A PROPOS

SUPFRiEUR mcowmus’“ "
ETDE L’ “ ASTRAL » 08

LORSQUT nous écnvwns notre précédent art:uie sur I.a

: Styidsy ObSarva;we ét les Sugbérmurf; fur!)mms‘ (2),, ‘en.-f
y srgmhnt 1a singuliére: hiitise qui, & certains érrwams'
magonniques et occultistes, fait voir partout l'action des’
jesmte' dans la Haute Magozmene dit xvm‘1 sidcle et dans
: Uliunungfsme, nous ne pensions certcs pas avoir & coostater:;
des cas dune semblable obsessmn parmi les dntu*nagons‘.‘_..
eux- Hléme.b. Or, voici qu ‘on‘nous a,signalé un artlde paru’ -
dans la Revus Internationale. des Socidtds Secrdtes dans la -
" section A» ttzma;:o:merw de U'Index Dommentatre ), sous la
51gnaturq A. Martigue,. article dmb lequel nous lisons cette ™
;. phrase vmment étonnante ; ¢71 ne faut pad oublier, quand .
ot é{udxe les THluminds, que Weishaupt a bté léve, puis pro-
_fesseur chez les Jésuites, et qu'il's'est beaucoup msp;re eri les,
'-r}éformant bien entenduy, pour les. fairs servic au mal, des
mé }wdas,qus les R, Péres d'Ingolstadl zz;b;&hquawnt powr le bien.
avee lant'de sucsés sau/ qmmd ils 5 ‘en sont scfms ﬁour /ormer_-
'Wczsimuj)t e:f ses premzers d:smpfés l », 2" -

| " . . .
1. Pubilé dans La Pruncc Anllmapannfquc du 18 décernbre !9!3
.. 2, Volr 007 de jula at de [uilist-aoit 1952 des Btudss traditionnallss, linli RANED
que Yarticle de -Jean Reyur René Gu(nun =£ im [‘romd mncanner(.r dana !o
“no de jJuln: . : . D
3, No dh ki) oc(abre 19!3 ppc 3?25-3?3

o




242 ETUDES TRADITIONNELLES -

Voild des insinuations qui, malgré toutes les précautions
dont elles sont entourées, revétent un caractére particuliére-
ment grave sous Ja plume d'un antimagon; M. Martigue
serait-il donc en mesure de les justifier ? Pourrait-il nous
expliquer en quoi les R, Péres du xviue sidcle peuveni Gtre
rendus, méme incirectement, responsables des doctrines
révolutionnaires du I.. Weishaupt et de ses adeptes ? Pour
nous, jusqu’a ce que cette démonstration soit flaite, cela
nous semble étre un peu comme si 'on rendait les R. Péres
du x1xe siécle responsables des théories anarchistes dévelop-
pées de nos jours par leur ex-éléve ef novice F.-. Sibastien
Faure | On pourrait assurément aller loin dans ce sehs, mais
cela ne serait ni sérieux ni digne d’un écrivain qui s'affirme
possesseur de « méthodes rigoureuses et exactes ».

Voici, en effet, ce qu'écrit M. Martigue, un peu avant la
phrase déjd citée, au sujet d'une étude intitulde Les Préges
de la Secte ; le Génte des Conspirations, publiée dans les Cahiers
Romains de 'Agence Internationale Roma: « L'auteur ne
paralt connaitre que les ouvrages du P. Deschamps, de
Barruel, de Claudio Jannet et de Crétineau-Joly. C'est beau-
coup, mais ce n'est pas assez, et si ces excellents travaux,
qui devront, certes, toujours é&tre consultés avec {ruit par
les étudiants en antimagonnerie, ont été écrits par des
maitres respectables, dont tout le monde doit louer et
reconnaitre les efforts, il est impossible, cependant, de ne
pas constater qu'ils dafent d'une époque otk la science et la
critique historiques n'avatent pas éié portées au point o nous
les trowvons awjourd i, Nos méthodes, qui lendent 4 se per-
fectionner chague jour, sont aufrement rigoureuses et exactes.
C'est pourquoi il est dangereux, au point de vue de l'exactitude
screntifiqgue, de négliger les travaux plus modernes ; il est
encore plus ficheux de les dédaigner de parti pris »

11 faut étre bien sir de soi et de tout ce qu'on avance,
pour se permettre de reprocher un manque d'« exactitude
scientifique » & guatre auteurs qui sont parmi les maitres
les plus incontestés de l'antimaconnisme.  Assurément,
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M. Martigue a confiance dans les « progrés de la science et

~de la critique ; mais, comme ces mémes « progrés » servent

A justifier des choses telles que l'exégése moderniste et la
prétendue « science des religions », il nous est difficile de les
considérer comme un argumeni convaincant. Nous ne nous
attendions pas.a voir M. Martigue faire une déclaration

aussi... évolutionniste, et nous nous demandons st les métho-

des qu'il préconise, et qu'i} oppose « aux méthodes et aux
habitudes défectueuses de certains » (& qui fait-il allusion 7},
ne se rapprochent pas singuliérement de la « méthode positi-
viste » dont nous avons déja parlé... Enfin, s'il connait
a les pzipiets de Weishéupt lui-méme », cormme il {e donned
entendre, nous espérons qu'il ne tardera pas & nous commu-
niquer les découvertes qu'il a dit y faire, notamment en ce
qui concerne les rapports de Weishaupt avec « les R. Péres

d'Ingolstadt »; rien pe saurait mieux prouver la valeur de

ses méthodes.

Mais, pourtant, ne vaudrait-il pas mieux sarréter de
préférencé au réle que les Juifs ont pu jouer A P'origine de
I'Illuminisme bavarois, aussi bien que derriere certains
« systémes » de ta Haute Magonnerie ? Citons, en effet, cette
phrase de l’étude des Cahiers Romains : « Les combinaisons
de ce génie (Weishaupt) furent sans doute aidées par des
Juifs, héritiers des haines implacables de la vieille Syna-
gogue, car le fameux Bernard Lazare n'a pas reculé devant
cet aveu: « Il y eut des Juifs autour de Weishaupt » (L'anti-

) sématisme, son histoire ef ses causes, pp. 339-340) ».

‘Nous relevons ceci parce que nous avons déja eu 'occasion

de parler de cette influence des Juifs, mais il y aurait bien '

d'autres choses intéressantes a signaler dans ce travail,
contre lequel le rédacteur de la Revwe Infernaiionale des

«-Socidids Secrétes fait preuve d’une prévention qui confine

a la partialité. Aprés lui avoir reproché « I'absence de variété
dans la documentation », tout en reconnaissant sa « valeur

réelle », il'ajoute : « [] est une autre lacune bien regrettable,

quand on veut étudier I'Illuminisme, c’est ['ignorance -de la

e
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mystique et de l'occultisme ». Nous reviendrons un peu plus

loin sur ce point ; pour le moment, nous ferons seulement
remarquer que la mystique, qui reieve de la théologie, est
unc chose, et que 'occultisme en est une autre tout 4 fait
différente : les occuivister soril, en généra:, profondément
ignorants de la mystique, et celle-ci n'a rien & faire avec
leur pseudo-mysticisme.

Malheureusement, quelque chose nous fait craindre que
les reproches de M. Martigue ne soient causés surtout par
un mouvement de mauvaise humeur : ¢’est que Particle des
Cahicrs Romains contient une critique, trés juste A notre
avis, du compte-tendu donné par M. Gustave Bord, dans la
méme Revue Internalionale des Svetélés Secréles (1), sur le
livre de M. Benjamin Fabre, Un [nitié des Sociétés Secrétes
supérienres . Franciscus, Eques a Capate Galealo. « Parlant
de quelques aventuriers magonniques qui tachalent de s'im-
poser aux « poires » des Loges, en s’affichant comme manda-
taires des mystérieux S, L. (Swupéricurs ITnconnus), centre
fermé de toute Ia Secte, M. Bord constate que ces aventu-
viers se vanlaient; d'oé il dédurt que ces S. I. w'existaiont
pas. La déduction est bien risquée. Si les aventuriers en ques-
tion se sont présentés faussement comme des missi dominics
des S. I, non seulement rien ne dit que ces derniers n’exis-
taient pas, mais plutdt cela montre ta conviction générale
de Vexistence de ces S. 1., car il aurait été bien étrange que
ces imposteurs eussent inventé de toutes piéces le mandant,
outre le mandat. Leur calcul de réussite devait, évidemment,
se baser sur cette conviction, et celle-ci ne dépose pas contre
['existence des Supertores [ncogniti, évidemment »,

En effet, cela est l'évidence méme pour quiconque n'est
pas aveuglé par la préoccupation de soutenir & tout prix
la thése opposée ; mais « ne serait-ce pas M. Bord lui-méme
qui, se mettant en contradiction avec les maitres de l'anti-
magonnisme, nie ['dvidence, et méconnait absolument (sui-

1, No du 5 septembre {813, pp. 307{ et suivantes,
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vant ses propres expressions) « Uemplacement, la tactique
et la force de ["adversaire » ? ... il y a des antimagons bien
étranges ». Et nous ajouterons ici que c'est précisémedt A
ce compte-rendu de M. Gustave Bord, aussi peu impartial
que lus appeéciations de M. Martigue, que nouas songions
lorsque nous faisions allusion 4 la « méthode positiviste »

de certains historiens. Voici maintenant que M. Martigue,

a son tour, reproche & MM. Benjamin Fabre et Copin-Alban-
celli « le désir d’apporter un argument 4 une thése précongue

sur l'existence des directeurs inconnus de la Secte » ; n'est-ce

pas plutdt & M. Bord que 'on pourrait reprocher d'avoir
une « thése précongue » sur la non-existence des Swpéricurs
Inconnes ?

Voyous done ce que répond A ce sujet M. Martigue :
¢ Quant A la thése opposée & M. Bord & propos des Supérienrs
Inconnus, il est nécessaire de distinguer : i le rédacieur des
Cahiers Romains entend par cewx-ct des hommes en chair of
en 0s, nous croyons qu'il est dans Uerreur et que M. Bord a
rarson ». Et, aprés avoir énuméré quelques-uns des chefs de
Sils
s'étalent présentés comme mandataires d'hommes vivants,
on pourrait, avec raison, les traiter d'imposteurs, comme on
a le droit de le faire de nos jours, par exemple, pour Mme Bla-
vatsky, Annie Besant et autres chefs de la Théosophie,

lorsqu'ils nous parient des Mahdimds, vivant dans une loge

du Thibet », A cela, on peuat bien objecter que les soi-disant
Mahdtmds ont justement été inventés sur le modele, plus

- ou moins déformé, des véritables Supérieurs Inconnus,

car il est pen d’impostures qui ne reposent pas sur une imi-
tation de la réalité, et c'est d’ailleurs I'habile mélange du
vrai et du faux qui ies rend plus dangereuses et plus difficiles
4 démasquer, D'autre part, comme nous l'avons dit, rien ne
nous empéche de considérer comme des imposteurs, en
certaines circonstances, des hommes qui ont cependant
pu &tre réellement des agents subalternes d'un -Pouvoir

occulte ;" nous en avons dit les raisons, et nous ne voyons
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aucune nécessité A justifier de tels personnages de cette
accusation, méme par la supposition que les Supdrieurs
Irconnus n'étaient pas « des hommes en chair of en os ». -
i ce cas, qu'étaieat-ls done, selon M, Murtigue ? Ia suite

"de notre citation va nous Papprendre, et ce ne sera pas,

dans son articley notre moindre cause d’étonnement.

« Mais ce nest pas de cela dont il s'agit (sic) ; cette inter-
prétation est tout exctérique, pour les profanes et les adeptes
non initiés ». Jusqu'ici, nous avions cru que '« adeptat »
était un stade supérieur de U« initiation » ; mais passons.
« Le sens ésotérique a toujours été trés différent. Les fanteux
Superienrs Inconnus, pour les vrails mitids, existent parfaile-
ment, mais ils vivent... dans I'dsiral. ¥t c’est de 1d que, par
la théurgie, occultisme, le spiritisme, la voyance, cte., ils
dirigent les chefs des Sectes, du moins aw dire de ceux-ct ».
Est-ce donc 4 des conceptions ausst fantastiques que doit
conduire la connaissance de l'occuttisme, ou du mnin’s d'un
certain occultisme, malgré toute la « rigueur » et toute
P« exactitude » des « méthodes scientifiques et critiques »

- et des « preuves historiques indiscutables qu'on exige au-

jourd’hul (1} des historiens sérieux et des érudits ?»

