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LE DEMIURGE

L. est un certain nombre de problémes gui ont constam-
I ment précccupéd les hommes, mais il n'en est peut-
étre pas qui ait sembié généralement plus difficile & résoudre
que celui de Porigine du Mal, auquel se sont heurtés comme
a4 un obstacle infranchissable la plupart des philosophes
et surtout les théologiens @« St Deus est, unde Malum ? Si
won est, unde Bonwm 7 » Ce dilemmme est en effet insoluble
pour ceux qui considérent la Création comme I'eeuvre directe
de Dieu, et qui, par suite, sont obligés de le rendre également
responsable du Dien et du Mal.On dira sans doute que cette
responsabilité esi atténuée dans une certaine mesure parla
liberté des créaturcs; mais, st les créatures peuvent clioisir
entre fe Bien et le Mal, c’est que I'un et Uantre existent déja,
au moins en principe, ef,si elles sont susceptibles de se déci-
der parfois en fuveur du Mal au lien d'étre toujours inclinées
au Dien, ¢'est qu'clles sont imparfailes; comment done
Dieu, s'll est parfait, a-t-il pu créer des étres imparfaits ?

Il est vident que le Parfait ne peut pas engendrer I'im-
parfait, car, si cela était possible, le Parfait devrait contenir
en lui-méme Vimparfait & I'état principiel, et alors il ne serait
plus le Parfait. L'imparfait ne peut donc pas procéder du

1. Nous reproduisona jcl le premier texte, croyons-nous, qui alt été, sinon
rédigs, du moins publi€ par René Guéaan {{ 3 parudens le pramier numére
de la revue La Qnose, daté de novembre 1908,
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Parfait par voie d'émanation ; il ne pourrait alors que résul-
ter de la création « ex nikilo » ; mais comment admettre que
quelque chose puisse venir de rien, ou, en d'autres termes,
qu’il puisse exister quelque chose qui n'ait point de prin-
cipe ? D'ailleurs, admettre la création « ex nihilo », ce serait
admettre par [A-méme ['anéantissement final des étres créés,
car ce qui a eu un commencement doit aussi avoir une fin,
et rien n'est plus illogique que de parler d'immortalité dans
une telle hypothése ; mais la création ainsi entendue n’est
qu’une absurdité, puisqu’elle est contraire au principe de
causalité, qu’il est impossible & tout homme raisonuable
de nier sincérement, et nous pouvons dire avec Lucréce :
« Ex wihilo nehil, ad nihilum nil posse reverti ».

Il ne peut rien y avoir qui n'ait un principe ; mais quel est
ce principe ? et n'y a-t-il en réalité gquun Principe unique
de toutes choses ? Sil'on envisage I'Univers total, il est bien
évident qu’il contient toutes choses, car toutes les parties
sont contenues dans le Tout ; d'autre part, le Tout est néces-
sairement illimité, car, s'il avait une limite, ce qui serait
au-deld de cette limite ne serait pas compris dans le Tout,
et cetie supposition est absurde. Ce qui n'a pas de limite
peut étre appeld 'Infini, et, comme i1 ¢ontient tout, cet
Infini est le principe de toutes choses. D'ailleurs, I'Tafini est
nécessairement un, car deux Infinis qui ne seraient pas iden-
tiques s'excluraient 'un Uautie ; il résulte donc de 1& qu'il
n’y a qu'un Principe unique de toutes cheses, et ce Principe
est le Parfait, car 'Infini ne peut éire tel que s'il est le Par-
fait.

Ainsi, le Parfait est le Principe supréme, la Cause pre-
miére ; il contient toutes choses en puissance, et il a produit
toutes choses ; mais alors, puisqu'il n’y a qu'un Principe
unique, que deviennent toutes les oppositions gue I'on envi-
sage habituellement dans I'Univers : 'Etre et le Non-Etre,
1'Esprit et la Matitre, le Bien et le Mal ? Nous nous retrou-
vons dong ici en présence de la question pesée dés je début,
ef nous pouvons maintenant la formuler ainsi d'une fagon
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plus générale - comment 'Unité a-t-elle pu produire la Dua-
iité ?
Certains ont cru devoir admstire deux principes distincts,
J‘ opposés I'un 4 'autre ; mais cette hypothése est écartée par
! ce que nous avons dit précédemment. En effet, ces deux
principes ne peuvent pas &tre infinis tous deux, car alors ils
: ' s'excluraient ou se confondraient ; si un seul était infini, il
serait le principe de l'autre ; enfin, si tous deux étaient finis,
ils ne seraient pas de véritables principes, car dire que ce qui
est flul peut exister par soi-méme, c'est dire que quelque
chose peut venir de rien, puisque tout ce qui est fini a un
commencement, logiquement, sinon chronologiquement.
Dans ce dernier cas, par conséquent, P'un et ['autre, étant
finis, doivent procéder d'un principe commun, qui est infini,
et nous sommes ainsi ramené i la considération d'un Prin- .
cipe unique. D'ailleurs, beavcoup de doctrines que l'on re-
garde habituellement comme dualistes ne sont telles qu'en
apparence ; dans le Manichéisime: comme dans la religion
de Zoroastre, le dualisme n’était qu'une doctrine purement
exotérique, recouvrant la véritable doctrine ésotérique de
I'Unité : Ormuzd et Ahriman sont engendrés tous deux par
Zervané-Akéréné, et ils doivent se confondre en Iui A la fin
des temps.

La Dualité ezt donc nécessairement produife par 1'Unité, i
puisqu’elle ne peut pas exister par elle-méme ; mnis comment
peut elle étre produite ? Pour le comprendre, nous devons l
en premier licu envisnger' ia Dualité sous son aspect le moins
particularisé, qui est Uoppesition de I'Etre et du Non-Etre ;
d'ailleurs, puisque 'un et autre sont jorcément contenus i
dans la Perfection totale, il est ¢vident tout d’abord que |
cette opposition ne peut étre quapparente. Il vaudrait donc j
mieux parler seulement de distinction ; mais en quoi con-’ 1
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siste cette distinction 7 existe-t-elle en réalité indépendam-
ment de nous, ou n'est-elle simpiement que le résultat de
notre facon de considérer les choses ? |
Si par Non-Etre on n'entend que le pur néant, il est utile . Z‘,
: i




4]

148 ETUDES TRADITIONNELLES

d’en parler, car que peut-on dire de ce qui n’est rien ? Mais
ilen est tout autrement sil'on envisage le Non-Etre comme
possibilité d’étre ; I'Etre est la manifestation du Non-Etre
ainsientendu, et ilest contenu a 'état potentiel dans ce Non-
Etre. Le rapport du Non-Etre & I'Etre est alors le rapport
du non-manifesté au manifesté, et 'on peut dire que le non-
manifesté est supérieur au manifesté dont il est le principe,
puisqu'il contient en puissance tout le manifesté, plus ce
qui n'est pas, n'a jamais été ec ne sera jamais manifesté.
En méme temps, on voit qu’il est impossible de varierici d’une
distinction réelle, puisque le manifesté est contenu en prin-
cipe dans le non-manifesté ; cependant, nous ne pouvons
pas concevoir le non-manifesté direccement, mais seulement
A travers le manifesté ; cette distinction existe donc pour
nous, mais elle n'existe que pour nous.

S'il en est ainsi pour la Dualité sous 'aspect de la distine-
tion de I'Etre et du Non-Ltre, il doif en étre de méme, & plus
forte raison, pour tous les autres aspects de la Dualité. On
voit déja par 1a combien est iliusoire Ja distinction de {'Es-
prit et ce la Matiére, sur laquelle on a pourtant, surtout
dans les temps modernes, ¢difid un si grand nombre de sys-
témes philosophiques, comme sur une base inéhranlable ;
st cette distinction disparait, de tous ces systémes il ne reste
plus rier . De plus, nous pouvens remarquer en passant que
la Dualité ne peut pas exister saus le Ternaire, car si 1z Prin-
cipe supréme, en se différenciant, donne naissance a deux
éldments, qui d'ailleurs ne sont distiucts qu'en tant gue nous
les constdérons comine tels, ces deux éléments ct lear Prin-
cipe commun forment un Ternaire, de sorte qu'en réalité
c’est le Ternaire et non le Binaire qui est iinmédiaiement
produit par la premiére différenciation del'Unité primordiale.

Revenons maintenant & la distinction du Bien et du Mal,
qui n’est, elle aussi, qu'u aspect particulier de la Dualité.
Lorsqu’on oppose le Bien au Mal, on fait généralement con-
sister le Bien dans la Perfection, ou du moins, 4 un degré
inférieur, dans une tendance 2 la Perfection, et alors le Mal
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n'est pas autre chose que I'imparfait ; mais comment 1'im-
parfait pourrait-il s'opposer au Parfait ? Nous avons vu que
le Parfait est le Principe de toutes choses, et que, d’autre
part, il ne peut pas produire 'impacfait, d’oh il résulte qu'en
réalité I'imparfait n’existe pas, ou que du moins il ne peut
exister que comme élément constitutif de la Perfection to-
tale ; mais alors il me peut pas étre réellement imparfait,
et ce que nous appelons imperfection n'est que relativité.
Ainsi, ce que nous appelons erreur n'est que vérité refative,
car toutes les erreurs doivent étre comprises dans lu Vérité
totale, sans quoi celle-ci, étant limitée par quelque chose qui
serait en dehors d’elle, ne serait pas parfaite, ce qui équivant
A dire qu’elle ne serait pas la Vérité. Les erreurs, ou plutdt
les vérités relatives, ne sont que des fragments de 1a Vérité
totale ; c’est donc la fragmentation qui produit la relativité,
et, par suite, on pourrait dire qu’elle ¢st la cause du Mal, si
relativité était réellement synonyme d'imperfection ; mais
e Mal n'est tel que si on ie distingue du Bien,

Si on appelle Bien le Parfait, le relatif n'en est point réel-
lement distinct, puisqu’il y est contenu en principe; donc,
au point de vue universel, le Mal n'existe pas. Il existera
seulement si ’on envisage toutes choses sous un aspect frag-
mentaire et analytique, enles séparant de Jleur Principe
commun, au lieu de les considérer synthétiquement comme
contenues dans ce Principe, qui est la Perfection. C'est ainsi
qu'est cri¢ I'imparfait ; en distinguant le Mal du Bien, on les
crée tous deux par cette distinction méme, car le Bien et le
Mal ne sont tels que si on les oppose 'un a Yautre, ef, s'il
n'y a point de Mal, i} »'y a pas lieu non plus de parler de
Bien au sens ordinaire de ce mot, mais seulement de Perfec-
tion. C'est donc la fatale illusion du Dualisme qui réalise
le Bien et le Mal, et qui, considérant les choses sous un point
de vue particularisé, substitue la Multiplicité & 1'Unité, et
enferme ainsi les étres sur lesquels elle exerce son pouvoir
dans le domaine de la confusion et de Ja division ; ce domaine,
c'est PEmpire du Démiurge.
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I

Ce que nous avons dit au sujet de la distinction du Bien
et du Mal permet de comprendre le symbole de la Chute
originelle, du moins dans ia mesure ot ces choses peuvent
étre exprimées. La fragmentation de la Vérité totale, ou du
Verbe, car ¢’est }a méme chose au fond, fragmentation qui
produit la relativité, est identique 2 la segmentation de
I'’Adam Kadmon, dont les parcelles sépacées constituent
I'Adam Protoplastes, c’est-d-dire le premier formateur; la
cause de cette scgmentation, ¢’est Nahash, I'Egoisme ou le
désir de 1'existence individuelle. Ce¢ Nahash n'est point une
cause extéricure 4 l'homme, mais il est en lui, d’abord 2
I'état potentiel, et il ne lui devient extérieur que dans la
mesure ot 'homme lui-méme 'extériorise ; cet instinct de
séparativité, par sa nature qui est de provoquer la division,
pousse 'homme & goiter le fruit de ’Arbre de la Science du
Bien et du Mal, ¢’est-d-dire A créer Ia distinction méme du
Bien et du Mal. Alors, les yeux de 'homume s'ouvrent, parce
que ce qQui lui était intérieur est devenu extérieur, par suite
de la séparation qui s’est produite entre les étres ; ceux-ci
sont maintenant revétus de formes, qui limitent et défi-
nissent leur existence individuelle, et ainsi 'homme a été le
premier formateur. Mais lui aussi se trouve désoluais sou-
mis aux conditions de cette existence individuelle, et il est
revétn également d'une forme, ou, suivant expression bi-
blique, d’ure tunique de peau ; il est enfermé dans le domaine
du Bien et du Mal, dans 'Empire du Démiurge.

On voit par cet exposé, d'ailleurs trés abrégé et trés in-
complet, qu’en réalité le Démiurge n’est point une puissance
extérieure & I'homme ; i} n’est en principe que la volonté de
I'homme en tant qu’elle réalise la distinction du Bien et du
Mal. Mais ensuite I'homme, limité en tant qu'étre individuel
par cette volonté qui est la sienne propre, la considére comme
quelque chose d’extérieur A lui, et ainsi elle devient distincte
de lui ; bien plus, comme elle s'oppose aux efforts qu'il fait
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pour sortir du domaine ol il s'est lui-méme enfermé, il la
regarde comme une puissance hostile, et il I'appelle Shathan
ou I'Adversaire. Remarquons d'ailleurs que cet Adversaire,
que nous avons créé nous-mémes ¢t que nous créons & chaque
instant, car ceci ne doit point étre considéré comme ayant
eu liew en un temps déterminé, que cet Adversaire, disons-
nous, n'est point mauvais en lui-méme, mais qu'il est seule-
ment 'ensemble de tout ce qui nous est contraire,

A un point de vue plus général, le Démiurge, devenu une
puissance distincte et envisagé comme tel, est le Prince de ce
Monde dont il est parlé dans 'Evangile de Jean ; ici encore,
il r'est & proprement parler ni bon ni manvais, ou plutot
il est ['un et Uautre, puisqu'il contient en lui-méme le Bien
et le Mal. On considére son domaine comme le Monde infé-
rieur, s'opposant au Monde supéricur ou & I"Univers princi-
piel dont il a été séparé, mais il fant avoir soin de remarquer
que cette séparation n'est jamais absolument réelle ; elle
n'est réelle que dans la mesure ol nous la réalisons, car ce
Monde inférieur est contenu & I'état potentiel dans 1'Univers
principiel, et il est évident qu’aucune partie ne peut réelle-
ment sortir du Tout. C'est d’ailleurs ce qui empéche que {a
chute se continue indéfiniment; mais ceci n'est qu'une
expression toute symbolique, et la profondeur de la chute
mesure simplement Je degrs auquel la séparation cst séalisée.
Avec cette restriction, le Démiurge s'oppose & I'Adam Kaa- o
mor o1 a PHumanité principielie, manifestation du Verbe,
mais seulement comme un reflet, car il n’est point une éma-
nation, et il n'existe pas par lui-méme ; ¢’est ce qui est repré-
senté par la figure des deux vieillards du Zahar, et aussi
par les deux triangles oppusés du Sceau de Salomon.

