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COMMENTAIRE SUCCINCT
DE LA « TABLE D’EMERAUDE »

LA « Table d'Emeraude » est considérée par tous les
alchimistes qui en font mention, comme leur vraie
« Table de la Loi », c’est-A-dire comme le modéle doctrinal -
du Grand (Euvre. I suffira donc de dégager de ce texte,
en étudiant chacune de ses expressions symboliques, le
sens 2 la fois le plus direct et le plus vaste qu'on peuty
reconnaitre, pour retracer le cadre spirituel dans lequel
I'Euvre alchimique doit se situer. » ‘

Peu nous importent ici les discussions des historiens sur
Porigine de ce texte (1). On sait qu’il apparait pour la pre-
miére fois dans un traité arabe du viie® sidcle, attribué a
Jabir Ibn Hayyidn {2), et que sa version latine était déja
connue par Saint Albert le Grand. Son style est visiblement
préislamique et préchrétien, sa version arabe autant que
sa version latine ne peuvent étre que des iraductions d'un
profofype perdy, ef nous ne voyons aucune raison de met-
tre en doute sa propre « signature », qui le présente comme
une révélation de Hermés Trismégiste, V«ancétren de
toute aichimie musulmane et chrétienne. Quant & I'histo-
ricité de ce nom, qui n'est autre que la forme grecque du
nom du dieu égyptien Thot, elle peut fort bien appartenir

1. Voir a ce sujet : J.'F. Ruska, Tabula Smaragdina Hei«ie!berg~1926.

2. Céltbre alchimiste de viue siéele, diseiple du vire Imam shi'ite Ja'far

ag~Cadiq et fondateur d’une école a laquelle se rattachent de nombreux
écrits sur 'alchimie.
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4 toute une filiation sacerdotale «incarnant» pour ainsi .
dire la fonction divine dont il s'agit.

1. En vérité, certainement et sans aucun doute : Vinférieur
est comme le supérieur, et le supérieur est comme Uinférieur,
pour accomplir les miracies d'une sewle chose.

Au début de la version latine on lit . Verum, sine menda-
cto, ceriwm ef verisstmum, mais nous préférons ici la version
arabe, qui dit : « En vérité, certainement et sans aucun
doute » {kaggdn, yagindn, ld shakka fik), car la vérité est
la source objective de la révélation, tandis que la certitude
et V'absence de doute en sont la trace subjective.

Le « supérieur » et Vwinférienr » sont, dans l'ordre visi-
ble, le ciel et la terre, et dans 'ordre cosmique intégral tout
ce que ces deux apparences symbolisent : le monde des
archétypes immuables et celul des formes éphémeres, ol

“le domaine de l'esprit et celui du corps-ame. Et l'on se
souviendra que l'alchimie représente généralement ces
deux mondes ou domaines par les ordres respectifs des pla-
nétes et des métaux, et qu'elle marque l'analogie entre les -
uns et les autres en désignant les métaux par les noms des
planétes qui leur correspondent.

L’analogie entre lUinférieur et le supdésieur est le fonde-
ment méme du symboliéme, et de ce fait, la premiére sen-
tence de la «Table d’Emeraude» est la clef de toutes celles
qui suivent. En particulier, ¢’est cette analogie qui explique
I'emploi, dans toute « opération » spirituelle, de moyens ou
supports physiques ou psycho-physiques. Aussi ne faut-
il jamais perdre de vue que ces moyens ne sont efficaces
qu’en. vertu de cette loi qui relie les phénomeénes a leurs

~causes supérieures, et sur la base d'une attitude mentale
qui lui est conforme.

La version arabe comporte une variante, car elle dit :
« L'inférieur (vient) du supérieur, et le supérieur de 'infé-
rieur ». — Nous mettons en parenthéses le verbe qui reste
sous-entendu dans le texte, - La premiére partie de cette
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phrase n'exige pas de commentaire ; la seconde peut sem-
bler paradoxale. Il faut la comprendre en ce sens que le
supérieur ne se manifeste comme tel qu'en vertu de l'infé-
rieur et par rapport 4 Jui. Les deux réalités, telles qu'elles
sont définies ici, sont donc correlatives, comme le Ciel et
la Terre selon la tradition extréme-orientale, et cela revient
a dire que, de ce point de vue, ils ne représentent pas deux
degrés ou niveaux d'une hiérarchie cosmique, comme
Vinformel et le formel, ou l'esprit et I'dme-corps, mais
I'essence et la substance, ou la « forme » et la « matiére »,
suivant -la terminologie péripatéticienne. Mais cet aspect
des choses, s'il differe de celui que suggére le texte latin,
n'en exprime pas moins Panalogie constitutive du cosmaos,
car c’est précisément par laction de l'essence une sur
chaque substance ou « matiére » relative, ou bien, inverse-
ment, par l'unicité de la matiére sous-jacente a toutes
les formes, que cette analogie se réalise.

D’autre part, si 'on ne peut pas dire, en considérant ces
deux « extrémes », que l'esprit provienne du corps, comme
le corps de l'esprit, il n'en est pas moins vrai qu'une telle
réciprocité, paradoxale du point de vue ontologique, cor-
respond & une certaine expérience dans Pordre opératif :
la transformation simultanée de I'esprit en corps et du corps
en esprit constitue, comme nous le verrons plus loin, le
secret méme du Magistére.

L’'analogie de linférieur et du supérieur, dit le texte,
est la cause des « miracles d’une seule chose ». Cette seule
chose, c'est la substance ou « matiére » dont est fait le
monde — ou 'homme — ou l'or.

2. Et de méme que touies choses proviennent d'un seul, par
la méditation d'wn sewl, ainst elles naisseni de celle seule
chose par adaptation.

C'est 1a un autre aspect de I'analogie du supérieur et de
Vinférieur : la naissance des choses A partir d’une seule
substance ou « matiére» qui s’ adapte» aux diverses
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« formes », est comme l'image.inverse de leur descendance
ontologique : essentiellement, les choses «émanent ».de
PUn supréme, « par la méditation » — certaines versions.
du texte disent « par la médiation » — de I'Esprit uni-
versel. Plotin écrit que I'Esprit produit le monde en vertu
de sa contemplation de I'Unité supréme et inconditionnée, -
comme une image indéfiniment renouvelde ef a jamais
imparfaite de Celle-ci ; I'Esprit est donc comparable 3
un miroir ou une lentille qui tenterait de capter une lumiére
infinie.

Cest la polarité de l'essence et de la substance qui fait
gue l'analogie entre les différents degrés de 'existence est
inverse, comme celle d’'un objet et de son reflet dans un
MIToir. '

Remarquons en passant que l'analogie entre la produc-
tion « matézielle » et la production « essentielle » régit éga-
lement le plan mental; en fait, on ne saurait décrire la
manifestation de 'univers multiplie autrement gu'a U'image
de la différenciation d’'une matiére unique en de multiples
formes, et c'est précisément & cause de l'analogie dont ‘il
s'agit, que cette image est valable.

