fin, la liste des cadeaux encore & livrer, et le
prix encore & verser, afin qu’il ne reste aucun moyen de tromper ou de se
retirer.

EXEMPLAIRE I.
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EXEMPLAIRE II.
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EXEMPLAIRE III,

TOIXTOKROOEN &% T

B FHAEOOOHE

BELEHBOOK R

b

NHEBFEOOOE




94 PAUL SERRUYS

EXEMPLAIRE IV.

Contrat du fiancé Contrat de la fiancée
alex- : 3 Vex-

a lintérieur. térieur| - a linterieur térieur
* kW o X I
# 2@ ROH| B MZBEOH | jfm
B O oKXk | £ ZOHOKXR
e | ZHREWCERAMA
TRERE R = + B R TR oo
TAREHEK B : EARE RRDNHE ’
- BE HE 2% -= ) EHHE B OB
g Kk RE | + EORE| L,
= m +ol| & — % po| 8
AN o A O H — @0
A 4 = . = & A =
= ® A4 + B H =]
+ jun = . ® =

LA — B H ETHERER B = &

& H sy H 05 0% A iR A a2

A 1 ;] 73 AAANNIE

O -2 S O00O0H

OR®) FAS ONOJOEOX®

COxk & O00OO0OO0O%x

O#E O 1%

T4 %5

A , 95 &

4. DNotes.

1) La raison pourquoi les Chinois promettent si souvent leurs filles
longtemps avant qu’elles soient nubiles, est d’ordinaire une question
d’argent. Des parents n’ayant pas de moyens pour vivre, ou de payer
leurs dettes, flancent simplement leur fille afin de se procurer de I'argent.
Parfois c’est par crainte superstitieuse. Houo Yu-fou me disait
que c’est particulierement des femmes qu’on entendra dire des choses dans
le sens de: 3nyzo Ui, putt xamijsp; 1sjéke 13et’a  ‘t'oxwd *jadiu.
“Si la petite fille est trop intelligente, elle ne pourra vivre longtemps, &
moins que ’on cherche un mari pour réprimer (le malheur imminent.)”

Si c’est par pauvreté qu’on promet sa fille avant qu’elle soit nubile,
on exige directement tout 'argent. Méme, tout ce qui autrement serait
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payé en cadeaux, se paie en argent. Alors les cérémonies autour des
fiancailles sont tout simplement omises. C’est ce qu'on appelle “ak&ipo.
La méme chose peut arriver pour des fiancailles ordinaires, si notamment
Pun des partis veut tellement presser le mariage, qu'on omet les cérémonies
des fiancailles.

2) La ts'in (3% 8, Ua't/'he) ou tsiué-ts’in ( #8 F, YA 'he).

Rompre les fiancailles est toujours chose tres difficile en Chine,
surtout §'il y a question d’argent. Si la famille de la fiancée veut rompre
les flancailles, elle 'devra rendre tout I'argent, et ajouter encore beaucoup
plus pour indemniser les dépenses et les difficultés de Vautre parti. Si
c¢’est la famille du mari qui veut rompre les fiancaiiles, elle ne peut rien
exiger de ce qu'elle a dépensé pour acquérir la fiancée, et doit en outre
payer une somme pour réparer la renommée de la fille ({chée-siedu-ts’ién

M 2 88 d3elsjult'he).

II. DERNIERS PREPARATIFS
I. T’oung-tan. (3§ 3, 3tawdlta).
«) Forme.

Maintenant que le contrat a été signé et que tous les présages ont
été heureux, l'on peut commencer les préparatifs immédiats pour le
mariage proprement dit. La premiére occupation du fiancé sera de trouver
un in-yang-sien-cheng ( & B o 4 Ydjalsjese) qui pourra déterminer
~un jour prospeére, et lui décrira en méme temps toutes les dispositions
propices & prendre, et toutes les influences néfastes & éviter. Le résultat
de cette consultation sera I'envoi & la famille de la fiancée d’un billet, écrit
sur du papier rouge, contenant tous les renseignements: date et heure du
mariage, tabous et heureux présages, afin de l'avertir qu’ils se tiennent
préts pour le jour fixé (Hid Poung-tan, Fi@ B , ‘sjadtawilte). La
formule stéréotypée du t’oung-tdn m’a été procurée par Houo Yu-fou
(), Ting Jouei-heng (II),Li In (III), et j’en ai trouvé moi-méme
une quatriéme dans le Yu Hia-ki (IV). Toutes sont dans le méme
sens. Je les reproduis ici suivies de quelques notes, qui feront mieux
comprendre comment se font ces supputations, et quelles sont les obser-
vances pratiquées lors d’un mariage?4.

14) Dans les tcheuw (&) de Tat’oung, Foung-tchen, on lappelle
t’oung-chou et t’oung-sin (5@ &, {5 ) et on l'identifie aux terme na-ki
(% ), na-tcheng (W) et ts’ing-k’i (55 ) du I-li. Le TsSeu-yuen
cite le Ts'ing-t’oung-li ( % & &), “Rites des Ts’ing”: "B M MM = B = fE i fy & & K,
R EZE MMM % EE 2 HE M - “Pour le jour du mariage on choisit un jour
heureux; on fait les écrits et on prépare les présents, et on 'annonce & la famille de
la jeune fille. La famille recoit les écrits et rend le billet. C’est le méme rite que
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EXEMPLAIRE I
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na-pi, et s’appelle ts’ing-k’i.” Cfr. I-li, cheu-houen-li, Couvreur, p. 29: & #}
B fE : “Un envoyé du maitre de la maison du jeune homme va demanq‘xer au maitre

de la maison de la jeune fille de fixer le jour des noces; il porte une oie”, et ibid. ¥y 3
B B “Un envoyé du maitre de la maison du jeune homme va annoncer au maitre
de la maison de la jeune fille que d’aprés la réponse des sorts le mariage sera heureux;
il porte une oie”,
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EXEMPLAIRE III

EXEMPLAIRE II
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Folklore III, 7
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b) FEuxplications.

1. Le diseur de bonne aventure indique la date du mariage. La
procédure est loin d’étre simple, mais se fait toujours d’aprés des régles
immuables (3sa'k®cweza: ritournelle stéréotypée). Nous avons donné un
exemple de pareille supputation en parlant de I’harmonie des animaux
cyliques et des destins. Contentons nous des points principaux. On
commence par déterminer le mois, en se basant sur les rimes suivantes.

Wi ttaeu, 4d3e Strhe  sjia ijYa HEIE LB R H
3pu  xew, ‘el Spd  sjYd  4HiYa Em_ARBMA
1P dzu, ls& 3w sjYa  UigYa = BHFA
Hwi  Skew, 4so °ro sjid 4lijYa ERmM-- B #AB
ngu  ja, Pvw 5778 njYd  Hijdd EHEFE+F— AR A
Sru *ma ju Hag¥a  Alijué REXBAIRMAS.

C’est-a-dire que si p. ex. la fiancée est de 'année du coq ou du liévre le
jour du mariage devra étre fixé au premier ou au septieme mois. On
cherche dans le calendrier un jour favorable du premier mois, indiqué par
les caractéres: ¥& #% 8 BZ 4% : “on peut célébrer les mariages’.

Mais ce n’est pas tout. Chaque mois a ses influences néfastes (cha-k'::
B 4% Ssatt ki) '8, qui distribuées inégalement, peuvent annuler la bonne in-
fluence d’un tel ou tel jour. Les divinateurs font donc un nouvel examen
4 laide des régles kid-ts'ta pou-tsiang-t'ott (4 3 RN M & ) et kid-ts’iu-
tcheou-t'ang-toi (4% 3X J8 & 18 ). La premiére consiste & prendre le
tableau in-ydng-poi-tsiang-jen ( B & AR 4§ B ) ol se trouvent les carac-
téres cycliques des jours heureux de chaque mois; puis de voir au calendrier
si le jour choisi est désigné par un de ces caractéres cycliques du tableau.
Si c’est le cas, on passe a l'application de la deuxieme reégle, kid-ts’ia-
tcheou-t’dng-t'6u, qui nous dira si le jour choisi n’aura pas de conséquences
déplorables pour les futurs beaux-parents de la fiancée. La figure {cheou-
t'dng-t' ot a les caractéres disposés en cercle comme dans le dessin ci-contre.
Sile 4li%d (le mois exigé par 'animal cyclique de la fiancée) est un mois
de 30 jours (fd-yué, k J, #aj¥d ou 4at’¢), on devra examiner le jour
choisi, en comptant vers le c¢6té droit, et en commencant par le caractere
J2. Bi au contraire, ¢’est un mois de 29 jours (siado-yué, /N B ,3sjo sj4a
ou 3sjot’$), on commence & compter du caractére #F, en se dirigeant
dans le sens inverse. On compte autant de points que le chiffre de la

15) “4lizjya’: le mois propice.

16) Pour le sens actuel qu’on donne chez nous aux 5sa-4t [ ’hi, cfr. note 17,
surle T’ao-houa-cha,etletexteduhouang-tao-pou (p. 138-139) Le Ts’eu-
yuen dit: R K M W2 E B KT ¥ A FK ZHF : “Les influences funestes des esprits.
Les divinateurs ont la théorie des examens des huits influences funestes.”
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date du jour choisi. Si on s’arréte au caractére 4% ou 45, c’est un signe
néfaste pour les beaux-parents, soit la belle-
meére ( fy ), soit le beau-pére ( 45 ). Ainsi,
p. ex. en choisissant le 2éme, le 10e ou le
4e jour du premier mois, un {d-yué, on
Pp. ex. en choisissant le 2éme, le 10e ou le 4e
jour du premier mois, un td-yu€, on g’arrétera
au caractere Iif ou 45 : “fd  lhkwopawo:
“on attirera un malheur sur les beaux-
parents”’, mais en prenant le 7e jour, on
g’darréte au caractére #F; on n'a rien a
craindre. Si de l'un ou VPautre de ces
examens kid-ts’iu-pou-tsiang-t'éu ou kid-
ts’in-tcheou-t’dng-t’'ott, il est clair que le
premier 4i74d ne convient pas, on devra essayer le 2éme 4lij4Ya (1tje4lij4a
ou ltjetotlijfd: recommencer au deuxiéme mois propice). Dans le cas,
ol les beaux-parents sont morts, évidemment on omet ce dernier examen.

En dehors du mot fameux lzwdssdSzsito, ( &L & 234 ), noms
des influences funestes, et des quelques dictons, comme:
5t f’hyta 4f2 lxwdsd
ifudse, Wapje Wa.

“Si 'on enfreint les jours néfastes en se mariant, le mari mourra, sa
femme changera de famille”, nos gens ordinaires n’y comprennent rien.
Tls se fient entiérement a la science de leur divinateur. Ils ont méme des
dictons, dont ils ne sauraient donner le vrai sens quant au “‘chd-k’7’ en
question. Ainsi: peljisd,'fa n&z@: “U'influence funeste des vétements
de deuil, apporte malheur sur le mari”. “Maolzwasd,t/ x@ 4ledny @’ :
I'influence funeste de la divinité #'do-hotia-nis, (apporte malheur sur la
femme), elle deviendra une femme de mceurs faciles'’.

17) D’aprés Werner, Dictionary of Chinese Mythology, Shanghai, 1932, T’ao-houa-
niu serait le nom d’une divinité stellaire s’appelant proprement Kao lan-ing ( & B
) (p. 215): “The goddess of the star T’ao-hoa #kit. The wife of general
Chang-kuei 3 %, commander of Chou’s # £ army at Min-ch’ih-hsien
i M 2%, Slain by a blow from na-cha’s B nk bracelet”. Cette explication qui
suit le récit du Foung-chen yen-i ( ¥ j#h #® £ ) nous apporte peu de lumilre, pour ce
qui concerne la signification de T’ao-houa-cha. Retenons cependant qu’un
élément s’accorde avee ce que dit le Ts’eu-yuen s.v. h{it B ¢ 2 & & 2~
MEBE RN £5E88E XEBMRE: “Le t’ao-houa-cha est une
étoile funeste des astrologues; c’est un autre nom pour hien-tch’eu. (B4 :+ %
& X . nom d’étoile, qui gouverne les 5§ grains); s’il s’agit d’hommes, ils meurent de
consomption, s’il s’agit de femmes, elles vont mener une vie dissolue de prostituée”.
Notons les expressions dialectales de Ta-t'oung: ‘4fa ltxo xwasa’, ‘dz eu
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Texte sur ’do-hotia-nin (Hd 92).

dmatxew  ‘ra  ljad3e  3kxwdjsdkxwd k@isxo, 4se we ‘prwo  txo
lxwadsd. dzewrkwd Wejfi Spe kwattxg, 3ju Yxoxwaeiny da ‘kuku
Ned3a tswatkwa, *ve trxutveds ma xutlexwd, 3t'ise lxwele ? 1ti'ss
tea tswakkwe [wd: ““vo ‘sw& jothwa ‘ve jé s/9 3ljal” ‘“Svo ke
nt %o lja jéza.” ‘“Snmi dzoka ‘kwa pu 3xo, *m ‘ez o't
Huajyd itze 3sa dze ‘wemje, s pu lzwe 3sja.” 3lo3e tu
Skaxwitla. *d3k so txoxwadny “tolo txa Wala, ‘vee txe lkuku,
“opi kaxwd sodma?’ “vo 4o W [a, o dzewkws ‘swalo jithwa,
Ipwat ('hy  *kwaljé sf0%lja. *swatkwa fsw@ pu dxola ....7 “kuku
na 3vo dze ke ‘swa jithwa: jottjé 3sola. ottt 3ju txwo txa.”
““nt dzodmada ko *ufa?” “jYs lpevult’t joka, *rew ‘nads St[’hd
‘tsxelto, odze ‘jedzolsat’¢ pa Wizo ‘nz 'masjefo pa txew Tustwd
Atuljoxw:  “wulexwd, 3nt dzela?’  jottje  me  Yuxwo, pullf.o
lsitece lzwet'a.”

Sloze g ra leelzo x5 ld3ewkwd 4jo ‘kwaljé. “fweme ‘prwo
d3oka ‘tsomi? Strxuls ‘txoxwatny *dze midju ‘prwo.’ dzewkwd na
Stswo  'po3eel, tsxe. *me  fwafd, pd Yxa 3¢ hyle, jo Axesdla .......

3t hylelpeeifu  gu Wikwel, ‘pra  fgd3oni, Uxoxwasd, sddze
piotfa ... ...

“Aux contreforts de la porte on dresse et on lie un fagot de paille de
millet; ¢’est pour briser les influences de t’ao-houa. Tchedu-koang
avait un étalage sur la rue, et la tantede T’4o0-ho6ua-niu venait pour
prédire laventure. Elle demandait quand Hou-lai-houng, qui
Iavait quitté allait revenir? Aussitét, (Tcheou-koung) faisait ses
examens, et dit: “Je vais vous dire la bonne aventure, mais il me faut
10 onces d’argent”. “Je vous donne 10 onces d’argent”. — “Ah! le présage

ltxoxwa 4jyo’; ‘1txo xwa 4mjg’, pour dire qu’un homme ou une femme se
conduit mal. L’explication que nous donnent les chinois est tirée de leur connaissance
du théatre chinois. (Voir, texte sur T’oa-houa-niu). D’aprés eux tous
les rites du mariage ont été inventés par Tcheou-koung %4, auquel on attribue
le Tcheou-li & &, qui d’zilleurs ne contient rien sur les cérémonies du mariage. Ces
piéces de théatres, comme B 2 &% Bk & #, représentent Tcheou-koung et
T’ao-houa-niu se combattant par des moyens magiques. L’histoire de cette
piece de théatre se retrouve dans le Ts’eu-hai, s.v. By {8 L S fi 4. v A 388 - 5
ARERTEMENEZZABTANGHEBE N, BERELFHE RFXAMTR
A Ao

“T’ao-houa-niu est le nom d'une piéce de théatre, faite par un écrivain de la
dvnastie Yuen... L’histoire au fond explique les moyens de conjurer les mauvaises
influences des esprits. Jusqu’a maintenant, dans les mariages du peuple on emploie
encore fréquemment ces moyens, et on dit qu’ils sont transmis par T’ao-houa-niu,
mais ’on ne sait pas de quel temps elle est. . ... ”
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n’est pas heureux, votre fils est déja mort & 'extérieur, & tel mois et tel
jour, il ne reviendra plus vivant”. La vieille femme pleurait, quand
T’4o0-hofia-niu arriva justement 4 sa maison, et demanda & sa
tante: “Pourquoi pleures- tu?’ — “J’étais sur la rue, et fajsait Tcheodou-
koting me dire I'aventure, et j’ai dépensé 10 onces d’argent; or, le
présage était malheureux.-..” — “Ah, tante, laissez moi vous dire encore
une fois 'aventure”. ‘Il est déja mort, mais il y a moyen de le faire
ressusciter”’. =— “Quel moyen donc?’ — “Prenez une poule avec des plumes
blanches et des taches noires, et prenez un couteau a couper les légumes
dans la main, et vers la nuit, a4 la troisiéme veille, mettez la poule sur le
seuil de la porte, et tout en coupant la téte de la poule, criez:” Hou lai-
houng ! étes-vous ici? Revenez!” Et certainement, il peut ressusciter, et
apreés pas plus de trois jours il sera de retour”.

La vieille femme emmena son fils auprés de Tcheodou-koidng
et exigea son argent. “Qui donc a brisé mes ceuvres magiques?’ Hors
T’40-holGa-niu, personne ne peut le faire. “Et Tcheodou-koung
fit donc une image d’homme avec de la paille, et acheta quelqu’un pour
arranger (l’affaire), et il I’épousa et voulut la tuer.... Quand on célebre
un mariage, il y a des régles strictes, car on craint des influences mauvai-
ses .... l'influence de T’ 40-hotia-niu, et les influences qui sont dans
Ja région du Nord....”

Notes gramm. lj3d3s3kxwd: lier en dressant. d3s: indique
simultanéité d’une action avec une autre, et en méme temps, une
subordination au verbe principal qui suit. led3e: indique continua-
tion de Tlaction. Skxwitle: le suffixe lo du passé prend un ton
montant, parce qu’il suit une syllabe courte. ‘kwaljé: argent
dépensé pour le présage. 3navo: litt. laisse-moi; optatif. jedzo
is@l’d: littéraire: & 22 = ¥ . 'maesjefa: ro (forme dialectale pour
) : sur le seuil de la porte. u .... ¢ u: simultanéité de deux
actions, mais forme deux verbes coordinés. puts:a: litt. pas plus
tard que. fgd3enmi: dzeni: finale de phrase descriptive, continuité
d’action.

2) Parfois le divinateur indique I’heure du départ de la fiancée
(chdng-kouan, k 7, ‘ratkwa)?®, celle du mariage (pdi-f’dng, FF % ),
le jour de la visite appelée hid-tch'd ( F 2%, ‘sjoltsxa; dans le Poung-tan

18) Pour le rite Chang-kouan, on ne fait pas toujours des examens
préalables. Méme si 'on continue & écrire ce détail dans le t’oung-tan: kg H
Jgp Bk K ¥, on observe toujours la méme maniére appelée Tseou-ma-chang-
kouan (efr. p. 119), c. 4. d. on attend que le cortége se soit déja mis en route; ainsi
c’est toujours vers le méme temps. Cependant, comme nous allons voir, 14 ou la
cérémonie tseou-ma-chang-kouan n’est pas connue comme coutume générale,
il arrive que ce détail soit observé pour des raisons spéciales de divination.
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appelée hing-tch’d: 47 Z% ), le jour convenable pour le hosei-mén ( [5 P8
1xwelm@) et pour la cérémonie Ho-t'dng (4 %, a2°wltxd) ete.

3) - En outre, il indique de quel animal cyclique et de quel destin
doivent étre ceux qui vont chercher la fiancée. Il indique 1’élément
cyclique et le destin des femmes qui doivent soutenir la fiancée, lorsqu’elle
sortira du palanquin; la direction dans laquelle on doit placer le palanquin
quand la fiancée monte ou descend, afin qu’elle soit tournée vers le hi-chén
& i, st ).

4) Enfin, il détermine toutes les précautions & prendre. Ainsi,
p.ex.: a) les hommes, dont 'animal cyclique ne s’accorde pas avec celui
de la jeune fille devront se cacher quand celle-ci arrive a la maison du
fiancé. Avant que le palanquin n’arrive devant la porte de la famille du
fiancé, on envoie quelqu'un pour avertir les hommes en question, pour
qu’ils se retirent jusqu’'a ce que la cérémonie du mariage soit finie. Ceux-
ci ne manqueront pas de suivre cet avis, car ils sont convaincus qu’ils
s’attireraient eux-mémes de grands malheurs. Parfois cependant, on
excepte de cette régle les membres de la famille. ( B 39 R = ).

b) On doit éviter tous les gens en deuil et les femmes enceintes.
C’est une régle absolue. Ce serait excessivement impoli et comme un acte
hostile, si un homme en deuil osait se montrer dans de cas pareils. Ainsi
les gens de Ta-t’oung ne comprennent pas des proverbes, méme pris dans
un sens ironique, comme ceux que nous trouvons dans Van Qost (n° 890,
891, 892). On ne peut méme pas s’imaginer cela!

ZIB 5L & B B0
MEALEXRSE

“Lorsqu’on apporte un drapeau mortuaire & une noce, c’est tout a fait
agréable au pére de famille, car cela présage le bonheur.”

BB S IT R &%
R B ER

“Battre un tambourin funébre & un mariage. Ce n’est pas le moyen de
g’allier & une famille.”

O R 2

ODMEE A
“Porter un bonnet de deuil & une noce, ¢’est tout a fait au goit de celui qui
invite”. (Un homme qui va & une noce doit d’abord déposer tout signe

de deuil. — Van Oost, p. 313).

Durant le passage du cortége nuptial, toutes les pagodes et les puits
doivent étre cachés aux yeux de la future. C’est pourquoi on étend une
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piece d’étoffe rouge devant elle. (T'chée mido, JE B d3°c@ ‘mjo; tchée-
tsing, HE F 1d3°ce 3t'¢) 1. ‘
Le divinateur spécifie enfin la chambre ou 'on devra introduire les

jeunes mariés ( %2 K 78 ), et les cérémonies pour I'entrée de la fiancée
dans la cour. (3l f§...)