Nous sommes donc amené A considérer le Démiurge comme
un reflet ténébreux et inversé de I'Etre, car il ne peut pas
étre autre chose en réalité. I1 n’est donc pas un étre ; mais,
d’aprés ce que nous avons dit précédemment, il peut étre
envisagé comine la collectivité des étres dans la mesure ol
ils sont dictincts, ou, si I'on préfére, en tant qu'ils ont une
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existence individueile. Nous sommes des étres distincts en
tant que nous créons nous-mémes la distinction, qui n’existe
gue dans la mesure ol nous la créons; en tant que nous
créons cette distinction, nous sommes des éléments du 'Dé-
miurge, et, en tant qu'étres distincts, nous appartenons au
domaine de ce méme Démiurge, qui est ce qu’on appelle la
Création. :

Tous les éléments de fa Création, c’est-a-dire les créatures,
sont dnnc contenus dans le Démiurge lui-méme, et en effet
il ne peut les tirer que de lui-méme, puisque la création ex
nihilo est impossible. Considéré comme Créateur, le Démiurge
produit d'abord la division, et il n’en est point réellement
distinct, puisqu’il n'existe quautant que la division elle-
méme existe ; puis, comme la division est la source de Vexi-
tence individuelle, et que celle-ci est définie par !a forme, le
Démiurge doit étre envisagé comme formateur ot alors il est
identique 4 1'Adam Protoplastes, ainsi que nous 'avons vu,
On peut encore dire que le Démiurge crée la Matiére, en en-
tendant par ce mot le chaos primordial qui est le réservoir
commun de toutes les formes ; puis il organise cette Matiére
chaotique et ténébreuse ol régne la confusion, en en faisant
soriir les formes multiples dont 'ensemble constitue la Créa -
tion.

Doit-on dire maintenant gue cette Création soit impar -
faite ? on ne peuf assurément pas la considérer comme par-
faite ; mais, si l'on se place au point de vue universel, elle
n'est qu'un des éléments constitutifs de la Perfection totale.
Elle n’est imparfaite que si on la considére 'analytiquemen t
comme séparée de son Principe, et c'est d’ailleurs dans la
méme mesure qu'elle est le domaine du Démiurge ; mais, si
Vimparfait n'est qu'un 8lément du Parfait, il n'est pas vrai-
ment imparfait, et il résulte de la qu'en réalité le Démiurge
et son domaine n'existent pas au point de vue universel,
pas plus que la distinction du Bien et du Mal. Il en résulte
également que, au méme point de vue, la Matiére n'existe
pas : I'apparence matérielle n'est qu'ilusion, d’ou il ne fau-
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drait d'ailleurs pas conclure que les étres qui ont cette appa-
rence n'existent pas, car ce serait tuvmber dans une autre
illusion, qui est celle d'un idéalisme exagéré et mal compris.

Si la Matiére n’existe pas, la distinclion de U'Esprit et de
la Matidre disparait par la-méme ; tout doit &tre Esprit en
réalité, mais en entendant ce mot dans un sens tout diffé~
rent de celui que tui ont attribué la plupart des philosophes.
modernes, Ceux-ci, en effet, tout en opposant UEsprit A la
Matidre, ne le considérent point comme indépendant de
toute forme, et 'on peut alors se demander en qu~i i se dif-
férencie de la Matiére ; si I'on dit qu’il est inétendu, tandis.
que 'a Matiére est étendue, comment ce qui est inétendu
peut-il &tre revétu d'une forme ? D'ailleurs, pourquoi vou-
loir définir 'Esprit ? que ce soit par la pensée ou autrement,
c’est toujours par une forme qu’on cherche & le définir, et
alors it n'est plus I'Esprit. En réalité,l'Esprit universet est
I'Etre, et non tel ou tel éire particulier ; mais il est le Prin-
cipe de tous les étres, et ainsi il les contient tous ; ¢’est pour-
quoi tout est Ksprit.

Lorsque 'homme parvient 4 la connaissance réelle de
cette vérité, il identifie lui-méme et toutes choses 4 I'Esprit
universel, et alors toute distinction disparait pour lui, de
telle sorte qu'il contemple toutes choses comme étant en lui-
méme, et non nlus comme extérieures, car l'illusion s'dva-
nottit devant la Vérité comme l'ombre devant le soleil. Ainsi,
par cette connaissance méme, l'homme est affranchi des.
liens.de la Matidre et de l'existence individuelle,il n'est plus
soumis a Ja domination du Prince de ce Monde,il n’appar-
tient plus 2 'Empire du Démiurge.

III

Il résulte de ce qui précéde que 'homme peut, dés son
existence terrestre, s'affranchir du domaine du Démiurge
ou du Monde hylique, et que cet affranchissement s’opére:

par la Gnose, c'est-d-dire par la Connaissance intégrale.
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Remarquons d'ailleurs que cette Connaissance n'a rien de

commun avec la science analytique et ne la suppose nulle-

ment ; ¢'est une illusion trop répandue de nos jours de
croire qu'on ne peut arriver 4 la synthése totale que par
V'analyse ; au contraire, la science ordinaire est toute rela-
tive, et, limitée au Monde hylique, elle n'existe pas plus
que 1w au point de vie universel.

D'autre part, nous devons aussi remarquer que les diffé-
rents Mondes, ou, suivant ['expression généralement admise,
les divers plans de I’Univers, ne sont point des lieux ou des
régions, majs des modalités de l'existence ou des états
d'étre. Cecl permet de comprendre comment un homme
vivant sur la terre peut appartenir en réalité, non plus au
Monde hylique, mais au {onde psychique ou méme au Monde
pneunutique. C'est ce qui constitue la seconde naissance ;
cependant, celle-ci n'est & proprement parler que la nais-
sance au Monde psychique, par laquelle 'homme devient
conscient sur deux plans, mais sans atteindre encore au
Monde pneumatique, c’'est-d-dire sans s'identifier & U'Esprit
universel. Ce dernier résultat n'est obtenu que par celui
qui posséde intégralement la triple Connaissance, par
laquelle il est délivré & tout jamais des naissances mortelles ;
c’est ce quon exprime en cisant que les Pneumatiques
seuls sont sauvés. L’'état des Psychiques n’e;t en somme
qu'un état tfransitoire ; c’est celul de I'étre qui est déja pré-
paré a recevoir la Lumiére, mais qui ne la pergoit pas encore,
qui n'a pas pris conscience de la Véuité une et immuable.

Lorsque nous parlons des naissances mortelles, nous enten-
dons par 1 les modifications de l'étre, son passage & travers
des formes multiples et changeantes ; il n'y a 1A rien qui
ressemble A la doctrine de la réincarnation telle que l'ad-
mettent les spirites et les théosophistes, doctrine sur
laquelle nous aurons quelque jour l'occasion de nous expli-
quer. Le Pneumatique est délivré des naissances mortelles,
c’est-a-dire qu'il est affranchi de 1a forme, donc du Monde
démiurgique ; il n'est plus soumis au changement, et, par
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suite, il est sans action ; c’est 1a un point sur lequel nous
reviendrens plus loin. Le Psychique, au contraire, ne dépasse
pas le Monde de la Formaticn, qui est désignée symbolique-
ment comme le premier Ciel ou la sphére de la Lune; de la,
il revient au Monde terrestre, ce qui ne signifie pas qu'en
réalité il prendra un nouveau corps sur la Terre, mais simple-
ment qu'il doit revétir de nouvelles formes, quelles gu’elles
soient, avant d'obtenir la délivrance.

Ce que nous venons d'exposer montre 1'accord, nous
pourrions méme dire VUidentité réelle, malgré certaines
difiérences dans l'expression, de la doctrine gnostique avec
fes doctrines orientales, et plus particuliérement avec le
Védanta, le plus orthodoxe de tous les systéimes métaphy-
siques fondés sur le Brahmanisme. C'est pourquol nous
pouvons compléter ce que nous avons indiqué au sujet des
divers états de Fétre, en empruntant quelques citations au
Traité de la Connaissance d¢ I'Esprit de Sankardicharya.

« Il n'v a aucun autre mcytn d'obtenir la délivrance
compléte et finale que la Connaissance ; c’est le seul instru-
ment qui détache les liens des passions ; sans la Connais-
sance, la Béatitude ne peut étre obtenue.

« L’action n'étant pas opposée a l'ignorance, eile ne peut
1"¢loigner ; mais In Connaissance dissipe l'ignorance, comme
la Lumi¢re dissipe les ténébres ».

L’ignorance, c'est ici }'état de {"étre enveloppé dans les
ténehres du Monde hylique, attaché a I'apparence illusoire
de la Mati¢re et aux distinctions individuelles ; par la Con-
naissance, qui n'est point du domaine de l'action, mais
jui est supérieure, toutes ces illusions Jisparaissent, ainsi
que nous l'avons dit précédemment,

« Quand l'ignorance qui nait des affections terrestres est
dloignée, I'Esprit, par sa propre splendeur, brille au loin
dans un état indivisé, comme le Soleil répand sa clarté
lorsque le nuage est dispersé ».’

Mais, avant d’en arriver A ce degré, 1'étre passe par un

-stade intermédiaire, celui qui correspond au Monde psy-
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chique ; alors, il croit étre, non p}tu‘s le corps matériel, mais
Pame individuelle, car toute distinction n’a pas disparu pour
lui, puisqu’il n’est pas encore sorti du domaine du Démiurge,

« S'imaginant qu'il est 1'dme individuelle, 1'homme
devient effrayé, comme une personne qui prend par erreur
un morcean de corde pour un serpent ; mais sa crainte est
éloignée par la perception qu'il n'est pas I'dme, mais }'Esprit
universel »,

Celui qui a pris conscience des deux Mondes manifestés,
c'est-a-dire du Monde hylique, ensemble des manifestations
grossidres ou matérieiies, et du Monde psychique, ensemble
des manifestations subtiles, est devx fnis né, Dwidje ; mais
celui qui ¢st conscient de 'Univers non manifesté ou du
Monde sans forme, c’est-3-dire du Monde pneumatique, et
qui est arrivé 4 Videntification de soi-méme avec 'Esprit
universel, Afmd, celui-1a seul peut étre dit Yogi, c’est-a-
dire uni 4 UVEsprit universel.

« Le Yogi, dont Uintellect est parfait, contemple toutes
choses comme demeurant en lui-méme, et ainsi, par 'wil
de la Connaissance, il percoit que toute chose est Esprit ».

Notons en passant que le Monde hylique est comparé &
I'état de veille, le Monde psychique a I'état de réve, et le
Monde pnewmatique au sommeil profond ; nous devons
rappe.el it ce propos que le non-manifesté est supérieur au
manifesté, puisqu'il en est le principe. Au-dessus de 1'Uni-
vers pneumatique, il n'y a plus, suivant la doctrine gnos-
tiyue, que le Pléréme, qui peut étre regardé comme constitué
par 'ensemble des attributs de la Divinité. Il n'est pas un
quatriéme Monde, mais I'Esprit universel lui-méme, Prin-
cipe supréme des Trois Mondes, ni manifesté ninon-manifesté,
indéfinissable, inconcevable et incompréhensible.

Le Yogi ou le Pneumatique, car c’est la méme chose au
fond, se per¢oit, non plus cormnme une forme grossiére ni
comme une forme subtile, mais comme un étre sans forme ;
il ¢'identifie alors 4 I'Esprit universel, et voici en quels
termes cet état est décrit par Sankardtchéirya.
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« 11 est Brahma, aprés la possession duguel il n'y a rien
& posséder ; aprés la jouissance de la félicité duquel il n'y a
point de félicité qui puisse étre d4sirée ; et aprés 'obtention
de la connaissance duquel il n'y a point de connaissance qui
puisse étre obtenue.

« 11 est Brahma, lequel ayant été vu, aucun autre objet
n'est contemplé ; avec lequel étant devenu identifié, aucune
naissance n'est éprouvée ; lequel étant percu, il n'y a plus
rien 4 percevoir,

« Il est Brahma, qui est répandu partout, dans tout :
dans l'espace moyen, dans ce qui est au-dessus et dans ce
qui et zu-dessous ; le vrai, le vivant, I'heureux, sans dualité,
indivisible, éternel et un.

« Il est Brahma, qui est sans grandeur, inétendu, incréé,
incorruptible, sans figure, sans qualités ou caractere.

« I est Brahma, par lequel toutes choses sont éclairées,
dont la lumiére fait briller le Soleil et tous les corps lumi-
neux, mais qui n’est pas rendu manifeste par leur lumiére.

¢ I1 pénétre lui-méme sa propre essence éternelle, et il
contemple le Monde entier apparaissant comme étant
Brahma.

« Brahma ne ressemble innt au Monde, et hors Brahma
il n'y a rien ; tout ce qui semble exister en dehors de lui est
une illusion. ,

« De tout ce qui est vu, de tout ce qui est entendu, rien
n'exis.e que Brahma, et, par la connaissance du principe,
Brahma est contemplé comme I'Etre véritable, vivant,
heureux, sans dualité.

« L'eil de la Connaissance contemple I'Etre véritable,
vivant, heureux, pénétrant tout ; mais 'ceil de Vignorance
ne le découvre point, ne l'apergoit point, comme un homme
aveugle ne voit point la lumiére.

¢« Quand le Soleil de la Connaissance spirituelle se leve
dans le ciel du ceeur, il chasse les ténébres, il pénétre tout,
embrasse tout et iHumine tout ».

‘Remarquons que le Brahma dont il est question ici est

—i
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le Brahma supérieur ; il faut avoir bien soin de le distinguer
du Brahma inférieur, car celui-ci n'est pas autre chose que-
le Démiurge, envisagé comme le reflet de 'Etre. Pour le
Yogi, il n'y a que le Brahma supérieur, qui contient toutes
choses, et hors duquel il n’y a rien ; le Démiurge et son
ceuvrs de division n'existent plus, ‘

« Celui qui a fait le pélerinage de son propre esprit, un
ptlerinage dans lequel i} n'y a rien concernant la situation,
Ia place ou le temps, qui est partout, dans lequel ni le chaud
ni ie froid ne sont éprouvés, qui accorde une félicité per-
pétuelle, et une délivrance de toute peine ; celui la est sans.
action ; il connait foutes choses, et il obtient ['éternelle
Béatitude ».