On peat maintenant se poser la question de savoir guelle
doit &tre, sur le plan de '(Euvre alchimique, fa « matiére »
dont tout nait, & l'instar de Véclosion du monde hors de sa
« matidre premiére » ? Nous trouvons la réponse & cette
question, que la plupart des alchimistes ne donnent que
par énigmes, dans le célébre Dialogue du roi Khilid avec
le sage Moriénus (3} @ « Cette chose (ow matiére) — dit
Moriénus au roi — , s'extraif de toi-méme, et c'est poilr
étre sa miniere que tu existes» (haec ves a te extrahitw:
cujus minera tu existis). j

3. Son pére est le soleil, sa mére est la lune. Le vent U'a porté

dans son ventre. Sa nourvice est la lerre.

3. Ceo dialogue représente probablement le premier texte alchimiste qui.
fut traduit de Parabe en latin,
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Cette sentence répond indirectement 3 la question : quelle
est la « seule chose » qui sert de « matiére » & I'Buvre ? Mais
au leu de nommer une seule « matiére » ou « mére », notre
sentence en énumére plusieurs, 2 savoir la lune, le vent et
la terre, qui sont toutes « méres s — & des degrés divers
-~ de 'homme ainsi que de I'(Euvre. Or, ce nest Ja que Ia
logique inhérente aux choses : on ne saurait décrire une
« matiére » ou substance comme telle, dans sa pure poten-
tialité ; mals elle se déerit elle-méme par les diverses formes
qu'elle assume tour A tour dans son rdle « materneln.

Le soleil et la-lune représentent respectivement l'essence
et la substance ou la « forme » et la « matiére ». Mais dans
leur polarité premiére, ces deux principes se situent symboli-
_quemen{ 'on & la « cime » et Pautre 4 la « base » de }'uni-
vers, tandis que le soleil et la lune évoluent a Yintérieur de
celui-ci et v rayonnent tour & tour ; ils correspondent donc,
non pas 4 l'essence et 4 la substance comme telles, mais &
des manifestations cosmiques de 'une et de I'autre. Le soleil
est I'Esprit et la lune est I'Ame. Par esprit nous entendons
ici le principe corrélatif 4 I'Ame, lequel est informel en
Ini-méme, et par Ame nous entendons la substance psy-
chique passive et réceptive, commune 4 toutes les ames
individuelles. L'Esprit est le « pére » et I'Ame est-la «mére»
de 'homme. :

Sous son aspect opératif, le principe solaire est mani-
festé par le Soufre, qui est a la fois chaud et sec, expansif
et ﬁxa_rit, tandis que le principe lunaire est manifesté par
le Mercure, qui est froid et humide, contractant et sol-
vant. ‘

Quant au vent, il symbolise les forces subtiles qui remphis-
sent '« espace » entre le Ciel et la Terre, c’est-a-dire entre
le monde supra-formel et le monde corporel. Le vent est
donc également « &me » ou substance psychique, mais il
en exprime l'aspect dymamique et agissant, alors que la
lune la représente dans sa pure réceptivité 2 Végard de
VEsprit ; sous ce rapport, elle est le miroir reflétant les
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rayons du soleil spirituel. Chose étrange : ¢'est la lune qui
est la vraie mére de 'enfant hermétique, mais elle n'est pas

grosse de lui, car c'est le vent qui U'a « porté dans son ven-

tre » ; la lune correspond en effet & I'aspect toujours vierge
de la substance qui, dans sa nature premiére, n'est pas affee-
tée par ses productions, tandis que le vent manifeste la
méme substance dans son réle de génératrice relativement
active.

Le vent est également Mercure. Il est le Mercure présent
dans P'ambiance cosmique a Vinstar de Yair qui vivifie
Uhomme, de sorte que la respiration servira de support
pour son assimilation intime.

Le vent porte en lui I'enfant hermétique comme germe
subtil, de méme que le Mercure peut contenir U'or 4 1'étaf
liquide ; V'or est donc latent en lui ; il ne deviendra apparent
gque par sa coagulation, qui suit 1'évaporation du Mercure
sous l'action du feu. .

La troisi¢me « mére » de Venfant hermétique est ta terre,
car la <nourrice » remplit également une fonction mater-
neile. La terre « nourrit » I'homme en lu prétant son enve-
ioppe corporelle, et c'est ceile-ci qui « nourrit » le fruit de
I'Euvre.

L'énwmération des principes «soleil », «lune», « venta
et « terre » se référe a la fois & la constitution de homme
et & 'Buvre hermétique, car celui-ci récapitule en quelque
sorte, ad intra, la génése de Phomme & partir de sa « matiére
premidree », afin de rectifier son « métal » resté « vil par
avortement » ; tout métal, disent les alchimistes, tend natu~ '
rellement vers l'or, qui n’est autre que sa vraie nature,
son essence devenue manifeste dans 1'éclosion harmonieuse
de toutes les qualités métalliques ; de méme, la nature spi-
rituelle de I'homme est obscurcie par l'état chaotique de
ses facultés internes. '
~ L'enfant hermétique qui est engendré par le soleil et -
la lune, porté dans le ventre du vent et nourri par la terre
est donc, selon les points de vue et suivant les phases, la
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nature latente de I'homme ou 'homme parfait, et la « ma-
tidre » de I'BEuvre ou son fruit.

4. Lepére de lowte ewvre mervesllense du monde enticy est cect.

Par « ceuvre merveilleuse » nous traduisons le terme grec
thelesma du texte latin, son équivalent arabe tlisam dont
dérive notre « talisman». Un tfalisman est un signe ou
symbole véhiculant une puissance cosmique mystérieuse.
La création d'un talisman se fonde sur l'analogie entre
Peinfériear » et le «supérieur » et sur la possibilité de
« fixer » une influence spirituelle ou subtile par une con-
centration appropriée et en conformité avec une situation
cosmique déterminée. .

Tout ceci est en rapport étroit avec l'ceuvre alchimique
qui fait d'une forme confuse, détournée de son vrai sens, —
celle du métal ou celle de I'homme, — le symbole parfait
et efficace d'une réalité supérieure. Or, il n'existe pas de
symbole plus pariait gue 'homme, & un certain point de
vue tout au moins ; c’est dans 'homme que toutes les ver-
tus talismaniques sont contenues,

5. Sa force est parfaite, si elle est convertiz en terre.

Clest-d-dire que la force spinituelle doit étre retournée
dans le corps. Alors seulement la force du « talisman s,
qui n'est autre que homme régénéré, sera parfaite,

L'alchimiste Géber {4) écrit | « Tout le secret de cet art
consiste a purifier d’abord parfaitement, par sublimation,
la pierre ou {plus exaciement} sa matiére premiére, avec
ce qu'on y ajoute, A savoir le Soufre, puis a solidifier habi-
lement le fugitif, tout en volatilisant le solide, et enfin a
volatiliser de nouvean le solide. Fais-le, car tu posséderas en
cecl un secret trés précieux, qui vaut incemparablement
plus que tous les secrets de toutes les sciences de ce monde...»
Remarquons que le Soufre, qui doit &tre ajouté A la « ma-

4, Alehimisie européen du Xii® siécie qui écrivit ia célébre Summa Perfec-
fionis. Son nom est probablement la forme Iatinisée du nom arabe Jabir
désignant, dans ce cas, une fllistion ou une école.
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tiére » psychique, n'est autre que le « ferment » de lor
savoir le germe ou l'étincelle de 1'Esprit.