2. Touéi-jeu-tseuw ( 3 H F, Hwe 43920).

On envoie done le t'oung-tan a la famille de la fille, tout en la priant
de contrdler les données, par ces mots: 3¢ /'h¢ 3nimd Sfujasfiu, ‘twefs
‘twe 4zazoba: ‘“Veuillez contrdler et réexaminer (les supputations)
des jours”. 1l peut en résulter pas mal d’histoires. La famille en effet
de la fiancée peut inviter un autre In-ying-sién-chéng, qui examine le
t’oung-tan présenté. Il arrive que les deux spécialistes ne s’accordent
méme pas sur les points essentiels, 'un étant plus scrupuleux ou plus
sérieux que l'autre. On pourrait facilement appliquer aux mariages ce
que l'on dit de la construction d’une maison: “4pi 4alew, ls& nje
4 eput [ hi 1f5:” 11 est impossible de construire une maison le long
d’un grand chemin”.2¢

3. Hid-tch’d ( F 2% ‘sjaltsza) et ting-li ( & W&, *tj3l).
Le jour indiqué dans le contrat des fiancailles, la famille du fiancé

doit envoyer quelques cadeaux surérogatoires. C’est le hid-tch’d, ainsi
appelé parce qu’il y a toujours quelques feuilles de thé?, auxquelles

19) Le T’oung-tan tiré du Yu-hia-ki (F B 2 ) p. ex. indique aussi les
“grandes pierres”; mais les gens n’observent pas cette régle. Pour la derniére régle,
se rapportant & la selle de cheval, c’est un rite que les gens actuellement regardent
plutét comme coutume. C’est pourquoi les t’oung-tan ordinaires omettent cette

régle.

20) Ce proverbe populaire semble une trés vague réminiscence, plutét qu’une
allusion littéraire strictement dite et consciente au Cheu-king fin f# = N & % &
B AR B R K (Ode 195/4, Siao-ya, Siao-min, Couvreur, p. 245): “Ils sont
comme un homme qui pour batir une maison, délibérerait avec tous les passants et par
suite n’avancerait pas en besogne”.

21). Telle est lexplication du terme TF 3%, par mes informateurs. Le texte du
Ts’eu-yuen et du Ts’eu-hai, s.v. F 3% l'expliquent mieux (&) F R B A F o &
FHAZBLIUIREW REABHZEL S ARLZ2EZBE TR, B ¥ E
(LEER)BERTHFHANEHBHNARAEE LB L T2 B R
(R AL EBERH 2 THE2ENSE KB EL DRSS
Teh’a-chou, (Hiu Ts’eu-chou; #H#x#F, Ming): “Le thé ne change pas de racine;
lorsqu’on le plante, il a certainement des graines; c’est pourquoi on l’emploie lors du
mariage comme un présent, parce qu’il signifie qu’on ne peut pas le replanter. Main-
tenant, on appelle encore cette cérémonie hia-tch’a ou tech’eu-tch’a.” Tsi-
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g'ajoutent 20 teh’d-ping ( 3% & isxadpjié) c. a. d. des grands pains ronds
(Ckxdtlwa'mwomwo) des petits géteaux hi-ping ( F 8 3sipjd), de la
~ viande ou un gigot de mouton. Aprés la visite on rend 4 de ces grands
pains et quelques gateaux. C’est ce jour 1a aussi que 'on doit donner les
vétements, les fleurs, les bracelets et les; autres cadeaux promis a la
fiancée. ( & tling, ‘tjp ou JE i, ting-li, 4j4%li). Et surtout, c’est alors
qu’éventuellement il faudra verser le reste de I'argent des fiancailles, qui
n’a pas encore été donné, comme il est stipulé dans le contrat. La céré-
monie du hid-tch’d se fait d’ordinaire trois jours avant le mariage. 1l
arrive qu’elle a lieu un mois avant la noce (touéi yué hid tch’d, ¥ B T &
Ywejldrsjaitsxza), ou le jour méme du mariage (souéi-tch’ée hid-tch’d,
f& 3 T 2%, lsweltfzetsjaltsza). Dans ce dernier cas, dans le char
méme qui va chercher la fiancée pour le mariage, on apporte en méme
temps l'argent et les cadeaux. A Ma-tchouang on m’a cité des cas de
hid-tch’d deux jours avant le mariage (ljetcelltsza), et de hid-tch’a
vingt jours avant le mariage (‘celfalicedaltsza). Ces détails nous
révelent que parfois le jour méme du mariage, les deux partis sont loin
d’étre d’accord. C’est une des raisons pour lesquelles on rencontre tant
de difficultés avant.de pouvoir emmener la fiancée.

Au Sud de la riviére, c’est aprés le hid-tch’d que 'on rend le don
mentionné plus haut, notamment: 3ta'sjetrrweet (Cfr. p. 91). Une
particularité, inconnue au Nord de la riviére, c’est le nom de la viande que
Pon doit envoyer & la fiancée, notamment: li-nidng-jout ou ts’eu-nidng-jou
(Bt 33 gy Winjatzew; BE L B sconjat3ew). Beaucoup de présents
donnés lors de la confection du contrat du mariage, la cérémonie hid-tch’d
ete., sont les mémes, le temps de 'envoi différant selon les régions.

4. Derniers arrangements.

1) Chdng-kido-i-chang ou tchotiang-sin-i-chang: ( .k ¥ & £ tratt’o
ifa; B B AR E d3alsieliifa).

sieou-lei-kao (de Lang Ing B3 3%, Ming): “Lorsqu’on plante le thé, il a (de suite)
des semences, mais n’on ne peut pas le replanter; si on le replante, il ne revit plus.
C’est pourquoi, lorsqu’une jeune fille recoit les présents de fiancailles, on appelle cela
teh’eu-teh’a. Tien-tchoung-ki (Tch’en Yao-wen, i 3 . DMing, 1569) dit:
“Quand on plante ’arbre de thé, il aura des semences, mais si on le transplante, il ne
vit plus; c’est pourquoi lorsqu’on promet une jeune fille en mariage, on prendra tou-
jours le thé comme présent.

Le Ta-t'oung hien-tcheu denne na-pi #i% et na-tcheng # & comme
termes littérairves de la cérémonie hia-tch’a. Cfr. I-li, Couvreur, p. 29: # # i
H OB B ¥ : “Les présents offerts par le fiancé au pére de la jeune fille en signe de

consentement irrévocable, sont cing piéces de soie noire unie, et deux peaux de cerfs”.
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. Ce Sont les vetements nuptiaux que la famille du fiance doit envoyer.
Ils consistent d’ordinaire en un costume complet en rouge. L ’habillement
dont on voit la fiancee paree lorsqu’elle est assise dans le palanquin, et
lorsqu'elle fait les ceremonies pai-tien-ti et pdi~jen (cfr. p. 136) est un

habillement loue pour la circonstance. |l consiste en un leger manteau
court (pfi-ling, une robe (kfiun-tseu} =)
(ou IsHcezd)9 et le chapeau foung-kouan ( ¥delkwx) avec des

longues franges pendantes devant les epaules (houc“kouan-souei-tseu,

Tchouang-sin-i-chang

Texte. (Hd 207).

H ffhysidceldd 1"9Zd BsAx<i mi Hrxce H’iHgela sj*htysydd ljifd9
Isjj>3ded9 ljifa Iteiu pu d”~to Ina jd 1 Hafafd to Itfxde
Hitxeiu dze hkd sjoel Hjoza, 4to 1tsxefce Idzaf9 , Idy7sj<g>Jjirr2 4u
Inxttut>id~vla.

“Quand le jour du mariage n’est apparemment plus tres eloigne,

alors on devra done envoyer quelgi®un en ville pour acheter de I’etoffe pour

les vetements du fiance et de la fiancee, et les faire coudre par un tailleur.
Ainsi I'affaire des vetements de mariage est arrangee.>

Note grammaticales. mb5ltfxcezt,iltgf.la: mb5la: negation au

passe du verbe ltfxde: faire, achever. Hem pu d”dHo: phrase in-

22) Foto, faite a Ma-tchoung, 8 Fevrier 1941, par le Pere J. Van Pelt.
C.1.C.M.
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cisive: litt. on ne sait pas tout cela.; exprime ici I’idée d’incertitude,
vraisemblance, proposition qu’on fait. $tafda: so: signe d’impératif:
il faut envoyer... Dzdsa: id.: qu’il Parrange.

2) Péi-tchodtang (B B8 preld3d).

Dans la région au Sud de la riviére, un mois avant le mariage, le
trousseau de la fiancée est envoyé par sa famille. Tout est porté osten-
siblement dans des caisses ad hoc, par des porteurs, comme il a été
dit pour présenter le chew-hd-li. Celui qui accompagne les porteurs pour
présenter le trousseau — un membre de la famille — s’appelle soung-kid-
tchoang-ti ( & %2 % By, *swifad3ads). Ce trousseau dépend na-
turellement de la situation financiére et sociale de la famille. Pour nos
gens ordinaires tout se réduit aux -menus objets suivants: une petite
armoire, un support de lampe chinoise (tenig-t'di, & &, H@ltxe), un
bassin en cuivre, un nécessaire de toilette (chow-t’eéu-hid-tseu, ¥i 5B [E
F, Yjutzeutsjaza), un petit peigne (pi-chou, £§ ¥, pilsu), une petite
pince a épiler (kido-lien-nié-tseu, ¥ IR § F~ 3t'oljenjdza), une époussette
(Imotlwiza), des ciseaux, une petite cruche a huile (yedu-t’dn-tseu, i #%
T, Yultzezo) ete. ete.

Au Nord de la riviére le trousseau s’envoie le jour méme du mariage,
lorsque la famille de la future se rend & la féte2s,

3) Kiad-lien ( % I st'odlie).

Le jour du mariage ou parfois plus tot, on doit épiler soigneusement
le visage de la fiancée. Je crois qu’il pourrait y avoir a cela une autre
raison que celle de la toilette, car il est intéressant de noter que les jeunes
filles, dont le visage n’a pas été épilé (mdo-t’edu-niu-tseu, F B & F mo
txewsnyzs) ne peuvent pas voir la fiancée avant que les cérémonies du
mariage soient complétement terminées. Kt le motif encore une fois,
c’est la peur que leur présence ne proveque un malheur comme c’est le cas
pour la rencontre d’'une femme enceinte, d’une personne en deuil, ete. L'on
entend parfois citer 'explication: Z T 37 : tout doit étre renouvelé.

4) - Hi-t'éou-fdn ( 2 Eij 8, 3sitwewsfa).

Notons enfin un usage appelé hi-t’éou-fdn. C’est un diner, que les

amis du fiancé et de la fiancée, donnent le premier nouvel an, qui précede

23) Pour beaucoup de gens p’ei-tchouang est parfois la méme cérémonie
que yuen-fan, i ff, (cfr. suite de cet article), les deux différant seulement de temps
et de maniére d’aprés les régions. En effet, I'informateur qui m’a décrit la cérémonie
p’ei-tehouang (Ting Jouei-heng) ne connaissait pas le terme ni le rite spécial de
yuen-fan, Yang Chou-ta ## %, dans son étude sur les rites du mariage et
de Venterrement au temps des Han ( B 1% #& 3% i 4 %, Comm. press, 1933, p. 19)
cite quelques cas ol Vexistence de cette cérémonie est attesté du temps des Han.
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au qui suit immédiatement le mariage. Lorsque l'invitation (ts’ing-si-féul,
i OB %, % hebsjatfel) a lieu aprés le mariage, c’est sa belle-sceur,
dans ce cas, qui accompagne la jeune femme a la cérémonie. La nouvelle
épouse y fait les prostrations aux convives et leur présente ses veeux de
nouvel an.

5, Note sur les cas spéciaux de parenté.
1) T’oung sing pou-hoten. [] tF A~ %

Ceux qui portent le méme nom de famille ne peuvent pas se marier
entre eux. Telle est la formule ordinaire que les Chinois emploient pour
circonscrire les lois de la parenté. Mais si deux familles, bien que portant
le méme nom de famille, ne se connaissent plus comme parents, et ne sont
pas, de la méme souche, il n’y a pas d’empéchements. Les enfants adoptifs
tombent également sous la méme loi.

2) Kou kiedu ts'in ( 4 B B, hu't'u't’he).

Le P. Wieger (Rudiments, IV, p. 731-3) nous décrit un cas
spécial que nous rencontrons aussi chez nous. “Les fils et filles des tantes
paternelles et oncles maternels peuvent s’entremarier..... tout cela
g’appelle “parenté renforcée”. Ici c’est le Koi-kiedu-ts’in. Il existe un
proverbe disant:

kut'u't fh’¢, rafalt/ 'k

3t Hwa ‘kopwo jsds ¢
Y/ héputkwo  hutt'u
Isjaptitkwo  ld ut3zew. (Hd 29)

“Lia parenté entre enfants de tantes paternelles et oncles maternels, dure
toujours. (D’autres expliquent: La parenté par mariage entre enfants
de tantes paternelles, et ceux d’oncles maternels peut se répéter & chaque
génération). Quand un bras est rompu, il reste attaché (au corps) par les
nerfs; aucune parenté aussi proche que celle de tantes paternelles et d’oncles
maternels, et aucune viande aussi savoureuse que celle du pore”. A Ma-
tchouang le proverbe commence autrement: tkut’wl/’hé, ‘ma twe
e, c.a.d. que la parenté entre belle-mére et belle-fille est tellement
proche, qu’on se maudit entre soi d’autant plus violemment qu’on se connait
mieux. '
Note grammat. o hepitkwo, sjopuitkwo: forme putkwo
“insurpassé” employée dans la position des verbes auxiliaires expri-
mant I'impossibilité; forme de superlatif.

3) Il ne faudrait pas conclure de la formule “t’oung sing pou hoiien” que
tous ceux qui ne portent pas le méme nom de famille peuvent par con-
séquent se marier entre eux. La conclusion ainsi présentée n’est pas
valable pour tous les cas. A cette régle les Chinois citent une exception,
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appelée hotan-koii-t'eéu ( ¥ F B, ‘wwa Skirtrew). Toutes les cou-
sines germaines, appelées Wang p.ex., peuvent passer a la famille L1,
et devenir les épouses de cousins L i, mais les couSines L i, étant filles
d’'une mere Wang, tante paternelle des cousins Wang, ne peuvent-
pas épouser un cousin Wang. A propos du sens de ce mot kou-’edu”,
notons qu’un enfant d’une génération antérieure, mais plus jeune en age
qu'un tel autre, on dira: ‘“ki%txew 4*ta, 4swefm 3sjo”. Un enfant
né du beau-pére et la belle-fille est maudit du mot: “akutxew”. “smd 5Sku
txew’’ est une autre injure: “sans vigueur, ayant une origine douteuse”.
Dans houdn-kéu-t’eéu on considére donc la fille appelée L i mais d’une
mére Wang, comme ¢étant encore du sang des Wang ; 4z md
ixwakws Skuttxew: “il n’y a pas eu assez de temps que le sang se
soit changé”.

4)  Siu-ts’in (g B syt he).

Sin-ts’in se dit d’un homme se remariant avec la sceur puinée de
son épouse décédée. Les enfants du premier lit continueront toujours
d’appeler la nouvelle épouse - ( % #5, 17i'5¢), comme auparavant. “Isje
Y ’hé, *xew pu- 3ke”: “les relations de parenté ne changent plus par
apres.” Ce genre de mariage n’est ni méprisé, ni mal vu, mais treés
honorable. Les Chinois ’expliquent toujours comme un signe que les deux
familles s’étant toujours bien entendues, ne voudraient pas laisser tomber -
les liens de parenté, et cela par un nouveau mariage entre le beau-fils et
la sceur puinée de leur fille défunte. Au contraire, épouser la sceur ainée
de sa femme décédée est considéré comme illicite.

5) ljaiitthg, R Hwo ViR,

Ce proverbe se dit pour le cas, egalement fréquent et considéré
comme licite, ou les fils et les filles de deux sceurs se marient entre eux:
t/’h¢  Hlwo 't hé: les parentés s’accumulent.

6) *tsamu't[’hg.

Ce cas vraiment spécial est aussi décrit par Wieger, (Ibid.)
comme suit: “Une veuve qui n’a pas de fils, mais une fille, et d’autre part
un veuf ayant..... un fils; si la veuve épouse le veuf et la fille son fils, on
cut que le pére et mére ont épousé fils et fille, vulgo: tié koo nidng moun:

% & MR 3.7 Lenom de cette parenté est ‘tsamult /" hé.

7) Enfin, le peuple cite souvent deux dictons que nous retrouvons dans
Van Oost (n° 657 et 401) :

X fa ¥ ESETF
55 91wk

Ta-pi-ze ts’tu siao-chen-ze;
K’iong tsiang-tsieou.
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“Un frére ainé qui épouse la veuve de son frére puiné, s’autorise par la
misére’”.
8 E

Lao-sao ting mou.
“La belle-sceur ainée est comme une mére”.

“Un frére puiné qui épouse la veuve de son frére fait une action réputée
abominable, explique Van Oost, parce qu’il manque de piété envers
son frere ainée.” Mais nous ne pouvons pas suivre au moins pour nos
régions, l'explication du méme auteur (n° 401), disant qu’un beau-frére
alné peut trés bien épouser la veuve de son frere cadet. En effet, quoique
nos Chinois connaissent ces deux proverbes, ils les expliquent autrement.
Le cas d’'un frére ainé épousant sa belle-sceur est également illicite. Mais
il arrive cependant que sa propre femme étant morte, il garde chez lui la
veuve de son frére plus jeune, et se contente de 'apparence extérieure.
“K’iong tsiang-tsieou’ : étant pauvre, il garde sa belle-sceur et ne doit pas
se procurer ainsi une autre femme.... Si les co-villageois de Pune ou de
Pautre maniére apprennent que quelqu’un 2it des relations avec sa belle-
seeur, on linjuriera de suite du nom: “U/ hépattzew’2t, Si la femme
met un enfant au monde, concu de telle relation, elle devra toujours le
tuer. D’ailleurs les coutumes réglant les relations du frére ainé avec sa
belle-sceur sont tres sevéres. La preuve, c’est le proverbe:

‘dze lpxwolta [u  tapjel e

njé dze 5‘[@27@@05 Ipwe d3wd 4dzwo

Spii ke “tapjet “‘mjet’he ‘kwo. (Hd 29)

“Dans la famille de la belle-mere, le beau-frére est le plus honorable; mieux

serait d’aller s’asseoir sur les genoux de son beau-pére, que de passer tout
prés de son beau-frére.”

II. CEREMONIES ENTOURANT LE MARIAGE PROPREMENT DIT

1. Ts'ouéi-tchotiang (f #&, Ysxwe'd3a) et ts'iu-ts'in ( B 3, 3¢/ hy
Y he). \

1) Le jour qui précéde le mariage s’appelle ts’ouéi-tchoiiang ( i
# | Usxweld3s). Ce jour-la le fiancé doit lui-méme aller chercher son
oncle maternel (nidng-kiedu, I B, njatt’u, ou kiedu-kiedu, B B, “'u
#u) pour qu’il soit présent & la féte. Ce détail est particulier & la
région du Sud de la riviere. Les autres membres de la famille, les amis
et les invités, commencent & arriver aussi, soit le jour ts'ouéi-tchoiiang,

24) patxew: terminaison d’une serie de mots injurieux, telsque 4t’jpatxew
et 4t'yepatxew: homme revéche; ! fropatxew: qui a eu des relations avec
sa belle-fille. 4t’ gpatxew: qui a la teigne.



110 PAUL SERRUYS

soit le jour meme du mariage. La fete commence deja malgre la presse
des derniers preparatifs. Le menu avec lequel on recoit les hotes depasse
deja l'ordinaire. Le diner qu’on leur apporte, appele seu-td-p'an ou seu-
yuen-p'dn ( &6 Ha Ipxnf 4a px%): (les quatres
grands plats) comprend le Ixdkof sorte de pate de farine de millet, comme
nourriture substantielle, avec de la viande, et comme legumes: des choux,
des pousses de haricots, du fromage de ptis {tdou-fouf e Hewfd)
etc., et du vin jaune (hou&ng-tsieou, , "xdH'u).

2) Si la famille de la fiancee habite trop loin de celle du fiance,
on n attend pas le jour meme du mariage (tcheng-jeu, ;)
pour aller chercher la jeune fille, mais | apres—-midi du jour tsfouei-tchouang
meme, on peut conduire la fiancee dans le village de son futur, mais non
pas dans la maison de ce dernier. C estle tsie6u-tsin , HvHfh

3) Si au contraire, les deux families n'habitent pas trop loin | une
de | autre, on attend le jour meme du mariage. Alors les deputes de la
famille du fiance: rentremetteur, le charretier, les porteurs du palanquin,
etc., tous ceux qui devront accompagner la fiancee, se levent de bon matin,
et, apres avoir pris un repas dans le genre de celui que nous decrivions
pour le jour tsfouei-tclioudngt ils partent ensemble. Ils sont appeles les
ts’iic-ts'iu-ti ( ztf’hyHf'h dd) et ailleurs, comme a TS’ieu-ts’ieu-
ts'ouen, les in-ts’in-ti ( —tfh dd « Parmi eux, il y a une
sorte de directeur de protocole, qui est a la hauteur des politesses et des
affaires encore a arranger. |l est considere comme le chef de la delegation.
C’est lui, qui a proprement parler, s’appelle le tsfiu-tsfin-ti. Sa place
speciale dans un char a part, ou parfois montant une mule, tout son
exterieur digne et serieux doit nous indiquer son importance dans le
groupe. C est lui qui apporte les derniers cadeaux et la somme d'argent
encore a envoyer, s’il s'agit, comme nous avons decrit auparavant, du cas
souei-tchfee-hia-tchfa. Le cortege s’'ouvre par le Hasdsodd un homme
qui guide l'attelage du char. Ensuite, suivent les porteurs du palanquin
avec les musiciens. Au depart, les musiciens doivent jouer jusqu’a ce
gu’ils soient hors du village. Entretemps, dans la cour de la famille du
fiance, on fait partir incessamment des petards. Dans le palanquin, il y
a toujours un jeune gallon, ou une jeune fille, quon appelle 5dH odd,
On prefere toujours un beau gargon, a l'air eveille, parce que meme cela
peut avoir une influence sur la future progeniture. Quand les ts'iu-ts'In-ti
approchent du village de Fautre famille, celle-ci doit envoyer ses deputes,
qui se porteront au devant des hotes. Arrives au dehors du village, les
envoyes de la fiancee attendent. Ceux du fiance arrivent lentement, et
quand ils descendent du char, tous se saluent de trois inclinations pro-
fondes, ou sils suivent Fancienne mode, par les deux mains jointes. Alors
les musiciens jouent leur air de musique, qui doit durer jusqu’a ce que les
deux groupes soient rentres dans la cour de la famille de la fiancee.
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4) Ici, le pere de la fiancée, les attend. 1l a choisi quelques hommes
parmi sa famille, qui devront spécialement s’occuper de ses hétes, et qui
s’évertueront a leur servir du thé, du tabac, etc., sans oublier de régaler les
musiciens. Ce sont les soing-ts’in-ti ( 32 F By, swdilt heda)?. Ils
se montreront affables et polis, car ils savent qu’en retour on leur montrera
les mémes prévenances, lorsqu’ils accompagneront les amis et les con-
naissances, qui sont invités & la féte. Tous apportent un présent quel-
congue, la plupart sous forme d’une piéce d’étoffe pour la jeune fille, ou en
argent. Ces présents s'appellent t'ién-sidng (¥ 55, ‘teelsji) ou li-
te’ién (i@ &8, 3lit’he)25. A ces hotes on apporte du thé, puis du vin.
On mange des giteaux et d’autres douceurs préparées a la chinoise.