Y

Aprés avoir caractérisé les trois Mondes et les états de
Pétre qui y correspondent, et avoir indiqué, autant que cela
est possible, ce qu'est I'étre affranchi de la domination dé-
miurgique, nous devous revenir encore 2 la question de la
distinction du Bien et du Mal, afin de tirer quelques consé-
quences de 'exposé précédent.

Tout d'abord, on pourrait étre tenté de dire ceci : si la
distinction du Bien et du Mal est tout illusoire, si elle n'existe
pas en réalité, il doit en étre de méme de la mcrale, car il est
bien évident que la morale est fondée sur cette distinction,
qu'elle la suppose essentiellement. Ce serait aller trop loin ;
la morale existe, mais dans la méme mesure que la distine-
tion du Bien et du Mal, ¢’est-a-dire pour tout ce qui appar-
tient au domaine du Démiurge ; au point de vue universel,
elle n'aurait plus aucune raison d'étre. En effet, la morale
ne peut s’appliquer qu'a 'action ; or 'action suppose le chan-
gement, qui n’est possible que dans le formel ou le manifesté ;
le Monde sans forme est immuable, supérieur au changement,
donc aussi 4 V'action, et ¢’est pourquoi I'8tre qui n'appartient
plus A 'Empire du Démiurge est sans action.

Ceci montre qu'il faut avoir bien soin de ne jamais con-
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fondre les divers plans de I'Univers, car ce qu'on dit de l'un
pourrait n’étre pas vrai pour l'autre. Ainsi, la morale existe
nécessairement dans le plan social, qui est essentiellement le-
domaine de I'action ; meis il ne peut plus en étre question
lorsqu’on envisage le plan métaphysique ou universel, puis-
que alors it n'y a plus d'action.

Ce point étant établi, nous devons faire remarquer gue
I'étre qui est supéricur 4 l'action posséde cependant la plé-
nitude de l'activité; mais c'est une activité potentielle,
donc une activité qui n’agit point. Cel étre est. nen point
immobile comme on pourrait le dire 4 tort, mais immuable,
¢’est-a-dire supérieur au changement ; en effet, il est iden-
difié & P'Etre, qui est toujours identique 2 Jui-méme : suivant
la forrule biblique, « 'Etre est I'Etre ». Ceci doit étre rap-
proché de la doctrine taoiste, d’aprés laquelle I’Activité du
Ciel est non-agissante ; le Sage, en qui se refléte UActivité
du Ciel, observe le non-agir. Cependant, ce Sagé, que nous
avons désigné comme le Pneumatique ou le Yogi, peut avoir
les apparences de Vaction, comme la Lune a les apparences
du mouvement lorsque les nuages passent devant elle ; mais

le vent qui chasse les nuages est sans influence sur la lune.
De méme, I'agitation du Monde démiurgique est sans in-

fluence sur le Pneumatique ; & ce sujct, nous pouvons encore
citer ce que dit Sankardtcharya,

« Le Yogi, ayant'traversé la mer des passions, est uni avec
la Tranquillité et se réjouit dans I'Esprit.

« Ayant renoncé & ces plaisirs qui naissent des objets
externes périssables, et jouissant de délices spirituelles, il est
calme et serein comme le flambeau sous un éteignoir, et il se
réjonit dans sa propre essence.

« Pendant sa résidence dans le corps, il nest pas affecté
par ses propriétés, corame le fitnament n'est pas affecté par
ce qui flotte dans son sein; connaissant touses choses, il

" demeure non-affecté par les contingences »

Nous pouvons comprendre par Ja le véritable sens du mot

‘Nirvina, dont on a donné tant de fausses interprétations ;
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e mot signifie littéralement extinction du souffle ou de I'agi-
tation, donc état d’un étre qui n’est plus soumis 3 aucune
-agitation, qui est définitivement libéré de la forme. Clest
une erreur frés répandue, du moins en Occident, que de
croire qu'il n’y 2 plus rien quand il n'y a plus de forme, tan-
dis qu'en réalité c'est la forme qui n’est rien et l'informel qui
est tout ; ainsi, le Nirvina, bien loin d’étre 'anéantissement
comme lont prétendu certains philosophes, est au contraire
la plénitude de I'Etre.

De tout ce qui précede, on pourrait conciure qu'il ne faut
poimt agir ; mais ce serait encore inexact, sinon en principe,
du moins dans Vapplication qu'on voudrait en faire. En effet,
T'action est la condition des étres individuels, appartenant 3
PEmpire du Démiurge ; le Pneumatique ou le Sage es: saas
action en réalité, mais, tant qu’il réside dans un corps, il a
les apparences de l'action ; extérieurement, il est en tout
semblable aux autres hommes, mais il sait que ce n'est 14
qu’une appare}xce itlusoire, et cela suffit pour qu'il soit réclle-
ment affranchi de Vaction, puisque c¢’est par la Connaissance
que s’obtient la délivrance. Par 13 méme qu'il est affranchi
de Vaction, il n’est plus sujet 4 la souffrance, car la souffrance
n'est qu'un résultat de I'~ffort, donc de l'action, et c'est en
«cela que consiste ce que nous appelons 'imperfection, bien
qu'il n’y ait rien d’'imparfait en réalité.

11 est évident gue l'action ne peut pas exister pour celui
qui contemple toutes choses ¢n lui-méme, comme existant
dans VEsprit universel, sans aucume distinction d'objets
individuels, ainsi que l'expriment ces paroles des Védas :
« Les objets different simplement en désignation, accident
et nom, comme les ustensiles terrestres recoivent différents
noms, quoique ce soient seulement différentes formes de
terre ». La terre, principe de toutes ces formes, est elle-méme
sans forme, mais les contient foutes en puissance d’étre
1el est aussi V'Esprit universel, »

L’action implique le changement, c’est-a-dire la destruc-
tion incessante de formes qui disparaissent pour éire rempla-
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cées par d'autres ;ce sont les modifications que nous appe-
lons naissance et mort, les multiples changements d’éiat
que doit traverser I'étre gin n’a point encore atteintla déli-
vrance ou la transformation finale, en employant ce mot
transformation dans son sens étymologique, qui est celui de
passage hors de la forme. L'attachement aux choses indi-
viduelles, o1 aux formes essentiellement transitoires et péris-
sables, est le propre de l'ignorance ; les formes ne sont rien
pour 'étre qui est libéré de la forme, et c’est pourquoi, méme
pendant sa rés'dence dans le corps, il n'est point affecté par
ses propriétés.

« Ainsi 1} se meut libre comme le vent, car ses mouvements
ne sont point empéchés par les passions.

« Quand les formes sont détruites, le Yogi et tous les &tres
entrent dans I'essence qui pénétre tout.

« Il est sans qualités et sans action ; impérissable, sans voli-
tion ; heureux, immuable, sans figure; éternellement libre
et pur.

« Il est comme 'éther, qui est répandu partout, et qui
pénétre en méume temps Vextérieur et 'intérieur des choses ;
il est incorruptible, impérissable; il est e méme dans toutes
choses, pur, impassible, sans forme, inunuable.

« I est le grand Brahma, qui est éternel, pur, libre, un,
incessamment heureux, non deux, existant, percevant et
sans fin ».

Tel est I'état auque] P'étre parvient par la Connaissance
sprrituelle; ainsi il est libéré & tout jamais des conditions de
P'existence individuelle, il est délivié de I'Empire du Dé-
miurge.

ReNE Guinox,

11
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LILLUMINATION
(PRABODHAH)

I A douceur d'une bouchée de mélasse est tout entitre
-+ dans une de ses parties, si petite soit-elle, ce qui
prouve que la mélasse et s saveur sont identintes.

Un autre exemple est donné par le camphre dont 'odeur
est inséparable de sa substanes.

Pour les hommes dont le mental a retrouvé son essence
véritable dans le Sof, 'univers entier devient le Soi.

Que la conscience de cette identitésoit maintenue d tra-
vers tout I'état de veille, dans 'état de réve ou un autre, car
celui qui s’y tient fermement finit par sbtenir la béatitude
de la non-dualité,

Sur le vaste océan, profond et sans limites de la Connais-
sance et de la Ifélicité vacillent les vagues de créatures;
agitées par le vent de leurs actions {(antéricures).

Mais quand se léve le soleil flamboyant de l'universelle
intelection {chaitanya) {1) avec l'ardeur aig:é de ses dards

1. 8iles dérivés commae chiftaq, chétas, ete. n'expriment qn’ane participa-
tion amoindrie ou limitation de Chit, attribut essentiel de Brafima, qui est
Sat-Chit-Ananda, le terme Chaitanya, au contraire, développe en quelque
sorte la signification de it avee Vidée explicite d'épanouvisgsement, et
René Guénon, avee sa maitrise habituelle, a trés justement traduit ceferme,
trés fréquent dang les textes tantriques, par * Conscience omniprésente ,,.
Au niveau le plus élevé, on peutdire que le Chaitany a est Punion de Shiva,
qui est chuf, avec sa Shakti qui est chidripini {ayan i 1a forme ou la nature
de chif), comme, analogiquement, dans la perception ordinaire, chaltanya se
différencie ou se réfracte en ce qui pergoit (vishayf) et ce qui est pergu
(vishaya). lin'est peut-Gtre pas superflu de préciser & ce propos que cette
polarisation de chaitanya ne présente absolument rien qui justifierait un
rapprochemeat quelconque avec le principe neutre auguel aboutit I'évolu-
tionnisme a la recherche d'une cause unique extra-physique et extra-men-—
tale. De 'une 3 I"autre conception il ¥y a toute la distance ou plutdt l'abime
qui gépare une donnée doctrinale en harmonie avec l'expérience immédiate
de la conscience d'une hypothése toute gratuite qui ne peut fournir un
semblant d’explication que lorsqu'on est sous le charme des idées d'évolu~
tion et de progrés. En elfet, cha’fanya désigne la lumidre iatelligible qui
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lumineux, le mirage des innombrables espéces de créatures
vibre en vain de toutes parts.

Tant que cette lumiére est voilée, 'univers mouvant vibre
a proximité ; dés guwelle est apergue, tout ce qui est illusoire
se dissout instantanément.

Comme un vase plongé depuis des millénaires dans les
profondeurs du Gange (cst intimement imbibé par I'eau qui
P'entoure), celui qui est englouti dans 'océan de la béatitude
supréme percoit pleinement celle-ci en lui et hors de lui
{distinction qui n’est valable que par rapport a son indivi-
dualité, car pour le Soi avec Jequel il est identifié, il n'y a
plus ni intérieur ni extérieur).

Supréme élévation et supréme plénifude, 1'lissence qui
pénétre tout est sans limite et sa Connaissance estun vaste
océan de nectar que ne trouble ancune vague, aticun remous,

Moi, toi, cet univers mobile n'existent pas {séparément)
pour ceux dont le mental est résorbé dans la béatitude im-
muable de leur propre Soi, qui, comme un soleil dilaté au
sommet des mondes, remplit 'immensité de son extréme
splendeur.

Extrait du Prabodha-Sudhdikaral (Le Nectar de ['Illu-

mination) attribué & SHANKARACHARYA.

Traduit du sanscrit et annoté par
RENE ALLAR,

inté¢gve les poles subjectif et objectif de toute perception ou cognition et
si le comment de cette poldrisation est explicable ou non, elle correspond
foutefois adéqualerment & la nature de fa conscience qui, tout en restant
essenticllement une, apparait sous e double aspect complémentaire de
“ee qui prend , (grdhaka) et de * ce qui est pris, {(grikita). Par contre,
un systéme moniste. avec une.* substance nculre , qui n'est, A Vorigine. ni
“ matiére , ni * peasde , mais quelque chose d'indéfinissable qui dvolue en
bifurquant vers 'un ct l'autre de ces deux termes antinomiques, ¢'est-a-
dire qui devient réeilement, sans gn'on sache comment ni pourquoi. ici de
la matiére et 1 de la pensée, fait appel 2 une chose aussi inconcevable
qu'impaipable puisque son existence se situe a priori en dehors de toute
condition sensible comroe de touf état de conscience réalisable. Si tout
monisme philosophico-scientifique n'est pas nécessairement voué i cette
bypolhése {€éndébreuse, celle-ci nous sembie devoir fatalement s'imposer
a n'importe quelle mentalité évolutionniste en quéte d’un principe unique
qui ne soit pas cuvertement matérialiste ou idéallste, et vouloir y refrouver
quelque chose de I'idwaifa revient bel et bien 3 confondre, ¢’est is cas de
ie dire, Iz nuit compldte avec la coruscation du jour.




" LE TEMPLE
CORPS DE L’'HOMME DIVIN ®

A fondation d'un temple ou de tout autre édifice sacré,
L tel qu'une cité par exemple, débute par l'orientation ;
celle-ci est A proprement parler uin rie, puisqu’elle établit
un rapport entre Pordre cosmique et l'ordre tetrestre, ou
entre l'ordre divin et l'ordre humain,

Naprés le Ndnasdra-Shilpa-Shdstra, code antique de
Parchitecture hindoue, les fondements d'un temple sont
orientés au moyen d'un gnomon qui permet de répérer 'axe
est-ouest et par suite 'axe nord-sud ; c’est selon ces axes
que le carré de base sera disposé. Le méme procédé se ren-
contre en Chine, et Vitruve {2) I'indique pour la fixation du
cardo et du decwmanus, les deux axes selon lesquels s'o-
rientaient les villes romaines. Décrivons briévement ce pro-
cédé : un pilier est érigé au centre de 'emplacement choisi
pour {'édifice ; on observe 'omkre du pilier projetse sur un
grand cercle ; I'écart maximal entre l'ombre du matin et
celle du soir indiquera la direction est-ouest ; deux cercles
majeurs cenfrés sur les extrémités de cet écart et s'entre-
coupant selon la forme du « poisson » permettront de tracer
P'axe nord-sud (voir figure ci-aprés).