6. Tu sépaveras la terre du feu, le subtil de Pépais, douce—
ment et avec grande prudence.

Pour rebatir il faut d’abord défaire; pour recomposer
les différents éléments d'une maniére harmonieuse, i faut
d’abord les séparer les uns des autres. Dans 1'homme,
la terre est le corps, et le feu la modalité psychique ; ce
sont la les mémes éléments que le « subtil » et 1'« épais .y,
L'extraction de I'dme du corps, qui n’est antre qu’un repliie-
ment de la conscience sur elle-méme, doit se faire avec
beaucoup de prudence, car elle est accompagnée, dans sa
premiére phase, d'une sorte d'extinction, dune «nuit
obscure » que l'alchimie symbolise par la couleur noire du
premier régime de ceuvre.

7. Il monie de la Terre aw Ciel ot redescend du Ciel en
Terre, et regoit (arnst) la force des (véalilés) supérieyres ef
inférieures, De celle maniére bu acquerras la gloire du monde
entier. Et toule obscurité te quitiera.

Ayant été séparée du corps -— c’est-a-dire de son adhé-
sion aux cing sens et 4 leurs objeis — , 'dme retrouve,
par la «sublimatinon », sa pureté premiére, pareille 4 la
lane. Clest alors qu'elie recoit pleinement le rayonnement
du soleil intérieur, qui est I'Esprit, dont elle s'imprégne.
Redescendue dans le corps purifié et « calciné », elle y
« fixe » Ja puissance spirituelle gqu’'elle a regue et la rend
ainsi parfaite. : ‘ '

Nicolas Flamel (35) écrit dans son livre Le désir désivé
« L’Esprit ne se joint point au Corps, jusqu'da ce que le
Corps soit parfaitement purgé et nettoyé de son immondi-’
cité et de ses ordures. Quant & 'heure de la Conjonction,’
on-yoit paralire plusieurs choses miraculeuses, Alors '1
Corps imparfait, moyennant le Ferment prend une cou

5. Alchimiste francais qui vécut de 1330 & 1417, Voir : A. Poisson, Nicolas:
Flamel, sa vie, ses fondations, 3es oeupres. B
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leur ferme et permanente et ce Ferment est I'Ame du
Corps imparfait : Et 'Esprit, par le moyen de I’Ame, s’unit
avec le Corps, et se convertit avec lui dans la couleur du
Ferment, qui se fait une méme chose avec eux... »

La nécessité de « fixer » Uesprit dans le corps s'explique
par le fait que l'esprit se manifeste, dans ordre alchimique,
non pas comme uue essence de vérité, une idée au Sens
platonicien de ce terme, ou comme un état de connaissance
immédiate, mais avant tout comme une force ou puissance,
une lumiére spirituelle réverbérée par l'élément psychique,
de sorte qu'il est éminemment « fugitif ». Disons de suite
que ce caractére « fugitif » de V'esprit se manifeste dans
toute ceuvre spirituelle, quel qu'en soit le mode, et méme
sur le simple plan mental, car touf « apergu » d'une vérité
transcendante tente A s'estomper avec le temps ; de méme,
la « fixation » de Yesprit par la conscience corporelle se
retrouve, d'une maniére ou d’'une autre, dans toute méthode
initiatique. Cependant, cet aspect des choses est particuliére-
ment significatif pour I'alchimie et la définit en quelque sorte.

Afin de préciser ceci, nous distinguerons d'abord, dans
tout processus spirituel quel qu’'en soit le mode, un aspect
intellectuel et statique — résidant, suivant les niveaux,
dans l'idée ou dans la contemplation directe — et un as-
pect dymamique, puis, dans ce dernier, une modalité plus
ou moins subjective et une modalité « intérieurement
objective » ; nous entendons par 13 que l'aspect dynamique
du processus spirituel consiste, soit en une aspiration « bhak-

" tique », qui éveille les forces cachées de 1'&me par la subli-

mation des sentiments, soit en une « économie » méthodi-
que et par 1A méme « objective » de ces mémes forces, sans
que l'on puisse établir une distinction systématique entre
les deux modalités. Or, c’est le dernier aspect que nous
appelerons « alchimique », car l'alchimie se caractérise par
ce qu’elle considére les forces psychiques comme des puis-
sances de la nature, en les comparant aux forces analogues
de I'ordre minéral. On pourrait donc la désigner, pour la
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distinguer de Ia voie de la connaissance et de celle de l'amour,
comine une « voie de la puissance », par analogie avec les-
voies « shaktiques » de 1'Inde. Par son caractére « dynami-
que » elle se rapproche de la voie de I'amour, ol la volonté
ou la ferveur sont tout, tandis qu'elle s’apparente A la voie
de la connaissance par son attitude objective & I'égard du
monde psychique, attitude qui s'exprime d’ailleurs dans
son symbolisme cosmologique.

Pour résumer, nous dirons que l'alchimie réalise I'Esprit
universel en tant qu'il est véhiculé par le milieu subtil.
Dans cette manifestation, il est « fugitif » ou « volatily
et doit donc &tre « fixé » par un autre élément, qui sera
le corps ou plus exactement la conscience corporelle déga-
gée de ses attaches ou «impuretés » passionnelles. Par
son union avec le corps, UEsprit deviendra statique ; d'au-
tre part, la conscience corporelle elle-méme, inondée par
VEsprit, se transformera en un état spirituel ; elle devien-
dra «noble», «cristalline» et comme transparente. Clest
en vue de cela que le texte dit : « Et toute obscurité te
quittera », expression qui peut également avoir un sens
plus général, car la présence de I'Esprit chasse toute igno-
rance, toute illusion, toute incertitude.

8. Cecy ¢st la force de loutes les forces, car elle vernc foute
chose subtile el péndire toute chose solide.

L'état de conscience réalisé participe 4 la fois de la sta-
bilité du corps et de la légéreté de Vesprit. Jabir Ibn Hay-
vin écrit & ce sujet 1« Quand le corps s'est changé dans son
état de solidité et de dureté jusqu'a devenir subtil et
léger, il se transforme en une chose en quelque sorte spiri- . 4
tuelle, qui pénétre les corps en conservant sa propre nature,
laquelle iut doane sa résistance contre le few. A ce point,
1l se mélange a l'esprit, étant devenu fin et poreux, et par
ia méme 1l rend lesprit immuable. La fixation de l'esprit
suif le changement précédent, et tous les deux se trans-
forment, assurnant 'un la nature de 'autre. Le corps devient
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un esprit... et Vesprit devient un corps... et des deux él¢é-
ments résulte une substance légére, qui ne posséde ni la
solidité des corps ni la subtilité des espnts malis qui tient
le milieu entre les deux..

9. Ainst le monde a éié créé.
Le texte arabe dit : « Ainsi Je petit monde est créé & Vima-

ge du grand », ce qui établit une analogie entre la cosmo-
genie et le Grand (Buvre,

10. Do ld se font les adaptations merveilleuses, dont le
mode est celwi-ci.

Le texte arabe dit ; « Ceci est la vole que parcourent les
sages ».

1. Pour cette vaison je suis appelé Hermés Trismégiste,
car je posséde les trols parties de la philosophie du monde
entier.