De deux choses 1'une : ou M. Martigue admet {‘existence
de I'Astral » et de ses habitants, Supérieurs Inconnus ou
autres, et alors nous sommes en droit de trouver qu'« il y a
des antimagons bien étranges » autres que M. Gustave Dord ;
ou il ne 'admet pas, comme nous voulons le croire d’apres
la derniére restriction, et, dans ce cas, il ne peut pas dire que
ceux qui U'admettent sont « les vrais initiés ». Nous pensons,
au contraire, qu'ils ne sont que des initiés trés imparfaits,
et méme il n'est que trop évident que les spirites, par exemple,
ne peuvent & aucun titre étre regardés comme des initiés.
I1 ne faudrait pas oublier, non plus, que le spiritisme ne date
que des manifestations de Hydesville, qui commencérent
en 1847, et qu'il était inconnu en France avant le I.. Rivail,
Ait Altan Kardec, On prétend que celui-ci « fonda sa doc-
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trine 4 aide des communications qu'il avait obtenues, et
qui furent colligées, contrélées, revues et corrigées par des
esprits supérieurs» (1), Ce serait 13, sans doute, un remarqua-
ble exemple de 'intervention de Supériewrs Irconnus selon
la définition de M. Martigue, si nous ne savicns malheureuse-
ment que les « esprits supérieurs » qui prirent part a ce tra-
vail n'étaient pas tous « désincarnés », et méme ne le sont pas
tous encore : si Eugéne Nus et Victorien Sardou sont, depuis
cette époque, « passés dans un autre plan d'évolution »
pour employer le langage spirite, M. Camille Flammarion
continue toujours & célébrer ia fate du Soleil & chaque solstice
d'été. '

Ainsi, pour les chefs de la Haute Magonnerie au XvIii® sie~
cle, 1l ne pouvait pas étre question du spiritisme, qui n’exis-
tait pas encore, pas plus Jailieurs que l'occultisme, car, s'il
y avait alors des « sciences occultes », il n'y avait aucune doc-
trine appelée « occultisme » ; il semble que ce soit Eliphas
Lévi qui ait été {e premier & employer cette dénomination,
accaparée, aprés sa mort (1875), par certaine école dont, au
point de vue initiatique, le mieux est de ne rien dire. Ce sont
ces mémes « occultistes » qui parlent couramment du « monde
astral », dont ils prétendent se servir pour expliquer toutes
choses, surtout celles qu'ils ignorent. C'est encore Eliphas
Lévi qui a répandn 'usage du terme « astral », et, bien que ce
mot remonte & Paracelse, il parait avoir été 4 peu prés incon-
na des Hauts Magons du xvini® siécle, qui, en tout cas, ne
l'auraient sans doute pas entendu tout a fait de la méme

facon que les occultistes actuels, Est-ce que M. Martigue, .

dont nous ne contestons pas les connaissances en occultisme,
‘est bien siir que ces connaissances mémes ne l'aménent
pas précisément 2 « une interprétation tout exotérique »
de Swedenborg, par exemple, et de tous les autres qu'il
cite en les assimilant, ou a peu prés, aux « médiums » spi-
rites ? '

" 1. Dt Qibier, Le Spiritisme, pp, 136-137,

T
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Citons textuellement ¢ Les Supérieurs Inconnus, ce sont .~
les Anges qui dictent 4 Swedenborg ses ouvrages, c'est la
Sophia de Gichtel, de Beehme, la Chose de Martinez Pasqua-
tis {sic), le Philosophe Inconnu &2 Saint-Martin; les manifes-
tations de U'Ecole du Nord, le Gowron des Théosophes,
Uesprit qui s'incarne dans le médium, souldve le pied de la” -
table tournante ou dicte les élucubrations de la planchette,
etc., etc. » Nous ne pensons pas, quant & nous, que tout cela,
soif la méme chose, méme avec ¢« des variations ét des nuan-

- ces », et c'est peut-étre chercher les Supdrienrs Inconnus

Ia ol1:il ne saurait en étre question. Nous venons de dire
ce qu'il en est des spirites, et, quant aux « Théosophes »,

ou plutdt aux « théosophistes » on sait assez ce (._gu'il:/: -
faut penser de leurs prétentions. Notons d’ailleurs, A pro- -
pos de ces derniers qu'ils annoncent l'incarnation de leur®
« Grand Instructeur » (Mahdgorrou}, ce qul prouve que ce -
n'est pas dans le « plan astral » qu'ils comptent recevoir
ses enseignements, D’autre part, nous ne pensons pas qize
Sophia (qui représente un prinl:ipe) se soit jamais mani- s
festée d'une fagon sensible 3 Beoehme ou & Gichtel. Quant
A Swedenborg, il a décrit symboliquemnent des « hiérar- "
chies spiritneliesﬁ dont tous les échelons pourraient fort

bien é&tre  occupés par:des initiés vivants, d'une fagon ana- -
logue & ce que nous trouvons, en partlcuiler dans 'ésoté-
risme musulman. ‘ ’

5

Pour ce qui est de Martinés de Pasqually, il est assurément "~
assez difficile de savoir au juste ce qu'il appelait mystéricuse- -
ment « la Chose » ; malis, partout oll nous avons vu ce mot
employé par lui, il semble bien qu'il n'ait ainsi rien voulu
désigner d'autre que ses « opérations », ou ce gu'on entend -
plus ordinairement par I’ 47¢. Ce sont les modernes occultistes” ©
qui ont voulu y voir des « apparitions » pures et simples, et
cela conformément & leurs propres idées ; mais le F.. Franz
von Baader nous prévient qu'« on aurait tort de penser que .

sa physique {(de Martinés) se réduit aux spectres et aux . 5
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eSpnts » {1). I1'y avait 13, comme d’ ailleurs au fond de toute.
* la Haute Magonnerie de cette époque, quelque chose de bien
.5‘«:4 plus profond et de bien plus vraiment « ésotérique », que la
" connaissance de V' ocrultisme actuel ne suffit agcunement &
faue penetrpr. o ) L .

g e

Mals ce qui est peut-étre le plus singulier, ¢’est que M. Mar-*
_tigue nous parle du < Philosophe Inconnu de Saint-Martin »,
. -alors que nous savons parfaitement que Saint-Martin lui- -
méme et le Philosophe Inconnu ne faisaient qu'un, le second
n’étant que le pseudonyme du premier. Nous connaissons,

point : '« Les Sufbenores Incogniti ou S. 1. ont été attribués,

«étre’ parce que ce dernier signait ses ouvrages:
sophe Inconnu, nom d'un grade des Philaldthes (régime dont
_il ne fit d'ailleurs jamais partie). Il est vrai que e méme fan-

“lui-méme S, I Quand on prend de I'inconnu, on n'en saurait
"trop prendre { » (2 2). On voit assez par 1 combien il peut
étre dangereux d'accepter sans controle les affirmations
.",de certains occultistes ; ¢'est dans de pare;ls cas surtout qu'il
.convient de se montrer prudent et, suivanl le conseil de
M. Martigue lui-méme, « de ne rien exagérer ». ‘

.dants et les continuateurs de l’ancienne Magonnerie;

. Cette question {des Supérieurs Incomnus) souléve des

1. Las enselgrements secreig de Martines ds Pasqually; p. 18,

‘nete. . . o !

f

“.i1 est vrai, les égendes qui circulent & ce sujet dans certaing .
“milieux ; mais voici qui met admirablement les choses au .-

par un auteur fantaisiste, au théosophe Samt-Martm pcut-
un Philo-"

taisiste a attribué le livre des Errewrs of de la Vérité, du -
Philosophe Inconnu, A wn Agené Inconnu ; et qu'il §'intitule

Ainsi, on aurait grand tort de prendre ces mlmes occul-

tistes au sérieny lorsqu'ils se présentent comme les descen-
et

* pourlant nous trouvons comme un écho de ces assertions .
. « fantaisistes » dan$ la phrase suivante de M. Martigue .’

_problémcs que nous étudions dans 'occultisme, probléwmes -

2. Noﬁce hwmriquc sur le Marflue’msms ct e Marfmismc, pp. 36- SB en
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dont les Francs-Magons du Xvii1® siécle poursuivaient avec
ardeur la solution ». Sans compter que cette méme phrase,
interprétée trop littéralement, pourrait faire passer le rédac-
teur de la Revue Internationale des Sociélés Secrétes pour un
« occultiste » aux yeux « des fecteurs superficiels n'ayant pas
le temps de creuser ces choses ».

« Mais, continue-t-il, on ne peut voir clair dans cette ques-
tion que st 'on connait a fond les sciences occultes et la
mystique ». C'est 1a ce qu'il voulait prouver coulie le colla-
borateur de VAgence Infernationale Roma; mais n'a-t-il
pas prouvé surtout, contre lui-méme, que cette connaissance
devrait s'étendre encore plus loin qu'il ne Y'avait supposé ?
« C'est pourguoi si peu d'antimagons parviennent & pénétrer
ces arcanes que ne connaltront jamais ceux qui prétendent
demeurer sur le terrain positiviste ». Ceci est, 4 nolre avis,
beaucoup plus juste que tout ce qui précéde ; mais n'est-ce
pas un peu en contradiction avec ce que M. Martigue nous
a dit de sos « méthodes » ? Et alors, s'il n'adhére pas 4 la
conception « positiviste » de histoire, pourquoi prend-il
envers et contre tous ia défense de M. Gustave Bord, méme
lorsque celui-ci est le moins défendable ?

¢ 11 est impossible de comprendre les écrits d'hommes qui
vivent dansle surnaturel et se laissent diriger par lui, comme
les théosophes swedenborgiens vu martinistes du xviu® sig-
cle, sil’on ne se donne pas la peine d'étudier et la fangue qu'ils
parlent et ia chose dont ils traitent dans leurs lettres et
leurs ouviages. Encore moins si, de parti pris, on prétend
nier Vexistence de 'atmosphére sutnatiselle duns luguelle
ils Ctaient plongés et qu'ils respiraient chague jour ». QOui,
mais, outre que cela se retourne contre M. Bord et ses con-
clusions, ce n'est pas une raison pour -PGSSEI‘ d'un extréme
3 Pautre et attribuer plus d’'importance quw’il ne convient
aux « élucubrations » des planchettes-spirites ou & celles de
quelques pseudo-initiés, au point de ramener tout le « sur-
naturel » en question, queile qu'en soit d'ailleurs la qualité,’
A V'étroite interprétation de I« Astral »,
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Antre remarque: M. Martigue parle des « théosophes
swedenborgiens ou martinistes », comme si ces deux dénomi-
nations étaient A peu prés équivalentes; serait-il done tenté
de croire a {"authenticité de certaine fitiation qui est cepen-
dant fort éloignée de toute < donnée scientifique » et de toute
& base positive s ? « A ce sujet, nous croyons devoir dire que
lorsque M. Papus affirme que Martingés de Pasqually a
regu linitiation de Swedenborg au cours d'un voyage A
Londres, et que le systéme propagé par lui sous le nom de
rite des Llus-Coéns n'est qu'un Swedenborgisme adapié, cet
auteur s'abuse ou cherche A abuser ses lecteurs dans l'inté-
tét d'une thése tres personnelle. Pour se livrer 4 de sembla-
bles affirmations, il ne suffit pas, en effet, d’avoir lu dans
Ragon, qui lui-méme 'avait 1u dans Reghelini, que Martings
a emprunté le rite des Elus-Coéns au suédois Swedenborg,
M. Papus aurait pv s’abstenir de reproduire, en 'amplifiant,
une appréciation qui ne repose sur rien de sérieux. Il aurait
pu rechercher les sources de son document et s'assurer qu'i]
'y a que fort peu de rapports entre la doctrine et le rite de
Swedenborg, et la doctrine et le rite des Elus-Coéns... Quant
au prétendu voyage & Londres, il n'a eu lieu que dans 'ima-
gination de M, Papus » (1). 11 est facheux, pour un historien,
de se laisser ainsi entraimer par son imagination... « en
Astral »; ef, malheureusement, les mémes remarques peu-
vent s'appliquer & bien d'autres écrivains, qui s'efforcent
d’établir les rapprochements les moins vraisemblables
« dans Uintérét d'une thése trés personnelle », souvent méme
trop personnelle !

Mais révenons 4 M. Martigue, qui nous avertit encore une
fois que, « sans le secours de ces sciences, dites occultes, il
est de toute impossibilité de comprendre la Magonrerie
du xviie sidcle et méme, ce qui étonnera les non Initiés,
celle d’aujourd’hui » Ici, un ou deux exemples nous auraient
permis de mieux saisir sa pensée ; mais voyons la suite:

t. Nottea historigue dur le Martindsisme et le Martinisme, p. 17, en nots.
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» « C'est de cette ignorance {de l'occultisme), qui est le par-
' tage non seulement de profanes, mais aussi de Magons,
méme revétus des hauts grades, que proviennent des erreurs
comme celle dont nous nous occupons. Cette erreur a lancé
Vantimagonnerie & la recherche de Supéricurs Inmconnus
gui, sous la plume des vrais initiés, sont simplement des

mantfestations extra-nalurelles d'étres vivant dans le Monde
~  Astral . Comme nous Vavons dit, nous ne croyons pas,
quant & nous, que ceux qui peuvent soutenir cetfe thése
solent de « vrais initiés » ; mais, si M. Martigue, qui Uaffirme,
le croit vraiment, nous ne voyons pas trop pourquoi il
sempresse d'ajouter 1 « Ce qui ne préjuge rien sur leur exis-
tence {de ces Swpérieurs Inconnus), pas plus, du reste, que
sur celle dudit Monde Astral », sans paraitre s'apercevoir
qu'il remet ainsi tout en question. Toat en « ne prétendent
Indiquer que ce que pensaient les Hauts Magons du xviie® sié-
cle », est-il bien sir d'interpréter fidélerment leur pensée ef
: de n’avoir pas introduit tout simplement une comglication
' nouvelle dans un des problémes dont ces FF.-. « poursui-
: vaient avec ardeur la solution », parce que cette solution
devait ies aider & devenir les « vrals initiés » qu'ils n'étatent
pas encore, évidemment, tant qu'ils ne Vavaient pas trouvée ?
C’est que les « vrais initiés » sont encore plus rares qu'on ne
pense, mals cela ne veut pas dire qu'il n'en existe pas du -
tout, ou qu'il n'en existé qu'« en Astral » ; et pourquoi, bien
que vivant sur terre,ces « adeptes », au sens vrai et complet
du mot, ne seraient-ils pas les véritables Su;bérie'urs Incon-