Ce schéma s'est apparemment perpétué cn occident
depuis l'antiquité jusqu’a la fin du moyen-dge, ce qui n'a
rien d’étonnant, dés lors qu'il découle de Ia nature des choses

t. Les considérations suivantes se rattachent directement 2 ce que René
Guénon a écrit ici-m@me sur certains aspects de larchitecture sacrée et
notamment sur le symbolisme du déme ; qu’elles témoignent donc de notre
gratitude envers celui qui, e premier dana I'Ogcident moderne, a expliqué
ix pature du symbolisme traditionnel. Cf. n°* oct. et nov. 1938 des Etudes

Tradifionnelles, -
2. Architects romalin do I+ sidcle svant J.-C,




LE TEMPLE 165

et que les édifices sacrés continuaient & étre orientés selon
les axes cardinaux. Mais il y eut quelque chose de plus im-
portant, 3 savoir la dépendance du plan méme de I'édifice
& Pégard du grand cercle du gnomon : comme le prouvent
de nombreux relevés faits sur des édifices sacrés de l'anti-
quité et du moyen-age (1), les principales mesures de la
construction, dans l'horizontale comme dans la verticale,
se déduisent de la division réguliere d'un cercle dans lequel
s'inscrit le rectangle de base ; et 'on & de bounes raisons a
croire que ce cercle n'est autre que celui du gnomon qui
servait pour l'orientation.

Nous retiendrons, comme particuliérement significatif
4 notre point de vue, ls transformation du cercle, reflet
naturel du mouvement céleste, en le rectangle par l'entre-
mise de Ia croix des axes cardinaux. On reconnaitra dans
ces trois éléments les termes de la Grande Triade extréme-
orientale, le cercle correspondant au Ciel, Ja croix a 'Homme
et le rectangle — dont la forme la plus simple est le carré —
A la Terre. )

Relevons un autre aspect du rite de 'orientation : la fixa-
tion d'un centre terrestre qui sera désormais considéré

1. Cf. Ernest Mcesgal : Die Proporiion tn Antike und Mittelaller,
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comme le centre méme du cosmos. Rappelons 4 cet égard
que tous les points de la surface du globe terrestre sont pra-
tiquement équivalents par rapport aux directions spatiales
qui, de chacun de ces points, rayonnent vers les divers points
fixes de la voite étoilée ; dés lors que la distance des astres
de la terre est quasi-indéfinie, un déplacement sur celle-ci
ne comporte pas de « changement de perspective » & l'égard
du ciel ; ce n'est que l'horizon qui changera. De ce fait,
n'importe quel point sur terre peut étre pris comme le centre
d’oli les régions du ciel peuvent étre « mesurées » Ce qui
s'exprime par 1A d'une maniére concréte, c’est Vubiquité du
centre spirituel du cosmos : dés que l'endroit du temple est
choisi et mis en rapport, par le rite de Porientation, avec le
rythme du ciel, c'est « ici » que se trouve vraiment le cenure
du monde.

Mais revenons maintenant au rite de la fondation du
temple hindou, ainsi qu'il est décrit dans le Ndnasdra-
Shilpa-Shasira : dans le carré de base, I' « Esprit du lieu »
{vdsti-prurusha) est imaginé comme un homme étendu de
maniére que sa téte se trouve du coté de l'orient, tandis que
sa main droite atteint le coin sud-est, sa main gauche le
coin nord-est et ses dew: yieds écartés les coins sud-ouest
et nord-ouest ; il est donc couché face contre terre. Le
milieu de son corps est supposé couvrir U'endroit central
consacré a Brahma. Selon cette image, tout le temple n’est
autre que le corps de Prurusha, I'Esprit universel, en tant
qu'il est symboliquement « localisé » en cet endroit.

Ce symbolisme parait étre de source primordiale, car on
en trouve des équivalents un peu partout et méme dans
des formes de tradition aussi éloignées du monde hindou
qu'est celle des Peaux-rouges. Citons 4 ce propos le livre de
Hartley Burr Alexander (1), d'aprés lequel les Osages, une
des tribug des plaines, considérent la disposition rituelle
de leur campement comme ¢« la forme et Pesprit d’un homme

L. L'drt ef ta Philosorhie des Indieris de I' Amdrigue du Nord.
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parfait », qui, en temps de paix, se tourne vers l'orient ;
« ... c'est chez lui que s¢ trouve le centre, ou U'endroit du
milieu, dont le symbole ordinaire est le feu qui brile au
centre du logis de médecine...». Comme le temple, le campe-
ment des Peaux-Rouges, disposé en cercle (camp-circle),
résume le cosmos entier : {a moitié de la tribu dont la place
se trouve au nord représente le Ciel, tandis que l'autre moi-
tié, demeurant du ¢6té du midi, symbolise la terre. On re-
marquera que Ja disposition du campement différe en ceci
e la forme fondamentale du temple ou de la cité sacrée
qu'il n'assume jamais une forme rectangulaire ; la vie no-
made ne connait en effet pas la « cristallisation » propre 4 la
vie sédentaire ; par contre, le caractére corporéiforme du
temple se retrouve, chez les mémes Peaux-rouges nomades,
dans l'instrument rituel, le calumet, dont le symbolisme est
en quelque sorte complémentaire du précédent, car il est
« une sorte de type corporel do cet hommeidéal quise forme
en gnomon de 'univers sensible... » (1).

L' wincorporation » de I'Esprit universel dans un temple
comporte un aspect de sacrifice, qui rappelle d'ailleurs le
mythe hindou du démembrement de Purusha (2) @ en « des-
cendant » dans une forme corporelle, I'Esprit en subit en
quelque sorte les limites, bien Que cet aspect des choses ne
soit en somme fu'une apparence, car il ne s'apniique qu'au
reflet de Purusha dans cette forme et non 2 son essence ;
d’aulre part, cette forme corporelle est elle-méme « sacri-
fice », en ce sens qu'clle est soustraite 4 tout usage profane.
Cette idée du sacrifice en rapport avee une construction a
jaissé des traces dans le folklore, notamment dans la croyance
qu'un édifice important ne peut durer qu'a condition qu'un
&tre vivant soit emmuré dans ses fondements ; le folklore
roumain, de caractére nettement préchrétien, est particu-
liérement explicite a cet égard (3}, .

1. Cl ouvrage cité. '

2. Rappelons aussi que &’aprds 1'8tymologie purement symboligue du
Nirukia, le nom de Purusha signifie * habitant de ville , : pari-shapa. Cf.

. René Guénon, L’Homme et son devenir gelon le Yédanta, ch. III.

8. Cf. s légende roumaine de I'architecte Manolesco. 1l arrive aussi que

hl
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Selon les Péres grecs, et notamment selon saint Maxime
le Confesseur, le temple chrétien est & I'image du corps du
Christ ; Honorius d'Autun précise dans son « Miroir du
Monde », recueil du symbolisme médiéval, que le plan de
Iéglise imite la forme du Corps crucifié, le cheeur correspon-
dant & la téte, la nef au corps et le transept aux deux bras
¢cartés ; l'autel majeur se situe 2 la place du cceur. Ce sym-
bolisme n'est pas seulement la continuation et la mise en
valeur d’un symbolisme primordial, mais il se rattache direc-
tement & ce passage de I'Evangile ! « ... Jésus répondit :
Détruisez ce temple, et en trois jours je le reléverai! Les
juifs reprirent : On a mis quarante-six ans & batir ce
temple, et toi, tu le reléverals en frois jours ! Mais il par-
lait du temple de son corps » (St-Jean, II, 1g-21). — De
méme que le corps du Christ {a remplacé le temple de
Salomon, habitacle de la Shekhina du Seigneur, le temple
chrétien tient lieu du corps du Christ (1), En comparant le
symbolisme chrétien déerit par Honorius d’Autun au sym-
bolisme hindou du vdstu-purusha congu comme étendu dans
la base du temple, on constatera que l'image du Christ cru-
cifié s'identifie plus nettement & la croix des axes cardinau x
qui déterminent la positicn du temple ; du reste, tout le
développement de la forme de 1'église litine jusqu'a fa fin
du moyen 4ge tend & faire ressortir cette croix inhérente au
plan. Sans méme considérer les raisons spécifiques de l'ico-
nographie chrétienne, cette intistince sur le moyen terme
du ternaire cercle-croix-carré est fort significative pour le
Christianisme, tout concentré qu'il est sur la fonction du
Médiateur ; en tout état de- cause, 'analogie dont il s'agit
n'a rien de fortuit, car, dans ses éléments, le langage des
formes géométriques est universel.
des magoas * capteat , 'ombre d'une personne pour l'emmurer dans les
fordi:ments; 1a personne en question est censée mourir par suite de cetle

opération. . X

.11 y a un certain rapportentrela erucifixion et la destruclion du tem-
ple, ou encore, entre l'incarnation du Verbe et la destructioa du Tegzple
de Jérusalem, devenu superfiu., Quant au déchirement du voila du Salnt
des Saints lorg de la mort de Jésus sur la croix, il correspond aussi & la mise

2 nu du mystére que ce veile cachalt,

R
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Comme l'a exposé René Guénon (1), les deux poles du
Ciel et de la Terre, pdles que le Temple unit par sa nature,
réapparaissent dans la forme de celui-ci, I'édifice rectangu-
laire ou cubique rappelant le principe Terre et la coupole
le principe Ciel. D’autre part, l'élément sphérique du Ciel
se refidte, sur le plan horizontal, dans le demi-cercle du
cheeur.

Une des formes les plus archaiques du Temple est repré-
sentée par la Kaaba, dont le nom méme signifie « cube ». Ici,
le mouvement circulaire du Ciel se refléte dans la circumam-
bulation des pélerins attour de ce cube, dont le modéle
éternel est dit se trouver dans le septieme ciel, au dela des.
sphéres planétaires.

Quant au temple hindou, dont la base est généralement
carrée, sa forme totale rappelle, par ses étages graduelle-
ment réduits en largeur, 'idée du Merx, fa montagne polaire,
qui est le type du cosmos.

De méme que le temple est le corps de I'Homme divin,
— qui est par ailleurs le résumé qualitatif de 'Univers, ~—
de méme le corps de I'homme ayant réalisé en iui la Présence
divine est un temple, comme I’écrit saint Paul : 2 ... ne savez-
vous pas que votre corps est le temple du Saint-Esprit, qui
est en vous... ? (Epitre aux Corinthiens, I, 6, 19). Le Sou-
fisme lui aussi désigne le corps « Temple » (koykal).

11 nous reste 4 dire quelques mots sur la signification.
« ntérieure » et spirituetle du rite d'orientation, dont les
trois phases sont les tracés respectifs du cercle, de la croix
des directions cardinales et du carré de base. Remarquons
d’abord que le cercle, qui correspond at mouvement céleste
exprime un principe relativement dynamique ; selon la
perspective terrestre, en effet, l'activité principielle du Ciel
— ou de U'Esprit — se manifeste par le mouvement ; mais
la régularité de celui-ci exprime limmutabilité de U'Acte
céleste. I immobilité revient donc au coté passif, la Terre.

1, Cf. article cité plus baut gur le symbolisme du ddms,
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D'autre part, 1a forme « cristalline » du carré de base, qui
résulte de la différenciation du cercle par la croix des direc-
é? tions cardinales, comporte a son tour un aspect d'immuta-
' bilité principielle ; elle a également le sens d'un « achéve-
ment », donc d'une perfection et par suite d'une réintégra-
tion consciente dans le Principe, tandis que le cycle du Clel
apparait a priori sous un aspect d'indifférenciation ou de
perfection insaisissable. On peut donc voir dans ce rite, &
i des degrés divers, la « fixation » de Vinflux céleste, ou de la
Présence spirituelle, dans un « support s, et plus particuiia-
rement dans la conscience corporelle, celle-ci devenant
dés lors comme un cristal inondé de lumiére ou comme le
£ . Temple de Salomon rempii de la Shekhina.

Ti1Tus BURCKHARDT.

e
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ARMI les questions qui nous ont été poscées a la suite
de nos commentaires sur l'ouvrage de René Gué-
non, i} en est une, quelque peu inattendue, qui nous parait
mériter une réponse un peu détaillée et susceptible de pré-
senter quelque intérét pour nos lecteurs.

Nous avons dit que la compatibilité de l'initiation magon-
nique avec tout exotérisme ne souffrait, en principe, aucunc
exception de la part de la Magcmerie et que, d’autre part,
seule 1'Eglise romaine avait porté condamnation contre
les Macons (2. Nous avons dit aussi que la Magonnerie se
présentait aujourd'hui comme une initiation valable pour
tous les hommes qualifics, quelle que soit leur caste ou leur
religion et que ses rituels appelaient la réunion de tous les
fils de Noé et faisaient ainsi penser wu sym:boiisme de
I'Arche (3).

La question & laquelle nous faisons allnsion plus haut,

bien gu'un peu inattendue, comme nous lo disions, est en

somme compréhensible. Elfe peut se {formuler comme suit :
« un Eurcpéen qui sc rattacherait an Bouddlisme cn tant
que « laique », c'est-A-dire exotériste, pourrait-il recevoir
Iinitiation magonnique et en retirer un profit spirituel ? »
A vrai dire, il ne nous semble pas qu'une situation tradi-
tionnelle aussi singuliére risque de se présenter {réquemnment
et nous croyons que dans l'esprit méme du lecteur qui nous
I'a posée elle avait surtout un intérét théorique, mais elle
1. Cf. Etudes Traditionnelles depuisle numéro do mars-avril 1946.

2. Cl. numéro de janvier-février 1949, page 22.
3. Cf. Numéro de décembre 1950, page 381.

&
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a eu l'avantage de nous montrer qu'il était nécessaire
d'apporter de nouvelles précisions.

Tout d'abord, cette question doit étre scindée en deux
parties, ou plus exactement elle englobe deux questions.
distinctes auxquelles i1 convient de donner des réponses.
différentes. 11 nous parait bien qu’il v a, en principe et méme
en fait, compatibilité entre la qualité de Bouddhiste et celle
de Macon, en ce sens que les autorités bouddhistes n'inter-
disent sans doute pas & leurs adhérents d'entrer dans la
Magonnerie et que la plupart des Obédiences maconniques
ne refuseraient pas un postulant parce qu'il est Bouddhiste.
I1 y a d’ailleurs, dans les pays orientaux ol la Maconnerie
a été importée par les Européens, des hommes qui se trou-
vent dans cette situation, laquelle ne nous parait pas pré-
senter de grands inconvénients puisqu'il s'agit, dans tous
les cas, de la Magonnerie spéculative.

Mais, et nous en arrivons ici 3 la deuxiéme question, tine
telle situation ne nous parait pas non plus permetire d'espé-
rer un grand profit spirituel, comme d’ailleurs dans tous les
autres cas ol i} y a transmission de l'inittation sans travail
opératif. Il est bien évident que c'est seulement dans le cas
d'une initiation magonnique comportant un travail opéra-
tif qu'il y aurait lieu d’envisager un véritable profit spiri-
tuel, mais c’est aussi dans ce cas gue les difficultés commen-
ceraient pour un homme qui se trouverait dans la situation
traditionnelle décrite plus haut, situation non pas identique
mais tout de méme comparable sur bien des points & celle
que René Guénon avaif en vue dans le chapitre intitulé
Contre le milange des forsmes lraditionnelles.