Trismegistos signifie « frois fois grand » ou «trois fois
puissant » Les trois parties de la philosophie universelie se
référent aux mondes physique, psychique et spirituel

12. Parfait est ce que { at dit de euvre du soleil.

Le nom de soleil désigne aussi 'or, de sorte que P ceuvre
du soleil » {operatio solvs) peut également signifier la pro-
duction de l'or». En méme temps, le soleil est I'Esprit,
et '« ceuvre du soleil » n'est auire que la « descente » de
I'Esprit dans le corps, descente par laquelle celui-ci est
comme transformé en 'Esprit, ce qui correspond d'une
maniére trés directe & la transformation d'un métal vil
en or. L’or est comme la lumiére solaire devenue solide, on
comme un corps grossier devenu spirituel, -— nous dirions
presque : un corps devenu intelligent (6).

Trrus BURCKHARDT,

6. Cec{ n’est pas sans correspendre avec le symbeolisme magonnique de
la pierre brute et de la pierre tailléde (CL. E. T. 1949, p. 283). Voir aussi
« L’esprit est-il dans le corps ou le corps dans Uesprit ». R, Guénon Initia-
tion et Réalisation spirttuelle ch, XXX,



REFLEXIONS® D’UN CHRETIEN
SUR LA MAGONNERIE®

II. — Le Symbolisme de la Loge de Table

LA modernisation des rituels maconniques n’a pas seule-

ment appauvri, jusqu'a les défigurer, les « fonc-
tions » essentielles & 1'Ordre, et qui sont, pour chaque
degré, au nombre de trois : ouverture des travaux, cloture
des travaux et collation du grade correspondant, elle a
encore exercé son action « désacralisante » sur beaucoup
d’autres rites, considéréds i tort comme « adventices» ou
secondaires {parce que, en général, ils ne sont pas accomplis
a chaque tenue, mais seulement une ou deux fois par an),
mais qui n'en sont pas moins, & nos yeux, tout aussi
importants et « significatifs » que les autres. Parmi ces
rites, les uns ont disparu, auw moins pratiquement, et d’au-
tres ont été transformés au point de perdre tout caractére
« initiatique ». '

Parmi les rites disparus dans la. plupart des Loges Lati-
nes, on peut citer la « conséeration » des ateliers. Cette
fonction, selon certains auteurs, était jadis accomplie an-
nuellement dans la Magonnerie opérative, et désignée
comme « Anniversaire de la Dédicace du premier Termple »..
Dans les pays anglo-saxons, elle est pratiquée, une foi
pour toutes, lors de la constitution d’une nouvelle Loge:
Dans la Maconnerie continentale, elle est tombée en désué
tude ou réduite & presque rien. Sans doute aurait-on estimé:
que 1'usage de I'encens et les allusions au « service de Dieu
étalent peu compatibles avec la mentalité contemporaine (1)

*E.T. sept.-oet. 1960,

1. En plus de 'encens leg éléments de consécration sont le bié, le' vin
I'huile et le sel.
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11 est un autre rite annuel qui, lui, a été conservé, mais
dégradé et «profané» (au sens étymologique du mot).
C'est celui appelé couramment « Installation du Collége
des Officiers », et qui est, en réalité, V'« Installation d'Hi-
ram-Abiff dans la chaire du roi Salomon ». Dépouillé de
plusieurs ¢léments essentiels pour la compréhension cor-
recte du véritable caractére de la Magonnerie, ce rite a
¢té réduit, du moins en France, & une simple formalité
« administrative, » passablement fastidieuse et en tout
cas vidée de toute signification vraiment profonde.

Les Magons qui ont compris la nécessité, pour le reléve-
ment de leur Ordre, d'utiliser des rituels aussi voisins que
possible de la perfection devraient, pensons-nous, ne pas
négliger d’appliquer leurs efforts aux fonctions dont nous
venons de parler, et & toutes les autres. Pour celd, deux
choses sont nécessaires : une documentation assez étendue,
et surtout une connaissance approfondie des écrits de René
Guénon, dont l'ceuvre, en matiére de Maconnerie, pous
apparait comme absolument irremplagable.

Il sera intéressant, chaque fois qu'une telle tache sera
terminée, de rechercher si le résultat révéle gquelques-unes
de ces « harmonies internes » dont nous avons parlé dans
notre précédent article. Nous voudrions précisément,
aujourd’hui, donner un exemple qul servira, non pas de
« modéle » bien entendu, mails d'« illustration » de ce qui
qui peut &tre fait 4 cet égard. Car il va sans dire que les
rites maconniques variant considérablement d'une Obé-
dience a I'autre, les « harmonies » obtenues aux Rites d"York,
par exemple, ne sauraient étre les mémes que celles obte-
nues aux Rites Ecossais, Frangais, Suédois, ou a d’'autres.
Mais nous pensons que,-toujours, ces harmonies doivent
étre «significatives ».

Nous avons choisi 4 dessein une fonction tenue généra--
lement pour peu importante, — mais tel n’était pas l'avis
de René Guénon, - et dont on peut parler en fout cas
sans enfreindre les consignes de silence relatives aux fra-



246 ETUDES TRADITIONNELLES

vaux des Loges, consignes qui, on le sait, ne sont que le-
symbole du «secret magonmique », incommunicable par
essence. Cette fonction est la Loge de Table, autrefois
considérée comme obligatoire aux fétes solsticiales. Au-
jourd’hui que lon a entiérement oublié son caractére
« communiel », elle est le plus souvent remplacée par un
simple «repas fraternel! », entidrement dénué de valeur
symbolique. -

L’examen de ce rite aura en outre V'avantage de donner
un autre exemple d’harmonies numériques, que nous trou-
verons icl, non pas dans la batterie exécutée avec le mail-
let, mais dans la batterle exécutée avec les mains, qui
revét précisément dans la Loge de Table une importance
toute particulidre. :

%
* *

Nous commencerons par rappeler quelques régles, sou-~
vent oubliées, de la Loge de Table. Elle doit étre « régulie-
rement tullée », c’est-d-dire que les travaux doivent étre
«ouverts » par un riuel, peut-&tre abrégé, mais en tout
cas effectif dans ses éléments essentiels. Elle se tient tou-
jours au premier degré, mais, par une tradition assez remar-
qusble, les Apprentis sont autorisés a y porter le « cordon
de Maitre ». Les tables sont disposées d'une fagon spéciale,
rappelant le #riclinium des Anciens {qui est aussi, a ce
que certains pensent, la forme de la table ou le Christ
célébra la Derniére Céne) : cependant, les Macons de lan-
gue anglaise n'ont pas oublié qu'une telle disposition n'est
qu'une imitation approximative de la Loge de Table idéa-
le, dont la forme rigoureusement exacte serait une demi-
circonférence prolongée aux deux exirémités par des droi-
tes paralléles (z). .

Le rite essentiel de la Loge de Table, celud pour lequel
les travaux ne peuvent rester « suspendus» mais doivent -

2, " pourra se reporter, & ce sujet, a 'article Table Lodge de 'Ency-
clopédie Maconnique de Mackey.-
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reprendre « force et vigueur », est constitué par les « hon-
neurs ». On désigne sous ce nom l'action de boire & la
« gloire », & la « mémoire » ou & la « santé » d'un ou de plu-
sieurs « dignitaires » nommément désignés. A la suite de
chacun de ces « honneurs », les convives font le signe du
premier degré, puis exécutent avec les mains une batterie
particulitre, dite « batterie de table »,

Cette batterie différe selon la « dignité » de ceux a qui
les honneurs sont rendus. Pour prendre un exemple, une
batterie donnée « par les accords de 3 fois 5 et de 3» se
compose de 3 séries de 5 baitements précipités, le tout
sulvi de 3 battements plus lents (dans ce cas, c'est le
« ban », bien connu autrefois lors des repas populaires de
famille ou de société, ¢t dont on peut se demander si ce
n'était pas un des nombreux rites initiatiques qui ont
pénétré dans le monde profane).