Textes. (Hd 207)
1. dze 3t/’hy sji‘felds Slidtge lsjddnysy 't/’hétdze p txa
Inja*tu, *pjeds 't/ h¢t[’ha, Stafdifo ‘@ patrhy *je sid.
“Deux jours avant le mariage, le fiancé doit lui méme aller chercher son

oncle maternel. Pour les autres membres de la famille, il suffit d’envoyer
n’importe qui pour les inviter a la féte.”

2. 3/ hyde 3@ jtwe “lewza ¢, *dze *d3@3e, 3dzolt[hi
Yapadlje Adzabjedo  lsexew, trxdlve ‘juko, w3t/ hire, *tozo
mYeel'ta, 3kut’c *Pu 3t rxwet/rwedtasta, dzat¢evditida, *U'¢zo nYcet
t'ala, wzd'tsxa trxalje.

“Parce que le chemin n’est pas trés long, le jour méme du mariage, des le
matin, lorsque le soleil commence a cligner de I'exil; les envoyés de la
famille du fiancé, ayant fini de mangé la pate de millet glutineux, cuite a
I'huile, partent (pour aller chercher la fiancée) ; arrivés chez la famille
de la fiancée, les musiciens commencent & jouer bruyamment de toutes
leurs forces; entrés dans la maison de la fiancée on boit du thé et on fume.”

3. jalaze ‘pxa ‘HeudiYze Afetsa, 3nYelta 4dze liszwe
dzafo s nYel ‘swd 4o prwola ltsxwdzola; ‘mjidtce 3t/ hy
twet 3s@isala, no u o Wultf'he.

25) Le tcheu (& ) de Foung-tchen prétend que cette coutume d’envoyer
des soung-ts’in-ti est une survivance de la coutume d’envoyer les sceurs et les
niéces comme compagnes & une princesse allant épouser un prince, et devenant elles-
mémes femmes de second rang (ing J& ). Aux temps des Hans, déji, existait la
coutume de Soung-ts’in (cfr. Yang-chou-ta: 3 {t 4§ 3¢ j8% 48 # p. 26) a4 cdté

de la coutume de l'envoi des ¢

ing?”.

26) Le terme t’ien-siang se retrouve déja dans le Kouei-sin-tsa-cheu %% 3¢
5E &% de Tcheou-mi, % (Soung, 1232-1368) et le Tch’a-siang cheu ts’oung-tch’ao
EEEELY dit: SARBLXEREGH I H AT HE R E “Actuellement en-
voyer les présents a la famille de la fiancée s’appelle t’ien-siang. C'est ce que

les anciens appellent t’ien-fang.”
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“Lorsque les deux familles craignent trop d’embarras, parce qu’elles
habitent trop éloignées I'une de lautre, le jour {s’ouéi-tchoudng (cfr. p.
109) la famille de la fiancée, envoie la jeune fille au village de la (future)
belle-mére; alors le lendemain, il est plus facile pour aller chercher (la
- fiancée) ; cela s’appelle tsiedu-ts’in (s’approcher de la famille).”

4. svome pu ‘ne o 7@ 3trialtsjo vome 3sjoimotkal’d‘t[’hi
da, jeko ‘swdltf hédo 3je pukz 3tafd; vomee dzd*dzeds je 4jo
lpxetpe txa. el Stwiitat’ efu, ni 3sa Sliflew je At ekwo, ‘swdll[’hé
ni pu  sxaxu, podsje pu ‘ne Wuittidt’alpd, pu ‘ne ‘thwa  2wd
Lxuza, ‘pjerde *kxal’e d3ame@ e pu *S9 pe s@tjoljYzeds 3.

“Nous ne pouvons pas permettre que les gens se moquent de nous, comme
si nous étions de petites gens pauvres, qui n’osent méme pas envoyer des
gens pour accompanger la flancée (soting-ts'in-f7) ; nous devons en envoyer
colite que coite. Allong, vous, mon beau-fils (mari de ma fille ainée),
vous avez vu toutes sortes de cérémonies, vous pouvez bien servir comme
envoyé, accompagnant la fiancée; il n’y a pas de danger que vous perdiez
la face, ne sachant que faire, et les gens verront que nous ne sommes pas
de ces gens pauvres {(sans éducation) (des gens d’une cour ol l'on me
mange que des pommes de terre).”

Notes grammaiicales.

1. 3tefdroa: ici fo s’emploie encore pour exprimer I'état achevé
au futur (sans 'idée d’imperatif) : litt. quand on aura fait cela....
(cela suffira).

2. 4oza: pour *ola: arrivé (I et z2 indiquent un état dans
les descriptions).

3. dze'tfuweldiafo: [o indique lieu (sur), forme affaiblie
de *rq. pa*nYcel: pa forme dialectale pour pa, signe du I'objet direct.
3 hy tweel: tweel suffixe qui suit immédiatement le verbe: inchoatif,
temporel : alors, quand on ira chercher. ...

4. Stxd 4a t’e fu: appelation teknonymique (Cfr. Harvard
Journal of Astatic Studies, II, 1937: Feng-han-chi 5 E&,
The Chinese Kinship System, p. 194): le pére appelle un proche
parent par 'appellation de son propre enfant: mari de la sceur ainée
de mon enfant. 1w 3¢ 5¢°d pg: etymologie populaire sur Pexpression
tu 2ti: “perdre la face”, qui la fait dévier vers: perdre semelle et
empeigne de ses souliers.

La fiancée reste toujours a l'intérieur de la maison, sans se montrer
a quiconque. Elle est seule avec une autre femme, dont ni le mari, ni les
parents, ni les enfants ne sont décédés. Pour les Chinois, ce détail est de
grande importance: car on dit: !yu 3st sta Spa&, fe t/'hUe3® pi ‘ta:
“toute la toilette, ne peut se faire sans ‘““personne compléte”. Si cette
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femme de chambre n’était pas une “ts’iuén-jén ( & A ,'t/hYz3@),on
craindrait que sa présence pourrait porter le méme malheur (mort pré-
maturée de son mari ou de ses enfants) a la jeune mariée. Le texte suivant
en montre 'importance: (Hd 207)

YYaskwiza trxutpegde 1sexew, txa Wjelma 't/ hi lxwdla, Smis wd
ketnYel 1sjdko 1 hYmie; lrulsistatp, — ltxa neks Smdstwdtkwe,
‘oeflyida! — kwd smolkwd, lpxwo milpxwo, Msxe 3ju jike ka‘peiku
*nyza, °Spxdfods ke e lxzeza Statpe, *talt’az@ 4sxo putto 1sjé,
jotkeel je 3U’at’ho, pu ‘pra ps e lweze jolpeda ‘sa ‘xwezo!
Snimee lcgdza, *Uokwize °d3dfeo mo ‘wwe 3ny3e “rrxwdds Szopi
8ljo!

“Lorsque Von donnait Young-kou-tseu en mariage, son pére et sa
mere étaient tellement décontenancés, qu’ils n’avaient pas dit de chercher
une femme “ts’itien-jén” pour leur fille; or, pour faire la toilette de
la flancée — ah! ce gacheur d’affaires, cet empoté! — c¢’était une jeune fille
toute délaissée, sans famille, n’ayant ni beau-pére, ni belle-mére, qui
inconsidérément allait faire la toilette de enfant. Et le pére de famile
méme ne pouvait y préter toute son attention; il avait bien remarqué, mais
il ne craignait pas de vous gacher leg affaires de sa jeune fille pour toute
la vie. Ecoutez-bien! (Du fait) qu'on.a pris cette femme absolument
néfaste, (le bonheur de la jeune fille) est irréparablement brisé??”’,

Notes grammaticales. *mastzwd@kwe: 3kwe: finale de beaucoup
d’injures: esprit d’un mort. lZtf. giche-tout! je voudrais qu’'il soit
mort. fefljida: aussi 4eefljize: terme général pour Vimpuissance
virile. Sans doute, il s’agit de phymosis, cas trés fréquent en Chine;

27) TUne coutume semblable est décrite dans le T’oung-sou-pien & % & de Tchai-
hao ZZ i (1754) s.v. B3 & $t 1. L’auteur cite un texte du Moung-liang-lou 3 & §%
de Ou Tseu-mou & B #& (Soung, vers 1270) disant: A xR ERZ S H £ F,
EEPHOFLRRGEE XN R BWMH A or 2 7. 85 R B2 L 0 DF R
BMELEHSFECARE () HEREMAZNABA BEGETEZ 256
B AR THRE ST HEEA A TS TSR LR ASBESLEZEREN &
EESAUNSEEE 2N U EBB AN EANETRE=ERAELRAEBELE S
LB B, ESE &

“Dlans toute célébration de mariage, la famille du flancé allant & la maison de la
flancée, et arrivée devant la salle d’entrée de la maison, doit inviter une couple faste ( 7)

dans la famille de la mére, pour 'union des deux fiancés, et pour se mettre & coté des
) deux jeunes époux dans la salle. On invite aussi deux femmes mariées dont le mari
est en vie de la famille du fiancé pour qu’elles Gtent le voile avee une balance ou avec
une navette de métier. Alors seulement on fait apparaitre la visage de la fiancée et
VYon fait les hommages. C’est 14 une coutume des Soung méridionaux. Les habitants
de Hang-tcheou suivent encore maintenant cette coutume. D’aprés le Mao-t’'ing-ko-
houa % & % 55 de Houang Sieou-fou ¥ k1€ (vers 1101):” Du temps des rebelles

Folklore III, 8
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les rebouteux les opérent eux-mémes. Cependant un villageois me 'a
expliqué comme un cas ol les testicules et le membre viril sont réunis
dans une seule membrane. Employé ici figurativement pour une
affaire qu’ils vont arranger, et pour laquelle ils manquent la capacité
nécessaire. kapeiku: litt. au derridre nu. 3¢’e: un autre. kedt’s: -
pour un autre; ‘“complément d’intérét atténué” (Brunet, Le
pensée et la langue, 3¢ éd. 1939, p. 394). ‘xweza: pour *zwels (lo
signe du passé: brisé, gaché).

A Vextérieur, d’'un co6té les émissaires du fiancé, et de l'autre, le
pere de famille ou le frére ainé de la fiancée discutent les derniers pré-
paratifs. Ils se disputent sans doute sur un tas de manquements de part
et d’autre, & propos de 'argent qui n’a pas encore été versé entiérement ete.
etc. Enfin, les deux contractants tombent d’accord et le pére de la fiancée,
tout en simulant qu’il est loin d’étre content de I’attitude soi-disant revéche
de 'autre partie, (c¢’est son ultime moyen pour lui faire délier une derniere
fois la bourse), finit cependant par consentir & envoyer sa fille. Ces
derniéres difficultés sont la raison pour laquelle la fiancée arrive d’ordinaire
dans P'aprés-midi, plus tard que prévu. TUn petit texte comme le suivant
montrera le ton de la discussion entre les deux familles. (Hd 207) :

Ipjedo W/ hi n&ld3la  3xola! o ‘xwdddzulpjo  natrxile, ke la
lgwizaba! nYelt’ads lzwdze lpe@ 3didmee Stf’hyt’ads  two. le!
no - Sloxzds t’he dze flezofs lrwadzoni. [ hetwew txa txo
s71ncet, twxs ltxeni, ‘vewlvew ‘sjd txd Sj3itxaltrxwe, txa je pu
dzatto; Yxa pud e ke 3¢ o lzwdze, podsjs md :d3eme d3cet
stotfe;  kw@  txe se pise, e ke vo nyi@ dzwi txa 5isttwe
ita lxwisje!

“Tout le reste est donc prét, apportez cette piece d’étoffe rouge (houng
tehou-piao: nom de l'étoffe) et déchirez la en bandes. La famille de la

(8) de Seu-tch’ouamn (&) (934-965), il y avait un président de département
administratif Tch’en Suen-tcheu BR {8 2 , 4gé de 100 ans, et son épouse aussi était agée
de plus que 90 ans; en ces temps mémes ils étaient tellement célébres, que si dans une
famille de la dynastie on célébrait des noces, on les invitait certainement comme couple
agé pour implorer (des dieux) une longue vie. Ainsi il ne faut donc pas attendre
jusqu’aux Soung meéridionaux pour avoir la coutume d’inviter un couple tres agé de
ts’iuen-jen pour assister aux mariages. Dans le rite des Han, “ ZEZ R E 7 les
deux vieillards = 3 et #L ¥, il s’agissait certainement de vieillards ayant encore
leur premiére femme, done des couples de ts’iuen-jen; ce qui fait remonter
Porigine (de cette coutume) encore plus haut”.

D’apres ce texte nous voyons donc qu’il s’agissait également d’hommes ou de
femmes dont l'Age et le fait de n’avoir aucun cas de deuil dans leur famille devaient
par leur assistance exercer une bonne influence sur le nouveau mariage. Cfr. Cormack,
Everyday customs in China, p. 76-77.
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jeune fille a beaucoup plus d’étoffe rouge que nous, la famille du fiancé.
Ah! ce vieillard a son argent lié sur les cotes; si on lui tape un petit coup
par devant, il en souffre, mais si par derriére on lui donne un coup avec un
marteau (pour briser les charbons), il ne le sait méme pas. Il ne peut
pas se résoudre & donner lui-méme de 1'étoffe rouge; il n’est certainement
pas si généreux que nous. Mais qu'est ce que cela nous fait, qu’il soit
ainsi? Je pourrais encore facilement en faire faire une paire de souliers
rouges pour ma femme!” v
Notes grammaticales. pii: forme dialectale pour pa: signe de
Iobjet direct. 'kwea&: s’occuper de: employé comme particule gram-
maticale: qu'est-ce que cela me peut faire que.- ..

Tout étant prét pour le départ, quelqu’un de la famille, générale-
ment le mari de la sceur ainée, porte la fiancée, assise sur une chaise, dans
le palanquin. Ce beau-frére, lui aussi, doit &tre un ¢s'iuén-jén, c.a.d.
ayant fils et filles, femme et parents tous en vie. Preuve le texte suivant:
(Hd 207).

‘rg ju e, “sja sju dsjo, ‘ePny *matzi, *diess trattadt’sfudos
4sa; ni lpopo twaba! Sm&kwd sju 7 ‘pu iy ltxewjslsje: s
isjplsje  nepudjs e, eelfalsie,  sjethxdde  ssjatfeel  1droltila,
k@ s st’e  idzewja!
“Parmi la génération supérieure, vous avez ceux qui sont plus agés que
vous, et parmi les générations inférieures, il y a ceux qui sont plus jeunes
que vous; votre maison est pleine d’enfants, c’est tout juste une affaire
pour vous, mon beau-fils (mari de ma fille ainée). Allez vous la porter;
il y a en tout que quelques pas & faires. D’abord: les nouveaux souliers
(de la fiancée) ne peuvent pas toucher le sol; deuxiemement: on pourrait
croire que la fiancée est bien pressée (de se marier) et de s’en aller avee
son mari (si elle allait de soi méme dans le palanquin).”
Notes grammaticales. 1txewjslsjd : premiére raison. 3sjetkxeda:
de peur que....
Pendant que le mari de la sceur ainée porte la fiancée dans le palan-
quin, tous la regardent; elle a le visage couvert d’une étoffe rouge (kdi-

powy

t'éou, F i ‘ketxew)?®; d’aprés 'ancienne coutume elle ne peut dire un

28) Pour l'emploi du kai-t’eou les chinois en donnent différentes raisons et
en assignent différentes origines, dont 'une n'exclut pas Pautre. Les uns disent: c¢’est
pour la méme raison que le rite tche-miao et tche-tsing (efr. p. 118); d’autres
disent: c’est pour protéger le visage de la jeune fille contre la poussiére, durant le
voyage vers la maison du fiancé; d’autres encore disent: c’est par ce que d’aprés
Pancienne coutume chinoise, le fiancé ne peut pas voir sa fiancée avant que les céré-
monies du mariage soient toutes finies. Cette derniére explication est d’ailleurs con-
forme au sens du rite t’ ao-kai-t’eou (cfr. p. 147) et au texte (p. 81), ou le
mari expritne sa désillusion lorsqu’il voit le visage de sa femme, mais trop tard.
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mot, elle doit méme avoir lair triste, et pleurer, par ce qu’elle doit quitter
la maison paternelle. On entend parfois le proverbe:

Skaxws fo  3dzew, %sjofo e, ls@tceltxew i Sljpla ko stfxdlkoldze.

“Elle part en pleurant, et revient en riant; et au commencement du
troisiéme jour, elle revient avec un voleur de pate de farine de millet
glutineux”.

Le T’oung-sou-pien (s.v. I 5% & ) nous explique la cérémonie comme suit: ( #& #%)
FEREEIRNZEYFEE AAETHES BAAARIFR2EECRBRE HEAR
HERAREIGBER R BES, S FHEEEHANDPRBELR>2ETAR B
ZHRBULREDLEBZARR ASEA R ERBZAARGAZ R EREY
EEHZEROGEAHAB RS E R THBEETRAWSE2RENE. (B)E LB
BEBREEANEDREZEZHNENRETEE S EAEAL. ESDESE2Z
HRSEHZHMELLAEEAL I E SR EBRABE2ERE I NS BT R
ZREAFEFENZR B ANBED AT ADLEEEDRSHIEE & G
M E— 3B SHNFEARAEDRAARTHSE 2. :

“Le Houei-chou (Wang Foung-kieou £ & &, Ts’ing, 1662) dit: Dans les temps
réeents, lors d’un mariage, on couvre la téte de la jeune fille avec un voile. On ne
sait pas de quel temps date cet usage. Dans le T’oung-tien (compilé par Tou-yeou
¥ 5 735-812) le méme auteur discute cette coutume disant: la fiancée fait la prostra-
tion devant les beaux-parents, et est ainsi reconnue comme femme mariée ( ¥ 8% ) avant
que les cérémonies du mariage ne soient achevées. C’est 12 une chose qu’on a fait
depuis les Han Orientaux et les Tsin Orientaux et que les cérémonies dans les livres
classiques ne décrivent pas. Parfois 'on se trouve en difficulté pour le temps du
mariage, et lorsque correspondant a Page des futur, on rencontre (des signes) de
bonheur Von doit se hater pour le mariage; c’est pour cela qu’on a établi cet
usage. On couvre le visage de la fiancé avec un voile en gaze, et le mari doit I'enlever;
puis on fait les prostrations aux beaux-parents; on omet toutes les cérémonies (pour
devenir une femme mariée), et Ion n’observe pas la cérémonie du vin nuptial; les cou-
tumes officiellies sont changées en abus. Si I’on considére les faits de ces textes la:
Yusage du voile a une longue tradition, mais anciennement, il a son origine dans ce
que Yon fait une faute dans les supputations de temps, et que les cérémonies ne sont
pas completes. (Cet usage) est toujours en vogue jusqu’a maintenant. (Com-
mentaire): Dans I-li, Cheu-houen-1i (Couvreur, p. 33) il est dit: “La nouvelle
épouse monte en voiture; la gouvernante met sur la jeune femme un (king) voile.
Le jeune époux fait avancer les chevaux”. Le commentaire dit: 'usage du (king)
voile est cornme pour donner de la beauté aux vétement, on le met pour préserver de la
poussiére pendant la route; il fait que les vétements soient frais et brillants. L’explica-
tion du texte dit: on fait le voile avec une simple piéce de soie mince: Cela ressemble
bien au voile qu’on met sur la téte (de la fiancée) de nos temps; mais le texte classique
ne dit pas clairement qu’on le met sur la téte. Mais lhistoire de la dynastie Soueli,
notant le rite du mariage de 'impératrice dit: “On met sur la téte et le corps un voile
jusqu’a ce qu’elle fasse la cérémonie des hommages. Alors la gouvernante dte le voile”,
De 14 on sait que le voile couvrait certainement la téte aussi bien que le corps. Ce que
le T’oung-tien critique esi seulement cet usage de pai-cheu (¥ # ), mais non pas
que la téte soit couverte aveec un voile de gaze. Dans les cérémonies du mariage, encore
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Ou bien comme & Ma-tchouang:. ... s&'tce 'k@ro stfaxd'koldze.
“Apreés trois jours (elle revient) en suivant un voleur de pate de farine
de millet”. Ou comme & Houen-yuen:

Skxud3as 3dzews 3sjodra e, lsdtce’ 1jpd3ia  peoskxd e,
“Elle part en pleurant ...., aprés trois jour elle améne un courreur de
filles™.

La fiancée doit étre habillée des vétements envoyés par la famille du
flancé (chdng-kido-i-chang, LK %, *rfa*t’oljifa ou tchouang-sini
chang, 3 85 & &, d3atsjélsisa). Ces vétements sont toujours, aussi
bien en hiver qu’on été, doublés d’ouate. Cependant, on ne peut pas en
mettre trop, parce que la fiancée paraitrait trop lourde et trop grossiére,
et ses enfants le seraient aussi. Nous verrons que les vétements du fiancé
sont également ouatés. C’est encore un de ces jeu de mots, comme les
chinois en ont tant. En effet, des vétements épais, “heou, B, ‘wew”
rappellent I’expression *‘kotio hebu-tch’éng-koudng-king”, (i@ & K & B,
‘kwo  ‘wew'trxe ‘'kat’'¢: avoir de l'abondance), et ont la vertu de
conférer ce qu’ils signifient. :

‘ Quand portée par son beau-frére, elle passe la porte, elle doit jeter
par terre une serrure liée & deux batonnets. C’est ainsi qu’on signifie que
la jeune fille quitte définitivement sa maison paternelle. Désormais elle
ne s’occupera plus de sa propre maison et elle doit jeter la serrure qu’elle
pouvait fermer et ouvrir auparavant, quand elle aidait encore sa meére
dans sa famille. Li Yuen-lin nous procure un détail particulier
4 la région de Ts’ien-ts’ien-ts’ouen. On prend la serrure et on la ferme
sur I’anneau au dessus de la porte, sans passer la chaine des deux battants.
C’est dire que quoique ayant quitté sa famille, elle pourra toujours venir
et visiter sa mére. Tout cela sont des explications données par mes in-
formateurs eux-mémes.

Entretemps, le pére de la fiancée doit faire couper une piéce d’étoffe
rouge pour tous ceux qui précéderont ou suivront le palanquin (ho#ng-
tseu, & J~, lxwize) (cfr. texte, p. 114) ou hi-pod ( & A7, 3si*pu). Ces
derniers portent cette étoffe au cou, ou la pendent & la ceinture. Avant
le départ, le pére de la fiancée donne un pourboire aux musiciens (hi-ts'ién,
FEE, st ’he) ou sin-Kou-ts'ién (F W gE, 'sj¢kault/’he), et sur-
tout, il ne peut manquer de donner assez largement aux porteurs du
actuellement 'usage d’ajouter un voile retient une certaine survivance de l’ancienne
coutume. Il ne faut pas mal comprendre en lisant le T’oung-tien et confondre la
discussion (de ces deux différentes choses)”.