René Guénon a précisé dans une note du chapitre De la
régularité initiatique, que I'organisation initiatique a laquelle
appartient un individu ne doit pas relever d’une forme
traditionnelle & laquelle, dans sa partie extérieure, l'indi-
vidu en question serait étranger. Nous avons vu pourtant
que, pour la Magonnerie, ceci ne pouvait étre entendu dans
un sens strict puisqu'elle n’apparait pas lie & un exoté.
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risme déterminé, et nous avons méme tenté d'expliquer
cette particularité, mais il reste 4 déterminer dans queiles
limites cette exception demeure valable lorsqu’on envisage
un travail de réalisation spirituelle, et ces limites sont impli-
citement indiquées au debut de notre dixiéme article.

Nous avons dit, en effet, que la Magonnerie procédait
principalement de la jonction d’un courant salomonien et
d’un courant pythagoricien, le premier étant assurément
le plus ancien et le plus important, et ce qui définit, ce qui
caractérise une forme d'initiation est aussi ce qui marque
les limites de ses possibilités d’expansion. La présence d'un
symbolisme « noachite » ne doit point faire illusion 4 cet
égardi cer, ainsi que I'a noté René Guénon, le déluge biblique,
envisagé dans son sens historique, ne se réfdre pas au début
du présent manvantara mais plus probablement au cata-
clysme ot disparut 1'Atlantide, de sorte que Noé ne peut
étre assimilé au Manw qu'en tant que reflet, en tant qu'il en
joue le rdle pour un cycle restreint et, par suite, les fils de
Noé, toujours dans cette méme signification historique du
texte biblique, ne représentent pas la totalité de notre hima-
nité. Les auteurs les plus sérieux qui ont étudié le tableau
ethnographigue du dixiéme chapitre de la Genése contenant
Pénumération des descendants des trois fils de Noé recon-
naissent qu’aucun des peuples auxquels ont peut les iden-
tifier ne se situe dans une région plus orientale que 1'Tran (1),
de sorte que le Moyen et I'Extréme-Orient se situent en
dehors du « monde » de la Bible, lequel, 1’est pas plus que
le « monde » du Nouveau Testament ce que nous appelons
aujourd’hui le monde entier (2}

V. Cf. Fr. Lenormant, Histoeire Ancicnne de U'Oriint, tome 1: La descen-
dance des fits de Noa'h dans la Genése. L'auteur, qui était catholique, sou-
ligne que a croyance au caractére universel du déiuge biblique n'est pas
obligatoire de fo. L.a récente eneycliqu> Humani Generis précise que “ Les
onze premirrg chapitres de ia Genése, quoiqu'ils ne répondent pas de facon
rigoureuse au concept de U'Histoire qul fut celui des grands historiens
grees et lating, ou qui est celui des maitres de notre temps, toutefois, ap~
?{ﬂgz}eg‘?ffﬁl Z!:n!-;r; iﬁgfm\‘fiéql:;n"b‘ie. que les exdgites devront encore explorer

2. Sur ie sens restreint attribuer au * monde , des auteurs néotesta-
mentaires, ¢f. F. schuon : De "Unité transeendante des Religions, p. 92,

note 1.

-

ot

¥

2
4

A




174 ETUDES TRADITIONNELLES

A I'époque de Salomon, ce « monde biblique » compre-
nait & la fois des peuples se rattachant 3 la tradition mono-
théiste d’Abraham et des peuples relevant des diverses
traditions 2 forme polythéiste répandues dans le bassin
méditerranéen et dans 1'Asie antérieure. Ce méme « monde »,
avec ses prolongements occidentaux, reléve maintenant,
au point de vue traditionnel, de la juridiction des trois
traditions abrahamiques, 4 I'exclusion de toutes autres, les
traditions a forme polythéiste ayant entiérement disparu
de cette aire géographique, en tant du moirs que traditions
indépendantes, ce qui subsiste de ces anciennes formes
ayant été intégré dans les ésotérismes chrétienet islamique.
On voit assez bien parld quels sont les exotérismes suscep-
tibles de servir de base & un travail initiatique magonnique ;
ce sont ceux qui ont un lien avec la source méme de l'initia-
tion magonnigue.

1 ﬁ'y a pas hétérogénéité entre Vinfluence spirituelle
magconnique (1) et celles du Judaisme, du Christianmisme et
de 'Islam parce que le personnage de Salomon appartient
a la fois & chacun de ces courants. Cependant, on pourrait
objecter gue si Salomon (Seyidna Suleyman) tient une place
importante dans le Qoran, 1] re figure pourtant peint daus la
lignée mohammédienne puisqu'il appartient & la descen-
dance d’Isaac et non & celle d'Ismaél, et il ¢st de fait que
les rapports de la Magonnerie avec I'Islam sont moias appa-
rents ‘et moins serrés que les rapports de la Magonnerie
avec le Judaisme et le Chiristianisme. Il faut, en effet, remon-
“ter plus haut pour retrouver la source commune de la Macon-
neric et de I'Istam. Nous avens déjd dit que, quand nous
rapportions lorigine de la Maconnerie & Salomon, il ne pou-
veit s'agir que de Yorigine immédiate oll, si on préfére, de la

1. Nous parlons toujours ici de la Magonuerie proprement dite, celle
des trois premiers degrés (avee, dans cerlains cas. le grade complé-
meatrire de Royal Arch). La question des hauts grades dcossais demande-
rait i 8tve examinéde A part. [l est, en effet, quelque peu éirange de voir des
laradltes rovetus du grads de Ko Crolxnuieat o dlaibiement foriéine

I'{aslam considére comme un rasuf le Christ, ou plutdt Seyidaa Aissa dontil
attend le * retour , avantla fin du cycle.
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reconstitution, de la réadaptation de cette forme d'initia-
tion qui, sous des formes qui nous échappent, doit nécessaire-
ment remonter & l'origine méme de J'art de batir. Mais,
sans nous perdre dans un passé dont nous ne pouvons rien

- appréhender, il nous est parvenu quelques indications sur

la transmission de l'initiation magonnique au sein de ce
« monde biblique » auquel nous faisions allusion tout &
P'heure. L'une de ces indications est le passage des Consti-
tutions d’Anderson ot il est dit qu'Abraham fransmit 4 ses
fils Ismaél et Tsaic la connaissance de la géométrie et des
arts qui en dérivent (1) et cela est confirmé par la tradition
islamique qui considére Abraham comme ayant été le
¢ constructeur » de la Kaabah qui devait devenir le centre
spirituel de Plslam. II y a donc entre la Magonuerie et
I'Isfam une double jonction, d’abord directement par Abra-
ham, puis par Salomon qui est expressément revendiqué
par #'Islam comme un Enveyé d'Allah. ’

Toute voie initiatique étant a un degré quelconque-une
«imitation » d'un « type spirituel » de la forme traditionnelle
respective on voit aisément que des Juifs, des Chrétiens et
des Musulmans peuvent concilier l'attitude spirituelle
prescrite par leurs exotérismes respectifs avec une réalisa-
tion initiatique dans la voie magonnique puisque les pre-
miers et Ja seconde leur présentent des types spirituels
communs.

Encore une {ois, de telles questions n’ont pas & ¢tre envi-’
sagées lorsqu'il s'agit d'initiations autres que la Magonnerie
qui sont rigoureusement solidaires d'un exotérisine déter-
miné et ot la vie initiatique, malgeé le « hiatus » de linitia-
tion, se développe naturcliement daiis e prolongement de
la vie religieuse en ce qui concerne les formes extérieures du
symbolisme et du rituel, ef se déroule dans le méme « climat

1. It s'agit surtout d'une connaissance.des principes de ces arts, puis-
que ies descendants d’Abraham, pendant longtemps, furent des nomades, et
gue, pour construire je Temple, on dut faire appel & des ouvriers n'appar-
tenant pas & la famille abrabamlde, mais on voit ainsi que lu possibilité d e
la sédentarisation étalt prévue deouis Abraham.
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Ppsychique ». Dans le cas quielque peu différent de la Magonne-
rie, il faut du moins qu'il y ait quelque « parenté » entre
&4 . cette forme d'initiation et I'exotérisme auquel appartient
le Macon, parenté qui ne peut s'établir que par des types
spirituels communs, faute de quoi le mental et le psychique
de V'initié ne pourraient jamais s'unifier et parvenir i la
moindre stabilité.

On ne saurait trop sépéter que le rattachement 4 une reli-
gilon ou & une initiation, pour produive ses {ruits, doit étre
une intégration de l'8tre total dans un ensemble complexe
et complet de réalités et d'influences physiologiques, psy-
chiques, mentales aussi bien que spirituelies et qu'on ne
peur appartenir sirnultanément et effectivement & deux
complexes distincts de réalités biologiques (x).

La question qui a servi de point de départ & ces considéra-
tions représentait, nous 'avons dit, une simple hYpothése,
malis 1ous savons par ailleurs que certains Occidentaux se
trouvent actuellement dans des situations encore plus
étranges et encore moins justifiables que celle envisagée
par notre correspondant, Cest ainsi qu'il existe des Magons
pratiquant, quant & 'exotérisme, une forme du Christia-

1, Limportance des réalités physiclogiques dans l'ordre traditica-
nel, done spirituel, est mise en évidence uar les minuticuses prescriptions
asl.mentaires, les régies d'sbstinence et de purification gqu'on rencontre
aussi bien dans le Qoran que daas le Ldvifigue et dans . Lof de Manu, et
qui seraient tout 4 fait inexplicablies si chaque forme traditionnelle n'était
pas lide & des conditions spéciales de 1'existence carporelle de ses adhé-
rents. Méme dans le Christianisme. >3 ces preseriptions sont rédultes au
minimum, il ¥y aurait une étude bien intéressante i faire sur les modifica-
tions survenues dans VPalimentation des peuples occidentaux depuis Ia fin
de lantiquité jusqu'a nos jours, en corrélation avec ja dégénérescence etla
2 solidification , du monde occidental. Notons, i titre d’exemple, Vimpor-
tance ercissante prise par les racines (partis " tamusique , de Ia plante
dans P'alimentation, et tout spéeialement par la pomme de terre gqui, im)
portée d’Amérique vers te milien du XvVi* sidele, fut longtemps considérée
comme un aliment daagereux ou du mains grossier, et ne s'imposa qu’d
partir de la fin du XViite sidele, encore fallut-il, dans certains pays, que les

N pouvoirs publics eussent recours 2 la ruse pour faire ageepter cet aliment.
Dans ie méme sens, on noters te remplacement éu miel, considéré par les
anciens comme ayant une origine céleste, par la sucre de canne d’abord,
puis par le sucre de betterave. It y aurait lieu également de préter atten-
tion & la quasi disparition, en Europe occidentale, de l'uszge des épices et
aromates dont le commerce, au moyen ige et Jusqu'd Ia Renaissance, fut
sans doute une des principales " couverturea , des relatlons entre I'Orient
ot I'Occident.

frad
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nisme et qui suivent une méthode hindoue importée par
des Hindous authentiques mais singuliérement occidenta-
lisés. Nous n'examinerons pas ici la valeur d'un rattache-
ment & une lignée hindoue coxfiré dans de telles conditions,
bien qu'il ne soit pas difficile de deviner ce ge nous en pen-

- sons, mais la pratique d’une méthode hindoue, méme trans-
q

mise irréguliérement, si elle est sans efficacité au point de
vue spirituel, n'en est pas moins susceptible de provoquer
des effets dans lordre psychique et on peut facilement
imaginer quels déchirements internes peut produire la pra-
tique simultanée d'une méthode hindoue, de rites chrétiens
et de rites magonniques, et nous ne saurions trop mettre en
garde contre de telles « expériences ».

On peut « marcher » vers le Principe commun de toutes
les initiations et de toutes les religions par la voie du Christ,

par celle de Salomon ou par celle de Shri Ramakrishna ;
on peut y « marcher » par la voie du Christ ef par celle de
Salomon parce qu'elles sout dans la méme lignée (1), mais
on ne peut pas y « marcher » en méme temps par la voie de
Shri Ramakrishna ou par toute autre voie étrangére au
monde ¢ biblique » qui est celui-1a seul pour lequel la Magon-
nerie peut représenter une « Arche »,

Jean Rrpvor.

1. Celui qui = marche . dong la voie du Christ et * remonte ,, par cette
voie A Vorigine du cyele, * renconirsra , les types spirituels de Salomon
et d'Abraham, tandis que celvi qui suit une voie hindoue, rencontrera les
types spirituels de Shri Khrishna et de ShriRima. Sur cetle * remoctés
du cours du cycie par I'initié parcourant ja carridre des* pstits mystéres ™,
voir le chapitre XLIiI, Tramsmutatlon et éransformation. des Aperpus sur
Plaitiation, .

12
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_Rerg GuénoN. —- La Grande Triade (Paris, Editions Tra-
ditionnelles). — Le dernier livre de René Guénon se rattache
ala série deses ouvrages fondamentaus, inaugurée par I'Honme
et son Devenir, continuée par fe Symbolisme dela Croix et
les Erats Multiples de UEire. D'ailleurs cet ouvrage, de méme
que les Etats nudtiples, n'est que le développement d'un cha-
pitre du Symbolisme de la Croix,

René Guénon y confronte ditlérentes sortes de ternaires,
en prenant comme centre d'exposition i& Grande Triade
extréme-orientale, qui comprend, comme chacun sait, le Ciel,
la Terre et VHomme.

L'ouvrage peut se diviser en trois parties. Dans la premieére,
Pauteur examine les differents genres de ternaires, et d’abord
la Trinité Chréienne puis la Trimurti Hindoue qu'il com-
pare & la grande Triade chinoise. Il pose e principe que tovte
triade étany, soit la polarisatien du Principe, soit {e fruit de
I'Union des deux poles est toujours da domaine manifeste,
C'est pourquoi il est impossible de la rapprocher de la Tri-
nité¢ Chrétienne.