Lorsque les honneurs soui portés i la santé d'un person-
nage présent 4 la Loge de Table, i1 doit obligatoirement
Temercier par une réponse de quelques mots. II fait sui-
vre cette réponse du « signe » et d'une batterie identique 2
celle dont 1l a été saluée.

A son tour, un tel remerciement doit étre « couvert »,
c'est-a-dire que, sur Uinvitaiion du Président de table, les
assistants réitérent le signe et la batterie. Cependant, on
ne couvre pas les remerciements du Véndérable ; mais le
Premier Surveillant rappelle la régle en disant : « Par respect
pour notre Vénérable, nous ne couvrirons pas sa batierien.

La Magonnerie, surtout en Angleterre, a multiplié 2
plaisir le nombre des honneurs. Quand on a éliminé ceux
qui ne présentent qu'un caractére d’« étiquette » obédien-
tielle ou qui sont tout a {ait occasionnels et quand on a réta-
bli ceux que linfluence « modernisatrice » a fait disparai-
tre, il demeure les suivants :

10 « A la gloire du Grand Architecte de U'Univers ». Ces
honneurs sont portés « par les accords de 3 fois 11 et de 3 »,
ce qui donne 36 battements de mains.
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o 20 « A la gloneuae mémoire des deux Saints Jean » IIs
"sont portés « par les accords de 3 fois g et de 37, ce qm
"donne 30 battements.
30 « Au Vénérable de la Loge ». Cette santé est proposée
par le Premier Surveillant, qui en demande auparavant.
I'autorisation. Elle est portée « par les accords de 3 fois 7 ’
et de 3 » ce qui donne 24 battements. Le Vénérable remer-
cie et réitére la batterie, mais, comme nous l'avons dit
plus haut, ses remerciements ne sont pas couverts. Le
nombre total des battements exécutés dans cette santé est
donc de 48.
4° « Aux deux Surveillants qui reposent sur les colonnes
du Temple ». Les accords sont de 3 fois 5 et de 3, ce qui
donne 18 battements. Le Premier Surveillant remercie,
puis, en méme temps que son collégue, il réitére la batte-
rie, et leurs remerciements sonf couverts. Le nombre total
des battements est donc ici de 54 (3).
59 « A tous les Magons épars dans le monde, en quelque
lieu qu'ils se trouvent, & la surface de la terre ol sur les
flots, en leur souhaitant, par la grice du Grand Archi-
tecte de i'Univers, un heureux retour au pays natal. Ameny.
Ces honneurs, & la suite desquels on forme la « chaine
d'union », sont poriés « par les accords de 3 fois 3 et de 3 ».
I1 n'y est jamais répondu et le nombre de battements est
-donc de x2.
* * *
Et maintenant, si nous additionnons le nombre des
battements de mains exéeutés dans ces 5 « honneurs »,
nous trouvons : 36 + 30 4 48 - 54 & 12 = 180, cest
a-dire le nombre qui exprime en degrés la mesure de la
demi-circonférence. Cette constatation est & rapprocher de
3. On remarquera que les honneurs 3 et 4 correspendent respectiveméﬁt
_aux honneurs 1 ¢t 2. De méme que le Vénérable et les deux surveillants
‘dirigent la Loge d’ici bas, le Grand Architecte et les deux Saints Jean dirigent

la « Grande Loge d'En-Haut » {Grand Lodge Above), que les Magons frangais
appelient aussi 1"Crient Eternel.
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la disposition des tables en demi-cercie, que nous avons
mentionnée plus haut, et aussi du fait que les Loges de
Table présentent toute leur solennité 4 'occasion des deux
solstices, lesquels divisent le « cycle de l'année » en deux
parties égales. ’

Pourtant dans les « Instructions » du grade d’Apprenti,
il est dit que la Loge a la forme d'un « carré long ». Com-
ment se fait-il que, pour les « travaux de Table », cette
forme de la Loge soit modifiée ? On pourra noter & ce sujet
Ie symbolisme de la « Table Ronde» olt les chevaliers
prennent place dans une relative « égalité », qui n'est peut-
&tre pas sans analogie avec le fait noté plus haut, que les
Apprentis, en Loge de Table, sont habilités au port des
insignes de la maitrise.

Parmi quelques symboles énigmatiques figurant sur
d’anciens « tableaux de Loge » du x1x°® sidgcle, on en trouve
un qui représente un carré et un cercle entrelacés de telle
facon que les aires des guatre portions du carré exté-
rieures au cercle sont approximativement équivalentes
aux aires des quatre portions du cercle extérieures an carré.

Nulle part nous n'avons vu donner une interprétation
quelconque de ce symbole. Mais, pour nous, il ne fait ancun
doute qu'il s'agit Ja d’une allusion au probléme célébre de
la « quadrature du cercle » qui, avec la « tri-section de
Pangle » et le probléme «déliaque » de la « duplication
du cube» (anxqueiles se rapportent peut-&tre certains
symboles du second degré), a suscité tant de commentaires,
ésotériques aussi bien qu’exotériques, depuis ['époque
de Pythagore jusqu’a nos jours.

On sait que, dans l'ordre COsmoIocmue la quadrature
du cercle est la « projection plane » du. passage «de la
sphére au cube », qui symbolise le processus cyclique con-
duisant du Paradis terrestre 4 la Jérusalem céleste, L'inso-

17
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lubilité du probléme, dans la géométrie eix_clidieﬂné on
« profane », exprime le fait que le processus cosmique,
dans son essence, est l'ceuvre de '« Activité du Ciel

*
*. *

+  Revenons maintenant sur la forme semi-circulaire de
la Loge de Table et sur la forme en carré long de la « Loge
de travail », et précisons tout d'abord que le carré long est
exactement un rectangle dont la longueur est double de
la largeur ; ¢’est donc un double carré. La diagonale de cette
figure sert 2 déterminer la « section d'or » d'un segment,
nécessaire & la construction du pentagone étoilé ou « étoile
flamboyante », un des principaux emblémes de ia Magon-
nerie, et qui symbolise '« Homme Véritable », ou, pour
les traditions occidentales, 'Adam Qadmon et le Christ
‘Glorieux, Les liens du carré long avec I'édification de la
Jérusalem céleste sont domc évidents. En Amérique, i
est vrai, {'étoile flamboyante est assimilée & l'éioile qui
guida les Mages 4 Jérusalem, puis & Bethléem ; mais on
peut noter que la Jérusalem terrestre est la « figure'» de la
Jérusalem céleste. Par ailleurs, il est intéressant de rap-
peler que I'étoue disparat & l'arrivée des Mages a4 Jérusa-
lem et ne réapparut gu'aprés leur départ. Cet incident
peut étre rapproché du fait que «la Jérusalem céleste
n’est éclairée ni par le soleil ni par la lane »,

La Loge de Table est un demi-cercle, la Loge de travail
un double carré. La premiere représente le Paradis ter-
restre, mais un Paradis « mutilé » pour ainsi dire. Et il
serait plus exact de dire que la Loge de Table en est la
« mémoire » ou le souvenir.