Le livre B & it & #¢ B¢ T ang-tai chee-houei-lioc de Houang Kien-fan 3% §
3% (Commercial press, 1936), p. 217, cite le Yeou-yang-sa-tseou B B % #1 de Touan-
tch’eng-cheu F B =X (T’ang, 863): ¥l ik ¥ Z8 | : “On couvre le visage de la fiancé
avec une genouillére”.



118 PAUL SERRUYS

palanquin, de peur qu’ils ne maltraitent trop durement la fiancée en la
secouant tellement dans le palanquin, qu’elle en devienne malade (%'i-kido-
ts’ién, BB EE, 3 hitto't/’he ). Ces gens, qui se font porteurs de
palanquin, ne sont pas délicats dans leurs expressions, ni dans leurs -
maniéres. S’ils ne recoivent pas le pourbaire qu’ils espéraient, il n’est pas
rare, que la jeune fille, tout en se sentant secouée d’un e6té a 'autre, les
entende proférer des propos injurieux ssr son pére et sur elle-méme,
comme nous pouvons le voir d’apreés les textes suivants:

1. (Hd 207).

d3s 1zet’a 3dzotsido jatkx’ee Witttz tfwd st hsitwd, 3t/ hittolbf’he
3dzwd moljp, moiltaltret, Wotceds dzomae Uetxwd jotsja, txekeda
d3amde 3foza je piulsig, fe po lsj¢sjeifeet 4pxaeds twa trewt Yo,
Jex’e puitje, “tuze trxdds twisi je piutsvew ‘trx@tiawule, die
moada Wepd 3pxwyfo ko ‘pesje *t'o lsj¢sjaifecel je froltxo putljo,
tva ke 3Pnysy *4joza 3nasje ltsxat'he, *'¢ ‘praswa sjotket tfxa
ja, *dzefwd  lxwe 3t/ hyleettpedifu, lzwae 3xotfhe, 3(ljat’a zwade
jstt’azo t/’he, two 3ke Ujaks spxa 3sa?!

“Cette famille est tellement avare qu’elle peut manger pendant sept repas
a un seul ceuf! Le pourboire aux porteurs du palanquin ne vaut vraiment
pas la peine, c’est indigne! Aujourd’hui nous devons nous mettre d’accord..
S’il nous donne si peu de pourboire, cela est impossible! Nous allons bien
secouer la fiancée que sa téte en tourne, et que ses yeux s’obscurcissent,
tout ce qu’elle a mangé devra presque sortir, tellement nous la secouerons.
Faisons le sacrifice de faire souffrir ainsi nos épaules, pour que la flancée
ne puisse pas se réjouir trop. Elle a exigé tant d’argent (ich’d-ts’ién,
cfr. p. 90) pensant d’en jouir toute seule; de plus quand on s’y connait
dans les fétes de mariage, on dépense 'argent, et il est bien dépensé; les
deux familles dépensent 'argent I’'une pour 'autre ('argent ne sort pas des
deux familles), que craint-on donc de donner un peu plus?”’

I1I. (Hd 207)

‘o 3vo ske 3sit f'he twodfo: Pkeze jot'd tciputtods ljake t/he,
lej! *kax vome 4t/ 'hét'a stodti so ko Welpitz, pijYz ' eme o
tsitmwofo. *ta tfhe wo ‘zwa, pd 3ljike 3sjoltf’he ‘tkx&de 3jezala,
je pi lsje nalvamjp, ‘welsa o 3t hydatie *jYmtce jYettids  pit
Y Ssizwe.

“Et on me demande combien d’argent on nous a donné! Il n’en a donné
que quelques pieces, (tellement peu) qu’on ne pourrait pas les renverser a
coup de pied. Voyez donc comme la famille de la fiancée est avare; rien
d’étonnant qu’'on (I’)appelle le moulin fin; il sait bien faire de grandes
dépences, mais ces quelques pieces de monnaies, il les regarde de trés pres;
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il n’a pas peur de noircir sa propre réputation; mais pourquoi done ne
veut-il absolument pas satisfaire les envoyés de la famille du fiancé?!”

Notes grammaticales. 1. fe ... putt’e: i1 faut absolument
. putsxew: (craindre que), presque. *prwo a: fo de I'impératif:
faisons le risque de ... 3nasje: le ton le distingue de %nasje: ces
quelques. 3nasje (plus fréquemment 3newsje) est contraction de
nomasje. tsxsja: jo signe du futur immeédiat. II. 3keza: pour 3kels
(le du passé). vome't [’hét’a, et plus haut 3¢/ hyda3c: les porteurs
du palanquin se considerent comme envoyés la famille du fiancé, et
disent donc: la famille de notre fiancé.

Lorsque le palanquin a quitté la cour de la famille, et-qu’on est déja
en route, alors seulement viendra I’entremetteur, qui arrétera le cortége,
pour coiffer la fiancée du foung-kouan ( |, §F, f@kwz). Cette
cérémonie s’appelle tseou-ma-chang-koudn (% B k 5, sdeeudmatsq
wa). Ce dernier détail est également connu a Ma-tchouang, mais sans ce
terme spécifique. Cela ne se passe méme pas ordinairement, mais c¢’est un
arrangement exigé par les supputations des in-ydng-sien-chén, pour éviter
des malheurs dans la famille de la fiancée.

L’ordre du cortége est le suivant: d’abord les envoyés du fiancé,
puis la fiancée accompagnée des musiciens, enfin les sodng-ts’in-ti. En
quittant le village de la flancée les musiciens doivent jouer de leurs instru-
ments. Tout le long du chemin, 'entremetteur (ailleurs, comme & Ma-
techouang, c’est le petit garcon 35jd*t’ods), devra spécialement faire
attention aux puits et aux pagodes qu’on rencontre au chemin. En effet,
comme il a été enjoint dans le t'oung-tan, il doit protéger chaque fois la
fiancée contre toutes les influences funestes des esprits, en étendant devant
elle une piéce d’étoffe rouge (fché-mido, S B d3°ceimjo; tchée-tsing,
B SR, Wd3%edt'$). YU lwwdipu d3fedt’s xd  ‘mjo; Sputsvew ps
5g794fel 4o 3kwe Snjdpd3dss! (Hd 207).

“On doit arréter les influences maléfiques des puits et ‘des pagodes, au
moyen d’une étoffe rouge, autrement, la jeune fille aurait le cou tordu par
un génie malfaisant”.

Au Sud de la riviére, dans les villages, & 'Est de Sta-t’omtan, dans
les environs de T°cudn-p’ou, il existe une coutume spéciale, celle notam-
ment de donner encore a la jeune fiancée une compagne appelée kén-ts'in-ti
(3R # #y, k@t 'hédo). D’ordinaire c’est une femme déja 4gée, assez
pauvre, qui devra la suivre partout pour la servir et 'aider durant les
trois jours de la féte du mariage.

2. Disgposttif chez la famille du fiancé.

1. Pendant cette féte & la maison de la fiancée, on n’est pas moins
affairé dans la famille du fiancé. Depuis le jour ts’onei-tchouang on n'a
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pas eu seulement & s’occuper des membres de la famille, et des amis qui
arrivent sans cesse, mais de plus, on doit arranger toute la maison pour
la féte et les cérémonies qui se passeront a l'instant. Pour tout ce qui
regarde les repas et la réception des hétes, le pére de famille d’ordinaire
va louer un homme du village, qui connait la politesse et qui dirige les
cusiniers et le service des repas. Clest le tsoung-koian ( $8 4, dzwd
skwe).

Dans la chambre nuptiale, qui a été.¢hoisie 4 'aide du divinateur,
lors de la confection du foung-tan, on a commencé par faire renouveler le
papier des fenétres par un homme, qui doit étre également un “ts’iuén-jén’.

Texte. (Hd 207).

dadpjortul tra jultje lma, sja 3ju scelny; ke 3nysy “eitxew, 'axultfxrdza;
td3o so jo tikweel; ‘pjé o 3roltje molmads 3k dzwd mo ljése,
tkxz 1t rxwdls 4Y4od3o. _

“Yous, I'oncle maternel de ma meére! dans la génération supérieure, vous
avez vos parents, et parmi la génération inférieure, vous avez des fils et
des filles, rasez donc la téte du futur beau-fils, et collez le papier des
fenétres, c’est une régle immuable cela, — il ne faut pas laisser faire ce

travail par quelqu’un qui n’a pas ses parents, de peur de briser le bonheur
(du fiancé)”.

Notes grammaticales. 4pjé: introduit impératif négatif. ‘kx2:
de peur que, autrement. . ..

Cela peut paraitre un détail insignifiant. Cependant le fait que cet
ouvrage doit &tre exécuté par un ts’iuén-jén, suffit déja pour montrer que
ce détail n’est pas sans signification. Je crois ne pas étre trop-loin de la
vérité en proposant l’explication suivante: les Chinois considérent le
mariage comme un point de départ d’une vie nouvelle & tous points de vue.
I’époux s’appelle sin-ldng ( 3 KB, lsié'la), 1'épouse sin-jén ( H A
lsjdlie). Notons aussi, que par opposition, lors d’un décés dans la
famille, on doit déchirer le papier de la fenétre. Cette explication nous
rapproche de 'explication kiedu-tch’oing-sin dans la coutume Fkido-lien
(cfr. supra, p. 106).

On doit également balayer et nettoyer la chambre, blanchir les murs
ete. Sur le k’ang, on dispose la petite table, appelée fou-chén-tchouo-tseu
( 7% 7 L F-, °ful f@sd3wdze) avec un boisseau (mdn-teou i 3} Smatew).
Dans ce boisseau on met une paire de ciseaux, une mesure chinoise
( R ), une petite balance (téng-tseu B F, *t@ze) un miroir en cuivre??,

29) La disposition de la table appelée fou-chen-tchouo-tseu & i # F
est connue dans le Houen-yuen hien-tchen {# #i # 75 : Le mot y est écrit fou-cheng

=

% % , et le rite que nous allons décrire plus loin (voir suite de cet article: k’i fou-
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On y plante quatre fleches et & c6té un are. Il y a aussi une petite lampe,
appelée tch’dng-ming-teng (F fiy &, ‘t/xamji¢'t) que la jeune mariée
ne peut laisser éteindre pendant toute la- nuit. Il arrive que des amis aient
envoyé un rouleau (Rhi-tchéou-tseu == % F- , 3sild3ewzs). On le pend au
mur en face du k’ang. Ce rouleau représente 'une ou ’autre personne de
la mythologie chinoise, avec une inscription et le nom du donateur.
D’ordinaire, c’est le fou-lou-chedu-san-sing-sidng ( g ik 2= = B 18 ), avec
des inscriptions du genre ci-dessous. '

Inscriptions des deux co6tés de I'image:

B AMEZE

WK kIR .
“Parmi les habitants de la chambre dorée se propagent deux hommes ver-
tueux; au ciel deux étoiles passent par la Voie lactée (et s’unissent).”

Exemple d’un texte en dessous de 'image:

X
B
O [
= B T
% . 4
<3 4 B A
K &
O 51
O pi
O 15
i Z
55 i

Le poisson et 'eau s’unissent pour 1000 ans, la plante odoriférante fchéu-
ldn a une gloire de 100 genérations.

Bonheur du flambeau nuptial au fils de monsieur X, homme de
grande vertu.

chen) consistant & enlever la table, est appelé tech’ou fou-cheng pao-k’i: B &
& ¥ 2% . Il s’agit sans doute d’une étymologie populaire, qui a expliqué le mot
par fou-chen §i§ i : Pesprit du bonheur. ( ¥ £ 4fu ;e et il 5fuf‘oe). Le
sens de ce boisseau, plein de grains, avec la balance, les ciseaux ete., est certainement
une facon de suggérer et en méme temps de s’assurer I’abondance dans la jeune famille.
D’apreés les renseignements du P. Dols, La vie Chinoise dans la province de Kan-sou
(Anthrop. X-XI, p. 68-74), le boisseau est plein de son de blé (fou-tseu ¥ ¥,
mot qu’on associe au son de 7§ F ). Le B ¢ jit & % # de Houang Kien-fan ¥ § =%
cite encore le Yeou-yang-tsa-tseou (p. 217): ¥ 1% B, % W HBEUDE=HFEHD.. . .
“Dans les cérémonies actuelles du mariage, on doit recevoir la fiancé en remplissant
un mortier avec trois cheng ( #- ) de grains de millet”.
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L’ami affectueux xx vous salue.

2. Dans la cour on fait les préparatifs suivants: la table pour les
salutations pdi-t'ien-ti et le feu wdng-hono. La table, devant laquelle les
deux fiancés feront les prostrations aux esprits du ciel et de la terre, est
mise au Nord de la cour, devant la porte de la maison principale (kodng-
tchovo gk pa, ‘kwasdzwd). Elle est couverte d’une nappe. Il n’y a pas
de tablette ol sont inscrits les caractéres? K iy = 5f + F B =% i £,
comme on s’y attendrait d’aprés les multiples descriptions des cérémonies
de mariage en Chine. Il y a cing tasses pleines de viande, vingt pains
de farine, deux chandeliers avec une chandelle, deux petits encensoirs de
forme oblongue (hiang-t'oting, & f&, lsjaltxwd) et au milieu un grand
encensoir (hidng-lou FH y§, 'sjatlew). Preés du bord de la table on place
également un boisseau plein de graines de kao-liang, dans lesquelles on a
planté trois fleches. On pend un arc sur les encoches des fléches. D’aprés
le n-yang-sién-chéng, Kia-jouei, H #3 de Ma-sin-tchouang, on colle
des inscriptions sur les fléches, I'arc et le boisseau, comme p. ex. sur les
fleches:

1) K& K RTS8 KK : Le bonheur et la vertu des dieux du lit nuptial
sont abondants.

2) KWk BB H : A gauchela déesset’ab-houa-niu chasse
les malheurs et les calamités.

3) ARABKERME : Adroite Tcheou-koun g fait descendre le
bonheur.

Sur arc: 5 #: — 5% : A chaque génération il faut une nouvelle famille.
Sur le boisseau: = #i F i : Au maitre du ciel et de la terre.

On trouve en outre les mémes objets que dans la chambre nuptiale,
notamment une paire de ciseaux, une mesure chinoise, un miroir. Il y
en a qui prétendent que le méme boisseau est employé pour la cérémonie
pdi-t'ién-ti et pour les cérémonies & l'intérieur de la chambre nuptiale.
D’autres disent que non. En tout cas, les fleches qu’on peut emprunter
chez les spécialistes, ne sont pas les mémes pour les deux emplois.

Plus avant dans la cour, au Sud, non loin de la porte, on a préparé
un grand feu, en entassant des charbons en forme d’un petit cone. Clest
le wdng-howo ( BE K, ‘widzwo). Evidemment on décore les portes de
toutes sortes d’inscriptions fouéi-tsew ( % F , *twezo), indispensables
pour toutes les grandes fétes en Chine.

3. Pendant que les envoyés de la famille du fiancé vont chercher et
accompagneront la jeune fille, le fiancé lui aussi se prépare pour le mariage.
Toute sa toilette se fait & 'aide d’'un membre de la famille qui remplit les
conditions  de “is’tuén-jén”’. Entretemps les hoétes arrivent. Ils sont
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recus par le tsodng-kodan, qui leur apporte des petits giteaux de farine,
remplis de viande hachée et de légumes, appelés fan-chén-ping-tsew ( §) &
B F, @ @*pjéze). Le fiancé en doit manger aussi et parfois on lui
sert un repas spécial, yd-sin-fan ( JB .> g%, %jdlsjé*f#). Li In cepen-
dant, Vappelle man-wdin ( § ®i, sm&dvae), parce qu’il consiste en un
bol plein de viande, qu'on sert aussi & la fiancée avant de partir, comme
présage et signe d’abondance.

Textes. (Hd 207) I. twezo.

dzo ‘twezo 3sjedo kxd dziewtd3®, ps 1sjglnysy 3pgs de ‘sa ko
sdzqljye, ‘'sjgsjofel Bdpgeda so ko ligesjedny. Skwo3@ sa  ligelsje
‘pre *d3a‘iYe: —

1) 4d3aq'jY2 ‘pre ‘igesje AR e we KA
Svulng  tebny 1d3e  trwljYe. LA ZLEEHRA

2) lso jY5: d3wd 3ku 54 dza. MR EXRZ
st sia: ke kawd MG i 5 R, % M E .

8) Wétxa rapis sxd. TEERASL
Lytru fvdldza Y5 E B & B &

4) Yy 3jwe tfhe nje sxd Mok T 4L
dzalee Spjitro YD Z W 4.

5) Wevs ret’s trrwa ‘teltme CRABMEZE
liga®ce ligetra tu  fasié MWK EE®E

o lwe Apadvelrwekd, ‘kxwekrwedos ‘4i¢dt’hiba, putralsjad few,
Wolt'imje pitjud po 4tamdeds 4ted dze Hxamaera, t'o 1gste 4sjoxii;
xe 3ju 3xosje Ssiteeet, Tu fiulkaxwezos szxw&irweelds nafo  teddze
Hat’e mo ka¥t'alss, pi *jo 3&la, 'sjgsjaifel Stese tu ela.
“Cette inscription est écrite en caractéres trés droits et justes. Elle com-
pare le futur beau-fils & un tchouang-yuern (mandarin dont le nom est
inscrit le premier sur la liste de promotion), et la fiancée est comparée aun
génie céleste. Naturellement ¢’est que le génie céleste s’unit & un tchouang-
yuen. (Les inscriptions sont:)

1. Un tchouang-yuen s’'unit au génie celeste cing garcons, deux filles
forment une famille unie parfaite.

2. Les odes disent: “Au son du tambour et des cloches acceuillons avec
joie cette fille vertueuse. (Cfr. Couvreur, Cheu-king, p.6)
Le Livre des Mutations dit.” L’union de I’élément masculin et féminin
est déterminé (I-king, Hi-ts’eu, chang, 1).

3. Dans la Salle d’or les deux murs s’unissent, arbre de jade avec ses
10 000 branches est plein de gloire.
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4. Le poisson et I'oiseau s’unissent pour 1000 éns, la plante odoriférante
techeu-lan a une gloire de 100 générations.

5. Parmi les habitants de la chambre dorée se propagent deux hommes

vertueux; au ciel, deux étoiles passent par la Voie lactée (et s’'unissent).
Faites que le frére ainé Pan-weul-houei aille vite coller les inscriptions,
et non pas de travers; que cela soit en ordre, et il ne faut pas
coller celle de la grande porte au hall d’entrée, de sorte que les gens se
moquent de nous. Il y a encore tout un tas de petites inscriptions; que
Fou-k’ouei-tseu aille vite les coller au coin de la grande rue 1a; il ne faut
plus trainer, la fiancée arrivera de suite.”

Notes grammaticales. *t¢dt fh'iba: t /'hi, prononciation dialectale
du verbe auxiliaire ¢ /’hy: aller. 1j¢%’¢: les autres.

II. ‘vadzwo.

sit rwee 4o dze lwdivatmjo ka@dtf'he, dz&djeds ‘kwdfu tu lela,
thxe txa leelma ‘malé&de xew s lje mo je mitla; Uje waxwo
je puthuds sfa. w0 Sto’hy  jopa ‘matkaza, ‘tkxwethzwe (e
wilzwo, teg jatxweed d3ods 'y ‘vuwlk@sltceda, 3xwolsjdze Svuvudo
‘pa@t fxiza, Ujero fe 1fo 3ni ko ka*njel'pa, piu'sjp.

“Le char avec la fiancée est arrivé devant le temple du dragon, en un clin
d’eil ils vont arriver; regarde moi ces fils, ils sont tellement affairés
gu’ils en perdent les cheveux; ils n’ont pas méme le temps d’allumer le
grand feu au milieu de la cour. Je vais chercher une poignée de tiges de
chanvre, et allumer vite le grand feu. Apres quelques minutes, le feu sera
tout flamboyant et les étincelles en jailliront; je veux absolument vous
briiller quelques marque de petite vérole.”

Notes grammaticales. 1eetma : forme affaiblie de eelme, pluriel;
les fils. txew fa lje 'mo je molla: litt. ils n’ont méme plus de cheveux
sur la téte. 'p&t/ wiizo pour 'pet f'xuls (lo: descriptif).

IIL. 'fa /&Ppjéeo.

stsxa  tjeel lwotpe 4sjeza, pi twidelfa ‘kwads jizew kaddzweza
Sdzdtsjaza, *sYs o Witpceel, ‘xwo dze Slitwew, 3takewds Sjuldzasld
‘veda; 4dze pa  kd'futmie Aaxwo s Aeells&lfe, Snja tike fa[@
Spjpza. —3rewm 7 jotjeel, ‘hkxwesjeel ‘tkxaba, Svomde 4diz lsj¢
Snysydo ka, je etz 3vomaeds 3dzwe; 4d3aljilt¢e po 3je nmotfxee
ko lzwd'peetla, *trxe txame [ hyds'ze pi tdzella, vomd *te¢ifs
tetdo Strs txa Ujika.—

“Rapez un peu de navets (pour servir) de farce, (dans des gateaux), et otez
le bout de gigot de mouton qui pend (au toit) de la deuxiéme chambre de
I'Est, et coupez en quelques tranches, et mélangez les ensembles (avec les
navets) ; assaisonnez juste a point, qu’ils aient un bon goiit et mélez y deux,
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trois cheng . (dixiéme partie d’un boisseau) de farine mélée aux sons et
faites quelques giteaux appelés fan-chén-ping-tseu. Allez-y un peu vite,
nous devons avoir quelques profits sur le dos du fiancé, et nous nous en
donnerons & ceeur joie. Ces derniers jours nous avons (été occupés toute la
nuit) que nos yeux sont tout rouges: profitons de I’absence des envoyés de
la famille du fiancé, et mangeons quelques gateaux (de plus) a leur place”.

Notes grammaticales. 5dzd4sjaza: pour Sdzd*sjals (zs, la suf-
fixes employés dans les énumérations) “s%3/5: /5 de l'impératif.
kdfumje : farine mélée de sons. 8 few 1 jotjeel: litt. que la main soit
rapide. 3je not fxee ks 'xwopella: & analyser comme suit: noSje : avoir
les yeux rouges par suite des veillées. ¢ fx® ko vwdpceelle: phrase in-
diquant I'effet: de sorte que les yeux soient tous rouges. ¢ /3 txa jike:
txd : datif.