Dans la tradition chinoise les deux principes cosmologi-
ques qui correspondent au Ciel et & la Terre se nomment le

i et le yang, le yang d'ou émane toute lumiére, spiritua-
ité et intellect et Je yin qui renferme l'ombre, la matiére et
la sensibilité végérauve, Tout ce qui se manifeste dans le
temps et I'espace est classé par la tradition chinoise sous le
signe du yin et du yang Points cardinaux, saisons, €léments
et par conséquent symbolisme alchimique, divisions du temps,
cycles et par conséquent symbolisme astrologique, tout s’ins- |
crit sous cette dualité premiere. Clest sinsl que le plus pré-
cleux chapitre de cette premiére partic nous parait éure celul
ol R. Gucénon élucide le symbolisme hermeétique du grand
ceuvre alchimique gu'exprime 'adage: solve et coagula. Révé-
lant que cette formule explicite le mystérieux Pouvoir des
Clefs, auribué par le Christ 4 Plerre, R. Guénon nous montre
que 1a tranpsmutation alchimique manifeste et symbolise le
retour au principe {but de tourt travail initiatique; en réta~
blissant les rapports normaux qui existent entre le mamfeste
et le non-maniteste. Et il cite 4 ce propos la féconde for-
mule des initids musulmans : « n0s corps sont nos esprits et
nos esprits SONT NOS COTPSs ». L

Une seconde partie nous place plus particuliérement au

oint de vue cosmologique, plus précisément & celui de
f’homme primordial. Celui-ci peut &tre dir, comme il Vest
effectivermnent dans presque toutes les traditions, le fils du
Ciel et de la Terre. Et 4 ce sujet R. Guénon examine les
rapports qui existent entre la Grande Triade et les trois
mondes, en écartant d'abord Passimilation qui pourrait étre
faite avec fa Tribhuvana hindoue.
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En effet i} est facile de retrouver dans la grande Triade le
ternaire médiéval qui comprend Spiritus, Anima, Corpus. A
l'esprit correspond le Ciel. a I'Ame le monde subtil et le men-
tal, caractéristique de 'Homme et au corps, la Terre. Ainsi
est rétabli le ternaire humain et mise en lumiére Uerreur car-
tsienne du dualisme &me-corps. Reprenant ensuite le double
symbolisme de Valchimie et de l'astrologie M. René Guénon,
dans deux chapitres importants, élucide le mystére de ces deux

. disciplines. L'esprit ¢tant dans 'homme I'élément central ou

se reflete la Volonté duCiel, on peut y retrouver la nature du
Soufre alchimigue. A 'ame, élément si méié et si trouble,
piongée dans 'ambiance du monde subtil, corresPongimit ie
Mercure alchimique. Enfin le Sel, résultar de l'action du
Soufre sur ie Mercure, correspondrait & individu humain
incorporé, siabiiisé provisoirement dans les limites de sa
forme.

Le point de vue astrologique est plus important encore
L’individu érant le résuliat de P"action de 'z volonté sur l'am-
biance, il est logique de prétendre que Pétre détermine lui-
méme les conditions de sa manifestation. Qu'il s’agisse des
liens qui l'unisssent @ son espéce, a sa race ou & sa famille,
I’étre ne pourra assimiler et faire siens que les ¢léments qui
lui sent communs avec ces milicux. [’¢tre est donc déter-
miaé par Jui-méme. Mais comme tout est harmonieux a un
moment donné dans le monde, les signes cxtéricurs et par
conséquent les signes astraux nous offrent un moyen tradi-
tinnmﬂ de ire plus commoddément la détermination des dtres.
Et poursuivant son explication des initiations occidentales,
René Gudénon, replagant Phomme primordial entre V'équerre
et le compas, ¢lucide le symbolisme de I'initiation magon-
rique. . ]

Dans la troisicme partie, 'auteur ¢largit encore s'il est pos-
sible son enquéte, Revenant au symbolisme exiréme-ocien-
tal, il voit dans 'Empereur de Chine, le wang, un Roi-Pon-
tife, qui, au cenrre du Min-Tang {ou emple de fa lumiere}
joue fe role de UHomme Universel, A ce propos il distingue
{'Hummc éritable qui a sueint son centre, but des petits
Mysteres, de P'Hlomme Transcendant gui 3 atteint Uldentité
Sapréme, but des Grands Mystéres.

Revenant a son premier propos, 1l examine alors une nou-
velle série de ternsices et d’abord la tritogie de la scolastique
médidvale, Deus, Homeo, Natura, Examinant les différentes
formes qu'elle a prise dans la pensée moderne, il révele qu'elle
est la source ignorée de la fameuse fol des trois états d'Au~
guste Comte, qui en a d’ailleurs méconnu et déformé la nature
et la poriée. Il est en effet remarquable que Comte fasse cor-
respondre & son ¢éiat théologique Pidée de Dicu, a son dtat
métlaphysique {ou Fpseudu-mémphysique) Vidée de la Nature
et 2 son éuat positif I'idée de I'Homme, ce qui devait logique-
ment la conduire & une divinisation de 'Humanité et a sa
religion positive.

Fabre d’Olivet a davantage respecté l'esprit traditionnel
avec son ternaire : Providence, Volonté, Destin. Et a ce sujer
René Guénon confronte le triple temps. Au destin correspond
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en effer le cycle du passé ol régne la nécessité et que les
hindous nous montrent livré a Pinfluence néfaste des démons,
des Asuras. A la Volonté correspond le présent, seul domaine
ol peut s’excrcer 'activité de 'Homme. A la Providence enfin
correspond le cycle de PAvenir, domaine des Dicux, des
Dévas, le seul ol puisse se concevoir la liberté des 2tres libé.
rés du temps.

Au ternaire Deus, Homo, Natura, les hermétistes ont guel-
%uefois préféré le suivant qui en fait 'équivalent: Dews, Flomo,

ota, ou le roue en question est la Roue du Monde. Et dans
une derniére confrontation l'auteur examine le triratna, le
tripic joyau bouddhique. It est formé des trois termes : Bud-
dha, Diarma, Sangha. Sangha c'est Vassemblée des fidéles,
PEglise qui symbolise 'Humanité, Buddha, ¢'estle symbole du
Principe spirituel. GQuant & Dharma, ¢'est 1a Loi, clest-a-
dire le principe substantiel de conservation, qui peut étre
assimilé & la Terre. Ainsi retrouve-t-on encore la trilogie
Eiel, Homme, Terre, qui fait le motif et 'unité de cette
érude.

E’auteur termine sur deux chapitres, la Cité des Saules,
séjour des Immortels, et la Voie du Milieu, ehemin de la réa-
lisation initiatique, voie « verticale », qui conduit 'érre au
centre de lu{-méme ou i peut reconnaitre le siege du « saint
palais », car, suivant Lao-Tseu, « il ne faut pas oublier que
« la voie qui est une voie n'est pas la voie». Ainsi se cldt cette
ceuvre non moins riche de substance que les autres ouvrages
du méme auteur. Elle pourraitfournir de multiptes applications
dans tous les plans. Elle aussi est une ¢lef qui ouvre le do-
maine des mysiéres. Espérons qu'd cet ¢gard elle portera
quelques fruits.

Luc Beworst.

Avary Danitrou. — Yoga. Méthode de réintégration (Ed. de
PArche). — Par son sujet cet ouvrage rappe’le Techniques du
Yoga de M. Mircea Eliade et ces deux éwudes témoignent d'un
méme souci d'information exacte et d’un méme sérieux. Mais
M. Mircea Elisde s'¢rait proposé surtout de « situer » les mé-
thodes de Yoga et tout en montrant Vextréme variété, dlindi-
guer les rapports qu'elles présentent avec certaines formes

‘ascétisme en usage dans les religions occidentales ; 'rureur
allant méme jusqu'a qualifier le Yoga, en raison de son anti-
quité et sans intention péjorative, de « fossile vivant de la spi-
rituaiité ». M. Mircea Eliade, prefesseur ¢'histoire des reli-
glons, avait &té séjourner six mois & Rishikesh, la ville des
Yogis, au pied de 'Himalaya, tandis que M. Alain Daniélou
vit depuis douze ans, nous dit-on, & Benards; aussi est-il
naturei qu'i] ait choisi de se placer a un point de vue exclusi-
vement hindou; son étude, tout en demeurant laconique, eu
égard & Pimmensité du sujet, en acquiert un caractére diffé-
rent et on ne saurait dire que ces deux livres font double em-
ploi. — On pourcait d'ailleurs s'étonner de Uimportance don-
née par M. Alain Daniélou dans son exposé a la partie qui
traite du hatha-yoga, Vauteur ayant tenu & énumérer de facon
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presqu'exhaustive toutes les sortes connues de postures et
d’exercices, avec la mention des effets que cette espéce de
ymnastique préparatoire doit produire; ¢n effet, Pauteur ne
aisse pas d'insister sur le danger auguel s’exposeraitun indi-
vidu qui prétendrait se Hvrer a de tels exercices en dehors de

. la surveilfance et des conseils d'un guide sir ; étaitil done

bien nécessaire d'insister sur cette technique beaucoup ?ms
que M. Eliade n'avait jugé bon de le faire 7 Plus loin dail-
leurs M. Dani¢lou public un texte concernant « les diflérents
types d'apprentis, et ol il est spécifié que les méthodes «ra-
pides » et comme « violentes » du hatha-yoga demeurent inter-
dites aux individus trop faibles de santé ou de cavictére, ou
simplement trop dgés. Non cependant gue pour ces derniers
chercheurs de la Vérité supréme il n'existe pas d’autres voies,
et que Pauteur mentionne et décrit par la suite. « Tout, dans
I'univers, se présente sous des ass)ects multiples, et dans
notre effort pour saisir la nature des choses nous pouvoans
choisir n’importe lequel d'entre eux comme point de départ
de notre investigation » {p. 18). On pourrair doac se deman-
der si M. Daniélou n'eut pas mieux fait de s'étendre da-
vantage sur la description de ces voies, soit de nature plus
intellectuelle, soit de uawure plus proprement émotive, plus
longues peut-&tre 4 parcourir, mais qui paraissent moins dan-
creuses et pius accessibles. Il nous semble pourtant qu'ici
a critique serait injustifiee. Toutr d'abord, Pauteur a voulu
résenter un document cxact et aussi complet que possible.
Mais n'était-1) pas également utile d'attirer Vattention une fois
de plus, sur des exerciees bien faits pour montrer qu'aucune
solution de continuité n'existe entre le « corporel » et le
« mental », entre le o grossier » et le « subtil » ¥ Qu'une sorzte
de gymnastique, en agissant sur le mental et sur le subtil,
puisse constituer une préparation efficace, & Paperception du
domaine spi.itud, ¢'est une idée qui chogue aujourd’hui, par-
fois mime des religicux occidentaux ; peu logiques Jlailleurs
avec cux-mémes s'ils préconisent le signe de croix, agenouil-
lements ou prosterpations.. Or, une simple ctude théorique,
une simple représentation mentale des eflets possibles du

hatha-yoga, peut contribuer grandement adissiper cette erreur

commode, qu'il existe une différence de nature radicale entre
« Pétendue » et la « pensde », tandis que la discontinuité vé-
ritable, pour autant qu'elle existe, est d’un autre ordre : en
tout cas c’est ce que les sages hindous, pour ne parler que
d’eux, ont toujours immdédiatement éprouvé. M. Alain Danié-
lou, aous 'avons dig, se placs =xclusivement au point de vue
hindou ; il ne se livre donc & aucune comparaison, ne cherche
pas non plus a philosopher de Pextérieur sur le yoga. Mais
i} Jui suflit dindiquer que la fin de toutes ces methodes est
« {identification 4 la Divinité, la ré-intégration ou le retour de
I'étre fragmentaire dans Etre total ». Et telle est bien aussi
la fin que se proposent toutes les initiations traditioanelles ;
encore lc contenu de '« expérience » parait-il pouvoir étre
interprétd ou méme coloré de fagons diverses; la question
peut aussi se poser de savoir si cette ré-intégration dans I'Etre
total demeure ou non compatible avec 'état de vie terrestre,

%
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il semble que dans I'Inde elle ait regu presque toujours une
réponse affirmative. ’

En appendice de l'ouvrage de M. Daniélou, on trouvera
d’ailleurs un long exposé de tous les pouvoirs dont dispose
le yogi accompli, mais {'auteur distingue netiement encore
les pouvoirs physico-psychiques et les mémes pouvoirs envi-
sagés sous leur aspect purcment spirituel. Faculté de voler
dans l'espace, de soriir de son corps grossier et d'utiliser
comme vehicule son enveloppe subtile, faculté de télépathie
et de lecture de pensée, de serendre invisible et ainsi de suite
aucun de c¢s pouvoirs acquis cn passant ne vaut qu'on s'y
attarde car s appartiennent toujours au Gomaine physico-
psychique et pourraient aussi bien &tre utilisés aux fins les

lus égoistes ; en outre, celui qui les possede demeure soumis
a quelque chose qui le dépasse inliniment, c’est & savoir la
puissance créatrice ou causale elle-méme ; de sorte que ces
facultés merveilleuses qui en dépendent seront toujours sus-
ceptibles d'éure repevducs. On pourrait observer ici que toutes
les applications de ia science moderne occidentale représen-
tent une sorte de matérialisation et d'imitation mécanique de
ces pouvoirs; tandis que 'art moderne s’efforce d'en fournic
un €quivalent plus ou moins imaginaire dans le domaine subtil
en faisant appel de pius en plus aux forces du subconscient,
Mais toutes ces réussites ne peuvent éire que relatives et mo-
mentanées et doivent méme provoquer des chocs ¢n retour
de diverses sortes ; on congoit que seule une identification
avec fa puissance causale qui fait surgir et qui maintient les
apparences du cosmos, tout en ne cessant pas Je les faire
changer, puisse constituer la tibération définitive, « H'apaise-
ment promis a tous les désirs ». On ne saurait donc falre un
grief non plus & M. Alain Danié¢lou d'avoir énuméré les pou-
voirs psychiques en cn signalant de facon laconique les di-
verses modalités ; car aussiidt apres il eq niontre les aspects
supcrieurs, ceux qui fons ressartir la limitation de tout ce qui
semblait avoir éte acquis auparavant; bref, en dehors d’une
identification absolue avee la puissance « causale » gu’on peut
appeler le Soi universel. il ne saurait y ‘avoir de libération
définirive et de satisfaction totale (Kama-avasayita).