La Loge de travail, elle, symbolise l'«attente» de la
Jérusalem céleste. Car le rectangle n'est gu'un carré impar-
fait, un quadrilatére qui tend vers le carré. Et le passage
de la « Table » au « Travail », et du « Travail » 8 1a « Table »
symbolise les « opérations » hermétiques, inverses et com-
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plémentaires, de la « quadrature du cercle » et de la « cir-
culature du guadrant »

Le Paradis terrestre est décrit an ‘début de 1'Ancien
Testament. La Jérusalem céleste est décrite & la fin du
Nouveau. Ces deux « séjours » marquent done les « bornes »
entre lesquelles se dispensent la Parole Divine, qui est la
Voie, la Vérité et la Vie.

Et ce sont aussi, pour notre cycle, la premiére et la der-
niére demeures de 'Humanité et plus particulidrement
des «élus»; 'un et l'autre sont le modéle idéal de ces
« maisons » qu'élévent les Magons opératifs, abris contre
la « plule » que les Grecs représentent par la lettre delta
et les Hébreux par la lettre deth.

Mais ce méme symbolisme s’applique aussi dans l'ordre
microcosmique. Il évoque alors la premiére ef la derniére
demeures de 'homme individuel, spécification de la Volie
Universelle. Le berceau est un demi-cercle, et la tombe
est un carré long. Pour le Macon qui s'applique 4 «inter-
préter les signes », la similitude entre macroscome et micro-
cosme, et conséquemnment la nécessité d'unifier la vie d’ici
bas avec, le « Vouloir d'En-Haut », exprimé par le Plan
du Grand Architecte de I'Univers, apparalt avec une clarté
sereine comme 1'évidence, exigeante comme 1'Absolu.

DENys RoMan,
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L'HOMME DANS L'UNIVERS

LA science moderne, qui est rationaliste quant au sujet

et matérialiste quant A Yobjet, peut nous situer
physiquement, et d'une fagon approximative, mais elle
ne peut rien dire sur notre situation extra-spatiale dans
I'Univers total et réel. Les astronomes savent 4 peu prés o
nous nous trouvons dans l'espace, & quel « endroit » relatif,
dans quel bras périphérique de la Voie Lactée, et ils savent
peut-8tre ol celle-ci se situe parmi les autres poussiéres
d’étoiles ; malis ils ignorent ol nous sommes dans I« espa-
ce » existentiel : & savoir dans un état de durcissement et
au centre ou au sommetf de celui-ci, et en méme temps au
bord d'une immense «rotation v, laguelle n'est autre que
le -courant des form-s, l'écoulement «samsirique» des
phénoménes, le Panta rher d'Héraclite. La science profane,
en voulant percer A fond le mystére des contenants, —
I'espace, le temps, la matiére, U'$nergie, — oublie celui
des contenus : elle veut expliquer les propriétés quintes-
sentielles de notre corps et le fonctionnement intime de
notre Ame, mais elle ignore ce qu’est 'inteliigence et 'exis-
tence ; et par conséquent, elle ne peut pas ne pas ignorer
— Vil ¢ ses principes » — ce gu'est {"homme.

Quand nous regardons autour de nous, que voyonsf
nous ? Premiérement, de lexistence ; deuxiémement, des
différences ; troisidmement, des mouvements, des modifi-
cations, des transformations; quatriémement, des dispa-
ritions. Tout ceci manifeste un état de la Substance uni-
verselle : c’est & la fois une cristallisation et une rotation,
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une pesanteur et une dispersion, une solidification et une
segmentation. De méme que 'eau est dans la glace, et le
mouvement du moyeu dans la jante, de méme Dieu est
" dans les phénoménes ; il est accessible en eux et & partir.
d’eux ; cest tout le mystére du symbolisme et de 'imma-
nence. Dieu est « VExtérieur » et « I'Intérieur s, «le Pre-
mier » et «le Dernier » {1).

Dieu est la plus aveuglante des évidences. Toute chose
a un centre; done, I'ensemble des choses — le monde —
posséde également un centre. Nous sommes sur la périphé-
rie de « quelque chose d’absolu», et ce « quelque chose »
ne peut pas étre moins puissant, moins conscient, moins
intelligent que nous. Les hommes croient avoir de la « terre
ferme » sous les pieds et posséder une puissance véritable ;
ils se croient parfaitement « chez eux » sur terre et s’attri-
buent beaucoup d'importance, alors qu'ils ne savent ni
d’e™ ils viennent ni ol ils vont et qu'ils sont tirés 3 trawers
la vie comme par une corde invisible.

Toutes les choses sont limitées. Or qui dit lmitation,
dit effet, et qui dit effet, dit cause ; c’est ainsi que toutes
les choses, par leur limitation autant que par leurs contenus,
prouvent Dieu, Cause premiére et partant illimitée.

Ou encore @ qu’est-ce qui prouve extrinséquement I’Ab-
solu ? Premiérement le relatif, puisqu’'il n'a de sens que
par Vabscluité qu'il restreint, et deuxiémement le « rela-
tivement absola », c¢'est-a-dire le reflet de 1'Absolu dans
le relatif. La question des preuves intrinséques ou direc-
tes de I’Absolu n'a pas 4 se poser, 'évidence étant dans
PiIntellect méme et par conséquent dans tout notre étre si
bien que les preuves indirectes ne sauraient jouer qu’un
rdle de supports ou de causes occasionnelles ; dans I'Intel-
lect, le sujet est l'objet se confondent ou s'interpénétrent
d’une certaine maniére. La certitude existe pratiquement,
sans quoi le mot n'existerait pas ; il n'y a donc aucune rai-

1. Noms divins koraniques ;: Exh-Zhdhir et ELBdtin, El-dwwa let Bl-Akhir.
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son de la nier sur le plan de l'intellection pure et de I'uni~
versel (1), o '
* * *

L'sgo, ¢'est & la fois un systéme d’images et un cycle;
c'est quelque chose comme un musée, et une promenade
unique et irréversible & travers ce musée. L’ego est un tissu
mouvant fait d'images et des tendances ; celles-ci viennent
de notre propre substance, et celles-]2 nous sont fournies
par 'ambiance. Nous nous mettons nous-mémes dans les
choses, et nous plagons les choses en nous-mémes, alors que
notre étre véritable en est indépendant.

A coté de ce systdme d'images et de tendances qu'est
notre ego, il ¥y a des myriades d’autres systémes d'images
et de tendances, T1 y en a qui sont pires ou moins beaux
que ie ndire et il y en a qui sont meilleurs ou plus beaux,

Nous semmes comme de 'écume sans cesse renouvelée
sur locédan de I'Existence. Mais comme Dieu s'est mis
dans cette écumne, elle est destinde & devenir une mer d’étoi-
les, lors de la cristallisation finale des esprits. L'infime
systéme d’images doit devenir, au-deld de sa contingence
terrestre, une étoile immortalisée dans le halo de la Divi-
nité. Cette <toile peut se concevoir a divers degrés; les Noms
divins en sont les archétypes; au-deld des étoiles rayonne
le Soleil du Soi, dans sa transcendance fulgurante et dans
son infinie paix. _

I’homme ne choisit pas; i} suit Ia nature et sa vocation,
et c’est Dieu qui choisit.