3. Arrivée de la fiancée et cérémonies du mariage proprement dites.

On attend impatiemment 'arrivée du cortége nuptial. Des enfants,
les hotes, et tous ceux du village qui 8’y intéressent, se tiennent préts pour
I'événement. Dés que 'on voit les chars entrer dans le village, on fait
partir quelques pétards. Les musiciens commencent un air, qui doit durer

“jusqu’a ce qu’ils soient arrivés devant la grande porte de la famille du
fiancé. Tous les membres de la famille sont 13, & la grande porte, pour les
recevoir. Le fiancé, cependant doit rester a I'intérieur de la maison, ainsi
que ceux dont le destin a été déclaré étre en conflit avec celui de la jeune
fille. Les femmes enceintes, et les personnes en deuil doivent également
étre écartées. C’est une précaution que nous savons étre prise lors de
Tenvoi du t'oung-tan. )

Décrivons maintenant les cérémonies du mariage méme,
1) Hid-kido, ('F %, ‘sja*t’ o).

Lorsque le palanquin est déposé a terre, la porte tournée dans la
direction du “hi-chén” (E ik, Ssil/@), indiquée par le toung-tan, la
flancée doit attendre les deux femmes “teh’an-ts’in-t7i (38 30 By, sz
1t (’h¢d2) 3%, qui viennent la soutenir pour entrer dans la cour. Celles-ci

30) Le livre de R. W. Swallow, Sidelights of Peking life, Peking, 1927, p. 115
appelle les personnes indiquées pour soutenir la fiancée 32 ¥ I #5. Or le caractére
# ts’an n’a pas le sens précis de “soutenir”, comme # tch’an (Tat'oung:
ltsxz ). Cest peut-étre un de ces cas, plus nombreux qu’on le croit, ou le dialecte
posséde un trésor lexicographique en dehors de la langue culturelle. Ainsi beaucoup
de documents chinois et de descriptions folkloriques sont forcés & créer de nouveaux
caractéres ayant une prononciation régulidre exigée dans la langue littéraire. Ce fait
nous montre que dans ’étude des dialectes ou des mots dialectaux et dans les transcrip-
tions des textes dialectaux les caractéres ne peuvent étre gu’une question absolument
secondaire.
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ont été également indiquées par le f'oung-tan, c.a.d. que leur animal
cyclique et leur destin est en concorde avec celui de la jeune fille, p. ex.
W = M, % S, B E k4 M kEH. “Défense sur -ceux qui sont
de 'année du chien, du cheval, et du beeuf; les femmes qui soutiennent la
flancée doivent étre de I’élément “eau” et “‘terre”, ainsi il y aura grand
bonheur”. Si la fiancée est de I’élément 4>, on devra choisir des tch’an-
ts'in-ti de 'élément “‘eau” ‘et “terre”, parce que +- 4 &, 4L 4k “la
terre produit le métal, le métal produit 'eaun.”

Les tch’an-ts’in-ti sont habillées d’'une veste ordinaire, mais portent
une jupe longue (kK’iin-tseu # -, 't/ hYozo, appelée aussi 'sYzzo).
Quand elles se dirigent ensemble vers le palanquin, elles sont précédées
d’une jeune fille de la famille. Celle-ci porte un plat (yén-tchéeu-p’an
I g A& , Yedzalpxa), ol 'on a mis quelques ceufs durs, bien pelés, et
teints en rouge et en bleu, des petits pains de farine, sur lesquels on a piqué
une fleur, une petite brosse (*mollwozs), un morcean de sucre et une
petite cruche appelée pao-p’ing-hou ( 4 & 3% , 3polpcdru). Cette cruche
contient quelques graines, et deux bagues. Elle est recouverte d’une étoffe
rouge liée autour du col. Sur le devant de la cruche on a lié un miroir en
cuivre et une paire de batonnets rouges, en forme de X31. Une des femmes
tch’an-ts’in-ti entre dans le palanquin et brosse légérement les cheveux de
la jeune fille en disant: s 'ju 3ljz Hwdza, °j3 ‘fu Std dze *ta 3tjdze

31) Pourle p’ao-p’ing-hou cfr. les rites tchoua-ts’ien, tao-pao-
hou, tchoua-pao-hou (voir suite de cet article). On peut conclure que la
signification a certainement été rapprochée de l’idée de richesse en nourriture et en
argent. Le sens des caractéres proposés par les informateurs, {7z 3, indique qu’il
y a une allusion populaire basée sur le son p’ing de p’ing-ngan ( F£% ). Mais
le tch’a-ha-eul-cheng-t'oung-tcheu, écrit #% #i: la cruche précieuse, comme c’est d’ail-
leurs la signification qu'on y donne a Pékin, mais avec un élément ici, qui indique
clairement la significaticn de richesse: & ¢ & #i (Cfr. J. C. Cormack, Everyday
customs in China p. 55). Le Tch’a-ha-eul-cheng-t’'oung-tcheu nous donne des détails
qui nous serons trés utile pour donner une explication de toute une série de rites,
depuis le hia-kiao au choua-siao-si-feull (efr. infra). Voici le texte:
BARATESDENEARTER A AE2E B8 E %Tfﬁb"lﬁ%"‘"
S -l TR R
“Il y en a qui lorsque la flancée est descendue du palanquin, lui font porter des deux
mains une cruche en zine, pleine de graines, qu’ils appellent pao-p’ing; mais il y
en a aussi qui mettent cette cruche dans la chambre principale, et il y en aussi qui
répandent les graines de la cruche sur le collet des époux”.

Ce dernier élément nous fait deviner un nouveau sens, complétement oublié par
le peuple, qui rapproche le rite et I'usage du pao-p’ing-hou & d’autres, comme
du hia-kiao ete. ol il s’agit également de répandre de la paille comme moyen
d’éviter les influences funestes des esprits (cfr. infra, note 34).

S
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“Trois coups de peigne et deux coups de brosse, et un coups de peigne sur
e sommet de la téte.” Puis elle prend successivement quelques ceufs et
les roule avec la paume de la main sur les joues de la jeune fille (kouen-lién
B, skwddlje ). Elle met ensuite un morceau de sucre dans la bouche
de la fiancée et la fait descendre. Les femmes teh’an-ts’in-ti la soutiennent
des deux cOtés en la prenant par le bras. La fiancée marche lentement,
les yeux baissés et porte le pdo-p’ing-héu des deux mains.

Textes (Hd 207) 1. ljedzolpzs.

ps Wittg 3dzu lrew, po lpciza spd, 4Ud lzwddkozo 33& jo 13,
dratrew dze Ipje  joltwo lzweed, sj¢ joke 1lisxalpxzze, 4fi dze
litwew; teofo st'Ydza, pamje zmwol hi, ‘twe jPIle SPxoxcelds snjd
Jake lmwomwr, tuisjai gylieit’a, aede dzws 1 edzolpx@mwomwo;
1sid  lsjeel lxwd 3koze, slYs 3koze, jo 332; ‘o ‘wvels@inYcel 3jypi
tjel 3xo jifa, Ywa& edzo'prz.

“Lorsque les ceufs sont bien cuits, il faut les peler, et les teindre avec de la
couleur jaune, et y piquer une fleur, puis chercher un plat (& servir du
thé) ; mettez les dessus; mélez quelques pois avec de la farine de blé, et
faites leurs quelques bons petits pains, en forme d’écailles de poisson, pour
qu’ils puissent servir de pains (pour acceuillir la fiancée). Cherchez un
peu de couleur rouge et verte, et teignez-en les pains. Dites que notre
niece (fille de ma sceur) mette des beaux habits, qu’elle porte le plat aux
ceufs et aux pains.”

II. (Hd 207). tsx&'t/’hé, skwddlje.

tsx@lt/’hé 4o Urxwa 1sYzze, ‘talnwel, 3tolt'odlje, U frwads
Yajatt Rt hida;  Sjoke 3 d3wadtdiu  lsjgsjaifelds  jiko  Skalpwo,
treo tame Slitzew 3dzew. — “Ske‘dzwa@ze! 3nide 4‘mj¢ ne& 4Us[a
A hy, Sni Pu 3jypl Msx@the!” “Cvo putzwe! 3@ 5j5 twoze, ‘u
lgwdtrel lxwdle.”  ‘“‘pijé Slolsju, *ni to dze 4o kat/he, ni pi
edzolpr *ratvewds Wit Shwiskwd Ssjiifeetds Slje, na ‘modlwoze
slwdlwd txew ‘wadve Cu ps 1sidsjoifeel saxdisjo ... .. 3new 4tala,
3sjolt’atvat f'hide, pi “*jo 1sjo mna Skt xutta!l”

“Pour soutenir la fiancée, il faut porter une robe (K’ iun-tseu) et un véte-
ment de dessus; il faut avoir la figure bien épilée, et porter des vétements
tres beaux; une (des femmes) doit prendre le bras de la fiancée, et marcher
vers la grande porte. Kai-tchouan-tseu! votre destin est (trés bon), nous
pouvons bien vous prendre (pour étre fch’dn-ts’tn-ti), préparez vous pour
soutenir la fiancée. — Je ne puis pas! Dés qu’il y a des spectateurs, je deviens
tout rouge! — Vous ne devez pas rougir; dés que vous étes arrivée devant le
palanquin, vous prenez les ceufs qui sont sur le plat, et vous les rouler sur
le visage de la fiancée, puis vous prenez I’époussette et vous brossez 1égére-
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ment ses cheveux. Enfin vous soutenez la fiancée pour sortir. .... Vous
8tes déja si grande, et encore si timide! Il ne faut pas étre si craintive!”

III. (Hd 207). 3po'pcélau.

lwome  @lfotlju  tu Yo YUD me  Spolpelau, 3d3ame  Wali mo
tneka  twost; Ao Hut'eljet’a  Srolfaihybal  lnazweza 4 ratxew
pg  jétra ‘lwwitkxweza, joko ltwwit'eel; Slitvew 'd3wa  Ujika’ee
3mi, joko ‘eldzeel, 3krewzo YO laxwdtpu  podzu; 3k& mjdice
sjgsitfeel  4sjatt’ode  lsexew, tu pu fEld3wavale; 4se  newks
Witkweel; 1sjsittfeet 4sjatt’ods  sexew, 3dzwd t5 4po ka 3polpeélzu.
“Le 26e nous aurons besoin de la criiche pao-p’ing-hou, mais nous n’avons
pas cet objet chez nous: il faudra aller la chercher dans une famille
ancienne: alors (guand on emploie la cruche), il faut y lier une paire de
batonnets rouges, et un miroir en. cuivre, et a l'intérieur il faut y mettre
quelques graines de millet, une bague, et 'ouverture doit étre fermée avec
une étoffe rouge; demain, lorsque la fiancée descendra du palanquin, il n’y
aura pas de malheur. C’est 12 une régle immusable; lorsque la flancée sort
du palanquin, il faut absolument qu’elle porte la eruche paoc-p’tng-hou, (pour
assurer la paix).”

Notes grammaticales. 1. *twesjgdt’s: litt. en face des autres =
sens du datif: faites leur des bons petits ... pains. 3t@eds dzws : litt.
attendre pour qu’ils servent. 73334 : 75 employé devant les verbes, dans
Pénumération d’'une série d’actions qui se suivent.

I1. 5j5twoza: pour 5jstwola: dés qu’il y a beaucoup. xwdiret
Lxwdsla: lzwd: rougir; treet: inchoatif. 4pj¢: contraction pu4i¥4s: il ne
faut pas. °kot fautta: Skotfai: se rétréeir. 462 : boule: qui se retire
(de peur). (injurieux, et parfois familier).

ITI. Yjc: & distinguer de 3lj4. Au ton tombant: quelques; au
ton haut: deux. 3nowka : une telle (régle).

A ce moment un homme vient lui jeter des bring de paille, qu’il
porte dans un boisseau, disant: :

jaspa  3tsxo

jaspa 4o

1sjdsjotfeet

tkaxwe tsjatt’o.  (HA 207)

“Une poignée de paille, une poignée de graines (pour animaux), flancée,
descendez vite du palanquin.” Ou comme a Ma-tchouang :

Jaspa  3tsxo
jaspa  4jo
1s7¢3@ 1sja ‘ta Yo (HA 92)
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(Méme sens). - On dit encore:

C Asjezd  isjatt’o

thwelze tsx@ jollsxd

ideze padpo Uwdfe na;

nedo n&, Wzifde;

Snyds  3ny, lcesje

ltgesfe pre 'dzaj¥e ‘'pee ltgesje.  (HA 5T).

*“La jeune fiancée descend du palanquin, des femmes nobles la soutiennent;
il y a un homme au huit trésors, au dragon et au phénix; I'hnomme est un
tchouang-yuen, la femme est un génie céléste. Le génie céleste s’unit au
tchouang-yuen, et le tchouang-yuen s’unit au génie céleste”.

La flancée et les deux femmes qui la soutiennent, les cheveux et les
vétements couverts de brins de paille, passent devant les' spectateurs
curieux et joyeux, qui ne leur épargnent point les quolibets. La fiancée
n’ose méme pas broncher. Les remarques s’entrecroisent et Thilarité
accroit toujours: (Hd 207).

— ‘“e! d3zo 3ljake tsx&t['hédo 5joka so lpaxditxo, Sjike Stedllidkwe!
ldzads tCutsja - ‘pxkxwejesads.

— “pithwoss ‘tv@jddvujdds, 3dzwdss 4taz@t’a Tazado 3@

— “lgjgsitfeel 4k’ dza  sted T3xo, milje thetrew d3°weds, ‘kxz
putt f’ht fxsi, ApojoSkxilieds, 3d3aze  jottwe ‘jeelwd®fwe Slo'nju
idzwolprwods  UYd, 'dize 3t xewt xd.”

“Eh! De ces deux femmes (qui soutiennent la fiancée) l'une a le visage
variolé comme une noix, et 'autre est comme une qui veut profiter de tout
(insulte) ; elle a la bouche ouverte comme le dieu du tribunal infernal. —
C’est vrai, mais qu’elles sont de contenance militaire ou civile, elles sont des
femmes de grande famille! — La jeune fiancée a la posture trés bonne,
mais son visage est couvert du voile, de sorte qu’on ne peut la voir trés
distinctement; elle marche un peu incliné en avant, (ses pieds ont été
bandés) et elle les avance comme une vieille vache, qui monte une pente;
elle marche d’'un air trés maniéré.

Notes grammaticales. StealliPkwe: 3kwe: esprit de mort

(injurieux). St¢dlli: qui veut faire des profits en tout. 3d3aze jittwe

... tY%a: elle a (fait croitre) une paire de pieds (3d3gza: pour
8d3ala).

Ainsi se passe la cérémonie hid-kido ( T & , 4sjatt’o) telle que

Ting Jouei-heng 1’a décrite pour le Sud de la riviére.

Dans la contrée de Ts’ien-ts’ien-ts’ouen, d’aprés Li Yuen-

lin, le plat que porte la jeune fille, s’appelle wyén-fén-p’dn ( e

¥r 8, Yefelpxa). Celui-ci contient un pain ticheté de couleurs, cou-
Folklore I11, 9
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vert d’une tranche de viande de pore (tchdéu-jou-mién-tseu, §% B o +,
td-u3eudmjezo) et piqué d’'une fleur. A c6té, il y a un peu de poudre
de fard et un morceau de sucre. Ces détails se retrouvent a Ma-
tchouang, et le terme yén-tcheu-p’dn ( JE 8 8% , edzolpx®) reste
inchangé. Une des femmes tch’an-ts'in-ti entre dans le palanquin et brosse
les cheveux, et cela sans rien dire. Puis Tautre entre, et du doigt elle
met un peu de fard sur les joues de la fiancée. Notons que la chaise est
placée le dos tourné vers l'entrée du palanguin. C’est seulement aprés
toutes ces cérémonies, qu'on donne le morceau de sucre, et qu’on tourne la
chaise, pour que la flancée puisse sortir. Le pdo-p’ing-héu qu’elle porte
contiendrait en plus quelques sapéques, ou quelques pieces de monnaie en
cuivre. A Ma-tchouang, cette cruche s’appelle pao-hou ( B 7% Spolzu).
I1 faut se rappeler qu’elle a été donnée par le fiancé avec du vin
jaune, et rendue par la fiancée avec des pois (lid-teéu ¥k T, Hytew) lors
du houdn-t'ié (3 By, ‘zwated). Pour le hid-kido (' §#, 4sjatt’o),
c’est cette méme cruche qu’on donne 4 la jeune fille. Le contenu, d’apreés
les uns, serait, encore des féves vertes (lii-tedu # T, Yytew) d’apres
d’autres, de 'eau avec une bague, et une paire de batonnets, fichés dans
I'ouverture de la cruche, le tout recouvert de 1’étoffe rouge. Quant aux
paroles, que prononce le hid-kido-ti (T #% f#y, %sja*f’ods) en jetant
les brins de paille, d’aprés Li-yuen-lin, celles que nous venons de
transcrire, ne seraient que l'interprétation populaire d’une formule que
la foule n’a jamais bien comprise. En effet, cette cérémonie hid-kido est
faite parfois par un homme du peuple. Ainsi, Texte (Hd 207)

“DGwdt’'a o 3vo ke *sjett’o; dzeme 443742  wmiddzutkwo noko
tsot ['he, *to dze 3*no lsaxew, 'fe Wu i putkx’ee; joxu put i
14 ' hi” ’ '

“ni je Sxo trauisja, twdddzew'si‘kade 13, x5 ne ‘twd dze
trxd s, podsjs kxd joxws ke ipgotlji! 3ni ma joks ssjodtewizo
slitzew fafs katsxo, ‘mwomwo; sjstfet isja trweel o, tu ljoxu,
tu g 3tsxo, ma lmwomwo; ‘kx@ds 3@, ‘prdze °pjize stjdzo
Tads, tjodo tras lmwomwo; 'sigsitfel lrafs sju 3xosje katswo;
Skut’ s Weltaa't dltxads 3tatsxa Nwo.

“Le pére de famille veut que je fasse la cérémonie hid-kido, mais je n’ai
jamais fait cela, et quand le temps sera la, je vais certainement perdre la
face, et je ne parviendrai jamais & crier (la formule). Vous savez trés bien
jouer la comédie, un homme comme vous, qui a courru partout, comment
pourrait-il s’accroupir 14 prés de la fenétre (sans bouger) ? Certainement,
vous crierez d’une belle voix claire. Vous prenez un petit boisseau, et vous
v mettez de la paille (de millet), des pains et quand la fiancée est en train
de descendre du palanquin, vous criez, tout en jetant les brins de paille, et
les pains. Et les spectateurs se jettent tous inconsidérément pour prendre



LES CEREMONIES DU MARIAGE 131

les pains et les manger. La flancée a tout le corps couvert de brins de
paille, les musiciens frappent les cimbales tin-trang!”

Notes grammaticales. 3posje: litt. je puis assurer que, certaine-
ment. kxd Joxws kalpeolji: kxd, trés; ka: employé dans une expres-
sion verbale, indique que 'p¢olj est 'effet de 'action. (cfr. notfxc ko
rwipeet, p. 125). 4fafo: fo: impératif. 4sja trweett’o :trweet: inchoatif,
temporel. tu ..... t'u: simultanéité des deux actions. 4pxczo 5pjsze
stjdze jads 'tjoda trxd mwomwo: litt. En se heurtant le nez,
laissant tomber leur dents, et volant (les pains), ils mangent les pains.

Mais si la cérémonie est faite par un divinateur, alors appelé hid-
ts'in-tt (] F A, ‘sjalt’hdda) 2, il récite une formule bien plus longue,
dont le peuple a fait le vers que nous citions plus haut. C’est lui aussi
qui présidera les autres cérémonies du mariage qui vont suivre. Houo
Yu-fou a confirmé ces corrections de Li Yuen-lin en nous citant
la vraie?® formule: (Cy 585) :

pwdtewd i xu  fee  llgetti, B 45 K

kxe j¢ja Acett/’hi, lxwa lsatsxe, BIEEE SR L= F
3sYedzd Ujatfae 4‘pjé 579430 MERRKEXY H B
gt/ he 1sjdice  tsjat’o  le. WEF N TG K

“Au début le chaos s’est divisé en ciel et terre, en deux principes in et yang,
et s'est transformé en trois éléments (?); Nous avons choisi une bonne
étoile et un heureux jour, pour inviter la fiancée & descendre du palanquin”.

Plus tard, lorsque les deux fiancés se trouvent déja devant la table,
dressée au Nord de la cour, il jette des noix et les pigdces de monnaie dans la

32) Un autre nom est 4dza 31i do: les gens ici l'interprétent comme tchan-
11 (Wig). Mais le Tch’a-ha-eul-cheng-t’oung-tcheu écrit 8 tsan-1i: aider aux
cérémonies, qui est le terme littéraire dans le Ou-hiue-lou & 8 4 de Ou Young-kouang
BB X (Ts’ing).

33) Je n’ai trouvé nulle part des rimes ou des formules pareilles dans les descrip-
tions des cérémonies du mariage. Mon frére le R. Pére Henri Serruys, m’a envoyé
une note sur les cérémonies du mariage dans le region de Kao-ou-sou dans la
province de Chahar (Chang-tou hsien & p‘}?- ) ou je trouve la formule sui-
vante du hia-kiao:

BORF R W M O%
#® r X
# R

H* '
® =

¥ OB O® M O
Ce sont les caractéres que son informateur Tchang-kouang-sien 3§ 3% 3, 4gé de 20 ans,
a proposé. “En allumant de la paille du dragon jaune et vert (?), les mauvais
esprits s’enfuient vers le ciel, toutes les influences funestes ( & chee, dialecte: sa =
F cha, dialecte sa) se retirent, et le palanquin arrive devant la porte”.
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foule. Kia-jouei, in-ydng-sie’n-chéng dans la région de Ma-tchouang,
nous donne une formule tout & fait différente: (Hd 57).

Pendant que la fiancée sort du palanquin, il dit:

sjddtwo  lsjexwa, Custi kxe — 2 i 3E B B
tsxwdltce 4'asja  *nysjutswye BRXETEFF
Spdstwd  1/des]s J\ T Al

poru lsjpze  ‘sjat’olle - R NTIER

“Une fraiche fleur s’est ouverte tout pres de la terre; du ciel est descendu
une fille (qui a passé 'examen du talent parfait), les génies des huit grottes
protégent la fiancée en descendant du palanquin”.