¥
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« Par conséquent {?), en écrivant les mols Swupéricurs
Tnconnus, S. L., les Tlluminés, les Martinistes, les membres
de la Stricte Observance et tous les Magons du Xvine® siécle
parlent bien d'dres considérés comme ayant une existence
» réeile supérieure, sous la direction desquels chaque Loge et
chague adepte 1naiié (sic) somt placés ». Avoir fait des Supé-
; riewrs Inconnus des « étres astraux », puis leur assigner un
P tel role d'« aides invisibles » {(snvistbie helpers), comme disent
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les théosbphis_tes, n'est-ce pas vouloir les rapprother un peu
trop des « guides spirituels » qui dirigent de méme, d'un
« plan supérieur », les médiums et les groupes spirites ? Ce
n'est donc peut-dtre pas tout a fait « dans ce sens qu'éerivent
Vigues a Capite Galeaty et ses correspondants », 4 mning
qu’on ne veuitie parler d’une ¢« existence supérieure » pouvant
étre «réalisée » par cerluiues catégorics d'initiés, qui ne sont
«invisibles » et « astraux » que pour les profanes et pour les

- pseudo-initiés auxquels nous avons déja fait quelgues allu--

sions. Tout l'occultisme contemporain, méme en y joignant

~le spiritisme, le théosophisme et les autres mouvements

-

« néo-spiritualistes », ne peut encore, quot qu’'en dise M. Mar-
tigue, conduire qu'a « une interprétation tout exotérique ».
Mais, s'il est si difficile de connaitre exactement la pensée
des Hauts Magons du xvin® sitcle, et, par conséquent,
d’« interpréter leurs lettres comme ils les comprenaient
eux-mémes », est-i} indispensable que ces conditions solent
intégralement remplies pour ne nas « se tromper compléte-

" ment en poursuivant ces études, déja si difficiles, méme quand

on est dans la bonne voie » ? Lt y a t-il quelqu'un, parmi
les antimagons, qui puisse se dire « dans la bonne voie » &
P'exclusion de tous les auires ? Les questions gu'ils ont &

- étudier sont bien trop complexes pour cela, méme sans faire

intervenir I'¢ Astral » 14 ol il n’a que faire. C'est pourquoi
il est toujours « facheux de dédaigner de parti pris», méme an
nom de la « science » et de la « critique », des travaux qui,
comme le dit fort bien le rédacteur.des Caliers Romains,
« ne sont pas définitifs, ce qui n'empéche pas qu'ils soient

_trés importants, tels qu'ils sont ». Assurément, M. Gustave

Bord a des prétentions a 'impartialité; mais posséde-t-il
vraiment cette qualité au degré qui doit é&tre nécessaire,
nous le supposons du moins, pour réaliser I'idéal de M. Marti-
gue, « Yhistorien averti qui sait trouver son bien partout,’
et 4 qui la saine critique permet de juger la valeur des docu-
ments » ? Encore une fois, il peut y avoir plusieurs fagons
d’étre ¢ dans la bonne voie », et il suffit d'y étre, d'une fagon
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ou d'une autre, pour ne pas « se tromper complétement »,
sans méme qu'il seit ¢ indispensable d’éclairer la bonne ronte
aux ténébreuses lumieres (?!) de l'occuitisme, ce qui n'est
pas toujours commode », et ca qui est surtont fort peu clair |
M. Martigiue conclut en ces termes - « En atiendant, nous
reconnaissons volonticrs que, s'il compread le pouvoir
occulte dans le sens que nous venons d'indiquer, le rédacteur
des Cufriers Romains a raison d'écrire, ainsi qu'il le fait:
« Nous constatons qu'aucun argument probant n'a été pré-
senté, jusqu’ici, contre le pouvoir central occulte de fa Secte s.
Mais s'il entend, par ces mots, contrairement aux Francs-
Magons initiés du xXviire siécle, un comité d’hommes en chair
et en 0s, nous sommes obligé de retourner argument et de
dire : « Nous constatons qu'aucun document probant n'a été
présenté, jusqu'ici, en faveur de ce comité directeur inconnu »,
Et cest & ceux qui affirment cette existence d'apporter fa
preuve décisive. Nous attendons. La question demeure done
ocuverte », En effet, elle est toujours ouverte, et il est certain
qu'« eile est des plus importantes » ; mais gui donc a jamais
prétendu que les Supérieurs Inconnus, méme « en chair et en
os », constituaient un « comité », ou méme une « société »
au sens ordinaire du mot ? Cette solution parait fort peu
satisfaisante, au contraire,; lorsquon sait qu'il existe cer-
talues organisations vraiment secrétes, beuucoup plus rappro-
chées du « pouvoir central » que ne I'est la Magonnerie
extérieure, et dont les membres n’ont ni réunions, ni insignes,
ni diplomes, ni moyens extérieurs de reconnaissance. [ est
bon d’avoir le respect des « documents », mais on comprend
qu'il soit plutdt difficile d’¢n découvrir de « probants »
lorsqu’il s’agit précisément de choses qui, comme nous ['écri-
vions précédemment, « ne sont pas de nature a étre prouvées
par un document écrit quelconque ». La encore, il ne faut
donc « rien exagérer », et il faut surtout éviter de se laisser
absorber exclusivement par la préoccupaﬁon « documen-
taire s, au point de perdre de vue, par exemnple, que l'ancienne
Magonnerie reconnaissait plusieurs sortes de Loges travail-
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lant « sur des plans différents », comme dirait un occultiste,
et que, dans la pensée des Hauts Macons d'alors, cela ne
signifiait aucunement que les « tenues » de certaines de ces
Loges avaient lieu « dans 'Astral », dont les « archives »,
d'ailleurs, ne sont guére accessibles qu'aux « ctudiants » de
V'école de M. Leadbeater. S'il est anjourdfmi des &, J.
« fantaisistes » qui prétendent se réunir « en Astral », c’est
pour ne pas avouer tout simplement qu'ils ne se réunissent
pas du tout, et, si leurs « groupes d'études » ont été, en effet,
transportés«sur un autre plan », ce n'est que de la fagon qui
est commune a tous-les étres « en sommeil » ou « désincarnés »,
qu'il s’agisse d'individualités ou de collectivités, de « comités»
profanes ou de « sociétés » soi-disant « initiatiques ». Il v a,
dans ces dernicres, beaucoup de gens qui voudraient se faire
passer pour des « mystiques » alors qu'ils ne sont que de
vulgaires « mystificateurs », et qui ne se génent pas pour allier
le charlatanisme 4 {'occultisme, sans méme posséder les
quelques « pouvoirs » inférieurs et occasionnels qu'a pu exhi-
ber parfois un Gugomos ou un Schreepfer. Aussi, il vandrait
" peut-tre encore mieax étudier d’'un peu plus prés les « opé-
rations » et la « doctrine » de ces derniers, si imparfaitement
initiés qu'ils alent été, que celles de prétendus « Mages »
contemporains, qul ne sont pas initiés du tout, ou du moins
qui ne le sont A rien de sérieux, ce qui revient exactement au
méme.

Tout cela, bien entendy, ne veut pas dire qu'il ne soit pas
bon d'étudier et de connaitre méme ['occultisme courant
et ¢ vulgarisateur », mais en n'y attachant que !'importance
trés relative qu'il mérite, et bien moins pour y rechercher
un ¢ ésotérisme » profond qui ne s'y trouve pas, que pour en
montrer 4 'occasion toute 'inanité, et pour mettre en garde
ceux qui seraient tentés de se laisser séduire par les trompeu-
ses apparences d'une « science initiatique » toute superficielle
et de seconde ou de troisiéme main. I1 ne faut se faire aucune
lusion : st V'action des vrais Swpdrieurs [nconnus existe
quelque peu, maligré tout, jusque dans les mouvements

t
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« néo-spiritualistes » dont il s'agit, quel que soient leurs
titres et leurs prétentions, ce n'est que d'ane fagon tout aussi
indirecte et lointaine que dans la Magonnerie la plus exté-
rieure et la plus moderne. Ce que nous venons de dire le
prouve déja, et nous aurons 'occasion, dans de prochaines
études, de rapporter & ce sujet d'autres exemples non moins
significatils.

Reng GuiNon,




QUi HAIT SON AME.. ¢

~ - Qui odif animam suam tn hoc mundc...
(Jean XII, 25 « qui hait sor dme en ce
monde... »}.

'J'M prononcé en’latin une phrase que Notre Seigneur pro-

nonce dans son dvangile : ¢ gui hait son ame en ce
monde, la garde pour la vie éternelle ».

Or, observez bien ce qu’entend Notre Seigneur quand il

dit de hair notre dme. Qui aime en cette vie mortelle son”
- ame telle qu'elle est en ce monde, celui-12 la perd dans la vie -

éternelle ; au contraire, celui'qui {a hait, en tant que mortelle, .
_comme elle est dans ce monde, celui-la la garde pour I'éters

- nité, -
- Quand on parle d’« 4me » en pareil cas, on applique ce
terme & deux choses différentes. Un maitre dit : le terme
d'ame ne désigne pas le « fond » et ne touche pas A la nature
méme de 'dme. A ce sujet, un maitre dit encore : quand il

“s'agit d'gbjets soumis au mouvement, on ne touche pas a ia

~ nature ni au fond de I"ame. Quand on veut nommer 1'dme,
telle qu'clle est en elle-méme selon sa simplicité, sa pureté et
sa nudité, on ne peut lui trouver aucun nom. On Vappelle
. ¢4me». De méme, quand on appelle quelq'un « charpentier »
on ne 'appelle pas « homme » ni « Henri» et on ne tui attribue

rien qui se rapporte & sa nature propre : on le nomme d’aprés

-~ sa fonction. Ici, Notte Seigneur veut dire: celul qui aime
I'ame dans sa pureté, qui ést la nature premiére de l'dme,

{. La présente fraduc*iOQ egt dtablie d’aprés 1'édition de Joseph Quint

" publiée par Kohthammer A Stuttgact: Meisier Eckhart, Die deuntschen und
lateinischenn Werke, 5% seclion, Mr_valume, tase. 4, sarmon 17, pp. 281-293. Le
méme toxte de salat Jean aservi égalementde théme A un sermon latin de
maitre Eckbart, traduit en frangais par M. ‘Alexis (“uavers dans te ne de
Juillet 1937 de {a revue ffermés. : )
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celui-1d la hait et s'en déclare Pennemi sous son vétement
actuel ; 11 fa déteste et éprouve de Ia tristesse et de la douleur
‘en la voyant si éloignée de la lumidre pure qui est sa nature
propra. '

Nos muaifres disent : 'dme est feu & cause de la puisss:,mcc', :
‘de la chaleur et de léclat qui lui apparticnneat. Les autres '
disent gu’elle est une étincelle de nature céleste. D'autres-
encore que ¢'est une lumiére, d’autres un esprit, d’autres un
nombre. On ne trouve en effet rien qui soit si nu, et si pur
que le nombre ; ceux-13 voulurent done nommer 'dme d’aprés
quelque chose qui fiit nu et pur. Parmi les anges, le nombre
est présent, on dit : un ange, deux anges, etc. Dans la lumiére,
on trouve aussi le nombre. On a donc désigné I'Ame d’aprés
ce qu'il y avait de plus nu et de plus par. Et pourtant, on
n atteint pas par 1 le fond de U'ame. Dicu, qui est sans nom
- il w'a point de nom — est ineffable. L’dme en son fond est
tout aussi ineffable qu'll est ineffable,

Et voilad une autre raisoq, pour laquelle on nous dit de
détester notre Ame : le terme qui désigne P'ame la désigne en
tant que prisonniére du corps.. Notre Seignear pense dotic -
ceci : quetle que soit la connaissance que puisse avoir I'ime
de ce qu'elle est ex elle-méme, elle n'en reste pas moins tou-
jours dans sa prison. Dés qu'elle sc fie aux objets de ce bas-
monde, qu'elle pergoit quelque chose par les sens; elle s'en-
ferme dans des limites. On ne peut donc attribuer aucun
nom 3 ce qui dépasse I'dme {entendue comme prisonniére).

Ilya trois choses qui font que 'Ame doit se hair elle-méme, =~
Premiérement . Je dois la détester dans la mesure o elle
m'appartient ; car, dans la mesure ot elle m'appartient, elle -
n'appartient pas a Dieu. Deuxid¢mement : parce qu'elle
n'est pas totalement installée, implantée et transformée en ‘
Dieu. Saint Augustin dit : celui qui veut que Dieu lui appar-
tienfie, doit d’abord devenir propriété de Dieu. I1 doit en
&tre ainsi, nécessairement. Troisiémement : si I'Ame sent le
gott d'elle-méme en tant qu’Ame et que vous sentez le godt de,
Dieu avec I'&me, vous gtes dans l'errenr. Vous devez gofiter ’
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Dieu en Lul~méme, car I1 est absolument au-dessus de {"dme,
C'est dans ce sens que le Christ dit « Qui aime son dme, la
perd ». )
Toute ;Antlc de I'ame qui est dans ce monde ou se tourne
Svers b, toate partie d'elle-méme qui se trouve engagéde
quelque part o qui se tourne vers }'extérieur, tout cela 'dme
doit le hair. Un maitre dit que I'dme, en ce qu'elle a de plus
haut ¢t de plus pur, est au-dessus du monde. Rien ne porte
'ame vers le monde, si ce n’est Uamour seul. Tantdt elle
éprouve un amour naturel — celui gu'elle a pour le corps,
- Tantdt elle éprouve un amour volontaire qui la porte versla
créature. Un maitre dit : de méme que I'ceil n'a rien de com-
- mun avec le chant, ni l'oreille avec la couleur, de méme
~ 1'dme, dans sa nature, n'a rien de commun avec tout ce qui
. est de ce monde. C'est pourqnot nos maitres disent que le
corps est-plutdt dans I'Ame que I'ime n'est dans le corps.
De méme qu'il est plus vrai de dire que le tonneau contient
- le vin que de dire que le vin contient le tonneau, de méme
'4me contient plus le corps que lé corps ne contient Vame.