Dans Technigues du Yoga, M. Mircea Eliade avait cru pou-
voir parler de la volonté de puissance du Yogi; peut-éire
voit-on mieux encore aprés avoir lu attentivement louvrage
de M. Alain Danidlou en guot cette ré-intégration dans U'lini~
versel impliqué nécessairement un effacement complet de
I'individu humain et de sa volonté propre. Mais tandis que
la mystigue occidentale insiste surtout sur la soumission
préatable de Pindividu et ne parle souvent que de fagon vague
ou purement sentimentale de ce qui constitue « le tetout en
Dieu », ces textes hindous ne craignent pas d’en indiquer
toutes les conséquences, de les énumérer méme, et sans vou-
loir pour cela fixer la moindre limite & la Toute-possibilité, —
Ajoutons enfin qu'en appendice M. .Daniélou publie encore
une reproduction de tous les texies 'sanskrits cités ; on ne
peut regretter que la dimension minuscule de caractéres qui
se tiennment & la limite habiruelle de la visibilité.
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ANDRE SIEGFRIED. ~— [’Ame des peuples (Paris, Gallimard).
— L’intérét principal de ce livre réside pour nous dans Mz
clarté avec laquelle Patiteur expose ses idées, car cette clarté
méme contribue heureusement a faire ressortir la diflérence

ui sépare certaines conceptions, En premier lieu, M. Sieg-
?cied semble tenir pour acquis que la séparation radicale ins-
tituée de nos jours entre le profane et le sacré, entre ce qui
pour lui est«iaiques etce qui est religieux, a constitué un pro-
gres, représente un affranchissement de esprit humain. Peut.
&wre, a un moment donné, une telle rupture est-elle en effet
devenue inévitable, et a-t-elle méme conditionné tout le déve-
toppement de a science moderne, maisla question n'est-elle
pas de saveir si Pérat qui résulte de ce divorce n'a pas en-
trainé déja des conséquences plutdt fAcheuses et pourra jamais
représenter un ¢tat durable  En outre, 17, Siegfried ne se
contente pas de faire remonter & la Gréce antique fa décou-
verte du pouvoir illimité que les occidentaux modernes attri-
buent aux spéculations ratiennelies; il va jusqu'a trouver
dans une parole des Evangiies le principe mdine de cette
distinction radicale entre profane et sacré, grice a laquelle Ia
civilisation occidentale semble Pavoir emporté sur toutes les
autres. Pour un peu, ce ne seraient pas seulementles Grecs,
mais le Christ lul-méme qui ers.ent ¢té les premiers apotees
de I"individualisme er de la lalcit¢! Mais c'est aux prophétes
d'Israél que remounteraient les aspirations du monde moderne
a plus de bien-¢tre terrestre et a plus de justice sociale.
M. Siegfried ne parait nullement s'inquiéter d’¢rablir une dis-
tinction entre le contenu véritable de ces divers messages et
ce que les Oceidentaux modernes ont voulu ou ont pu seule-
ment on retentr.

" En ce quiconcerne la Gréce antique il parait déja difficile
de continuer a s'en faire Uidée que Renan développe avec tant
de facile complaisance dans sa priere sur I'Acropofﬁ:; ce serait
ne teniraucun compte Jde fa Grece das imiiiations et des mys-
teres, moins malconnue peut-Cire depuis certaines recherches
et comment’ douter que {mur Platon {a geométrie acceptait
un? jaterpritation symbolique tondde sur lanalogie univer-
selle 7 Les figures géométriques devaient offrir pour Platon le
méme séns gue celui que fes nombres avaient cu pour Pytha-
gore; etsens représentant méme quelque chose d'entiérement
différent de cette heautd vide attribude aux mathématiques par
3ueique_s speciatistes modernes, 1V n'est pas impossible de
écouvrir des indications & ce sujet; et des traces de cet és0-
térisme des fizures et des nombres subsistent dans les éerits
des Péres de I'Eglise chiéticane, Beaucoup plus tard le cardi-
nal Nicolas de Cues fit un usage constant de cc que des
philosophes ontappelé « ie parallélisme théologico-mathéma-
tgue »; on sait aussi gu'au début du xixe siécle, Fabre d'Oli-
vet voyait encore dans Je théoréme de Pythagore une illus-
tration symbolique des rapports entre la volonté humaine,

la Providence, et le Destin. Tout récemment, enfin, Simone

Weill avait observé que ni Pythagore ai Platon n’eussent
alccordésfiutam d’attention aux propriétésdes objets mathéma-
tiques, s’ils o'y avaient découvert quelque chose de plus que ce
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gue la plupart se coatentent d’y voir aujourd’hui. Bref, la
réce antique a pu distinguer entre sens vulgaire et sens ré-
servé aux initiés, mais elle n'a sdirement pas été que ration-
nelle. Il nous semble méme gu'a Athénes le sacrilege et V'in-
sulte aux dieux furent {onglemps punis de mort et cela s'ac-
corde assez mal avec 'idée modernede la lajcité. On admeura,
certes, que sans cet allégement de leur sens spirituel et méta-
physique, les mathématiques n'auraient pas pu se développer
comme elles Pont fait, pour devenir la base d’une science uni-
quement fondée sur la quantité et dont par suite toutes les
applications présentent un caractére mécanique. Mais enfin
alaisser tant de choses dans 'ombre, ne risque-t-on pas de se
faice une idée exagérément simpliste de I'ame des peuples 7
Pour ce qui est enfin de la portée exacte de rationalisme,
M. Siegfried peur-il ignorer que méme les éléments d'Euclide
ne deivent'evidence de leurs déductions qu’au consentement
intuitif donné a des postulats et & des axiomes ? Encore 'ceu-
vre n'est-ciie pas parfaite et ne pouvait-elle pas I'étre, car elis
sous-entend un accord sur plusieurs choses qui n'ont pas été
accordées.

Ne reprochons pourtantpas a 'excés a l'auteur de s'en &tre
tenu ici a des considérations superficielles car il n'est que trop
certain qu’'au sujet de la Gréce antique la plupart des Occidens
taux en font encore tout autant. Ils ne veulent plus ou ne
peuvent plus voir ce qu'il faut en partie reconstituer ou devi-
ner, en raison de "parpillement des indications et du petit
nombre de documents écrits, Feu Léon Brunshwig, dans son
histoire des ma{hématiiucs, avait bien signaié que pour Pla~-
ton des termes tels que la dyade ou la triade semblaient avoir
eu on ne sait quel sens occulte ou mystique, mais par aversion
instinctive ou a défautde trouver de plus amples explications
dans le texte méme, il avait préféré glisser sur ce sujet,

Plus étonnante devrait néanmotns parcite: Uinterprétation
donnée 3 la parole des Evangiics: « Rendez & César ce qui est
a Cdsar et 4 Dieu ce qui esta Dieu ». On saitque le Christ en
répondant de la sorte s’érait débarrassé d'une question qui
n'glait qu'un piége, et qui avait pour fin de obliger & se com-
promeiice soit aux yeux des nationalistes juifs soit a ceux
des occupants. Nous ne parvenons pas a salsir en quoi cette
réponse instituerait une séparation radicale entre un domaine
profane, désormais considéré comme légitime et jouissant
d'une parfaite autonomic, ¢t un domaine sacré et religicux,
puisqu'a cette époque encore tout était sacré. L'origine des
.0is comme celle des arts et des sciences avait été ressentie
chez tous les peuples comme étant divine et César lui aussi se
Tenait pour un cﬁe{ spirituel, Sans doute: rendez & César...
peut-il s'entendre: rendez au monde ce qui est au monde,
Encore n'aurait-il pas pu étre question & cette épogque d'un
monde coupé de quelque chose de supérieur, méme si on
jugeait fausse la conception gue tel ou tel peuple, 2 la suite
de son sacerdoce, se faisait de Dieu ou des dieux. A peing &
Rome, la confiance dans les augures eut-elle commencéd &
diminuer, que le champ se touva libre devant d’autres doc-
rines sacrées, en paruculier le Christianisme ; encore celui-
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ci ddt-il intégrer sans le détruire tout qui avait conservé des
traces de vie Est-il donc pensable que le Christ, nedisons pas
se soit considéré lui-méme comme étant une incarnation de
Iesprit laique, mais que, parlant de César, ¢’est ce dernier qu'il
avaif pu tenir pour en étre une ? Enfin ne voyons-nous pas que
le moindre spécialiste d’une branche quelconque en est venu
aujourd’huiairaiter de profanes ceux quine se sontpasadonnés
aux mémes études ? Saurait-on trouver meilleure preuve a la
fois de la dégénérescence du sens du sacré, et dece qulily a
néanmoins d'artificiel dans une séparation contre laquelle
ceux-ta méme quila préconisent s’insurgent instinctivement!

Indéniable est certesl'influence d’ordre social exercée sur ia
civilisation occidentale par les prophétes d'Israél; on suivra
mieux ici M. Siegfried. 1l est vraf gue ces praphétes ont tou-
jours promis a leur peuple des récompenses d'ordre terrestre,.
ou pour le moins exprimées en termes de biens terrestres. Une
des deux significations n'exclut pas 'autre, car si te Christ a
pu spécifier ensuite : mon royaurne n'est pas de ce monde, il
n'en a pas moins fait allusion & tout ce qui pourrait &tre
accordé par surcroit. On peut méme dire qu'en parlant ainsi
a la fois des richesses de ce monde et de celles d'un autre en
vertu de la loi d’analogie, les prophétes juifs n'ont pas fait
exception autant qu'on croit, car c’est de la sorte que se sont
souvent exprimés les prophétes de lancien Véda. Mais daas

tous les cas il s'agissait de la rétribution de mérites acquis par

la pratique de sacrifices ayant un seas symbolique e par le
respect d'unc loi révélde ou inspirée; il n'ctait pas question de
modifier 'ordre social en vertu de considérations estimées par
chague parti comme é1ant les plus rationnelles, bien gque ne
reflctant en fin de compte que des diflerences de sentiment
dépourvuesde toute objectivité, — Pourtant l'auteur ne semble
gucre accorder d'importance d cette différence et a tout ce
qu gumrr:m en résufter. Toutal'idée de fa nouvillet e ouverte
par Vige des muchines et par la libération de V'lnergie ato-
mique. il ne se demande pas sile progrés dans cette divection
2 beancoup de chances de pouvair se poursuivee indéfiniment.

t'ar son sujet néanmoins,” M. Siegfried se trouve amend &
parler de 'tme des orientaux, 1 prudemment i} assure qu'il
n'entend pas trancher ta question d'une supériorité spirituetle
sott de POccident soit de I'Orient. I remaryue cependant que
les anciens c1, jusqu'd nos jours encore les Chinois, n'avaicnt
jamais pu dépasser le niveau de observation empirigue et
s'élever comme Vavaient deja fait fes grees de Vépogue d'Eu-
clide 2 la hauteur des spéculations rationnelles. Comment
pourrait-on accorder & des hommes incapables de dépasser le
niveau de l'empirisme une valeur spirituelle quelconque?
L’auteur ne fe dit pas. Et doit-on entendre que 1’:\]3;’:1’{3?‘18!1*
sion des lois régissant le domaine spirituel et fe domaine

psychique, n'est encore qu'empirisme pur et simple > Car

enfin, I'exposé de ces lois constitue tout V'enscignement de la

.doctrine extréme-orientale des actions et des réactions con-

cordantes, pour ne pas parler. du Dharma hindou. Une loi

purement quantitative comme celle formulée par Newton ne

s'applique pas nécessairement & tous les mondes; ‘'l est en
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revanche difficile de dire ce qui resterait de I'univers en 'ab.
sence des étres que lui-méme s'est donné pour témoins! Ce qui
concerne ces étres n’est-il donc pas plus universel et plus loig
del'empirisme que ce qui concerne de simples rapports de
quantité 7

L’zuteur mentionne enfin comme en passant que, dans les
religions orientales, et.il Ventend par opposition au Christia-
nisme, « ¢'est surtout 'homme qui devient un Dieu ». §'il
s'agit de la divinisation de Vindividu humain comme tel, on
eut plutdt pensé que ce concept datait de Nietzsche, et méme

" que, moins criment exposé, c’était celui de tout Voccident
moderne. Car on ne saurait guére tenir Jour un progrés sur
cette conception celle de la divinisation de l'espéce humaine
en tant qu'espeéce et 4 ce tiwe rout aussi mortelle que indi-
vidu lut-méme!

Bref on voit comment Je livre de M. Siegfried projette une
grande clarté, moins sur 'Ame des peuples, que sur cette ame
telle gu'est en effet devenue dans Yimagination quelgue peu
rétrécie de beaucoup de nos contemporains,

Orivirr pr CARFORT.

Micner pE Socoa. — Bases de Vastrologie mondiale. Les
Grandes conjonctions (Paris, Chacornac fréres, 1951). — Nous
n'avons guére Vhabitude de rendre compte des ouvrages qui
sont actuellement publiés sur Pastrologie, et la branche de
celte science arpeiée « astrologie mondiale » est sans douts
celle sur laquelie nos contemporains ont écrit le plus de fan-
taisies, faute de posséder des bases sérieuses. e présent tra-
vail constitue a cet égard une heureuse exception. L'auteur,
déjd connu par ses précédents ouvrages, Typologie et carac-
téres et La partde fortune, fait preuve d’une trés sérieuse con-
naissance de 'wuvre de René Guénon, 2 lagquelle il se référe
constamment et judicieusement, ainsi que des .nciens au-
teurs occidentaux tels que Jean Trithéme, dont nous venons
de réimprimer dans cete revue le Traité des Causes secondes,
e cardinal Pierre d’Ailly, Pierre Turrel, Richard Roussat.
Extrémement condensde, cette érude est d'une rare densité et
d'une richesse peu commune. Les chapitres sur les cycles
cosmiques, tes cveles planétaires, les cycles ¢t la préhistoire,
la fin du cycle, le symbolisme temporel n'ont nulle partleur
équivalent dans la littérature astroiogique et permettent d'en-
trevoir clairement ee que peut étre une science authentique-
ment traditionnelle qui a été, plus que route autre peut-&tre,
incomprise et déformée par les modernes. Au point de vue
documentaire, signalons les huit tableaux qui donnent la liste
des grandes conjonctions depuis ’ére chrétienne jusqu'a 'an
2.000 et marquent, jusqu’en 1947, la concordance de ces phé-
nomenes cosmiques avec les événements historiques,