Puis en jetant les brins de paille, il continue:

5758t henju  Stifuttxewt — 75 % 4 5 R 5
‘eelsa [ hgnju e T he  Stswewr —HE S R A
Isgbsa Spaxu Ui mdtlew = A R B ke
tsasa  ljgja  Ju  eelko MiEREA XS
Spusa, 'diuse e 'x®adsi ER I A
ljusa  ttole 4ta €dtfxa KWRK A E B
5 'hosa  1sjijo ‘l‘zwa dmatxd L X E AL e
Spasa  lsjaje ljesa  ‘tzew J\ T & B U T W
usa  37Yd%po Zwi Adze txg JU Rk H A

“Premiere volée: 'esprit du beeuf abaisse la téte jusqu’au sol. Deuxiéme
volée: 'esprit du beeuf en la voyant, est plein de tristesse. Troisiéme volée:
Iesprit du tigre blanc quitte cette porte d’entrée. Quatriéme volée:
I'influence in-yang va jusqu’au ciel. Cinquiéme volée: tous les bons esprits
viennent (la) féliciter. Sixiéme volée: un grand bonheur descend.
Septieme volée: la caverne du malheur change en une salle pleine de bon-
heur. Huitieme volée: les fumeées de ’encens suffoquent 'esprit du tigre.
Neuvieme volée: I'éternel trésor entre dans la maison.

2. Teng-tsin (S5 B 3@ he).

Dans la grande porte de la cour attend le fiancé. A Ma-
tchouang, le terme approprié est téng-fts'in (& i, 3te't/'he). 11
est également habillé d’un vétement long, et ouaté. Lui aussi il a un
morceau de sucre dans la bouche. Sur les mains élévées a la hauteur de
la poitrine, il porte une piece d’étoffe rouge, dont les deux bouts pendent
des deux cotés jusqu’au sol. Sur I’étoffe entre les deux mains, on a placé -
un livre plié en rouleau. Ce livre s’appelle wan-kiuén-chou (& & &,
vtz fu). Daprées Li Yuen-lin, c’est d’ordinaire un simple
calendrier chinois (4litxzewr) qu'on a enroulé. Le fiancé lui aussi — tout
comme la fiancée pour gagner le palanquin — a été porté par un membre
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de la famille, ou un ami qui doit étre un “ts’tuén-jén”’. Devant la porte on
a étendu une bande d’étoffe jaune, houdng-tdo-péu ( B ¥ A, xaito
4pu), ou il posera les pieds pour attendre sa fiancée.

Texte. Hd 207.

ddze [ het/’hs  pxceju  Slitxew 3dzo  joke L/ 'hYazce; dze 'sjgsi
Afeel 4sjat’o 4xew, 4jo pa sjédnysy’ po to “amae 3kxew, 3teedze
sitfeel.

“Parmi les gens de la famille ou parmi les amis, cherchons un “homme
complet”, (qui) lorsque la jeune fille aura descendu du palanquin, pourra
porter le fiancé jusqu’a la porte, (o) il attendra la flancée”.

D’aprés les informations prises a Ma-tchouang, le fiancé ne
se laigse pas porter, mais attend qu’on aille ’appeler, et se dirige lui-méme
vers la grande porte pour attendre sa future; sur le weri-kiuén-chdu pend
une corde, des deux bouts de laquelle pend une sapéque.

3. Kotuo ngdn-mén (38 % B, thwolnéme).

Arrivée a la grande porte, la fiancée doit enjamber une gelle de -
cheval, sur laquelle on a posé un morceau de lxako (pite de millet
glutineux), contenant de la viande. Ce morceau de xgko est pour celui
qui a du placer la selle. Pendant que la fiancée exécute cette cérémonie, le
hid-tsin-ti ( T R By, *sjalt f'héda) dit: (Cy 585)

15j¢5@ Skwo lmanz  F N B P
mese piu Sswolkwz [ i 7R 45 B

4s9s0 ltge 54 [h¢ g WK H B
5pdt’d  3po  lpeep. ANR: R Y

“La fiancée passe par dessus la selle de la porte, les dieux de la porte ne
fer‘ment pas la passage; les quatre saisons seront pleines de bonheur, les
huits divisionis auront la paix”.

La selle s’appelle ma-ngdn-K'ido ( &5 #: #& , 37na4n:%1t_[’h0). Au
Sud de la rivére, et aussi & Ma-tchouanyg, existe encore le kan-ts’do-
Kouen (%% B 3, ‘k&tszxokaxwd); cet arrangement spéecial de la
grande porte est destind & repousser les mauvais esprits qui voudraient
suivre la fiancée dans la cour, et exercer des influences funestes au moment
méme du mariage. D’aprés quelques-ung il s’agirait de l'influence #’do-
houd-chd, cause de discorde entre les mariés. Voici comment on procede:
on prend des tiges de paille de millet et on les lie aux chéssis de la grande
porte. La méme coutume existe dans la ville de Ta-t’oung avec cette dif-
férence que des noix et des jujubes sont cachés dans la paille. Les enfants
peuvent les prendre, dés que la fiancée a passé la porte. '
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Texte. (Hd 207).

s ma 4 witljude k&iswo, “*satfxwi sljapa, 3ne jitpa Sve ji ko
We xwd Uwew'[e; *kwo tamdids maetxs 1o dze neel. 3@me fwd
ne spjo StS°hdsd Spdsd, k@ molsjel Sndssd; Rt fo ma tsxe ‘so
sy dzwdikwe. .

“Prenez ces tiges de millet bien égaux en longueur, tirez et choisissez en
" deux fag6ts minces; ce fagot-la liez le avec une corde rouge, et dresser le
contre les chassis de la grande porte. Les gens disent (qu’ainsi) I'on peut
annuler toutes les diverses influences maléfiques. Au fond, tout cela n’est -
gue des influences fausses imaginaires”.34

34) Lacoutume hia-kiao et kan-ts’ao-k’ouen estexpliqué dans le Cheu-~
ou-ki-yuen ZH #7140 K de Kao-tch’eng B & (Soung, vers 1078-1085), s.v. i & &:
ErRerB2rRiEFRFEHLZEREAREZH DR EMR=%En W
EBERFZHMOBAREELEMFIARGARZBEERAETF EUESARGE
MEMAEALS TR EBEZH==%0RBHTA TAL RURALBEEERENM
HMA TEWRBEBREESARITE A & LS i H 4
“Du temps des Han, la fille de King-fang était donnée en mariage au fils de I-foung.
I-foung choisissait un jour pour chercher la fiancée, mais King-fang considérait le
jour comme néfaste, parce que les trois influences funestes étaient dans Ia porte. Les
trois influences néfastes sont appelées: l'esprit du mouton noir, de la poule noire et
du beeuf noir. N’importe quand ses trois influences funestes sont dans la porte, la
jeune épouse ne peut pas entrer, autrement elle agirait contre le bonheur des parents,
et serait elle-mé&me sans enfants. Mais Foung n’agréait pas. Lorsque la jeune épouse
allait arriver a la porte, il brisait les influences simplement avec de grains de millet,
des pois et de la paille. Alors les trois influences funestes quittaient d’elles mémes
et la jeune épouse pouvait entrer. Depuis lors, tous ceux qui celéebrent un mariage
placaient de la paille dans la porte, et lorsque (I’épouse) deseendait du char, on jetait
les grains et les pois. Lorsqu'elle arvivait, du pied elle poussait la paille vers
Tintérieur et entrait. Maintenant on croit que cela n’est qu’un conte”.

La cérémonie Kouo Ngan-men, de par le terme lui-méme aussi bien que
par la formule du cérémoniaire contient une allusion, basée elle aussi sur les sons:
¥ et %, exprimant le souhait de paix. Le Siuen-houa-hien-tcheu & 1t % & k. 15
BmdE,dit: XEHBENMZBE 45 E % B. “On place une selle d’ane au
seuil de la porte, et on fait passer la jeune épouse par dessus”. Le livre Tchoung Kouo
chee-houei cheu liao ts’oung-tch’ao wh B it & B B # § (Commere. press. 1935) de
K’iu Hiuen-ing # & %, vol. III, p. 611 cite le Foung-cheu-wen-kien-ki ( # £ B H )
(Foung yen, # #i{ , T'ang, vers 800) qui dit: B¥ 48 > i 2 & R B ¥ > 0 =& 28
AR EREZHR, XEBEZEH K ETEREF Q.

“Dans les cérémonies du mariage on fait s’asseoir la fiancée a c6té d’une selle de cheval;
il y en a qui disent que c’est la une cérémonie des habitants du Nord, qui s’asseyaient
encore sur un cheval sellé. Or ¥ est % “paix”, c’est qu’on ‘désire que la paix et la
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prospérité demeurent ensemble”, 1l cite encore le Yeou-yang-tsa-tsecou B @ @ &
EARKRSEEHEREE TG Rt S5 RHAAT BB B LB G
“Actuellement dans les cérémonies du mariage d'une famille d’un officier, la jeune fille
(doit) monter sur une selle de cheval: tout cela sont des usages du temps des dynasties
du Nord; actuellement quand on célébre un mariage, la jeune fille en entrant la porte
doit:, passer par dessus une selle de cheval: c’est bien 1a l'origine de cette coutume”.

Le T’oung-sou-p’ien, 3@ & #F s.v. 2 $& cite le Kouei-t'ien-lou % B $% de Ngeou
Yang-sieou Bx B & (Soung, 1007-1072), qui dit: B E R R BB B L L H 2B
BERABBAE2BF o ANEEBRAKSUBZIAEAZNRE RS 2
BB STBRESZDLAFATE—BER A LERDLZBXHRHAA=
FHETHIREBEZS 2K FEPIXR LR ERIEREE DS E ® &
RBEAKRTEBRETEA :

(d’aprés le Li tai chee-houei foung-siu cheu-wou k’ao fF {4 jik & M f = ¥ & de
Chang-Ping-houo i} & #1, Commerc. Press, 1938, p. 24) il y a encore la phrase suivante:
NEBERBERMAEH AL LFERET L2 T H LA R E %5 LB LS &S

“Lieou Yao (Heou-t’ang 933-936) décrit les rites: Dans les rites du mariage, il y a
(la cérémonie) ol la jeune fille s’assied sur la selle de cheval du mari: les parents
consididrent Vcela comme le rite du Ho-ki (rite de la confection du chignon), (rite
essentiel par lequel on.signifie que la jeune fille est mariée). On ne sait pas de
quel classique vient cette cérémonie. D’aprés ce que Lieou-Yao dit dans sa préface:
ce que l'on préfére dans les temps différents, on 'augmente; ce n’est donc que ce que
Ton faisait d’aprés les coutumes prévalantes de ce temps-la. Actuellement des familles
de lettrés, le soir méme du mariage, mettent une selle de cheval sur deux chaises
qu’on met dos & dos. Mais, contrairement, on ordonne au fiancé de s’asseoir dessus,
~oti ’on lui donne trois coupes a boire. La famille de la jeune fille envoie un homme
qui linvite trois fois, aprés quoi le mari descend; alors la cérémonie du mariage est
achevée. On appelle cela L& chang-tsouo: monter sur le siége. Si par hasard
il y en a qui ne puissent pas arranger de telle facon, ils soupirent, et sont pleins de
tristesse; ils délibérent entre eux, ils considérent le fait comme un défaut dans les
cérémonies. Quoique ce soient des familles célébres et de grands ducs, et de vieilles
familles de nobles (de grands fonctionnaires), il n’y a pas une qui n’agisse de la sorte.
(D’aprés la citation de Chang-ping-ho, il faut ajouter: Dans tout mariage, soient les
proches parents, du c6té du pere, soient ceux de la meére, avec les hotes des familles
du fiancé et de la flancée, en avant et en arriere de la salle, toute la famille regarde
avec stupeur. C’est parce que l’on considere le rite ol le fiancé monte le haut siége
comme une cérémonie d’extréme importance)”.

Le T’oung-sou-pien continue en citant le Cheu-wen-lei-tsiu 2 5 s 3z de Tchou-
mouil B (Soung B WU ERZBE Y B WL L TERMEABTBORE2ZE N
“Le cheu-wen-lei-tsiu cite le Sou ngeou yen-i (roman de Sou ngeou) (T’ang) qui dit:
au commencement, la cérémonie ou la jeune fille doit s’asseoir sur une selle de che\}al,
c’est une cérémonie des peuples barbares qui montent encore & cheval”.

L’explication ( # ) du T’oung-sou-pien est: HEEFEXB BB FHNLAXFTRESHE R
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4. Pdi-tien-ti’ ( 3 K Hh, ‘peticetti).

Ensemble les deux fiancés font leur entrée dans la cour. Le fiancé
précéde avec le wdn-kiuén-chou ( B 48 2, wait'dYxi/u) et la fiancée
suit avec le pdo-p’ing-hou (-4¢ Z* 35, Spo'pedlau). Au fur et & mesure

qu’ils avancent, on étend une nouvelle piéce d’étoffe jaune, jusqu’a ce qu’ils
" parviennent devant la table. On emploie. deux ou trois pidces qu’on
reprend derriére eux, pour les étendre de npuveau sur leur chemin.

i En entrant dans la cour, on leur fait contourner une fois le grand
feu, wang-hono ( HE K, vadzwo), puis on les conduit vers la table, en
passant par le Sud, puis par 'Ouest de la table, jusqu’au Nord, ou ils
doivent s’arréter, le visage tourné vers le Sud. Le fiancé se tient & droite;
et la fiancée & gauche. Pendant cette procession, le hid-ts’in-ti marche a
cOté de la fiancée en murmurant la formule suivante: (Cy 585).

Sfasa Wt he ‘lasfeife, —WmaERLL®

Skawdt r’hd  pcdkxe 3sit [/ hiljé, L2%ERBMEZERRE
3dzwosd  4judsd dze maepad, AW fE P %
Sjatve 1t ’hénju, ‘el ve 174, — W 3E e —oaE e
Lsgdsa Wi, trat'$ta =SHES % e
isasa  Spdxu e isja P B pE i OBE A

MueidNnee, FRTESEMR B ENANLAERERELERER KLY
ARG BHR BB RANB2EZ2HEBET AR EHYBER Z H.
“D’apres I'histoire officielle de la dynastie T’ang, les Mo-tch’o (Turc. Badk-¢&or;
Grousset, Histoire de Vextréme Orient, p. 277) demandaient & épouser la fille de
Pempereur; (l’empereur) donnait un édit que l'on envoie (comme présent) de l'or de
la soie et une selle compléte. Les Mo-tch’o croyaient que c’était une selle argentée,
et (prétendaient) que ce n’était pas l'intention de I’empereur; ils priérent d’annuler le
contrat. Le fonctionnaire des rites (Houng-leou), Tcheu Foung-yao disait: la maniére
des chinois c’est d’apprécier le fiancé et l'on envoie une selle pour signifier qu’on
désire la paix. Mais ce n’est pas lor qu'on apprécie. Le Mo-tch’o aggréérent. Ainsi
la coutume de s’asseoir sur la selle était déja en vogue du temps des T’'ang. Clest
seulement les étrangers qui ont été enseignés par les chinois’.

Ajoutons une explication de Chang-ping-ho 35 #1 dans ( Bt & A B # p. 241)
SRNAEARGRE THEBREEFMBE-—BR o8B LBmZEE SR, 5o b
WMzTH BEMF LSHLELEE BRSNS ETER TS BEZFBE B U
“Aujourdh’hui chez les gens du Ho-pei, quand la jeune mariée descend du palanquin,
on met toujours une selle de cheval dans la porte. Actuellement passer au dessus
de la selle de cheval s’appelle monter le haut pour avoir du bonheur. Du temps des
Soung, on le faisait faire par le fiancé, et 'on placait méme la selle sur une chaise,

P

et Von ordonnait au fiancé de monter sur le haut siége; le siége est réellement haut,
le danger est trés grand. Parmi les cérémonies intéressantes anciennes et vécentes,
celle-ci est la premiére,
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Svukii sa dzo tve mjolti Rk 2 W R
spjot’i  5t3lra, Spjddli  fe R
sdzotzo 3sa dza tve t/’hdtwew FE MK Z B FH IR
1t hxew ‘lwzwept Ssjossidst EBRERES S
Wetna  jyime  ‘pret [xd. &8 EE &K

“Premiére volée: les piéces de monnaies tombent partout péle-méle, et le
paon, distribuant le bonheur, arrive. Une volée & gauche, et une a droite,
tout prés de la porte, 'une donne & manger au beeuf, et 'autre au mouton.
Troisiéme volée: la poule monte sur la charpente d’or (?). Quatrieme
volée: le tigre blanc quitte au loin cette région; les cing grains, je les
distribue pour nourrir les oiseaux et les poules; les oiseaux et les poules
obtiennent leur nourriture, et s’envolent & 100 lis d’ici. Les jujubes et les
noix, je les jette au singe, et le singe retourne et se retire en riant. La
selle d’or et le cheval de jade s’unissent”.

Remarquons ici que Kia-jouei n’ayant pas de formule spéciale
pour le rite koud-ngdn-mén ( i§ % PY, ‘kwo name), sa propre formule,
qu’il nous a donné pour le rite hid-kido ( F &, “sja*t’o) correspond au
fond & la formule de Houo Y u-fou que nous venons de transcrire ici.
En effet, toutes les deux formules, contiennent la série d’exorcismes contre
les esprits malfaisants ( — {f{ = — W - ).

; Arrivé prés de la table, le cérémoniaire se tient du cété Est, tourné

vers les fiancés. Lorsque les cierges sont allumés, et I’encens mis dans
le hiang-low (4 Ma-tchouang cela se fait soit par le pére, soit par l'ainé
de la famille du fiancé), il crie: (Hd 207).

j3: ‘tpe g i ldzulr@
4et:  4pe 53957Yd  kalmid
s@: ‘4pe lwava sfwedtxu
is9: 4pe 4fumu 3net/hé.
dpelve getli, 43es5Ydlka
n&lawd  Snylds, ‘pxetjrcfa.

“Premier hommage & tous les esprits du ciel et de la terre. Deuxiéme
hommage aux lumiéres du soleil et de la lune. Troisiéme hommage aux
esprits des empereurs et des rois, aux éléments de l'eau et de la terre.
Quatriéme hommage aux parents. Aprés les hommages au ciel et & la
terre®, aux lumiéres du soleil et de la lune, le rouge de 'homme et le vert
de la femme s’unissent.”

35) La formule ‘1t¢ g4tildgzul /e’ doit se traduire par “tous les esprits du
ciel et de la terre”, tandis que l'expression générale par laquelle la peuple désigne
cette cérémonie, 4pe 1t¢p 4ti signifie plutét “hommage & Desprit du ciel et de la
terre”, Le Tech’a-ha-eul-chang-t’oung-tcheu donne comme équivalent littéraire Hi 2
pai-t’ang.
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Chaque fois le fiancé doit faire une prostration ou une inclination
. profonde, tandis que la fiancée ne bouge pas. Ainsi se passe la cérémonie
principale du mariage d’aprés l'information de Ting Jouei-heng.
Houo Yu-fou nous donne une description du Pai-t'ien-{f un peu
différente. D’abord le cérémoniaire crie:” kiu-koung! (3 &5, 3t ulkwd)
et le fiancé fait une inclination profonde ou bien il salue des mains jointes.
Puis le cérémoniaire crie: (Cy 585).

thxeusd feu! %

5 sje  tgetli ‘keyce — WK ER
teel  kxewsd rew! -~ %

‘et sje 430Ud *d3oljé ‘kd = H B B
s kxewd fewm! =myE

s sje lwava Sjwestwudye =B E FE KL A
130 kxewsdfew g np —é

e fumu 3jasUsiyce HELBEER

“Prostration! Premier remerciement pour les bienfaits des esprits du ciel
et de la terre! Deuxiéme prostration! Deuxiéme remerciement pour les
lumiéres que nous envoient le soleil et la lune! Troisiéeme prostration!
Troisiéme remerciement pour les bienfaits resplendissants de I'eau et de
la terre. Quatriéme prostration. Hommage aux parents pour les bien-
faits de vous avoir élevé”. '

Kia-jouei donne encore une autre formule, appelée séu-i kiedu-
kE’ebu-chdng (M ¥ Ju A Lk, 4soji 3ukxew si). Le cérémoniaire prend
la mesure dans la main et crie: (Hd. 57) Ju A7 Ju 551 EE1 PD Kk, = 1}

=Mk uve SPukwd! thxwe! ‘kxew i, ‘el kwew.si, s& krewfd.

“Aux neuf dignités, neuf prostrations! Agenouillez-vous! Premiere
prostration, deuxiéme prostration, troisiéme prostration! (Le fiancé
g’agenouille et donne trois prostrations). Puis le cérémoniaire crie: B
3sj¢: Levez-vous! (Le fiancé se leve). La méme chose se répéte encore
deux fois:

thxwe! 4sa (4) kxewysa, *vu (B) kxewysa, ‘lju (6) kxew fa. *kxwe!
S6’hs (T) kxewsa, *pa (8) kxewsz, 3t'u (9) kvew fd.— 3sj¢. — 3lipja
(g £ ).

Textes sur le Houang-tao-pou (Hd 207)-

1. 3t/ hy sjatfeeldo 2kwe kxd ‘twola . ... 3nt fwd pi 4sjefu, 3ju jatjeel
d3iwdtkwe, 3namc je 4se pjinjeds 3kulkwe, dzwd 3ju  tjel 4todli;
ne reme s fwd: lxgitotpu  fsa  txolzwatny - iljuds wve *d;ejs
Ssatt f'ht; zuPkwo Uwadso Bjutjel ‘xatpu, jet'w pa  ‘nedku- Ssdtt[hi
Spiatd-wela.  4d3e zel'a  lawdiYods  1sewew  dzwifo  3sa  je
puldzat’el, dz: me ‘sjovu 1Y ltosmedo lsemew palfapaddiws ke
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Straiitjet 4fitse, dzeme 3dzwdts 3sjolsj, ttodze nalsowew ljult’a
Wjuze °rwdzala, Smisfwdla.

“Les esprits maléfiques (dont on doit tenir compte) dans le mariage sont
trés nombreux. Vous dites que vous n’y croyez pas, (mais quand méme)
il y a des accidents imprévus; et en tout cas, ce sont des régles datant de
cent ans. D’aprés ce que disent les gens: le tapis jaune est (un objet)
laissé par T’do-hotia-niu (cfr. note 17), pour éviter les influences mau-
vaises. Siau moins il y a un peu de ce tapis jaune, ces sortes d’influences
funestes _sont brisées. Si la.famille joui de bonheur, tout cela n’est que
de peu d’importance; mais le temps qu’il y a un mauvais destin, dans la
majorité des cas, il en suivrait une mauvaise affaire. Nous devons donc
absolument étre prudents. Une fois parvenu (a cette conclusion), il ne
faut plus rien y ajouter. (Le peintre a perdu son pinceau, il n’y a plus rien
a dire)”.