Ce que I’Ame aime en ce monde ne fait point partie de sa

~ - nature propre. Un maitre dit: il appartient & la nature de
I'dme et A sa perfection naturelle de faire queile devienne
en elle-méme un monde intelligible, puisque Dieu a mis en
_elle I'image de toute chose. Celui qui dit avoir atteint sa
- nature propre, celui-14 dott trouver eun lui I'image de tous
" les objets avec la pureté qu'ils ont en Dien; non tels qu'ils

“sont dans leur nature, mais tels qu'ils sont en Dieu. Aucun.

esprit, aucun ange n'atteignent le fond ni la nature de I'dme.

'L, elle atteint le principe, Vorigine, ot la bonté divine.

" g'épanche en toute créature. Elle congoit alors toutes choses
- en Dieu, non dans leur pureté naturelle, mais dans la pure
B sunphcﬂ:é -qu'elles ont en Dieu.

" Dieu a fait tout ce monde comme en charbon. L ;mage
faite dans l'or est plus solide que celle qui est en charbon.

De méme, tous les objets sont plus nobles et plus purs dans j

I’ame qu’en ce monde. La matiére en laquelle Dieu a fagonné

Y ¥ $5
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toutes choses est plus vile que ne Uest le charbon comparé a
Vor. Quand le potier veut faive un pot, il prend un peu de
terre ; c'est [A la matidre dont il se sert. I donne alors au
pot une forme qui est en lui~méme et cette forme est plus
noble en lut-méme que dans la matiére. Je veax dire par I3
fue toutes choses sont infiniment plus nooles dans le monde
intelligible, qui est "dme, que dans ce monde. L'image de
toutes choses repose en sa sumplicité (premitre) dans 1'ime,
exactemnent comme l'image qui est taillée ou gravée dans
Por. Un maitre dit: Vame a cetie faculté de présenter en
elle I'image de toutes choses. Un autre maitre affirme :
PVame n'atteint sa nature toute nue que lorsqu'elle trouve
toutes choses gravées en elle, dans le monde intelligible, qui
échappe 4 la raison; aucune pensée n'y parvient., Saint
Grégoire dit : quand nous parlons des choses divines, nous
e sommes réduits A balbutier, puisqu'il nous faut nous
exprimer par des mots.

Encore un petit mot sur dme, et j'en anral fim @ « Filles
de Jérusalem, ne m'en veuillez pas d'étre brune ! Le soleil
& changé ma couleur et les enfants de ma mére ont combattu
contre moi » (Cant. I, 4-3). Il faut entendre ici: ¢ les enfants
du monde » Clest & eux que Uame dit: dés que le soleil
(c’est-A-dire le désir du monde} m’éclaire et me touche, il
m’obscurcit ef me brunit. Le brun n'est pas une couleur
homogéne ; il est composé d’'un peu de lumiére, mais aussi
d’obscurité. Tant que I'Ame pense, ou agit avec ses facultés,
sl lumineuse qu'elle soit, sa lumidre est toutefols mélangée,
C'est pour cela qu'elle dit: « les enfants de ma mére ont
combattu contre moi ». Les enfants, ce sont toutes les puis-
sances inférieures de 'ime ; elles combattent toutes contre
l'ame et l'attaquent. Le pére céleste est notre pére et la
chrétienté est notre mére. Aussi belle et aussi bien parée .
qu'elle soit, aussi utiles que soient ses ceuvres, elle reste
imparfaite avec tout cela. C'est pourquoi il est dit: « 8, la
plus belle des femmes, sors et éloigne-toi » (Cant. I, 7). Ce
monde est comparable 4 une femme, car il est faible. Mais
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pourguoi le texte dit-il: ¢ la plus belle des femmes» ? Les
anges sont certes plus beaux, mais (ils sont aussi) bien.au-
dessus e 1'ame. C'est pourquoi il est dit : « toi, la plus belle

(dans ta lumiére naturelle)... sors et éloigne-toi », c'est-a-

dire : sors de e monde et éloigne-tol de tout ce vers quol
tos Ame incline encore, Car toute pariie d'elle-méme qui est
engagée quelque part, Vame doit la hair.
Demandons & notre Seigneur qu'il nous donne de hair
notre dme sous le vétement qui en fait notre dme et de la
garder pour la vie éternelle. Puisse Dieu nous y aider. Amen !

EckHART.
.Trad, de V'aliemand par YVvES MILLET.




LA « VOIE DES NOMS »
DANS LA KABBALE

ES Lditions Payot ont eu heureuse idée de publier
L sous le titre Les grands couranis de la mystique juive (1)
la traduction frangaise d'un important ouvrage de M. Ger-’
shom G. Scholem, professeur A V'université de Jérusalem.
Cette publication peut &tre considérée comme un véritable
événement par tous ceux qui s'intéressent A 1'ésotérisme juif
car V'ouvrage de M. Scholem Vemporte par la richesse de la
documentation sur tout ce qui avait été édité en frangais
jusqu’ici. L'abondance des textes imprimés et manuscrits .-
auxquels se référe l'auteur — ef U'ezistence méme de certains
d’entre eux était inconnue jusqu’ici — atteste une rare puis-

sance de travail et un intérét soutenu tout au long de trente .~

‘années, ‘ .
Mais se serait trop peu de se borner A rendre hommage aux
qualités d’érudit de M. Scholem et il faut ajouter qu'il témoi- -
gne d'une compréhension de son sujet A laquelle®es prédéces-
seurs ne nous avaient guére habitués, Il n’est plus possible
aprés cet ouvrage de continuer A parler de la Kabbale comme .

d’une « philosophie », méme si on y ajoute le qualificatif de * -

« religieuse », non plus d'ailleurs qu'on ne peut en parler
comme d’ine « théologie ». Ce livre démontre de fagon écla~
tante qu'il ne s'agit pas ici de spéculation et d’abstraction-
raffinées, mais bien d'une doctrine mélaphysique et cosmo-
logique accompagnée d'une réalisation spirituelle avec tout .
ce que cela comporte dans 'ordre des méthodes et des tech-
niques initiatiques. -

1. Traduction de M.-M. Davy, Paris, 1850.
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Il n'est pas dans notre propos d’analyser ici la totalité
de cette petite « somme » de V'dsotérisme hébraique et nous
ne pouvons qu'engager nos lecteurs & en prendre eux-mémes
directement connaissance. Nous voulons seulement attirer
Vattegtion sur ce que M. Scholem appelle la « Voie des Noms »
et qui est en fapport direct avec certaines des considérations
exposées ici méme par nutre confrére Jean Reyor A propos,
a la fols de I'ésotérisme chrétien et de la Magonnerie. B
- Toutefois, avant d'aborder ce sujet spécial, nous croyons

_utile de noter quelques précisions mentionnées par Uauteur

a propos des cercles initiatiques d'Israél. En vérité, ces pré-
cisions ne font qu'attester I'analogie des formes et des métho -

. des initiatiques juives avec celles relevant de traditions

différentes, mais le fait a peut-&tre besoin d’étre souligné.

Clest ainsi que I'admission dans ces cercles était ~— ou est

encore ! — soumise A des conditions trés strictes, analogues
A ce qui existe dans I'Islam et dans la conception opérative
de la Magounerie, et qui se réfdrent & ce que nous appelle-
rons avec René Cudnon les « qualifications initiatiques ».

A titre d’exemple, signalons qu'un traité des Grandes Helkha-

~

- loth (1) insiste sur les critéres moraux, physiognomoniques et

chiromantigues dont il v a lien de tenir compte pour l'admis-

- sion des postulants & Uinitiation chez les Yorde Merkaba (2).

Il n'est pas indifférent non plus de souligner, & appui de ‘

ce que nous disions précédemmerit, qu'a U'époque ol ce qu'on

‘entend communément par « philosophie » commenga A

prendre naissance, les kabbalistes authentiqués ne man-
quérent pas de mettre en garde contre toute confusion pos- -

.. -sible entre leur doctrine et la philosophie. Leur attitude peut
. se réswmer dans cette formule lapidaire de Rabbi Moise de
" Burgos : .« Vous devez savoir que ces philosophes, dont vous .
-louez la sagesse, finissent 14 oit nous commengons » {3). On
‘ne saurait mieux dire pour remettre chaque chose d sa place. -

1. *Grands Palaly , céiestes, de hikhal : Je paiaiy saint.
2. “Ceux gquf descendent vers le Char,. -
3. Tarbiz, V, 5; cité par {saac d’Acre.
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‘Ce qui montre avec évidence qu'il s'agit bien d'un dépasse- -
ment du domaine spéculatif, ¢’est l'aspect technique de la
Kabbale dont la « Voie des Noms » représente sans doute
I'¢lément le plus important. Comme le veut sa désignaiion,
elle est cssentielloment basée sur Uemnloi rituel des Noms
divins. M. Scholem parait en rapporter I'origine anx groupes
kabbalistiqnes d'Espagne, mais nous avens de bonnes rai-
sons de penser qu'elle appartient en réalité a Pinitiation juive
la plus ancienne. Toujours est-il que son représentant le
plus autorisé, & l'époque médiévale, semble bien avoir été
Abraham ben Samuel Abulafia, né a Saragosse en 1240,
On ne sait que peu de chose sur ui et on ignore notamment
qui fut son initiateur. On sait que, comme beaucoup d'antres
— et Maitre Itckhart fut de ce nombre — il avait connu
Peeuvre de Maimonide, mais cela est assurément loin de tout
expliquer. Abulafia fut sans doute en contact avee de nom-
breux groupes fixés en terre d'[Espagne et notamment avec
un groupe « dont les membres croyaient pouvoir accéder aux
mystéres les plus profonds de 1a cosmologie et de la théologie

‘mystique par les trois méthodes de la Kabbale, & savoir :

Gematria, Notarikon et Temura ». On sait aussi qu'il fut en
relations avec des ¢ mystiques non juifs ».

Avant de parler des « moyens s, demandons-nous quel
était le but auquel devait conduire la Voie préconisée par
Abulafia ? Bien gue celui-ci reste fort discret sur ce point
et, nous dit M. Scholem, n'écrive nulle part sur ce point
avec une {ranchise totale, il n'est pas douteux qu'il s’agisse
de ce qui est nommé devekuth et (ui n'est pas 'vextase »
mais une union intime éntre la Volouté divine et la volonté
humaine ou encove, selon Pexpression de M. Scholem, « un
perpétuel &tre avec Dieu». Rabbi Phinéas de Koretz dé-
finit cet « attachement v recominandé par le Deutéronome
(Ch. X111, 5) comme impliquant une « rentrée en Dieu » (1),
Pour Abulafia, il faut «desceller I’Ame, enlever les nceuds qui

1. Sephker Likkute Chochanim, cité yar {auteur.
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lalient» et alors «elles (les 4mes) retournent & leur origine qui
est une, sans aucune dualité, et qui comprend la multiplicité ».