Un homme tombé dans un bourbier et sachant qu'il
peut en sortir de telle cu telle maniére et avec quelque
effort, ne songera pas a se révolter contre les lois naturelles

1. La philosophie moderne c’est la liquidation des évidences, donc de

Iintelligence au fond; ce n'est pius une sophia & aucun degré, mais blen
plutdt une « misosophie ».
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ni & maudire l'existence ; il trouve évident qu'il puisse y
avoir de la boue et qu'il y ait de la pesanteur, et ne pense
qu’a sortir du bourbier. Or nous sommes dans le bourbier de
I'existence terrestre et nous savons que .nous pouvons lui
échapper, quelles que puissent étre nos épreuves ; la Révé-
Jation nous l'assure et l'Intellect peut s'en rendre compte
a posteriors. Il est donc absurde de nier Dieu et d'injurier
le monde pour la seule raison que l'existence présente des
fissures qu’elle ne peut pas ne- pas présenter, sous peine
de ne pas exister et de ne pas pouvoir « existencier ». .

Nous nous trouvons comme sous une couche de glace
que ni nos cing sens ni notre raison ne permettent de per-
cer, mais que l'Intellect — & la fois miroir du suprasensi-
ble et rayon surnaturel de lumigére — traverse sans peine
deés que la Révélation lui a permis de prendre conscience
de sa propre nature ; la croyance religieuse également tra-
verse cette carapace cosmique, d'une facon moins directe
et plus affective sans doute, mais néanmoins intuitive
dans bien des cas; la divine Miséricorde, gui est com-
prise dans la Réalité universelle et qui en prouve le carac-
tére fonciérement « bénéfique » {1), veut du reste que la
Révélation intervienne 1a ol est cette couche de glace ou
cette écorce, si bien que nous ne sommes jamais tota-
lement enfermés, si ce n'est dans notre refus de la Miséri-
corde. Prenant la glace gui nous emprisonne pour la Réa-
lité, nous n'admettons pas ce qu'elle exclut et n'éprouvons
aucun désir de délivrance ; nous voulons obliger la glace
a étre le bonheur. Dans 'ordre des lois physiques, nul ne
songe & refuser la Miséricorde qui réside indirectement dans
la nature des choses : nul homme qui est prés de se noyer
ne refuse la perche qui lui est tendue ; mais trop d'hommes
refusent la Miséricorde dans Pordre total, parce qu'elle
dépasse le cadre étroit de leur expérience journalidre et
les bornes non moins éfroites de leur entendement. L'hom-

1. Bien que la nature divine soit au deid des détermlinations morales.
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‘me ne veut en. général se sauver qu'a condition de ne pas
~devoir se dépasser.

Le fait que nous sommes emprisonnés dans nos cing sens
comporte du reste également un aspect de Miséricorde,
aussi pai-adoxal que cela puisse sembler aprés ce qui vient
d’eétre dit. Si nos sens étaient multiples, —et il n'y a Ja
théoriquement aucune limite de principe, — la réalité
objective nous traverserait comme un ouragan ; elle nous
écartélerait ef nous écraserait 4 la fois. Notre «espace
Cvital » serait transparent, nous serions comme suspendus
au-dessus d’'un abime ou comme précipités 4 travers un
macrocosme incommensurable, aux entrailles visibles, si
Von peut dire, et rempli d’épouvante; au lieu de vivre
dans une parcelle maternelle et charitablement opaque
et étanche de Vunivers, — car un monde est une matrice
et la mort est une cruelle naissance, — nous nous trouve-
tions sans cesse en face d'une totalité d’espaces ou d’abi-
mes — et en face de myriades de créatures et de phéno-
meénes — dont aucun é&tre individuel ne saurait supporter
la perception. L'homme est fait pour I'Absciu ou 'Infini,
non pour le contingent indéfini.

I.’homme, avons-nous dif, est comme ensevell sous une
couche de glace. 11 s’y trouve de diverses maniéres, une
fois sous cette glace cosmique qu'est la matiére en sa con-
sistance actuelle et post-édénique, et une autre fois sous
la glace de Vignorance. .

T.a Bonté est dans la substance méme de I'Univers, et
elle perce; par conséquent, jusque dans notre matiére: pour-
tant « maudite » ; les fruits de la terre et la pluie du ciel

qui nous permettent de vivre ne sont autre chose que-les

manifestations de la Bonté qui perce partout et qui réchauffe
le monde, et que nous portons en nous-mémes, au fond
de nos coeurs refroidis.

*
* *

Le symbolisme du jet d’eau nous rappelle que toute
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chose est par définition une extériorisation projetée dans
un vide en soi inexistant, mais néanmoins perceptible
dans les phénoménes; l'eau, dans cette image, est cette
« substance de réve » (Shakespeare} qui produit les mondes
et les étres. La distance des gouttes d’eau par rapport i
leur source se traduit, sur I'échelle macrocosmique, par un
principe de coagulation et de durcissement, d’individua-
tion aussi sur un certain plan ; la pesanteur qui fait retom-
ber les gouttes est alors P'attraction surnaturetle du Centre
divin, Cette image du jet d’eau ne rend cependant pas .
compte des degrés de réalité ni surtout de l'absolue trans-
cendance du Cenire ou du Principe ; elle rend compte de
V'unité de «substance» ou de « non-irréalité » (1}, mais
non de la séparation existentielle retranchant le relatif de
I"Absolu ; le premier rapport va du Principe 4 Ia manifes-
tation et le second de celle-ci & celwi-13, c'est-a-dire qu'il
v a unicité «au point de vue» du Principe, et diversité ou
séparativité au point de vue des &tres en tant qu'ils ne
sont qu'sux-mémes.

En un certain sens, les mondes sont comme les corps
vivants et les étres sont comme Je sang ou comme lair
qui les traverse; les contenants comme l2s contenus sont
des projections « illusoires » hors du Principe, — illusoires
parce qu'en réalité rien ne saurait en sortir, — mais
les contenus sont dynamiques et les contenants statiques;
cette distinction n'apparait pas dans le symbolisme du
jet d’eau, mais elle apparait dans celui de la respiration
ou de la circulation sanguine.