II. 1sj¢ ‘s&tse d3a UUwdipuze, atfxe 4se kotrel, 4dze 1sjé
jotjeel - fewmdzdttejda, 33&de lxaketdza&ddzreelda, dzwi  lzaitoipu,
Ssda 't hutko sj¢it’e pjeie. Mo Aelruze, Urx@xwaza, ke la
xattotpu; W hi 4se 3sjofwiza, mne ‘pxa 3sa? ‘tsxz s ‘tapdza
Pt 3xotkxd; lsjdsjatfeel tsjaze 4o, 3wnime Pu ps lxattotpu tu
prw dee 4tifa, Sjoko dze t[hedtwew, Sjoko dze xewdtxew,; 'sj¢si‘feel
Cdzs  1sjdinysy Sdzatpe xewtxew ked3s, ida je pudjia; 3dzew
wa jitkxwe, ‘ma&zo 1t hedtxew dze  tsxwd  lpauss, o dze
Wwazwr neel, Y, ‘pru dze ‘wirwo mamjcel, ‘dzg trxo lsimjeet
Holdze kod3wd ‘neel; paxude pi  3d3&d-cel, 3rove 3ta konycel,
Jepi dzadzeel. ~

“Il faut chercher un tchang ( 3 ) d’étamine, et la déchirer en quatre mor-
ceaux. Cherchez ensuite un peu de poudre de grenade, et teignez les
morceaux en un jaune clair, pour en faire un tapis jaune. Ainsi ne
devrons nous pas emprunter celui d’autres gens. Faites que Eul-hou-tseu
et Teh’eng-houan-tseu aillent placer et replacer le tapis. Tous les deux
sont des fréres cadets du fiancé, il n’y a done rien & craindre; il n’y a que
le frére ainé du flancé, pour qui ce ne serait pas digne (cfr. explication,
p. 109). Quand la fiancée descend du palanquin vous devez étendre le
tapis sur le sol. I’un se met par devant, Pautre par derriére de la fiancée.
La fiancée marche derriére le dos du fiancé & trés petite distance. Silon
a passé par dessus un morceau, on jette celui-ei par devant, pour I’étendre
de nouveau. Arrivé devant le grand feu, retenez le bien, on étend (le
tapis) du edté Sud, et puis vers le coté Ouest, jusqu’a la table (ou l'on
fait les prostrations). Si le tapis n’est pas bien étendu, et qu’il y a
quelques plis, cela n’est pas d’importance”.36

36) La signification du Houang-tao-pou est donc d’apres le texte dialectal:
1) éviter les influences des mauvais esprits. 2) les fiancés ne peuvent pas toucher le
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Notes grammaticales. 1. dzwd fa 3sa, je: fo de l'impératif,
litt. faites n’importe quoi....; pd fa pd 3dzwd: expression que les
sujets parlants ne semblent plus analyser, excepté pour 1’élément pd:
huit sur huit, presque toujours, (comp. 'expression littéraire: B
B b)) Yu t'a Hjuze 5 rwaze la, 5mj fwd la: jeu de mot: le peintre a

“perdu son pinceau (/wdza), avec Jwd (parler). II. 3sjo fwjsza,
{tapdzs : frére cadet, frére ainé du mayi. Le pére de famille emploie
les appellations qui traduisent le point de vue de I’épouse. £’u .. .. t'u:
répétition inutile, due a l'affectivité du language.

4, Les cérémonies complétives dans
la chambre nuptiale.

1. La cérémonie avec Uarc et les fleches.

Le rite essentiel du mariage chinois est fini. “Iei, dit Kia-
jouei, finit le role du in-ydng-sién-chéng. Il n’a plus rien & faire, et
il peut retourner.”

D’apres Houo Yu-fou, cependant, il n’en est pas ainsi. En
effet, la cérémonie pdi-t’ién-ti finie, le mari entre dans la maison suivi de
son épouse. - En passant par la porte du hall d’entrée (txa*ti), on débarasse

sol de leur pied. 3) pour la fiancée, une autre explication s’ajoute: elle doit étre forcée
de quitter la maison paternelle. Le T oung-sou-pien donne un terme tch’ouan-hi
). I cite le Kiai-in-pi-ki 7F [ % 3B et le Tchouo-keng-lou 8 $ §# de Tao
Tsoung-i (¥ 52 % vers 1368, Ming), qui tous les deux disent: & H i E T HI & &
A, 4 @l A B A

“Actuellement, lorsque la jeune fille arrive devant la porte, on étend une natte pour
entrer, on ne la laisse pas marcher sur la terre. DéEja il en était comme cela du temps
des T’ang”. D’aprés le Tseu-yuen, le Jeu tcheu lou H &1 8% de Kou-Yen-ou
Ei % X (1613, Ts’ing ) donne l'explication suivante: S ABHFHEAMAR S 2B
UREHBSTH BERELBZZER RKERE B,

“Actuellement les hommes, lorsque la jeune fille entre, ne la laissent pas marcher sur
le sol, mais on prend des sacs qu’on étend les uns aprés les autres; on la fait marcher
dessus; on appelle cela tch’ouan-tai:-transmettre, continuer les générations: 1%
et 4§ ont le méme son”.

Le méme jeu de mots s’observe d’ailleurs dans la langue littéraire pour le cas
“du gendre adopté pour continuer le nom” dans la famille de la fille (tchouei-siu
), qui sappelle #f £ =% A& (cfr. Ts’eu-yuen s.v. 7 &% ). Pour le cas
du houang-tao-pou, dans le Tchoung-houa-k’iuen-kouo-foung-sou-tcheu ( sh
Z B A % & ), nous trouvons des noms dialectaux qui confirment lexplication de
Kou Yen-ou. Ainsi {§ #& (Foung-sou-tcheu III, 3, p. 9) et F F &, & ¥, if & 1%
(ibid. III, 3, p. 113) et k4% (ibid. IV, 5, p. B).
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le mari de son wan-kiueii-chou, et de I'étoffe rouge, et on les pend au-dessus
de la porte d’entrée. Le cérémonaire récite les paroles suivantes: (Cy 585)

Yxeutpu ‘nwo YUY 4jUIst GRS R A
telve lsjeku  ltsz& lsi3c SR A
teetipu  nwo U3 to Wxadiwd T H K% B i
Wylta Smaime BRI

Sfirew *d3ce ¢jUd 3sisi Y hisk g EM A SR EHE
lsjgla Strxutt’e  tjokwd HEM BB :

“Au premier pas, Otez le livre et (I’étoffe) du bonheur glorieux. Deux
génies féminins soutiennent I’épouse. Au deuxiéme pas, j’introduis
I'honneur dans la chambre; qu’il y habite et la remplisse; que bonheur et
longévité s’ajoutent & la splendeur et au bonheur qui y nait (?). . Que le
mari sorte les fléchez et I'arc gravé” .38

Lorsque les époux avec le cérémoniaire et les tch’dn-ts’in-ti sont
entrés seuls dans la chambre nuptiale, I'ainé de la famille de I’époux,
habillé d’un vétement long, va briler de ’encens devant les dieux du foyer.
En méme temps on pend les enseignes et les tablettes honorifiques que les
amis ont envoyés. '

Retournons a la chambre nuptiale, hi-fdng (& B, 3si'fa), que
Ton a bien fermée, et & V'intérieur de laquelle on pend parfois un rideau
pour éviter les regards indiscrets. Dans la chambre, on a allumé d’avance
la lampe tch’dng-ming-téng ( & fir %, 'trxa*mjé'te) que durant tout le
soir et toute la nuit I’épouse ne pourra pas laisser s'éteindre. Le
cérémoniaire commence par donner a I'époux l'arc et les quatre fléches,
que I'on a placés d’avance sur la petite table, foii-chén-tchoito-tseu ( g i
F F- Sfiulsasdiwdze) (cfr. p. 120). L’époux se place au milieu de la
chambre nuptiale et simule de décocher quatre fleches vers les quatre coins

de Tappartement, tandis que le cérémoniaire récite ses invocations:
(Cy 585)

87) Le texte du in-yang-sien-cheng écrit & ; c’est sans doute une faute
pour &, désignant le livre wan-kiuen-chou (H % &), kin & et king
£ sont tous deux prononcés de la- méme maniére 1t’¢ en dialecte.

38) M B semble étre une allusion littéraire, inconnue des gens, mais transmise
dans la tradition écrite des formulaires des divinateurs. 2 S arc gravé, arc peint.
(Cfr. Koung Yang-tchouan, & 2 {# Ting koung, & & 4 année: 3 B W 3 #&.
Commentaire: X F B 5 : c’est 'arc gravé du fils du ciel.) Clest la méme chose que
dans le Cheuking, Ta ya, ode: Hing-wei 7 2 (Couvreur, p. 354): ‘“les arcs peints
sont forts” ( %% S R B ). :
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Vers le Nord-Ouest : txewtpje tewkwd Svuskwe 3dzew
Vers le Nord-Est : ‘eelf’e lsjofe Ui maeic

Vers de Sud-Est  : 1s&ir’ce licekew ‘*dze d3wija
Vers le Sud-Ouest : “sa/’ce Spaxu *t/ hudjY= 1lisja

HEMRE R A E

= 55 IX] ik B P B2

EHRMEP R

, 95 P R E B R

“La premiére fois, tirez 'arc que les cing esprits (de la pauvreté) s’en
aillent. Deuxiéme trait de 'arc: que les esprits malfaisants quittent la
demeure. Troisiémement: tirez sur le chien du ciel qui se trouve au
milieu de la chambre.®® Quatrieme trait: que le tigre blanc aille habiter
au loin et quitte cette région”.

39) La signification de cette cérémonie de ’are et des fléches ressort clairement
de la formule: mettre en fuite les 5 esprits de la pauvreté ( H 3B ), les esprits malé.
fiques ( X 7 ), éviter I'esprit du tigre, qui met la discorde entre les époux ( K1 & ) et
surtout le chien du ciel (3K # ). Ts’eu-yuen dit du chien-du-ciel:” R &: A H
Rl BERXAFUFRAZAEBHEHA B
“Nom d’une constellation; c’est un esprit maléfique dans la lune. Les divinateurs ont
encore des jours du chien du ciel des quatre saisons. On doit les éviter dans les
cérémonie du mariage”, )

Presque toujours les chinois nous citent le X #» ensemble avec Tchang-sien
78 fif, dans Vexpression % {j 7 X %3 “Le génie Tchang-sien tue le chien du
ciel”. Dans beaucoup de demeures nous trouvons l'image de Tchang-sien, vénérée par
les femmes pour avoir des enfants méles. Le t’ien-k’eou, esprit lunaire, qui
mange les enfants, ne peut étre mis en fuite que par Tchang sien. D’ordinaire, il est
représenté par un homme tirant de l’are, contre l’esprit du chien du ciel, représenté
en haut dans les nuages; en dessous on représente des petits enfants. Parmi ces
images on en trouve aussi imprimées en xylogrammes, toujours employés pour étre
brilés en I’honneur de lesprit Tchang-sien. (Cfr. I'image, p. 144). L’origine
de Tesprit Tchang-sien est présenté d’une maniére trés plausible par Houang
P’ei-mouo #% % Bk dans son livre Tsi-chouo-ts’iuen-tchen % 2 2 & (Changhai, 1906),
p. 295. 11 cite le Chen-sien-t’oung-kien ji# fl 3& #& et le Kai-yu-ts’oung-k'ao [% & #
# par Tchao-i # # (Ts’ing ) ou l'on rapporte l'existence d’un esprit Tchang-sien,
depuis les temps des Soung, représenté comme “un homme portant une arbaléte et
une balle; il met en fuite l'esprit du chien du ciel, qui cause les obscurcissments de
la lune et du soleil, et mange les petits garcons”. On lui a donné différents noms,
tous d’hommes supposés avoir vécu dans la région du Seu-tch’ouan. Le texte le plus
important c¢’est la citation de Hou Ing-lin # & B (Ts'ing, vers 1590) qui dit: & &K %
HEAHBEEZEARNWEU RS K TESR 2R EBSH FZIE KRN
ZHBERERRIELBESFXIFERR L ARIRWMBEFT R FERTFZMN Z
WRFHEFLS BUS L EESHF2E BARGRESE. DEBRNFZ
Bz BB SR D% & X,
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Ting Jouei-heng nous a donné encore une autre formule: (Hd 207)

75 ¢ me 3sitf’hi sk

Isjpla travrt’e

3po  tjotkwd
Strewtpje . Steurkwd svutkwe 4 ’hy
‘el [Poe sYdlre Ui malicd
lst/Pee lgedkew dze dzwolji
“sot e pedxu e i lsja.

“Deés qu’on entre la porte (de la chambre nuptiale), le bonheur arrive; le
nouveau mari prend les fleches et 'arc gravé. La premiére fois qu’il tire

“Anciennement, il existait des i’mages de M. Tchang portant ’arbaléte et par aprés
les hommes partant de cela, y on ajouté l'idée que “Tchang koung” i B (tirer
P’arc) était un nom Tchang, et I'expression kia-tan ( $& 8 ) signifiait % [tan =
naitre]. De la l'idée évolua et se transmit comme étant le sacrifice pour demander
des enfants. Mais cela aussi n’est pas un examen suffisamment profond, et je considére
cette théorie comme une opinion personnelle. (Commentaire): D’aprés les coutumes
des anciens temps, lorsque naissait un enfant maéile, on pend un arc et des fléches,
et on faisait le sacrifice & Kao-mei. (Le commentaire du Ts’ien-han-chou: kao-mei
est esprit auquel on demande des enfants). A lorigine, c’est sans doute un rite pour
demander des enfants. Les gens l'ont sans doute d’aprés cette idée représenté par une
image; et on I’a considéré comme I'image de l'esprit auquel on demande des enfants;
ensuite cela a évolué et on a ajouté des idées, et simplement renforcé cette opinion
par des noms de familles et des noms personnels”,

Ces éléments s’accordent bien avec les conclusion de M. Carl Hentze, dans
Mythes et symboles lunaires (p. 40):-“(Dans I’Ancienne Chine), nous avons.... tout
un nid d’associations d’idées, qui peuvent se grouper autour de ces mots. .. procréation,
ancétre, ete...” et p. 41: “Dans la Chine Antique, la fleche parait étre un symbole du
sexe masculin, Liki, TV, Yue-ling, (Couvreur, p. 341-2):” En ce mois les hirondelles
reviennent. Le jour de leur arrivée, on sacrifie.... au génie des mariages et des
naissances. Le fils du ciel assiste a cette cérémonie. L’impératrice conduit lesr neuf
femmes du second rang et tout le sérail. Un honneur spécial est décerné a celles qui
ont approché de 'empereur. Des étuis contenant des arcs sont apportés, et 'empereur
donne 4 chacune de ses femmes un arc et des fleches en présence de la divinité qui
préside aux naissances”. (p. 47): “Pour le China ancienne, le cérémonial du tir &
I’are, tel qu’il nous est conservé dans le Yi-li et dans Che-yi du Li-ki semble avoir
conservé les traces des croyances aneiennes... Che-yi: Pour régler la cadence (pour
que chacun des archers fit tous les mouvements en mesure); le fils du ciel faisait
exécuter par les musiciens le Tcheou-yii..... chant de la multiplication de l’espéce.

(I1) souhaite et présage une nombreuse descendance masculine”.
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I’arc, les cing mauvais esprits s’en vont. Au deuxieme trait, les mauvais
esprits ‘quittent la porte.  Troisiémement: tirez sur le chien du ciel qui se
trouve au milieu. Au quatriéme trait: le tigre quitte au loin cette region.

Grandeur originale 7 cm x 7 cm.

L’esprit Tchang-sien tire sur le chien du ciel

2. Kigo-sin-tseul ( 72 .0 F G, Wosjsidzrel).

Sur Parmoire se trouvent deux tasses remplies de vin, et reliées
entre elles par une corde rouge assez longue. Le cérémoniaire les prend

et en donne une & chacun des mariées. Ceux-ci en boivent trois fois, en
échangeant chaque fois leur tasse.

Texte Hd 207.

ln@ze ke 1sjgsjaifel s3wize 3sifa, 4 fcelwE&it’e, twame Hu xd
Wolsjpiderel;, Sljake 1isxa'preze 3litzxeww 4o 1sjel 3w, Y5
rwdltzew! e [ watdiu; sjal fhedo 3 s fwd:
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trewddz®  fut f'hi 2ot/ hi YYD BHE J A E
‘eeldze  fut f’hi ‘kwd  taxwdlfa EREIEBE
ls&dde  fulhi ljglje 44 ZERERBEE
Sfuslws  1jY%t'w  *hwd  get fxa. Wik kALK E
3n9 4so tve Sljakxweel x’emeds 4jitsa.

“I’époux et 1’épouse entrent dans la chambre nuptiale. Aprés avoir
décoché les fleches, alors il boivent la coupe de 'amour. Dans deux tasses
de thé on verse un peu de vin, on relie (les tasses) avec une corde rouge;
le cérémoniaire dit:

Premiére tasse: que les mariés aient un futur plein de concorde.
Deuxiéme tasse: que les mariés habitent ensemble.

Troisiéme tasse: que 'union des mariés soit définie,

Que le bonheur et la prospérité sur terre soit longue, et que leur jours
soient prolongés” .4

Houo Yu-fou (Cy 585) a deux vers qui différent légérement de ceux
de Ting Jouei-heng:

‘eetdze fut'hi tkwd Vowdty. (4 F RB).

Sfuslwo  Ygelrxa “Gitu. (H A).

3. Cérémonie sur le K'ang.

Alors le cérémoniaire monte sur le k’ang, et éparpille des brins de
paille dans toutes les directions, en disant: (Cy 585)
5jasa Ytwdfa, Sdjs tmu, Statmu lsele 3sit’hi lse.
‘dzesa 1sifa, lkasje e, Wé s@& 3 we, ‘fukwe 4Ud.
‘dzesa ma&fa, Spietie Swwo
tjusa Spjolfa 3¢ kwe 3 we; sfwe 3xwo sja txwd 55t/ hi 4fmig.
‘dzesa 'dzwoja tvu U7 3tau; *me vs Mew trxwd Hauld3wd le.
—BEHRIBPZAR BPBRERER &
HHEEFEREFEEEKETESRE
HHEAFRT K
RWALHF ERKARKHER—RKN
Hlp DL ERENTE A K

40) Les Tcheu de Ta-t’oung et Foung-tchen ete. identifient cette
cérémonie a celle décrite dans le I-li et le Li-ki sous le nom de ho-kin 1i (& & i&)
(Couvreur, p. 836) = & B & 78 10 Z: “La troisieme fois qu'on leur présente & boire,
on se sert des deux moitiés d’une calebasse en guise de coupes. Le tout se passe comme
les deux premieéres fois”. Liki (Couvreur, II, p. 643) (Houen-i & 2% ): J{Fmw
RAEZWE M UAERZ R MHEZH. “Lails mangeaient ensemble la chair
d’'un méme animal, et pour boire se servaient des deux moitiés d’'une méme calebasse,
montrant ainsi qu’ils ne formaient plus gu'une personne, qu’ils étaient du méme fang
et n'avaient plus qu’un seul cceur”.

Folklore III. 10
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“Premiérement, je répand (la paille) dans la direction de I'Est & laquelle
correspondent les caractéres cycliques kid et 7, et 1’élément du bois; dés
que le bois est engendré le bonheur surgira. Deuxiémement, je répand
les brins dans la direction de I’Ouest, 4 laquelle correspondent les caractéres
cycliques keng et sin, et les éléments de 'eau et du métal; le métal produit
I'eau, abondance, dignité et gloire.

Encore une fois, je les répand dans la direction du Sud, a laquelle cor-
respondent les caracteéres cycliques ping et ting, et I’élément du feu.

Grandeur Originale 7,5 ¢cm x 7,5 cm.
Les dieux du lit nuptial

Encore une fois, je répand dans la direction du Nord, & laquelle correspon-
dent les caractéres cycliques jén et koiei, et ’élément eau; 'eau et le feu
ensemble font la splendeur.

Enfin, je répand (les brins de paille) au milieu, auquel correspondent les
caractéres cycliques ot et ki, et ’'élément de la terre”.41

41) En voyant la formule de la cérémonie hia-kiao, jusqu'a celle de 'exorcisme
du Kk’ang, il semble qu’il s’agit au fond d'une seule longue formule, entrecoupée sans
doute par d’autres formules, comme par celle de la cérémonie pai-t’ien-ti ete,
mais présentant encore toujours une certaine semblance de forme: i sa, eul sa
etc.... 1 tsan, eul tsan etc.... et signifiant partout 'idée de purification, de
chasser les mauvais esprits. ...
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Kia-jouei (point Hd 57) m’a récité cette méme formule avec
quelques différences. Il connait, dit-il, cette cérémonie et ’a vu exécuter,
mais elle n’est pas suivie dans sa région.

Dans la région de Hiu-p’ou (point Hd 206), on briile une image des
- dieux du lit nuptial sur le k’ang, comme rite nécessaire avant que la jeune
femme puisse monter sur le K’ang. D’aprés les gens de Hiu-p’ou, c’est
pour implorer les dieux du lit nuptial, afin d’avoir beaucoup d’enfants?.
J’ajoute ici Vimage des dieux du lit nuptial (Tech’oitang koiing tch’otiang
mou, JE 2 JE B ) que j’ai pu trouvé chez un graveur sur bois & Ta-t’oung.
(p. 146) Ces images deviennent assez rares, car les paysans emploient
de préférence des images passe-partout, ¥'oung-wéi (2 {%% ) ol on inscrit
le nom du dieu au pinceau d’aprés les nécessités du moment.

4., Taé-kai-t’eéu (Pt ZE 5, twotketxew).

Enfin on procéde & un dernier exorcisme, le *'ad-kai-t’eéu. ( ¥ & ¥l
txotketzew). L’épouse monte sur le kK'ang, et s’assied prés de la table,
foii-chén-tchovio-tsen ( iig §h # F~, fu' y@sd3wdza) (cfr. p. 120) dans le
coin indiqué par le divinateur, c. a. d. dans la direction du hi-chén ( == flt
3sil/@). Le cérémoniaire prend du boisseau, qui se trouve sur la table,
la mesure chinoise, et fait semblant de frapper trois fois, I’épouse sur la
téte, disant: (Cy 585) )

joddz&e ltcekew 3so — ¥ K 39 B

deldz  Spdwu  wd WAkt

iszdz& ltxews®Pkwe = W x4 R

lgecet 345 tTsltfza ek E B

“Premiérement, je tue le chien du ciel (cfr. note 39); deuxiéme coup, le
tigre blanc meurt; troisiémement, je tue 'esprit qui vole la vie, de sorte
que les enfants aient un bonheur abondant.”

Ting Jouei-heng nous cite une formule un peu diftérente:

jo3dz& ltcekew 3so

‘elBdze  lpedaxu va

ls@ddze toetxewdkwe (troisiemement: je tue 'esprit voleur (de la vie)
~ du ciel)

e el 3jYo o fwa (td: obtenir)

Puis immédiatement aprés, il 6te le voile de la femme au moyen de la
mesure.*?

42) Information due au Rév. Pére M. Cattaert, C.I.C. M.