I ne saurait étre question d’assimiler la « Voie des Noms »
a un mysticisme passif et déréglé, non plus qu’a une recherche
d’états psychiques plus ou moins anormaux. Commse ¢ note
M. Scholem, «la plus haute récompense de la contemplation
mystique ne doit pas &tre confondue avec un délire semi
conscient... ; les formes incontrélables de P'extase, il {Abula-
fia) les traite avec ua certain dédain ¢t méme les considére
comme dangercuses... Abulafia met en garde contre les dan-
gers mentaux et méme physiques d'une méditation qui n’est
pas systématique, et contre de semblables pratiques » Le
Develenth, s'il a pu prendre le sens de I'Unio mystica, lut
a gardé-sa signification la plus élevée,

C'est ce qui ressort d'un fragment d'un traité de la Con-
naissance dw Messie dans lequel Abulalia déerit U'état d'un
. disciple fort avancé sur la Voie, mais non encore « touché
- par I'Intelligence pure » : « .. parce qu'i} a ressenti le contact
divin et saisi sa nature, il me semble juste et correct, & moi,
“aussi bien qu'a tout homme parfait, qu'il soit appelé «maitres;
en effet, son nom est semblable au Nom de son Maitre, soit
seulement en un seul de ses Noms, soit en beaucoup, soit en’
tous. Car maintenant, il n'est plus séparé de son Maitre, et
voild qu'il est son Maitre et son Maitre est Jui ; car il adhére si
intimement & Lui qu'il ne peut en aucune fagon étre séparé
de Lui, car il est Lui. Et de méme que son Maitre, qui est
* dégagé de tonte matiére, est appelé Sekhel, Maskil et Muskal,
c’est-A-dire la connaissance, le cqmzcﬁ;&ggné et le connu, tous

D o e ]

- en méme temps, puisque tous les trois sont en Lui, de méme .
lui, Phomme surélevé, le Maitre du nom surélevé est appelé
wntellect pendant le témps qu'il connait... Il n'y a pas de
_ différence entre eux excepté que son Maitre tient son rang
- supréme par.Son propre droit et n'est pas dépendant des
autres créatures, tandis que lui est élevé a son rang par I'in-
termédiaire des créatures ». )

Quelle est donc cette « Voie des Noms » 7 Elle s'appuie

\
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sur la science de la combinaison des lettres ou méditation &
I'aide des lettres et de leur forme, ces lelires participant au
grand Nom de Dien. A cette science, s'2joutent la connais-

~sance des régles de pronenciation (mivia}, d'écriture (miktav)

et de pensée (mahshav), le lien entre les mots et les noms
divins, relevant de la gematrie, et la pratique du dillug,
« saut » mental résultant de V'association des concepts. 1'état
de conscience obtenu par le « mouvement harmonicux des
lettres du Grand Nom » fait ouvrir largement les portes de
ame sur le « chemin qul méne & Dien ». )
Conjointemnent & l'exercice de cette méthode — qui
comporte un aspect yanira et un aspect manira — tout un
travail de purification est & entreprendre, que reléve dans
les Shaare Tsedek { « portes de 1a Justice »), un-disciple
d’Abulafia, notamment « une purification du corps lui-méme,
car ce qui est corporel est le symbole du spiritusl. Ensuite, -
dans 'ordre de la montée, vient la purification de votré dis-
position corporelle et de vos tendances spivituciies, spéciale~
ment celle 4 la colére ou de votre attachement pour n'importe
quelle chose, excepté le Nom lui-mémne, serait-ce la solfici-" -
tude que vous avez pour votre fils bien-aimé». Nous voyons

“que la technique de la respiration joue aussi un grand role

dans la méthode d’Abulafia daus laguelle M. Scholens voit
e une version judaisée de cette ancienne technique spirituelle
qui a trouvé son expression classique dans les pratigues des
mystiques indiens qui suivent le systéme connu sous le nom
de yoga». En outre, « Abulaha établit certaines régles pour
la position du corps, certaines combinaisons correspondantes
des consonnes et des voyelles et certaines formes de récita~,

- flony, 11 s'agit donc de méditation, voire de « visualisation »

et surtout d'incantation de Noms divins, ce qui n’a absolu- -
ment rien & voir avec les pratiques magiques qu'Abulafia
condamne formellement. It cette ' méthode aboutit au Grand.

.Nom de Dieu (x).

L. Laateur rapporte que Ja méditation Ju Qrand Nom z pour vertu de
délivrer les martyrs de ta souffrance * et, bien que cela puisse parai}re :




I

LA « \VOIE DES NOMS » 267

On cdmpfend dés lors la raison pour laquelle Vceuvre
d'Abulafia, écrite & peu prés & I'époque ol se répandait le

. Zohax, ne connut, contrairement 4 ce dernier, aucune diffu-

sicn. Le silence fut asrurément voldntaire : le « chemin des
- Sephiroth » devint public, le « chemin des Noms » resta
secret. En fait les deux chemins n'en formaient qu'un et

- constituaient le couple doctrine-méthode tel quon le retrouve

dans d’autres formes traditionnelles. La doctrine peut tou-
“jours étre extériorisée an moins dans une certaine mesure ;
la prudence veut qu'on dissimule aussi soigneusement que

. possible tout ce qui a trait 4 la méthode (1}.

Il ne faut donc pas s'étonner des réserves qu'on retrouye en
maints écrits kabbalistiques et que signale M. Scholem, telles

.. que « je ne puis en dire davantage », ou « je vous l'ai déja

. expliqué de vive voix ». Dans de nombreux tas, rapporte

< T'auteur, « des thuchontements, et cela surtout dans les allu-

sions ésotériques, étaient le scul moyen de transmission ».

_ Au xvie siecle, Rabbi Hayim Vital Calabrése insére dans

" son traité un chapitre relatif 3 la technique de l'extase qui

S|
~

est purement et simplement sipprimé dans 'édition impri-
_mée et remplacé par le séul avertissement suivant : « Cette

" -quatriéme partie ne sera pas imprimée, car c¢ ne sont que

des Noms saints et des mystéres secrets qu'il serait indécent
de publier ». .

Nous avons dit plus haut notre conviction de I'antiquité de
la « Voie des noms » dans le Judaisme. Nous voudrions donner

: . & ge sujet quelques précisions, dit moins en ce qui concerne

son aspect incantatoire. L’incantation, dans le Judaisme, est
nommée zakar, ou zkarak ou zekr, ce qui est 1'équivalent exact
de Varabe dhikr (prononcé zikr). On retrouve, vorlées par
~ lecontexte, des allusions au zakar dans les Psaumes de David,
lorsque le roi prophéte chante

- invraissmbiable, les saints martyrs Yont expérimentd et transmis , {eitatica

d'Abrabam ben Flidzer Halévi),
{. Cela ne signifie pas que la transmission das rités ait été interrompue
mais slmplement quielle fut réservée aux pits qualifiés ot effectude de fagon
gecrata, Comme le dit Dayid : “ Le jour en instruit le four ; la nuit en donne
sonnalssance 3 1g auit, (s, XIX) - ) :
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« Nous, nous invoquons (nazkir) le Nom de 1'Eternel
notre Dieu (Psaume XX, 8; Vulg, Ps. XIX).
« Et ta mémoire (zikrcha) dure de générations en généra-

‘tions » (Psausme CIY, 13; Vulg. Ps. CI);

« Ye rappellerai (azkirak) ton nem dans tous les 2dges
(Ps. X1V, 18, Vulg. Ps. LIV, 19).

« FToutes les extrémités de la terre se souviendront {yiza-
kru) de VEternel » (Psaume XXII, 28 ; Vulg. Ps. XXI, 2¢).

« Car il se souvint (zakar) de la parole sainte qu'il avait
donnée & Abrabam » (Psaume CV, 42, Vulg. Ps. CIV).

On remarquera aussi que de zakar vient le nom propre
Zacharte, ¢'est-a-dire zakar de Yah, « souvenir de Yah »,
« invocation de Yah ». Or, dans le Christianisme, le pére de
Jean-Baptiste, Zacharie devint muet pour avoir douté de
I'ange Gabriel. Sa « pénalité » se trouvait done curicusement
en correspondance avec e sens de son nom {1) et le [ait est
d'autant plus digne d'intérét que la naissance de Jean-
Bapliste — patron, avec Jean l’év:;ngéliste et son frére
Jacques (les deux « fils du tonnerre ») des initiés occidentaux —
rempli de 'Esprit et de la puissance d'Elie, est désigné par
Isaie comme « la Voix qui clame dans fe désert », ce [ait est
d’antant plus digne d’intérét disons-nous, quesa naissance a
précisément permis & Zacharie de « retrouver la paroie ».

Dans les textes kabbalistiques, U'existence du rite de zakar
est mentionnée dans le Aor ha schekel &’Abulafia dans le -
B'rith Mnochach de la kabbale espaguole, dans le Goulam
ha holam, et dans le Pardes Rmonim de Moise Cordovero (2).

Pour les Kabbalistes, la réintégration se fraduit par le
Jnariage du saipt et de la Shekinah, res restaurant  Lunité du

(RZNE

Nom divin détruite par la faute orlumt,li(, f&ute ayant eu

m D TR AT A L D A TIPRAG L1 pam ey

{. Oncomparera, & propos de cet épisode évangdlique, 18 texte de saint Lue,

eh. 1et e versel 36 de la. Soorate du Qoran intitulée La famille d'finram :

* Zacharie dit : Seigneunr. donne-moi un signe comme gage de ta promesse.
11 dit, vaici le signe : Pendant trois jours tu ae parferas anx hommes que par
des signes. Prononce sans cesse le Nom d’Allah et 0élbre ses louanges le
soir et fe matin .

2, Ces reaseignements sur les éerite kabballstiques nous ont été sima-:
biement fournis par M. Schoiem.

N eap
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pour conséquence, selon Isaac Luria, d’arracher du Tétra-

.+ gramme la letire fod et le premier A4, et nous dirons en pas-
‘sant qu'on peut rapprocher cette mutilation du Nom su-
préme de la « perte de la parole » en Magonnerie {1). Il
faat dire aussi que ies Noms divins utilisés dans le zakar

“ont pu varier avec les époques et les organisations, car bien
que le Nom par excellence, dont l'unité est & restituer, soit
le Tétragramme, les autres Noms, correspondant & des

- attributs divins, en sont toujours & un degré quelconque, la
« figure » ou le « vétement » et parfois les deux. En un'sens,
le signe de " ¢alliance » ou de la « bénédiction » réside dans
UVincorporation d'un aspect divin au sein d'une structure
traditionnelle qu'il vivifie en la reliant au Verbe unique par
le truchement du Nom sous lequel il se fait connaitre. Aussi
dans Uhistoire d'Israél, & chague renouvellement de 1 « al-
liance », I'Eternel se fait-il connaltre sous un Nom particu-
lier au prophéte inspiré.

Quant A la technique du zakar, elle est ce qu'est foute

. incantation, a savoir une intégration dv Nom dans le rythme
- respiratoire et, dans le Judaisme comme dans les autres
traditions, cette technique ne peut étre utilisée que sous
- réserve d'une transmission réguliére de Maitre 4 disciple et
moyennant i’observance ‘de préceptes spirituels et de régles
psycho- phvsm'og ques rigoureuses,

II'nous reste a signaler encore que, sil'¢ o*zpu » et '« aspir »,
e*{prmmnt la relation réciproque entre le Principe et la
manifestation ont leur correspondance directe dans le sym-
bolisme humain des phases respiratoires et des mouvements.
‘du ceeur, cette conception traditionnelle n'est pas étrangére

© 4 la doctrine kabbalistique. En effet, dans l'acte du Tsimié-
1. Dans certaines sources opératives de la Maconnerie, la “perte de la
parole . correspond & (2 rupture du triangle formé par les bagueltes des
trois Grands Maltres, et queiques rituels de maitrise de la Magonnerie spé-
. cufative font circuler antour du cadavre d’Hiram deux lettres de Vancienne
parofe qui ne sont pas éirangéres A celles arrachées au Tétragramme par ia
faute originetle. On remarquera que la valeur du Tétragrarame, c'est-a-dire 26,.
correspondant-} Ia pierre cubique A pointe, est égale A la valeur développée
’ dgs deux l:;é(res arrachées, ce fqitxi expl'[qua poucquot David emplole soit le
Tétragramuie, soit Yah pour désigner I'Eternel dans»l_es Psaumes.

I

1
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swum, déerit en particulier par les kabbalistes de Uéenle de
Safed (on sait que’le isimfswon est la « concentration » ou
le « retrait » précédant par le « vide du manifesté », le jaillis-
sement de la lumidre crdonnatrice), on retresve le double
mouvement centiifuge et centripiie appelé hithpasiiuth
(sortie} et Austalkutl {rentrée). ‘ '

Nous pensons que ce trop bref exposé aura, & défaut
d’autre mérite, celui de faire entrevoir que, sous le double
rapport de la doctrine et des méthodes, P'ésotérisme juif
forme un tout complet et n'a sans doute rien A envier A
d'antres formes ftraditionnelles. Il nous semble, au con-
traire, que Chrétiens et Magons trouveraient d'inappréciables
avantages 4 ¥ puiser largement, car les rameaux desséchés
de cette vigne n'enlévent rien A la force de la séve el 4 la
vigueur du plant et des profondes racines.

- Jean Daurary,

'




REFLEXIONS D'ACTUALITE
SUR LA MACONNERIE

U N article du R. P. Joseph Bertefoot, paru dans le

n? de mai de la revue Efudes et intitulé Magonnerie
frangaise ef magonneric anglaise, nous fournit une occasion
de préciser et de nuancer ce que nous avons écrit récemment
" ansujet de la position de René Guénon 4 'égard de la Magon-
nerie (1), ce que d'ailleurs nous nouvs proposions de faire de
toute fagon, a la demande de plusieurs lecteurs.

Nous avons déja parlé ici méme des ouvrages du R. P. Ber-
teloot sur les rapports de la Magonnerie et de {"Eglise catho-

-, lique ; nous avons marqué alors notre étonnement de le

voir méconnaitre, dans ses travaux, la nature réelle de la
Magonnerie ; nous avons marqué également le peu d'intérét
et de confiance que nous inspirait la recherche d’une « tréve »

purement politique entre les deux grandes organisations

traditionnelles du monde occidental (2). Le caractére « natio-

-nal », franchement avouné, des soucis du P. Berteloot avait

longtemps limité ses efforts & la seule Magonnerie frangaise

et le caractére politique de ses préoccupations 'avait incling .

A ne tenir compte que des deux obédiences {rangaises les
. plus importantes numériquement : le Grand Orient de Irance
et la Grande Loge de France. Le récent article des Efudes

‘témoigne d'une attitude quelque peu différente et d'un élar-

“gissement du.champ d'investigation du P. Berteloot. Cet .