JeAn Revor.
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Dans le no de novembre de Masonic Light, ur dignitaire de
district de la Magonnerie canadienne expose ses vues sur le
recrutement et sur le travall magonnique ; il souligne que ce
recrutement ne doit pas se faire en sacrifiant la qualité 4 la
qu intité, et il rappetle que Vessentiel du travail maconnique
consiste dans Pérude du symbolisme « caché derrigre chague
motdurituel, ctquiconstitue un ensemble delecons qui doivent
enrichir nos vies et élargir nos horizons =, - Ua long acticle
est consacré aux « Loges militaires», aussi appeiés ambulatory
Lodges. Cesateliers sont les seuls qui ne soient pas fixés en un
lieu particulier, étant attachés & une unité militaire qu'ils sui-
ventdans tous ses déplacements. On saitqu’il en exista un grand
nombre dans les armées francaises ala fin de 'Aoncien Regime
et sous le 17 Empire, Scton Uarticle en question, qui ne traite
que des Loges de langue angliise, er qui utilise unc éude
récemment parue dans une revuc magonnique britannique, ces
Loges militaires joutrent un rGle de tout premier plan dans
la propagation de la Magonnerie ¢ spéculative » au dela des
mers La premiére charte pour unc lLoge de ce genre fut
accordée par la Grande Loge d’Irfande en 1732, c'est-a-dire
2 ans scalement aprés la formation de cette Grande Loge, qui
fut toujours la plus riche ¢n ateliers de cetie sorte. Cest une
Loge militaice irfundaise qui introduisiten Amérique le grade
de Temphier, qui est aujourdhui Yun des pius elevés du « rite
d'York », Une avtre Lope mititaire 5r!;m(1aisc initia en 1775,
pres de Boston,le célibre Prince Hall et plusicurs autres noirs,
qui par la suite, ayant regu-une charte de la Grande Loge
anglaise des « Modernes », constitucrent la Loge « Africaine
ne 450 », germe de ce quion appelle aujourd’hui « Macennerie
noire » ou Prince Hall Masonry. les Loges militaires, aprés
avoir copnu a la fin du xviu® siécle une extréme prospé-
rite fles 3 Obddiences der {les Britanniques en compraient
359 en 18134, subirent au cours du x1xe siecle un déclin con-
tinuel, provoqué par la multiplication des loges z fixées »
(stationery Lodges),et & Vheure actuelieil n’en existe plus que
2 sous la Constitution de ta Grande Loge Unie d’Angleterre,
¢t jsous celie de la Grande Loged’irlande. — Un autre article
raite d'une particularité des rituels « latins » et « écossais » :
les « dges » des différents grades. L'explication qu'on endonne
nous semble juste, car on la rapporte & la science pythagori-

‘cienne des nombres; mais il faudrait sans doute ajouter qu'en

ce qui concerne 'dge du 3° degré, une autre explication doit

se superposer & celle-ld : le rapport de cet 4ge avec le temps

L4

e i



BT

e

188 ETUDES TRADITIONNELLES

que dura la construction du Temple de Salomon, -— Mention~
nons enfin la reproduction d'un discours prononcé a fa confé-
rence des Grandes Loges du Canada Occidental, discours o
il est déclaré que la Magonnerie fut établie ¢ par Vinspiration
divine, d’aprés la sagesse spirituelie accumulée au cours des
dges », Envisageant Iz question de ¥’ « action magonnique »
dans les domaines politique, civil oureligieux, 'orateur déclare
que V'Ordre doit s’y refuser par un « Non définitif », car il
feraitle march¢ d’Esadi « en échangeant son droit d ainesse aw
sublime héritage des vérités dtervelles contre le plat de len-
ulles des applaudissements éphéméres du pubtic ».

~ Le no de décembre débute par une réponse i des
attaques contre le « secrer magonnique », émanant de
quelques représentants de Jdeux « dénominaiions » protes-
tanies. Ces attaques reposaient en partie sur des allégations
erronées, que le directeur de Masonic Light n’a pas de peine a
réfuter. Hen profite pour rappeler que la Magonnerie tradition-
nelle est rigoureusement fermée 4 quicongue nadmet pas
Puexistence de Dieur etla « vie futures, Evil termine encitant
un auteur magonaique américain connu, le Rév. Joseph Fort
Newton, d’aprés lequel « P'Ordre est une grande foree spivi-
tuelle qui ne constitue pas Fombre d’une menace pour les
cultes existants ». Ceci dit, nous voudrions faire & Masonic
Light une remarque. Les chefs des Eglises, on le sait bien,
dowvent veiller sur leurs troupeaux avec une sollicitude in-
quiéte et constante. Or, si ces chefs jettent les yeux sur Mase-
nic Light, que peuvent-ils bien penser en voyant que ceue
revue porte en exergue une citation d'un « philosophe »
connu pour son hostilité déclarde contre le Christ er les
Eglises ¢ René Guénon a déja fait ici méme une allusion & ce
sujet. Voltaire, car c’est de hui qu'il s’agit, y estdonné comme
membre de la Loge « Les Neul Sceurs », La vérité est toute
autre. Le « patrarche de Ferney », gui, dans son ceuvre,
n'avait pas plus dpargné la Magonnerie que la religion (cf. son
Dictionnaire philosopitique, a Uarticle Inidation), parvenu &
I'dge de 84 ans sans avoir jamais recherché une « Lumidre »
dont ilse moguait ouvertement, fit, en 1778, « a la sollicitation
de Mme Denis, sa ni¢ce, qui le gouvernait, un voyage a Pacis,
pour y faire représenter [réne, unc de ses dernieres produc-
tions. I fut recu dans la capitale avec un enthousiasme img,os-
sible & décrire ; mais accablé d'honneurs de tous genres, il ne
put résister & tantd'émotions, etsuccomba trois mois apres son
arrivée, » (Dictionnaire d’Histoire de M.-N. Bouillet). l.a técep-
tion de Voluaire 4 la Loge « Les Neuf Sceurs » compte an
nombre de ces « honneurs de tous genres » ; mais « les
épreuves auxquelles il fut soumis ne furent que des épreuves
morales, et I'on s’écarta d'ailleurs en sa faveur des formes usi-
tées pour les réceptions ». (Findel, Histoire de la Frauc-
Magonnerie, 1, 197, p. 275 de la traduction frangaise). Nous
demanderions volontiers a4 Masonic Light si dans le « rite
d'York », un profane regu sans eflectuer les « voyages » serait
considéré comme valiblement initiéd ; mais nous pouvons
Vassurer qu'il est des Magons frangais d'esprit suffisamment
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wraditionnel pour estimer que Volwire est demeuré un profane
jusqu’au dernier jour de son existence. Et cela fait un « bril-
iam écrivain » de moins dans la Fraternité, qui compte assez
d’ « illustrations » pour se¢ consoler d’une« perte » de ce genre;
et du reste, selon la formule d’anciens rituels, « les grands
hommes qui sont entrés en Maconnerie ont été honorés par
elle, ta Magonnerie ne pouvait pas &tre honorée par eux. — Un
article donne incidemment quelques renseignements sur la
carriére magonnique de Washington. Un autre donne le récit
de Pinitiation de La Fayette, en décembre 1777, alors que
Parmée des insurgés I’Amérique prenait ses quartiers d’hiver
a Valley Forge. Cette version est celle que Gould a retenue,
mais il en est d'autres, dlaprés lesquelles La layette aurait
regu la lumiére soit dans une loge militaire de Parmée de
Rochambeau, soitméme en France avant sondépa.tpour PAmé-
rique. Cette questidn n'a jamais pu étre complétement éluci-
dée.~— Viennent ensuite quelques extraits d'un article récem-
mznt paru dans un journal profane, et qui donne des détails
sur la propagation des histoires fantastiques de I.éo Taxil
dans le Canaga frangais, par les soins de Jules Tardivel.

— Le n® 7 {mars 1g50) d’Ogam, «bulletin des Amis de la tra-
dition celtique », débute en élevant une protestation contre
des « farceurs »,qui, s2 parant du nom de « druides™, ont dis-
ribué le « gui sacré » au cours d'un « culte » céiébré a Paris
devant quelques représentants de lapresse. Ogam nous apprend
méme qu'il existe a Paris un soi-disant «évéque culdéen (sic},
qui serait sans doute bien en peine de montrer ses titres & une
parcille appetlation. De telles fantaisies peuvent bicn prétendre
dtre un hommage a la tradition qu'elies déclarent faussement
‘perpetuer ; mais la vérité, c'est qu'elles fonu i cette tradition
outrage le plus cruel et le plus immérité. — Un article sur le
symbolisme de Varbre souligne son importance dans toutes
les traditions et dans la tradition celtique en particulier. Cet
article rappulle combien le respect des « conditions de vie »
naturelle factlitecla compréhension des « vériads surnaturciles .
Et cela nous a fait penserau coascil de saint Bernard @ v Vous
trouverez plus d’enseignements dans les fordes que dans les
livres». — Vient ensuite un autre articlesur Le mythe arthurien
€t la légende de Merlin ; cet article, continué dans les numé-
ros suivants, et dont la fin n'a pas ecncore ¢té publide au
moment ol nous écrivons, se propose d'examincr dans ses
détails non seulement les « mythes » d'Arthur et de Mer-
lin, mais aussi ceux de la fée Viviane et du « Val sans re-
tour ». Ce qui en a déja paru est vraiment excellent. Les
nos 7 et § érudient successivement la signification du nom
d'Arthur; la triade Arthur, Cynan et Cadwalladr j le Dragen
rouge, embléme national du pays de Galles; etla fuire d'Am-
broise et d'Uther-pendragon chez le roi du Berry. Il estimpos-
sible de donner une énumération de tous les ?aits de détail
Gui sont mentionnés au passage. Clest ainsi que lauteur
compare trés justement le rriomphe du Dragon rouge sur le
Dragon blanc, dans un épisode célébre des « enfances de

e
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Merlin »,4 la victoire de Constantin sur Maxence (qui « con-.
sacra » le passage d'une forme traditionneile & une autre) ;
mais il aurait pu également rappeler le passage de I v ccuvre
aublanc» & I« ceuvreau rouge » dans leprocessus alchimiqae.
A propos du Berry, et de sa position centrale dans la Gaule,
I'auteur, qui signa?;_ que ce nomdérive de celui de la wibu des
Bituriges, aurait pu faire la remarque suivante : les consonnes
constitutives du mot « Biturig » soat B T R G, qui par mu-~
tation donnent B R G T, consonnes constitutives du nom
de la twribu des Brigantes, qui habitaient au centre de la
Grande-Bretagne, ¢t dont la capitale, "actuelle viile d'York,
s'appelait Eboracum, mot qui renferme la syllabe Bor, de
méme que le nom de la capitale des Bituriges, Avaricum, ren-
ferme ia syllabe équivalente Var. On ¢ait d’autre part que
Constantin'le Grand fut proclamé empereur & Eboracum, ot
venait de mourir son pére Constance Chlore; et que la guerre
des Deux-Roses, qui opposa la rose blanche d'York a la rose
rouge de Lancastre, est un événement capi(al de 'histoire de
IAngleterre. Nous pensons que ces dérails complémentaires
intéresseront Vaureur du savant article dont nous venons de
rendre compte, et qui attache tant d’importance au nirukia et
& la géographic « sacrée », — Dans le méme fascicule, nous
trouvons la fin du récit de la bataille de Mag Tured, traduit de
I'ancien irlandais sur un texte du Brisfish Museum, et qui étailt
en cours depuis plasieurs numéros, Ce récit se termine par
une courte prophétie sur la fin du monde, prophétic chantée
ar {a Bodb{mot qui signifie « corneille s}, etqui nousa rappelé
a prophétic du « corbeau immortel », rapportée dans le Rd-
mayana de Tulsidas. Ce corbean, dontla vie se proloage pen-
dant un Kalps tout eniier, se manifeste & chaque Manou suc-
cessif, est le compagnon de son enfance, et & sa mort seretire
sur le Mont Mérou. Il y aurait aussi un rapprochement a faire
avec le role attribué dans la Genése au corbeau de U'arche.

— Le n° 8§ (mai 1950) débute par une descoption des
cérémonies du Gorsedd Liigor.On donne ce noma un « rituel»
utilisé par le « College des Druides. Bardes et Ovates de Bre-
tagne-Armorique », socidié littéraire ayant pour but la « dé-
fense et illustration » de la langue bretonne, et qui regut ce
rituel d'une association similaire fondée au siccle dernier dans,
le pays de Galles. I faut savoir geé & Ogam de déclarer a ce
sujet s « Il va sans dire que nous réservons formellement la
question de savoir si le Collége des Bardes, dans sa forme
actuelle, est bien une «insttution traditonnetle », au sens forc
précis que nous donnons ici a ces mots. Jusqu'd preuve du
contraire, nous devons dire que non ». Un article sur L'CERf
de Serpent des Druides contient des réflexions trés justes sur
le symbolisme, non seulement de Feeuf, mais aussi du cceur,
dupentagramme et du centre, Nous y apprenons qu'ea breton
« centre » et « cceur » se diseat kreiz, et « croix » se dit
kroag. —~ Un dernier article sur Les Danses bretonnes et leur
symbolisme décrit notamment une ronde appelée Jabadao, dont
le sens.cosmologique, que Pauteur s’est attaché a dégager, nous
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semble incontestable. Le débutde Particle contient des consi-
dérations générales sur ja danse, et décrit les étapes succes-
sives de sa dégénérescence. Peut-étre lautcur aurait-il pu
souligner que cet art, & 1z fois « plastique » et lié aux arts
phonétiques, se déployant dans Vespace et dans le temps, a
parla méme un caractére « primordial », antérieur & ladivision
de Phumanité en peuples nomades etf en peuples sédentaires,
Et cest pourquoi la danse, en méme temps qlue te plus ancien
de tous les arts, en est aussi le plus universel.

Dexrys Roman,
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NOTE DE LA DIRECTION

Ainsi que nous 'avons annoncé au début de 'année, nous
préparons un numéro spécial consacré 4 René Guénon et A
son ceuvre. Nous pensons que'ce numéro sera double et
tiendra la place des numéros de juillet-aott et de septembre
et, par suite nous tenons & avertir nos abonnés qu'il s'écou-
lera environ trois mois avant que leur parvienre notre pro-
chain fascicule qui, bien entenduy, leur sera servi sans sup-
plément de prix.

Notre secrétaire de rédaction, M. Jean Reyor, nous prie
de l'excuser aupres des nombreux lecteurs qui luioent écrit
depuis 1a mort de René Guénon et & quiil ne lui a pasencore
été possible de répondre, son femps ayant été absorbé par
diverses questions résultant de la disparition de notre re-
gretté collaborateur et par la nécessité de réorganiser nos
rubricues.

D’autre part, nous prions les auteurs et directeurs de
revues qui avaient 1'habitude d’adresser leurs publications
directement 4 René Guénon, de bien vouloir les envoyer
désormais & la Rédaetion s'ils désirent quenouscontinuions
4 en rendre compte. Nous devons 13 aussi nous excuser du’
retard résultant de la maladie puis de la mort de René
Guénon.

Le Gérant : PAuL CHACORNAC.
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