43) La formule de la cérémonie t’ao-kai-t’eou nous rappelle parfaitement
celle de la cérémonie de 'arc et des fléches. Le T’oung-sou-pien s.v. B§ & # 1f1 déerit
le méme usage pour les temps des Soung et emploie le méme terme #t & HH. (Voir
le texte, note 27).
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Ces quatre cérémonies complétives dans la chambre nuptiale, étant
finies, les femmes tch’an-ts’in-t¢ 6tent le chapeau foiing-koian ( B i
if@tkwa) a la mariée, ainsi que son vétement long, que le cérémoniaire
doit aller pendre au dessus de la porte. Tandis que 1’épouse reste a
I'intérieur, I'époux, les tch’an-ts'in-ti et le eérémoniaire sortent ensemble,
et de la porte principale annoncent que tows peuvent entrer pour voir la
jeune épouse. Pour annoncer cela, plus de formule stéréotypée, mais le
cérémoniaire crie tout simplement en riant: (Hd 207). )

‘kxee  sjoifeel el t'dze Aketwewla. lsjgsjotfeet dze Sfulf@dzwdze
nel  Adzwodzoni; kxwa&dmittadjeds  3p@lsws@da!  lsjdPnysy  4loda
kotme'meda, 'zeme ‘kxws ¢t/ hy  ‘kazthyba;  Atesjo, 4t zwd-
trieza ‘pj¢ *t/’hy, kaxe Sdljame 3t hi pudroze dice!

“Venez voir I’épouse! Le voile a été 6té, et I’épouse est assise la-bas preés
de la table de I'esprit du bonheur, le visage épanoui, les yeux largement
ouverts. Et le nouvel époux (ici) qui sourit de bonheur! Entrez vite pour
voir la jeune épouse! Mais que les gens en deuil et les femmes enceintes
n’entrent pas, il en sortirait un malheur des deux cotés!”

De ces paroles peu officielles, il donne le signal de cette cérémonie,
qui aura son apogée avec celle que nous décrirons plus tard, notamment,
“Chouna-siao-si-fenl” (T & {8 4 , 3/wasjo 5sjoifeet). Vieux et jeunes,
femmes et hommes, tous peuvent entrer et on se communique librement
ses impressions: (Hd 207)

tha&e na  sjitfeelde  %je  lzwatutludluds, 33eudpgize  pessiisda,
jupja ‘kxwe the lzwa 'dzala

“Regardez-moi cette épouse aux yeux ronds et brillants. Et sa peau toute
blanche! Vraiment ces six-cent dollars ne sont pas mal dépensés”.

Les premiers qui entrent lui présentent un bassin d’eau afin qu’elle
puisse se laver le visage et les mains. Mais d’abord elle doit jeter quelques
piéces de monnaie dans le bassin, avant qu’on y verse de 'eau.

5. Notes sur quelques différences locales dans les

rites qui suivent le pai-t’ient-i.

Les informations sur les cérémonies qui suivent le pdi-t’ien-ti
différent assez considérablement d’aprés les localités.

1. D'aprés Li in et Kia-jouei, on ne connait pas la, céré-
monie avec 'arc et les fléches, ni celle du kido-sin-tséul, dans la région de
Ma-tchouang (point Hd 92). Deés que I'époux suivi de I'épouse et des
femmes tch’an-ts’in-ti (le hid-ts’in-ti n’a plus rien a faire, d’apres Kia-
jouei), est entré dans la chambre nuptiale, il monte seul sur le k’ang,
en passant derriére la marmite du fourneau. Puis marchant sur le K’ang,
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il y doit faire un tour complet. - C’est le rite appelé ldza%sa®’’o (marcher
sur les quatre coins). Aprés cela ’épouse s’assied sur k’ang, les femmes
teh’dn-ts'in-ti lui dtent le chapeau (sié-kotian, §)5F, 4sjelkwa) et le voile
qu'on appelle ici Yeén-chd-tseu ( BB b 3, 3jelsaza). Alors 'époux sort
de nouveau de la chambre. C’est le signe que les hotes peuvent entrer.

. 2. Les informations de Li Yuen-lin pour la région de Tsien-
ts'ien-ts’ouen (point, Hd 29) différent encore. Apres le pai-t'ién-ti, il y
en a qui étendent 'étoffe jaune, houdng-tad-péu (3K B 7 , ra‘topu),
jusqu’a la porte de la chambre nuptiale. Alors le cérémoniaire entre tout
seul avec larc et les fléches, qu’il a pris sur la table du pai-t’ien-ti. A
Tintérieur il fait semblant de décocher quatre fleches dans la direction des
quatre coins de la chambre, en commencant par le coin ol I'épouse devra
g’asseoir, c.a.d. la direction du hi-chén (E j, 3si'/@), auparavant
indiquée par le oung-tan. Aprés cela, il dépose dans chaque coin une
fleche. Sur le k’ang, en dessous de la natte on a caché des noix et des
jujubes. Apres avoir placé les fleches dans le coin, il arrive parfois que
le cérémoniaire frappe de la cimbale au dessus du k’ang, pour chasser les
mauvais esprits: ““pdau *dz@ tyxg”: “L’esprit de discorde occupe le lit”.
Ce dernier détail, parait-il, ne se fait pas toujours parce qu’il s’agit
d’annuler les mauvaise influences dues & 'un ou lautre chd-k'7 ( 4% 4
55t/ ht) (cfr. p. 98) du jour du mariage. Cette explication a été
confirmée par Kia-jouei. Ily a, d’aprés ce dernier, encore un autre
moyen trés usité dans sa région (Hd 92) pour éviter les influences du
spaxu, esprit de la discorde entre les jeunes mariés. Ce moyen consiste &
prendre un coq, et de le lier & un tisonnier, sur le kK’ang de la chambre
nuptiale le jour méme du mariage, avant que la fiancée n’arrive. Apres ces
cérémonies le cérémoniaire sort de nouveau et les mariés avec les tch’an-
ts’in-ti entrent.

3. Dans la méme région de Ts'ien-ts’ien-ts’ouen (point Hd 29), il
vy en a d’autres qui étendent 1'éoffe houdng-tdo-péu ( ¥ ¥ A, xattotpu),
jusqu’au k’ang méme. Le cérémoniaire donne I’arc et les fleches & I’époux,
dés qu’il quitte la table du pai-t’ién-ti. Ce dernier suivi de son épouse, et
des deux tch’an-ts’in-ti entre seul. A Vextérieur, il y a un homme, qui doit
garder la porte. Entré dans l'appartement, le jeune marié fait la
cérémonie avec l'arc et les fleches. Puis 'on passe & la cérémonie kido-
sin-tséul. DMeéme cérémonie que celle que nous décrivions ci-dessus, mais
ils ne boivent que deux fois. La deuxiéme fois, ils mélent le reste du vin
(kido-sin-tsicou, 78 .0, 4olsjg3t’u) dans une seule tasse, puis ils boi-
vent au méme recipient. Alors I’épouse monte sur le K’ang, et les tch’an-
ts'in-ti otent le foiing-kosian et le voile (yén-chda-tseu, YR #B F~, 3jesaza;
B % Yekwa). Cette cérémonie s’appelle hid-kodian ( F #, tsjokw).
On oOte le rideau de la fenédtre; c’est le signe que l'on peut entrer. Les
premiers qui entrent se hitent de prendre les noix et les jujubes, qui sont
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mangées de préférence par les femmes, comme moyen efficace de fécondité.
Pendant que les gens entrent dans la chambre pour voir ’épouse, le pére de
I'époux briile du papier et de I'encens devant 'image du ¢’ién-ti-yé ( K #h
&%, Ugettije), collée prés de la porte du coté Est. En méme temps, on
fait partir des pétards, et parfois I’on verse de I'huile sur le feu wdng-hoio
en criant: ““vadt f’hi ¢ fxattee  de longs jours!”.

IV. LA FETE NUPTIALE.
1, Le premier jour.
a. Soung-kid-tchouang. ( & % 3, swdt’adzd. )

Pendant que 'on achéve les cérémonies du mariage méme, soit dans
la cour, soit dans la chambre nuptiale, arrive la famille avec les cadeaux
et le trousseau de I’épouse de la part de sa propre famille (Soving-kida-
tchouang, & 5 #, swdi'tad3a). Nous avons dit qu’au Sud de la riviere
cela se fait un mois avant le mariage (cfr. p. 106), & Ma-tchouang, c’est le
lendemain du mariage. Ieci il §’agit d’'un détail pour la région du Nord
de la riviére (point Cy 585). Lorsque la famille arrive, 'entremetteur,
’époux, et son pére vont tous ensembles les recevoir dans la grande porte.
Les deux groupes se placent en ligne 'un devant 'autre, et se saluent par
une inclination de téte, les mains jointes. Les visiteurs (swn-ts'in, ¥ 5
1sj¢t r’hé) entrent les premiers. Arrivés devant la porte du hall d’entrée,
ils se font les mémes salutations, et les sin-ts’in entrent de nouveau les
premiers. On les offrent du tabac, du thé, puis Von sert des giteaux
(tch’d-ched, 2% &, tsxzafi3). Aprés cette courte réception, on met les
cadeaux sur une table dans la cour, puis 'on invite le sin-ts’in a venir. Un
homme prend la liste (p’éi-soung-tan-tseu, [ 3% ¥ F-, lpxeiswiltizs) et
lit & haute voix tout le contenu des caisses, et chaque fois, aprés avoir lu
un point, ’on doit sortir I'objet mentionné, et tous, sin-ts’in, entremetteur,
époux et invités sont priés de le vérifier. On peut facilement se figurer
I'intérét que les invités et villageois prennent & cette exposition du trous-
seau.tt Aprés cela, on remet les objets, et on les porte a Vintérieur,
tandis que le sin-ts’in, est reconduit dans le hall d’entrée. La devant les
images des dieux, I’on place une table, et d’un c6té se mettent I’entremetteur,
le sin-ts’in et de I'autre I'époux et son pére, avec le ts'iu-ts'n-ti. Le sin-
ts'in et le pére de I'époux prennent chacun une tasse & vin, se la présentent.
mutuellement & boire. L’entremetteur, ’époux, le ts'iu-ts’in-t¢ font la
méme chose. Ils remettent ensuite la tasse sur la table, et se félicitent
disant:” Y“wit’a 3sila: mes félicitations, & vous, toung-kia”. 'mezd 3sila:
“mes félicitations & Uentremetteur”’. Le pére de 1’époux répond: itat’a

44) Ce dernier détail correspond & la cérémonie appelée Lian g-i-chang
(% & %), du Sud de la riviére. (cfr. suite de cet article).
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tgwd 3sila. Mes félicitations & tous”. Puis ils se saluent de nouveaux.
C’est la cérémonie appelée man-hi-tsiéou, jh & H, smadsit’'u.

b. Ngdn tsouo, (% 24, Ingidzwo) ou ngdn-hi, (& JE, nalst).

Le pére de I'époux introduit le sin-ts’in, le ts’in-ts’in-ti et I'entre-
metteur dans I'autre chambre pour le diner. (ngdn-tsotio, %2 &, n@&tdzws;
ou ngdn-hi, 4% g, ln&lst). Aprés Poncle maternel du toung-kic, (kiedu-
yé, B #f, *Yujs) et l'oncle maternel de 'époux (kiedu-kiéou, 5 B
Wut’u), les hotes les plus dignes sont le sin-ts'in, le ts’u-ts’in-ti et entre-
metteur. Dans la chambre nuptiale se trouvent la grand’mere, et la
femme de l'oncle maternel, comme les plus dignes. Les autres suivent
d’aprés que leur parénté soit proche ou lointaine. Les femmes enceintes,
méme si elles sont de la famille la plus proche ne sont pas admises dans
la chambre nuptiale pour le diner. - Ce diner différe naturellement d’aprés
la condition de la famille. On a le pd-pd-ht ( J\ ;A\ J§ , 5pdspdlsi) c. a. d.
les nuit tasses.et les huit bols ( /\ f& %, /\ {H # 3~ ), avec du pe*mitfe
(riz), et du houdng-tsieou ( ¥ W, xa®*t’'u), (vin jaune), du #ofe (a
Ts’ién-ts’ien-ts’ouen: jo*f&), qui consiste en 4tadze (des giteaux de blé
de farine assez grands qu’on coupe en morceaux triangulaires; ils con-
tiennent des morceaux de sucre). Il y a encore des 3fmltco (vermicelle
faite de pate de pommes de terre), des pois, et du sucre, des pains appelés
Yot Yzl mwomwo (& Ts'ien-ts’'ien-ts’ouen: 79Vmwomwo), des giteaux
de farine de blé, en forme d’'une petite main, avec des ceufs, appelés
fwo® fews (mains de bouddha).

Ailleurs, c’est le liedu-liedu-ht ( 75 5K Ji§ , *lu lin1si) c. a. d. les six
tasses et les six bols (75 18 %, 7~ {# it 3~). Dans ce cas il est admis
qu’on ne donne pas de vin jaune, mais du chao-tsiéou ( 4% 5, 1/0 *t'u) : eau
de vie. On sert du lpe3miif&, ou au moins du zgzko (pite de millet
glutineux). Le 4tof& est d'un degré inférieur (4p& ‘o) c.a.d. il n’y a

pas de ta dza, etc. ... '

Parfois on invite les hommes & diner groupe par groupe (liedu-
chouei-hi, ¥ K JE, Hju® fwelsi). On sert alors le menu le plus simplifié,
appelé Svuv@bjadzwa (les cing tasses sur une table), avec la pate de
millet ziko.

Pendant que la-famille est en train de diner, les musiciens doivent
jouer un air, répété a chaque nouveau. plat. Aprés la famille, les musiciens
ont leur part au festin.

c. Choua-sico-si-fedl. (% I8 4% 5, ° fwasjo Ssjo*feel. )

Aprés le diner, toute la famille et les invités, hommes et femmes,
enfants, vont 4 leur tour dans la chambre nuptiale, pour la cérémonie, (si
Pon peut appeler cela une cérémonie), connue sous le nom de choua-sido-
si-feitll. En tout cas, pour les Chinois, ¢’est un point de programme qui
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ne peut jamais manquer dans une féte de mariage. D’aprés ce qu’ils
disent, le chouna-sido-si-feul dure jusqu’au soir, mais en réalité cela continue
méme la nuit jusqu’au dernier jour de la féte. Pour la plupart des régions,
cette cérémonie est décrite comme tres mauvaise. Ainsi, Dor é (Recher-
ches 1, 1, p. 38) parle de “la cérémonie abominable, connue sous le nhom de
ndo-sin-fang B FH B, c. a.d. du dévergondage dans tout ce que ce mot
comporte de désordonné. Pendant trois jours et trois nuits, tous viennent
. & tour de réle voir la nouvelle mariée, et épuiser leur répertoire de propos
impudents. Il est recu qu'un vieillard en cheveux blancs peut pour la
circonstance tenir le langage du jeune homme le plus dissolu. Ce sont
14 des horreurs du paganisme, ou il semble que la notion méme de la
pudeur ait disparue.” De méme Wieger (Rudiments, IV, p. 76):”
Suit une épreuve terrible pour la jeune mariée: I'exposition a la curiosité
publique, trait curieux de ce communisme qui caractérise la vie chinoise.
Les amis, les voisins, tout le village, les passants pénétrent dans la maison
pour se repaitre du spectacle de la nouvelle venue. On la regarde, on-
Iapprécie, on la critique, chacun s’efforcant de son mieux, de n’étre ni
moins piquant, ni moins inconvénient que le préopinant. Malheur a la
mariée, si pendant cette épreuve de feu, elle perd contenance, ou s’oublie
jusqu’a parler, rire, ou pleurer. Elle doit écouter impassible les lazzis et
les impudences des spectateurs. Cette exposition dure parfois jusque fort
avant dans la soirée. Inutile de dire a quelles brutalités elle donne lieu
parmi lés paysans.”

Encore Van Oost, Dictons, sous n° 594: = K ¥ K&/~ “Pendant
trois jours, il n’y a ni grand ni petit.” 1l s’agit du jour du mariage et
des deux jours qui suivent. On se permet alors les farces les plus
grossieres avec les nouveaux conjoints., Le soir, on s’amuse & leur poser
des questions incongrues ou obscénes, on leur fait faire toutes espéces de
choses, on bombarde les nouveaux époux avec des chardons, des noix, des
jujubes. C’est ce qu’on appelle ndo-fdng ou chouia-sido, et on s’apercoit
trop bien que le décorum des chinois paysans, est une mince couche de
vernis, qui recouvre des turpitudes.” Dans La vie chinoise dans le province
de Kan-sou (Anthrop. X-XI, 1915-16, p. 486), le Pére Dols, C.1.C. M.
dit “Dans la soirée de ce jour a lieu une couturne exécrable, nommée jang-
fang. Les gens qui se respectent ne permettent pas cette coutume, mais
ils permettent bien que petits enfants, garcons ou filles, viennent féliciter
la jeune couple; on leur donne alors des petits présents. Ce soir donc de
jeunes gens, de 12-20 ans, et de jeunes filles se jouent et se moquent de la
jeune couple (parfois I’époux pour ne pas voir et entendre des choses et
des actions mauvaises, s’enfuit de la maison). On leurs joue des tours
et des farces vilaines, on fait endurer a la nouvelle épouse I’épreuve de
feu. On se moque de ses pieds, on lui dit toutes sortes de choses mal &
propos, on lui demande si elle a beaucoup de lait, on en vient aux actions,



LES CEREMONIES DU MARIAGE 153

je m’arréte... Si le mari est présent, on lie la jeune couple ensemble, on
leur peint le visage en noir et rouge, on leur chatouille ete”.

Pour notre région en question, la cérémonie se passe de la fagon
suivante: A tour de role les membres de la famille et les amis peuvent
faire réciter une petite rime ou un petit vers, par 1’épouse, ou par I'époux
ou bien par les deux en s’alternant. C’est le tsoung-koudn ( $& %E ,2dzwd
kw) qui les invite & dire un vers: “Ah! voila un tel oncle qui arrive, dites
une rime pour entendre si les époux savent bien prononcer: 5 fwdslj¢zaba!
haxe kaod 1sj3k sjpla 1P cetwew 4jd pit 4j47*5. Presque toutes les rimes
font une allusion, soit tres précise, soit lointaine au nouvel état des jeunes
mariés, exprimant soit ’idée de la procréation, de l’acte conjugal, de la
fécondité de la femme, etc. Mais il y en a de toutes sortes. Beaucoup
de gens m’ont assuré que presque tout dépend du pére du fiancé, de la
famille et surtout du tsoung-koutn, qui invite et dirige les autres dans ce

45) Ce terme ling-tseu s’emploie plutdt pour des rimes qu’on doit prononcer

vite. {Jaw-breaker). Les autres rimes s’appellent seu-kiu-eul (4soat’yeel),
petits vers. Le terme de la langue écrite pour les vers de la premiére sorte est ki-
k’eou-ling: % O 4. Ainsi dans le Wang-yun-wou ta-tseu-tien T £ & X &
nous trouvons un exemple: B U ZABFEAATFAMRE LT £ A8 TFH
By AAEZERAATFANCOAANERATFANGS EEAABGYE AT A MR
KA BT B M.
D’aprésv le Ts’eu-hai, ils s’appellent aussi K’i k’eou-ling € 0 4 et jao-
k’eo-ling # I 4. Le Ts’eu-hai cite en exemple les vers de Sou-cheu & i
(Soung, 4 1101): kan-kouo keng ka-kan-koua keng: & & ¥ & ¥
K38, Je n'ai pu trouver nulle part des indications sur pareille maniére faire la
cérémonie choua-siao-si-feul (Nao-sin-fang) excepté dans un passage
du Foung-sou-tcheu A %% , IV, 5, p. 11, qui donne pour la région de Lieou-ngan
( & %) dans la province de Ngan-houei, la rime suivante:

tE e 5w R e
#® B * 848 &’

o R 2. * % & = OE E

KB Ak B A BN TR 5%,
ook AR A A B i — 4 i @ 3

% I B R - %o

DR R A AT R R &
Ao = 4 % Mo

W %W m & 5,

- RS L #E H R R
* 4 H T A L

%R — A F

Les textes n° 14 & 16 (voir suite de cet article) sont des exemples de rimes qu'on doit
prononcer trés vite,
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divertissement. Certainement, il y a des familles olt 'on profite de cette
occasion pour manquer au décorum extérieur. -Disons, aussi, que les
relations entre époux en Chine étant si strictement privées, il sst bien
probable que cette espéce de divertissement soit cause et occasion de
paroles et d’actes désordonnés. Cependant, dans notre- région, ce n’est
pas si général, je pense, que I'on croirait devoir conclure des citations du
Pére Doré. Ily a des vers obscénes, certafnement, mais, on m’a assuré -
qu’on ne les dira pas sans protestation de la part du-pére de famille. On
m’a raconté le fait d’un jeune homme, qui osait tenir de ces propos
obscénes (dza lkwo: litt. briser le pot du fourneau) et le pere de famille
se facha tout rouge et le mit & la porte.

Texte. Hd 92.

3rwatsjo sjatfeel, “4jo  fwd ‘se'ljut’y. 3sjopezo ‘tapeze twuw ‘*jo 1l
8 fwatsjo, 3¢ fii, 3sjosYeel, 3pjotti, jittl lUasdda. .. ..
sfwalsjo  sjotfeelda. lsaxew 3ju ko Azxweswdds 3nyzee Stepa ltxa,
pett’o lxwirweel. —
teame ne fwd:

YwdjYe jildzwe 3txu

1sipla  3nysy Aelvidvu

ja  wdtje 3zu efsl  3u

k&lmjié “4ju  sa Sndsjé 4ju  twu. —
“Quand on fait le choua-sido-si-feul, on doit dire des petites rimes. Tous
ceux de la génération supérieure et inférieure vont venir s’amuser: le
mari de la scur ainée de ’époux, le frére cadet, les cousins (moins agés,
fils de la tante parternelle), et les cousins (fils de la tante maternelle),
etc. ete. et d’autres encore.
Quand on fait le chona-sido-si-fenl, il y a une femme qui sait bien présenter
les nouveaux venus, et qui doit exhorter les gens (a dire des rimes et la
jeune épouse a répondre) pour qu’il y ait du plaisir.
Ils peuvent dire p. ex.:

Dans la cour de I’Ouest il y a un monceau de terre (parties génitales de
la femme), on a cherché un beau-fils, (mais ¢’est) un imbécile. Pendant
une nuit, il y entre une dizaine de fois, et vers le matin, il en a le dégout
et il en vomit.” . IR

Mes exemples de ces rimes, que j’ai pu noté, peuvent étre divisés,
d’apreés les Chinois en kouén-ti ( 3 Yy, 1ewd do) et séu-ti ( F Hy, *suda).
Les houén-ti désignent aussi bien les propos clairement obscénes que des
allusions, ou des expressions un peu douteuses. D’autres ne contiennent
gu’'une allusion lointaine & la vie conjugale, soit aux enfants & naitre, ete.
Les séu-t1 sont une maniére de se divertir en faisant dire des phrases ou
les mémes sons et les mémes mots reviennent constamment dans un autre
ordre.

(A suivre)