élargissement s'accompagne-t-il d'un approfondissement et

d'une vue plus correcte de la-question ? Un récent otvrage

. Ct. Rend Quénon et la me: Maponnerrt no dé juin 1952 des Etudes
delt(onnellas
2. “La Franc-Magennerie ¢f VEglise Catholique ,, n® de janvier-février 1949,

4
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da collaborateur des Etudes, [ésutte of Franc-Bagon (1),
nous donne quelques raisons d'en douter. Tonjours est-il
que e P. Berteloot s'est avisé qu'tl y a « des sectes schisma-
tiques dans 'Eglise magonnique, c’est-a-dire (pour user d'une
termninologie plus adaptée & son objet) qu'il existe, par rap-
rort & 1a Crasde Loge & Angleterre que toutes tos Loges du
monde regardent et vénerent comme leur grande loge mére,
des confréries régulidres et d'autres qui ne le sont pas, Depuig;
trois quarts de sicles, la Magonnerie frangaise, & 'exception
d'une confrérie dont nouns parlerons plus loin, connait préci-
sément cette infortune : excommuniée par P'lglise catho-
lique, elle s'est vue dgalement, en raison de son athédisme,
retcanchée de Porthodoxie magonnigie ».

Ceei est parfaitement oxact, & condition de préciser, comme
Vauteur le [ait d'atlleurs plus loin, que le Grand Oriend, ni,
bien entendy; la Grande Loge de France, n'ont jamais pré-
tendu « faire profession d'athéisme et de matérialisme o,
mais que ces deux obédiences somt affectées d'un athéisme
de fait puisqu'elles n'exigent pas des postulants la croyance
aw Grand Architecte de UUnivers et ne considérent pas
cette croyance comme une condition sine qua non de Uini-
tiation magonnique. Le Grand Orient de France a supprimé de
sa constitution, an Couvent de 13877, l'obligation de la
croyance en Dieu (2) ; quant & la Grande Loge de France,

1. Cet ouvrage, qui porte pnur sous-titra © Souvendrs 'une amifid, retrace
{ag ref{ations de {fauteur aveao Albert Lantoine, et témoigne deg mémer Insuyf-
fisances que les précédents. o

2. [} est courant, méme dans les milieux magonniques, de dives que le
Gonvent du Grand Orizné de 1977 a supprimé la formule dn Grand Archifecte
de I'"Univers. Les Magons iastruits du Grand {Irient{ protestent avee riison
conlre cette préssntation dew faits, En effot, co que le Convent de {877 a
supprimé, c'est Vobligation de la croyance en Dieu et en Uimmortalité de
“ime, 2t il ¥ a 14 plus qu'une aunance. On pent conceveir an'une grgani-~
sation initiatigue veuwllle marquer ype certaine loddpendance & 'dgard des .
congeptions théclogiques et surtout des oconceptions vualgaives de Dien,
mais il eiit fallu alors rewplager Uobligation de la eroyance en Dicu par
ceile de la croyance au Grand Architecte et en sa voloatéd révélée, ce qui
a4 pag an ligu, de sorte guw'en réalité — les &vénements Je prouvent —

tout s'est passé comme sion avail sepprimé la formuie du Grand Arckitecte.

Quant 3 fz fermnle relative & Uimortalité de U'dme ~ que certains Rites
ont gonservé, le Rite weetillé par exemple — sa suppression n'avait rien
de choyuant en soi, car Usttitude jaltiatique, comme nous avons déj ey
I'gceasion de le preciser {£, T. de septemhre 1850, p. 275, en note}, ne tend
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depuis qu'elle est devenue autonome par rapport au Supréme
Conseil Icossais, ¢'est-a-dire depuis 1804, sa Constitution ne
mentionne pas l'obligation, pour chaque candidat, de Ia
rroyance au Grand Architecte. Au regard de ia Grande Loge
Uside d' Angleterre, U'une et 'autre Constitutions 4 ne pour-
-voicat d’aucune fagon 4 la conservation des anciens land-
marks de 1'Ordre » ; cette Obédience a donc rompu les rela-
tions qu’elle entrétenait avec le Grand Oriené avant 1877 et
elle n'a jamais reconnu la Grande Loge de France comme
cotps magonnique régulier. La seule obédience francaise
¢ reconnue » par la Grande Loge Unie d’ Angleterre et entrete-
nant des relations avec la Magonnerie universelle est la
Grande Loge Nationale Frangaise, fondée en 1913 sous le
nom de Grande Loge Nationale Indépendante et Régulidre,
dans des conditions qui font le plus grand honneur A ses
promoteurs, puisqu'ils se séparcrent du Grand Orient pour
conserver le droit de travailler sous 'invocation du Grand
Architecte de PUnivers (1).

11 a été fait allusion plus haut aux landmarks. 11 s'agit 12
de quelque chose de tout 4 fait essentiel et qui cependant
est ignoré de beaucoup de Magons, du moins en Irance, ol
nous en avons vu certains confondre les landmarks et le Livre
des Constitutions d'Anderson. Les landmarks, littéralement
¢ bornes d'un domaine », sont « les limites au deld desquelles
il n'y a plus de Franc-Magonnerie, mais une autre chose qui
ne doit pas étre confondue avec la confraternité authentique
des Francs-Magons s, Ce sont les lois non écrites qui définis-
sent et régissent la Maconnerie depuis un temps immémo-
rial et dont les Old Charges et les modernes Constitutions ne

pas & I'"immortalité de l'dme ,, c'est-2-dire A la conservation pendant
une durée cyclique d’un ® moi , purifié. Mais ici encore, il est trop évident
que lea Mag¢onsa du Grand Orr‘em‘ n'oat pas donné i la suppresaion de cetle
formule une portée métaphysique, mais qu'ile ent voulu marquer par 13 une
pagition anti-religieuse.

1. La Grande Loge Nationale Franpaise, obédience numériquement pet
{mportante, groupe des Ateliers du Rite 4’York travaillant aux trois premiers
degrés (sur lesquels sont souchés des chupitres de Royal Archy et des Loges
du Rite Rectifié, .

18
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sont que des adaptations plus ou moins orthodoxes, ;:{Ius ou
moins mutilées ou plus ou moins développées.

Par suite de la dégénérescence de la Magonnerie impli-
quant certaines « pertes » dans la transmission, il n'est pas
parvenu jusqu'da nous un nombre fixe et invariable e
landiarks. On en a donnd. des listes plus ou moins étendacs
mais concordant sur certains points essentiels qui sont d’ail-
leurs d’évidence pour une organisation initiatique. Ces
points ont été définis comme suit par la Grande Loge Unie
d'Angleterre le 4 septembre 1929 .

« La croyance au Grand Architecte de 'Univers et en sa
volonté révélée sera une condition essentielle pour ['admis-
sion des membres.

« Tous les initiés devront préter l'obligation sur le Livre de
la Loi Sacrée, ou les yeux fixés sur ce Livre ouvert, par lequel
est exprimée la Révélation d'en Haut, 4 Jaquelle V'individu
venant d'étre initié est, sur sa conscience, irrévocablement 1ié. |

« Les trois Grandes Lumiéres de la Franc-Magonnerie
(c’est-A-dire Ie Livre de la Loi Sacrée, I'Equerre et le Compas)
seront toujours exhibés pendant les travaux de la Grande
Loge ou des Loges sous son contréle, la principale de ces
Lumiéres étant le Livre de la Loi Sacrée » (1).

11 ne saurait, en effet, y avoir d’initiation et de réalisation
spirituelle pour quiconque ne reconnait pas un Principe
Supréme et une législation révélée, et le serment sur le Livre
est ici la garantie du « pacte », de « !'alliance » entre le Grand
Architecte de I'Univers et 'initié et il ne saurait avoir de
valeur s'il n'est prété sur quelque chose que 1'on reconnait
comme ayant un caractére sacré, L'engagement qui lie 'hom-
me au supra-humain ne peut reposer sur une base humaine
comme les contrats que les hommes passent entre eux.

Les Magons frangais opposent volontiers aux landmarks le
Livre des Constitutions, ou plus exactement sa prerniére édi-

1. Texte reproduit e¢n anglais ot tr;adutt en frangais par Oawald Wirth
dans Qui est rdgulier ?

-~
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tion, celle de 1723, dont l'article premier ne comporfe pas
I'obligation de professer une religion- quelconque. Voici le
passage de cet article sur lequel ils se fondent :

¢« Bien que, dans les temps passés, les Magons furent as-
ireints, dans chaque pays, de pratiquer ia religicn dudit
pays, quelle qu'elle fit, on estime désormais plus oppoitun
de ne leur imposer d'autre religion que celle sur laquelle
tous les hommes sont d'accord, et de leur laisser toute liberté

quant & leurs opinions particuliéres ».

Mais il est bien évident que c'est exprimer une impossibi-
lité pure et simple que de parler de la « religion sur laquelle
tous les hommes sont d’accord » et qu’on ne peut baser une
organisation quelconque sur une chimére! Nous entendons
bien qu'en fait, cette religion se réduisait, dans Vesprit dun
rédacteur, A I « Lol morale » mais il n'existe pas plus wne
loi morale qu'une religion valable pour « tous les homimes ».
Est-il moral d’avoir plusieurs épouses ? Certainement oui

pour un Musulman, certainement non pour un Chrétien.
- Est-il moral de se suicider ? Oui, dans certains cas, pour un

Shintoiste ; jamais pour un Chrétien. Ainsi une loi morale

‘unique n'aurait pu étre qu’une nouvelle morale indépendante

de toute religion et de ce fait, l'article en question est fort
loin d'avoir le caractére de « tolérance » qu'on lui attribue
généralement, car si une loi morale unique avait été réelle-

. ment ¢ mmposée », les Magons n'auraient pu s’y soumetire

qu’en abandonnant la morale propre 4 la religion de chacun
d'eux ; le fait d’assimiler les formes religieuses a des « opi-

"nions particuliéres » souligne encore le caractéré nettement

antitraditionnel de cet article qui avait bien de quoi émou-

- voir une autorité religieuse.

Heureusement, le texte de I'article premier fut rapide-
ment modifié et le passage précité fut remplacé dés 1738
par le suivant:

« Quels que soient la- religion on le mode de culte d'un

" homme, il n’est pas exclu de I'Ordre pourvn qu'il croie au

s
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glorieux Architecte du ciel ct de Ja terre, et qu'il pratique le
devoir sacré de la moralité » {1).

Ainsi il est bien étabii par le texte méme de 1723 que les
ancicens Magons étaient tenus de pratiquer une religion et
le texte de 1738 représente non une innovation tendancieuse,
comme le prétendent volontlers cectaing Magons frangats,
mais un retour pur et simple aux anciennes obligatinng mo-
mentanément altérées. La rédaction de 1738 est demecurde
jusqu’a nos jours la charte de la Magonnerie universelle, a
Pexception des deux grandes obédiences frangaises et des
obédiences de quelques pays latins qui ont marché sur lears
traces.

Il y a donc liey, a l'intérienr de la Magonnerie, de faire nne
distinction entre les obédiences qui ont conservé la [(idélité
aux landmarks et celles qui prétendent s'en tenir aux cons-
titutions de 1723, Nous avons parlé, & la suite de René
Guénon, de la dégénérescence et de la déviation de la Magon-
nerie dans les temps modernes ; il faut ajouter que dégénéres-
cence et déviation ne se trouvent pas au méme degré dans
toutes les Obédiences. 11 y a assurément dégénérescence cans
toute la Magonnerie spéculative du fait de la disparition de
I'enseignement et des méthodes de réalisation initiatique,
mais la dégénérescence parait s'étre stabilisée dans la Magon-
nerie anglaise depuis 1813, date de l'union des Anciens et
des Modernes, laquelie' a donné naissance A la Grande Loge
Unie &' dngleterre qui a maintenu depuis lors la pureté du
rituel ef ce qui subsistait des anciennes conditions pour Padmis-
sion A l'initiation. Au contraire, la dégénérescence de la
Magonnerie frangaise n’a cessé de s'accentuer, surtout A
partir du second tiers du XIXe sidcle, par I'importance prédo-
minante accordée aux préoccupations soctales et politiques,
par l'abandon des conditions les plus élémentaires requises
pour linitiation, par l'introduction dans les rituels des plus
incroyables platitudes « scientistes » et des pires niaiseries

1. Lea taxtes des Constitutions de 1727 ot de 1738 aont reproduils d'aprés
fouvrage 4’Oswald Wirth précits.
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sentimentales et humanitaires, ou encore par ["abandon de
nombreuses formes rituelles.

Quand on parle non plus seulement de dégénérescence
mais de déviation, il est bien ¢vident qu’on pense tout d'abord
a Uatiitude anti-religieuse, donc untitraditionnelle, d'un trop
grand nombre de Magons frangais dans la seconde moitié du
X1x¢ siécle et au début du xx¢, attitude qui n’a pas son équi-
valent chez les Magons anglais de la méme époque. Nous
savons bien que les Magons frangais prétendent s'étre heurtés
a l'eabsolutisme » de 'Eglise romaine que n’ont pas connu les
Magons anglo-saxons, mais les conflits avec le Catholicisme
romain, s'ils pouvaient A la rigueur excuser un cerfain «anti-
cléricalisme » ne peuvent justifier en tout cas une attitude
anfi-religiense. ;

Pour &tre enticrement objectif, nous dirous que la Magon-
rerie anglaise a cependant servi elle aussi de véhicule aux
influences antitraditionnelles dans les pays orientaux, et

cele. n'est nullement négligeable 4 nos yenx. Ce n'est sire- .

ment pas par hasard que, par exemple, les princes hindous
~ qui se sont montrés les plus dociles aux influences modernes

et ont protégé des mouvements hétérodoxes comme le Braima
Samaj on néo-spiritualistes comme la Société Théosophique,
furent, dans beaucoup de cas des dignitaires de la Magon-

nerie anglaise (1), pour ne rien dire du F.". Rudyard Kipling,

champion de l'impérialisme britannique aux Indes... Mais
en somme, on peut dire que la Magonnerie anglaise, dans son
ensemble, a simplement participé 4 la déviation générale du
monde occidental, tandis que la grande masse des Magons
frangais, dans le méme temps, se plagaient a l'avant-garde
de l'action subversive. ‘

{. Citons, entre autres, le mahirija de Coach-Behsr, mort en octobre 1911
en Angleterre qui fut Premier Grand Surveillant Honoraire de la Grande
Loge Unie d’4ngieferre et Député Grand-Majtre de ia Grande Loge de Dis-
trict du Bengale, 11 était, en outre, membre de la Société Théosophique et
avait fondé dans ses états une branche du Brahma-Samaj. De méme, Josatjit-
Singh, mahidrija de Kapurthala fut Deuxitme Grand Surveillant honoraire
de la Grande Loge Unie d'Angleterre ot * bienfaiteur , de [’ Société Théoso-

phique,
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« " *,

Un bon nombre de Magons appartenant & T'une des deux
grandes obédiences frangaises admettent sincérement la
croyance aw Grand Architecte de 'Univers-telle qu'elle a ¢té
définle au début de la Déclaration de Principes du Convent
de Lausanne de 1875 : « La Iranc-Magonnerie proclame,
comme elle I'a proclamé dés son origine, l'existence d'un
Principe Créateur, sous le nom de Grand Architecte de
I'Univers », et ils pensent ainsi étre en conformité avec le
landmark fondamental, comme ils pensent U'#tre anssi en
ouvrant et en fermant les fravaux par 'invocation an Grand
Architecte. Mais sous cette forme, il s'agit 14 d'une affirma-
tion purement verbale et qui n'engage 4 rien st on n'ajoute
pas la crovance « en la Volonté révélée » du Grand Archi-
tecte qui implique l'appartenance effective A 'une des reli-
gions par lesguelles s'est manifestée cette Volonté (r).

Les deuxi¢me et troisiéme points, & savoir [obligation
prétée sur e Livre de la Loi Sacrée et la présence constante
de celui-ci en Loge pendant les travaux, rencontrent. natu-
rellement, chez les Magons francais, plus de résistance. Le
Livre de la Loi Saerée étant la Bible, des auteurs comme
Oswald Wirth attribuent cette exigence au fait que les Ma-
cons anglais sont presque exclusivement protestants et ils
se refusent & croire a 'ancienneté de ces obligations, Nous
avons aussi entendu objecter que les anciens Macgons, qui

1. On nous objectera peut-&ire gque l'appartegance effective 3 un exoté-
risme, avec toul ¢e que cela impHque, n'est prs toujours exigé en fait
par toutes les obédiences yui prociament leur fidélité aux landmarks. et
il est bien possible, comme le gisait récemment un haut Magon francais,
A propos des Magons d’Amérique du Nord, gwil n'y ait chez beawcoup
d'entre eux qu “une religiosité & fleur de peau, une sorte de sensiblecie
religieuse derridre laquelie il n'y a rien ,. Maig le fait gn'on viole ia t3ple
ne prouve rien contre celle-ci, et ce gui nous parait important, c¢'est
que la régle soit maintenue car il demeure toujours possible alors d'en
reveanir A une application plus stricte : la régle, 3 nos yeux ~ &t ceci d'une
ifacon trés géneérale -- vaut incomparablement plus que tous les exemples
ndividueis ~ [l ¥y aurait liew de se demander ici quels sont, dans le monda
occidental moderne, leg exotérismes pleinement valables et réguliers, mais
on comprendra que c'est JA une question forf délicate & aborder et qui ne
peut, en toul cas, éire traitée en passant.
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étaient ‘catholiques, ne pouvaient accorder une telle impor-

tance & la Bible dont la lecture était d’ailleurs interdite aux

laics. On oublie que cette intérdiction, 14 ol elle a réellement
existé, a'a euw qu'un caractére-jocal et temporaire (1) et
on oublie aussi que, trés justifiable vis-d-vis des fiddles
‘exotéristes, elle ne pouvait s'appliquer 4 des initiés, I'ensei-
gnement ésotérique dans les limites de la Chrétienté devant
nécessairement: s'appuyer sur le seul Livre Sacré en usage
dans cette aire géographique (2). Actuellement, cet enseigne-
ment ayant disparu est du moins rappelé par la présence du
Livre qui le contient toujours en puissance.

Depuis que la Maconnerie s'est répandue dans les pays

orientaux, il semble qu’il y. ait chez certains auteurs une
hésitation en ce qui concerne ld nature du Livre de la Loi
sacré. En effet, il est admis que le candidat doit préter ser-
ment sur le Livre Sacré de sa propre religion, lequel livre
n'est pas nécessairement la Bible, mais nous pensens que
ce seraif une efreur de croire que le Livre obligatoirement
exhibé en Loge avec I'Eqguerre et le Compas puisse &tre autre

que la Bible, laquelle est, sans conteste, la premiére des trois

grandes Lumiéres de la Magonnerie. Il y a donc A deux choses
qui peuvent étre distinctes et cela se comprend aisément.
Lorsque le candidat est appelé 4 préter V'obligation, il n'est
pas encore un Macon « fait », il est seulement un fidéle de
telle ou telle tradition et il nest pas possible, 4 ce moment,
de lui faire préter serment sur la Bible s'il n'est ni Juif ni
Chrétien ; il ne peut le faire valablement que sur le senl
livre qu’tl 2 considéré comme sacré jusqu'd ce jour, c'est-A-
dire celui qui renferme la forme de la Révéiation 4 laquelle
il appartient. Par contre, le symbolisme magonnique qui
est celui de la construction du Temple de Salomon — et la

1. 8. D). Lortsch : Histoire de la Bible en France, Parta, 1910 et E. G. Léonard:
flistoire du Protestantisme, Paris, 1950,

2. L'Ordre des Elus Coéns est le seul Rite maconnique qui ait luissé des
traces potables d'un enscignement doctrinal, et nous voyons que lsuvrage
ol celul-ci fut consigné partiellemeat, le Traitd de la Réintdgration des Etres
de Martines de Pasqually, n'est rien d'autre quun commentalrs ésotérigue
de la Bible. :

s
W




280 . ETUDES TRADITIONNELLES

légende d'Hiram au 3° degré fait généralement partic des
landmarks —, les mots sacrés des différents grades tirés de
la Bible montrent d'une maniére évidente que celle-ci est
bien le Volume de la Loi sacrée. Il ne saurait done étre ques-
tion de te remplacer par uir autre snais seaicmant, dans cor-
taines circonstances, de 1'accompagner d'un ou plusieurs
autres Livres Sacrés suivant la composition de fa Loge.

Quand on songe qu'un Oswald Wirth, considéré par beaun-
coup de Magons frangais comme une illustration de 1'Orcdre,
et qui n'était d’ailleurs pas sans mérites 4 certains égards (1),
a pu écrire « que la Bibie est une hérésic en Magonnerie, pour
ne pas dire brutalement qu'elle est anti-magonnigue » on
mesure & quel degré d'incompréhension avaient pu en arri-
ver les Magons de ce pays et on peut se demander si les efforts
tentés depuis quelques années — et que nous voulons croire
indemnes de tonte préoccupation de politique obédientielle—
parviendront jamais 4 redresser st peu que ce soit ta sifua-
tion.

Les Magous frangais reprochent volontiers & leurs confréres
anglo-saxons de limiter te « travail » magonnique 4 la scru-
puleuse exécution du rituel et a s'abstenir presque entiére-
ment des efforts intellectuels nécessaires pour comprendre
vraiment la Magonnerie. On sait, en effet, que, conirairement
A 'usage des Loges frangaises il n'y a généralement dans les
Loges anglo-saxonnes, ni études ni discussions. Les Magons
frangais, qui sont généralement portés & nier la « vertu opé-
ratoire » des rites et & assimiler ceux-ci A des ¢« cérémonies »
ne s rendent pas compte que les Magons anglo-saxons
effectuent en réalité, qu’ils en soient ou noun clairement
conscients, ce qu'il y a d’essentiel dans le travail magon-

1. Oswald Wirth, comme Albert Lantoine, futta contre leavahissement
des préoccupations poiitiques dans les Loges fraungaises et, de plus, bien
qu'tl n'edlt du symbolisme qu'uvhe compréhension assez superficinlle, ¢’sat

pourtant, en grande partie, grice & lul que certains Magons {rangais ont
conservé quelques notions dans ce domaine,
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nique ou, plus exactement, dans ce qui en reste actuellement.
Nous sommes bien d'avis, pourtant, que cela ne saurait
. suffire & mener & l'initiation effective, Si les rites qui subsis-
tent dans la Magonnerie moderne, outre ceux d’initiation
aux différeats degrés, sont appelés ¢ ouverture » et « ferme-
ture » des travaux, c'est évidemment parce qu'il se passait
«quelque chose » entre les deux, mais ce ne sont pas les dis-
cours et les discussions des Magons frangais qui peuvent en
tenir lieu. ' :

Ce qui se passait entre {'ouverture et la fermeture des tra-
vaux, outre les initiations et les « augmentations de salaire »,
est précisément ce que la Maconnerie moderne, dans toutes
ses branches connues, a perdy, et on ne peut s'en faire une
idée que par analogie avec ce qui existe dans d’autres formes
d’initiation. D'une fagon générale, on peut dire que linitié
d bescin et d’un enseignement et de moyens techniques qui
consistent principalement, en incantations et en méditations,
ces deux deinitres étant inégalement développées selon les
formes traditionnelles. La Magonnerie, sous la forme ol elle
nous est parvenue, procédant principalement de la jonction
d’un courant salomonien et d'un courant pythagoricien,
¢'est-d-dire d’une tradition de nomades et d'une tradition de
sédentaires, on doit penser que l'incantation, & laquelle fait
allusion l'expression de « parole perdue » et dont les « acclama-
tions » sont le scul vestige, {a construction des symboles
~ encore représentée anjonrd’hni par le fracé dn tablean

de la Loge — et la méditation de ces symboles devaient

faire partie du travail opératif et méme se retrouver, ainsi .-

que Venseignement oral, dans une méme ¢ Tenue » s'il est
_vrai, comme semblent l'indiquer certains renseignements
- venus des Opératifs, qu'il arrivait aux anciens Magons de
" travailler. réellement et pon symboliquement, « de midi &
minuit » (1.0 o

t. U est assez généralement connu que 1'Ordre des Elus Coéng a ¢u, dans
une certaine mesurs, un caractdre gpératif. mais il semble bien que ce

méme caractdre se retrouve daps certaing autres Rites du Xvilte sizcle dont
{e nombre des membres était trés restreint, Co fut sang doute le cas du

W
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Il ne dépend pas, d'une fagon immédiate, de la seule
bonne volonté des Macons de retrouver ef les incantations
et les procédés de méditation, mais il leur serait possible, dés
maintenant, de procéder 4 une assimilation de la doctrine
traditionnelle exposée par Reué Guénon souas une forme
adaptée 4 la structure mentale des Occidentaux modernes,
puis 4 une étude des symbaoles appuyée sur les «lectures »ou
les «instructions » des différents grades et sur les indications
nombreuses parsemées dans 1'cenvee de Rend Guénon, Nous
disons bien : assimilation dela doctrine et éfude des symboles
et non « discussion », car en Occident comme en Orient, il
y a des questions qui s'étudient mais qui ne se discutent pas.
Sion pouvait en arriver 13, il y aurait déja un grand pas de
fait, mais pour cela, il faudrait ne pas s’imaginer, comme le .
font la plupart des Magons francais, que la Maconunerie est
une association progressiste et humanitaire ni que les Magons
ont & découvrir par les moyens de la philosophie ot de la
science une vérité qu'on déclare par surcroit inaccessible ;
il ne faudrait pas davantage, comme le font fa plupart des
Magons anglo-saxons, considérer la Magonnerie a la fois
commie une institution de bienfaisance et comme un clab
« distingué » ol se retrouvent des hommes de bonne éduca-
tion... & la mani¢re moderne. '

I'our &tre tout & fait juste, 11 nons semble qn'on peut
dire que la Magonnerie anglaise, dans sa structure, ses

Rite Primitif dont on ne connait que ta Loge des Philadeiphes, 3 'Orient de
Narbonne. Les docsments et les correspondances publides par Denjamin
Fabre (Un initld deg Socifids Seordtes supericures ¢ “ Franciscus, oques a
capite galeata ,, Paris, 1913) renferme diversss indications de natere & faire
penger qu'il en ft bien zingi. On ae peunl mangquer Jd'Zre frappé par une
dénomination comme veile de * disciples du Grand Resaire ,, quand on
sait que le rosaire est d'un usage constant dans toutes les initiations tors-
qu'on procdde A des fnvocativng sufvant dey auwbres Jéleeminéy, el si on
songe quil est peu probable que les membres de ce Wite trés farmd sa réu-
nissvient simplement pour réciter le rosaire & In maniéra des fidéles de leur
paroisse. A vapprochar de ce que uous venons de dire. la phrase de la
lettre du chevalier d’Harmensen ot il est dit que, dang ce Rite, “ les lonanges
A I'Rternel ne sunt point stériles ., D'aprés le peu qui en est conns. le fond
de lenseignement était une doctrine de la réintégration asgez annlogue
& celle de Martines de Pasqually, mais la dénomination de Philadeiphe a
ausst appartenu 2 une organisgiion anglaise fondée par des disciples de
Jacob Boehme
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rituels {1) ses réglements, a -mieux conservé le dépdt ancien

que la Magonnerie francaise, mais que le « conformisme »
intellectuel et social qui y régne constitue un obstacle ma-
jeur pour un retour A an esprit véritablement traditionnel et
non plus simplement « traditionnsliste ». Nous ne mécorais-
sons pas — et nous l'avons souligné sans indulgence — lat-
titude antitraditionnelle de la grande majorité des Magons
frangais, mais nous n'ignorons pas non plus qu'il existe chez
beaucoup d’entre eux une insatisfaction ,voire une inquiétude
et-aussi une curiosité qui peuvent amener certains d’entre
eux a rencontrer la vérité -traditionnelle : seuls, ceux qut
cherchent ont quelque chance de trouver, et il n’est pas dou-
teux, que dans l'ordre théorique, certains Magons {rangais
ont déjd « trouvé »,

*
* *

Quant & un redressement de la Magonnerie en général,
ou méme simplement de quelqu'une des grandes obédiences

1. Noug ne voulons pas dire que leg rituels angiais modernes représentent
un état de perfection insurpassable. Nous dirfons volontiers que la Macannerie
nous apparait comme une mére dont les flis se sont partagés I'héritage, les
{lis étant les dilférents Rites, et certains &léments rituels propres & la
Maconnerie contingntale méritent certainement d’Gtre conservés {CL. Particle
de Denys Ramang : Voltaire était-il franc-magon ? N» de marg 1952, p. 75,
note 2. Par contre, i v a, dans la Maconnerie francaise, notamment au grade
de Maitre, de graves confusions dans certaina “signes , (par exemple, le
“aigne d'horreur , de la Magonneris francaise ne répond pas vraiment A sa
dénomination) et surtout, it y manque un ¢ signe , extrémement important
qu’a conservé la Magonaerie anglaise, celuf qul évoqueia “ bénédiction dea

-Kohanim ,. Nous emprunterons 4 un macon israélite du XiX® siécle la dea-

eription de ce rite juif, et eeux qui connaissent les rvituels anglals du
3+ degré pourront se rendre compte de la ressemblance et de la différence

existant entre les deux signes, I’aunteur, auquel nous venons de faire allusion,

D. Rosenberg, commmeante le texte des Nombres, VI, 22-23: ¢ I'Eternel parla
i Masché, savoir : Parle 3 Aharone et & ses &Gls en disant : Ainsi vous

" bénirex les enfants d'lsradl ,, et voici ce qu'il en dit : * L'officiant téve les

dix doigts, les deux pouces et les deux index respectivement rappriochés en
forme de triangle qul contient en lui la figure emblématique de la correspon~
dante da jod hébraique avec le fod céleste. Le prétre éléve ses mains de
manigre qu'il puisse voir de I'un do ses yeux son auditoirs au {ravers du
triangle formé par elles. C'ost d’aprés ce madele que les artistes ont figuré
la Providence sous la forme trivngulaire avec un wil an centre, Remarquons
encore: que, dans son opération, {e prétre sépare le médium de "annulaire de
chagua main.. ; dans cette position, il prononce la bénédiction, cérémonie qui

" a’est perpélude jusqu’a nos jours par le ministire des Kohanfm (Explication
© du fableau Infifuld: Aperpu de Uorigime du culte hébralque, avec Uexposé

de quelques usages ef leur signification symbolique, Paris, 5601 - 1841).

B ]
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répandues & travers le monde, le moins qu'on puisse dire
est que la chose apparait aujourd’hui comme hors de portée,
et cela pour une raison bien simple : il est impossible que les
miilions de membres de la Magonnerie anglo-saxonne et
méme les dizaines de milliers des grandes obédiences fran-
caises suient qualifiés non seulement pour l'initiation effec-
tive, mais méme simplement pour un minimum de connais--
sance théorique, et on voit mal comment une infime mino-
rité de Magons qualifiés et intellectuellement bien orientés .
pourrait, dans le fonctionnement de ta Magonnerie moderne,
imposer les rectifications nécessaires qui, d'aillenrs, seraient
incompréhensibles et ne correspondraient véritablement 4
rien pour 1'immense majorité des membres actuels, dont la
place normale ne serait assurément pas dans une organisa-
tion initiatique. Quelle serait donc la solution ? ‘

Il nous semble qu'Oswald Wirth, bien qu'avec des idées
assez différentes des ndtres, l'avait entrevue. Il dcrivait en
1926, dans son introduction a la Magonneris ocondte de Ragon :

« Un symboliste ne saurait en douter, !a Franc-Magon-
nerie confére la véritable Initiation, auprés de laquelie tout
ce qui s'affuble de ce nom n'est que pitenx enfantillage i(x).
Mais la presque totalité des Magons se contente du cérémo-
nial, de la consécration rituélique et des insignes du grade
obtenu. Ce n'est 14 que Uombre de 'Initiation, son fantéme
qui n'est vivifié qu'en de troprares exceptions. — Euo f{{t-il
toujours ainst ? Les Initiés réels furent-ils plus nombreux
au moyen ige que de nos jours ¢ Comment répondre en
I'absence de documents probants ? La Magonnerie ne s'offre
4 Vobservation que depuis deux sidcles, qui sont la période
d’enfance de l'institution actuelle, née en 1717 d’'une orga~
nisationn plus ancienne alors expirante. Or la -Magonnérie
moderne ne s'est jamais comprise elle-méme jusqu'ici (2) ]

i. L'auteur ne pensalt évidemment fci qu'au monde occidental, ou plua
exsetement & ce gqui lui était connu dana lte monde cesidental, ¢’est-2-dire
aox organisations occuiltistes & prétentions initiatiques (J. R.).

2. Sous réserve des exceptions gu'ont pu constituer, comme nous l'avons
vu plus haut, des organismes magonniques tréa restreints f dont Uexistence
fut éphémare (J. R.).
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il'a fallu, au cours des trente derniéres anunées, la rendre
intelligible & ses adeptes par des publications appropriées.
1l y a présentement nn peu partout des Magons qui travail-
ient & s'initier. 11s ne sont encore qu'une élile perdue dans la
ETosse inasse vestie profare, en dépit de sa petite instruc-
tion rituélique conventionnalle. Mais le levain ne serait-il
pas dans la pite ? Il semble bien qu’une régénération initia-
tique de la Franc-Magonnerie se prépare et que l'institution
de 1717 se transformera pour mieux répondre aux besoins
de l'avenir » {1).

Revenant sur le méme sujet, Oswald Wirth écrivait en
1938, dans Qui est régulier ?

a Si, selon la formule z;nglaise; la Maconnerie se ramenait
purement et simplement 4 un enseignement moral basé sur
des symbuoles, il n'y avrait pas 4 chercher mieux que ce qui
.se fait depuis deux siécles », mais « pour précher la morale
de la fraternité universelle, la mise en scéne rituélique est
superfiue, de méme que V'affectation de mystére et de secret ».
Les mystéres de la Magonnerie 4 sont réels, mais ils ne s'adres-
sent pas au premier venu, fiit-if animé des plus respectables
sentiments. Pour comprendre ce que signifie le rituet magon-
nique, il faut faire preuve de qualités intellectuelles parti-
culitres, qu'on ne saurait exiger de quatre millions de citoyens
nés libres et de bonnes meeurs ».

Et auteur tirait cette conclusion qui peut &tre considérée
comme celle de toute son ceuvre : «I1faut s’attendre & la cons-
titution d'une nouvelle Magonnerie qui ne sera plus celle du
grand pombre ». Oswald Wirth se demandait alors : « se don~
nera-t-elle une organisation ? » et semblait croire que ce
n'était pas indispensable. Sion entend par « organisation »
quelque chose de comparable aux obédiences avec tout ce
que cela comporte d’appareil administratif et de formalisme
extérieur, nous partageons entiérement i'opinion d'Oswald
Wirth. Si, pour les raisons indiquées plus haut, une restaura-

1, Plus exactement, pour répoandre i sa raison ¢'8tre permanente (J. R.)

’
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tion traditionnelle ne peut prendre appui sur {'un ou l'autre -
des grands organismes magonniques existants, il reste la
possibilité que des Magons présentant les caractdres essentiels
de la régularité, ayant la méme aspiration et la méme orien-

tation irtellectuelle constituent ces « groupes d'éiudes » -

que suggérait René Guénon dans Onent ¢f Occident. De
tels groupes, étant entidrement nouveanx, auraient la pos-

sibilité de procéder & une sélection rigoureuse, pourvu qu'il -

y ait an départ quelques individualités ayant déja une
solide formation traditionnelle, et pourraient ainsi remplir
la condition sine qua non que nous indiquions précédemment,
¢'est-d-dire se sousiraire dans une trés large mesure 3 I'am-
biance moderne. -

Nous ne pouvons croire que le Tout Puissant n'assiste
pas de son Esprit-Saint quelques initiés de cette sorte qui
se réuniralent en Son Nom.

Jean Revor.
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LES REVUES

Nous avons eu connaissance fort tardivement du puméro
de juillet-aodt-septembre 195t du journal Le Goéland qui
contient; sous le titre Hontniage @ René Guénon, deux acticles
de MM. Louis Cattiaux ¢t James Chauvet. Tout e¢n éant sen-
sible aux bonnes intentions de ce journal, nous ne pouvons
nous dispenser de formuler quelques remarques sur ces deux
articles. M. Louis Cattiaux est Pauteur d'un ouvrage intitulé
Le Message retrouvé dont René Guénon a parlé assez élogieu-
sementdansle numéro des Ntudes Traditionnelles de septemhbre
1?48. Toutefois, nous ne voyons pas que René Guénon soit
alié jusqu'a reconnaitre dans cet ouvrage la preuve de la sub-
sistance en Ouccident d’ « un rameau de {a Traditon primor-
diale qu'il eroyait wout & fait disparue ic; ». Nous trouvons

©aussi L}ueique peu déptaisante la fagon donr Vauteur parle de

ses reiatioas avec René Guénon, lorsqu’il éerit: « Une cor-
respondance s’érabliv alors librement, basée sur une estime
réciproque et sur un jugement congardant.. » ce qui pourrait
laisser croire que ces relations ¢ralent des relations d'égal a
égal. D’autre part, nous croyons que M. Catfiaux se montre
un peu optimiste lorsqu'il déclare gue René Guénon avait
accepté d'dcrire une introduction pour pne nouvelle édition
de son ouvrage et que la mort seule « esl venue contrarier ce
projet ». Nous savons que M. Cattiaux avait, en effet, de-

“mandé une préface & René Guénon, mais nous croyons bien

savoir aussi que Rend Guénon ne s'était nullement engagé et
qu'il n’avait pas pris de décision définitive & cer égard. Cect
n'a d’ailleurs rien de désobligeant pour M. Cattiaux car René
Guénon a presque toujours refusé d'accéder a de telles de-
mandes. A la suite de son acticle, M. Cattiaux a cru pouvolr

se permettire de reproduire quelques extraits de lettres de

René Guénon. Nous devons protester une fois de plus contre
un tel procédé et rappeler que si des lettres sont la propriéte

. matérielle du destinataire, elles demeurent la propriété intel-

lectuelle de auteur ou de ses ayant deoit. Il n’est pas excld
d’envisager un jour ou l'autre ta publication d’extraits de
letres de Guénon portant sur des questions d'intérét général,
mais cela ne pourrait se faire éventuellement quavec l'accord
des héritiers légaux de notre collaborateur, Ajoutons que ces
publications de lettres ne sont décidément pas hedreuses car
on a fait écrire & René Guénon une véritable monstruosité
« Je ne dis jamais ce que je pense réellement...». 1i faut lire
évidemment : « Je ne dis jamais que ce Que je pense réelle-
ment », mais il faut avouer que lomission d’un mot est icl
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bien facheuse ... — En ce qui concerne l'article de M. James

Chauver, nous n'avons pu nous défendre de quelque étonne-
ment en voyant évoquer a {'occasinn de Paeuvre de Read
Gudnon des « phiiosophics » tels gue Husserl, Gabriel Muaccel
et Heidegger et ausside rencovtrer Pexprovsion &’ « experience
métaphy.ique », ce qui ne veut rigourcusemant rien dire. Mais
ce n'est pas & le plus grave et la suite témoigne d'une suepre-
nante méconunaissance de la position réefle de Rend Gudnon.
Voici ce qu'éderit M. Chauvet: « Quant & son adhésion & ia
doctrine musulmane, il ne 'a donnde que dans Pordre de ses
propres iddées, ¢’est-a-dire au deld des manifestations formelles
des religions traditionnelles dans Pessence méme de fu vie du
Verbe universel ct divin, sclon ce sens méraphysique qu'il
rossédait éminemment... » Plus loin, M. Chauvet parle-de
{'a«ihc’sion de René Guénon au Soufisme. Avec tour le regree

ue nous inspire 1a sympathie mimifeste de M. Chauvet &
Pégard de René Guénon, nous devons tui dire que la position
qu'il préte 4 ce dernier n'aurait eu aucun sens pour fui. René
Guénon o’a pas donné son adhésion a la « doctrine musul-
mane » ni au « Soufisme ». H avait donné son adhdsion a
Pislam rout entier e il lavait si peu donnée « au deld des
manifestations formelles » qu’it ératt (rés strict en matidre de
rites, méme exotériques, pour lui-méme.et pour les auires e,
bien certainement, lattitude que M. Chauver Jui préte lul
seralt apparue comme uneé sorte d'hypocrisie. : -

Jean Revor

Le Gérant : Paur CHACORNAC.
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