Le sage regarde les choses sous le rapport de leur exté-
riorisation nécessairement imparfaite et éphémére, mais
il les regarde aussi sous celui de leurs contenus parfaits et
éternels. Dans un contexte moral, donc strictement hu-
main et volitif, cette extériorisation coincide indirecte-

1. Clest-d-dire que rien ne sauralt se situer en dehors de la seule
Réaifteé.
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ment avec Ja notion de « péché » {1), et c’est 1 un aspéct
que 'homme en tant que créature agissante et passion-
nelle ne doit jamais perdre de vue. )

* *_ *

il v a eu bien des spéculations sur la question de savoir
comment le sage —- le « gnostique » (2) ou le jrdnf — « voit »
le monde phénoménal, et les occultistes de tout genre ne se
sont pas privés d'émettre les théories les plus fantaisistes
sur la « clairvoyarnce » et le « froisiéme ceil » ; en réalité,
la différence entre Ja vision ordinaire et celle dont jouit le
sage ou le gnostique n'est de toute évidence pas d'ordre
sensoriel. Le sage voit les choses dans leur contexte iotal,
donc & la fois dans leur relativité et leur transparence
métaphysique ; il ne les pergoit pas comme si elles étaient
physiquement dizphanes ou dotées de sons mystiques ou
d'une aura visible, bien qu'on puisse parfois décrire sa
vision an moyen de telles images. Si nous voyons devant
nous un paysage e que nous savons que c'est un mirage,
— méme si Veell ne s’en aper¢oit pas, — nous le regar-
dens autrement que si ¢'éfait un paysage réel ; une étoile
nous fait une autre impression qu’tine luciole, méme
quand les circonstances optiques sont telles gque la sensa-
tion est la méme pour l'ceil ; le soleil nous remplirait d'épou-
vante s'il ne se couchait plus {3); c¢'est ainsi gue la vision
spirituelle des choses se distingue par la perception con-
créte des rapports universels et non par un caractére sen-
soriel particulier. Le « troisiéme ceil », c'est la faculté de
voir les phénoménes sub specie acterni alis et partant dans
une sorte de simultanéité ; i s’y ajoute souvent, par la

1. « Tout ce qui devient, mérite de périr », dit Goethe dans Faust, en pré-
tant d'ailleurs ahusivement cetfe fonction destructrice au diable, dont le
role se horne en réalité & la perversion et & la subversion,

2. Nous employons toujours ce moi au sens étymologique et sans tenir
compte de tout ce qui, historiquement, peut s'appeler « gnosticisme » Clest
la gnose ¢ue nous avons en vue ct non ses déviations pseudo-retigieuses,

3. Ce n'est pas pour rien que les Védantins appeilent 'ignorance = prendre .
une corde pour un serpent .
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force des choses, des intuitions sur les modalités pratique-
ment imperceptibles. .

Le sage voit les causes dans les effets, et les effets dans
les causes : il voit Dieu en tout, et tout en Dieu, Une science
qui perce les profondeurs de l'«infiniment grand» et de
I'« infiniment petit » sur le plan physique, mais qui nie les
autres plans qui pourtant révélent la raison suffisante de
la nature sensible et en fournissent la clef, est un plus grand
mal que l'ignorance pure et simple ; c’est, en somme, une
«contre-science » dont les effets ultimes ne peuvent pas ne
pas étre mortels, En d’autres termes, la science moderne
est & la fols un rationalisme totalitaire qui élimine et
la Révélation et I'Intellect, et un matérialisme totalitaire
qui ignore la relativité métaphysique — et partant l'im-
permanence — de la matiére et du monde ; elle ignore que
ie suprasensible — qui est au-deld de l'espace et du temps —
est le principe concret du monde et quil est aussi, par
conséquent, 4 l'origine de cette coagulation contingente
et changeante que nous appelons « matiére » (1}. La science
dite « exacte » {2) est, en {fait, une « intelligence sans
sagesse », comme inversement la philosophie post-scolas-
tique est une « sagesse sans intelligence ».

Le principe d'individuation produit des visions spiri-
tuelles de plus en plus restreintes. Il y a d’abord, au deld
de ce principe, la vision intrinséque de la Divinité : ¢'est
ne voir que Dieu. La prochaine étape, en ordre descen-
dant,; c’est voir toute chose en Lui; et la suivante, c'est
voir Dieu én toute chose; en un certain sens, ces deux
fagons de voir sont équivalentes, ou presque. Vient ensuite
la « vision » toute indirecte de 'homme ordinaire : les
choses « et » Dieu; et enfin, l'ignorance qui ne voit gue
les choses et qui exclut Dieu, ce qui revient A dire qu’elle

1. Les interprétations récentes « affinent s peut-4tre la notion de la matiére,
mais ne dépassent aucunenent son niveau.

2. Elle n'est pas réellement « exacte » puisqu’elie nie les choses qu'eile ne
peut prouver sur son terrain et avee ses méthodes, comme si I"impossibilité
de preuves matérielles ou mathématiques était une preuve d'inexistencs,
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réduit pratiquement le Principe 4 la manifestation ou la
Cause & l'effet. Mais en réalité, Dieu seul se voit ; voir Diey,
c’est voir par Lui. .

11 faut comnaitre le contenant et non se disperser dans
“les contenus. Le contenant, c’est d’abord le miracle per-
manent de l'existence ; c¢'est ensuite celui de la conscience
on de Vintelligence, et ensuite celui de la jole qui, telle une
puissance expansive et créatrice, remplit pour ainsi dire
les « espaces » existentiel et intellectuel. Sera brilé tout
ce qui n'est pas capable d'immortalitéd ; les accidents péris-
sent, seule la Réalité demeure. '

Il y a en tout homme une étoile incorruptible, — une
substance appelée A se cristalliser dans 'Immortalité, et
éternellement préfigurée dans la lumineuse proximité du
Soi. Cette étoile, Fhomme ne la dégage que dans la vérité,
dans l'oraison et dans la vertu.

FRITHTOF SCHUON.




LA CONNAISSANCE ET LA LOI

IL y a une évidence intellectuelle que seul un aveugle-

ment intérieur complet peut avoir effacé dans
l'homme, de fagon & en faire paraitre les énonciations com-
me abstraites et dépourvues de sens : c'est I'évidence méta-
physique du Principe, inaffecté, au-dessus de toute déter-
mination, forcément relative et illusoire (1)

Cette évidence est telle que, méme lorsqu'elle apparait
simplement d'une facon théorique, par un reflet dans U'in-
telligence individuelle, elle peut produire une polarisation
nouvelle des facultés humaines, une sorte de « tension » de
I'état persistant d'illusion vers la réalité gui, dans sa pléni-
tude, n'est autre que ce Principe lui-méme, en qui réside,
au fond, I'ldentité Supréme de I'étre qui s¢ trouve mani-
festé actuellement en forme individuelle.

Méme ['évidence théorique, d'ailleurs, ne peut apparai-

1. Afln d'éviter une équivoque malheureusenient trop {réquente, it faut
bien comprendre qu’ « illusoire » n’est point synonyme o’ « irréel = Tout
au contraire, I'illusion n’est qu'une modalité de la réalité, précisément sa
modalité apparente qui, en tant qu'slle est envisagée séparément du Principe
dont elle tire toute sa raison d'8tre, acquiert par 1 méme un semblant auto-
neme trompeur attirant i'étre dans une sorte de « jeu », comme le suggtire
I"étymologle latine {illudere de ludere, « jouer »). On comprend par 4 aussi
le double aspect 'de la maya de la doctrine hindoue, gque l'on pourrait veir
également exprimé en rapprochant ces deux paroles qoranlques : « Et fa vie
du monde n’est autre chose que jeux {(laaibun) et divertissement (lahwun}»
et « Nous n'avons créé fes Cieux et Ja Terre que par la Vérité (bil-Haggi) 1.
Toute opposition réalité-irréalité, possibilité-impossibilité, ou autre analogue,
serait en effet compldtement dépourvue de sens, et son énonciation, avancée
parfois aussi dans 'effort d'interpréter la métaphysique traditionnelle,
montre 'incapacité de dépasser un point de vue « dualiste =, scutenu par
une imagination purement verbale et, en tout cas, tout-a-fait incommpa-
tible avec la vrale intuitiop intellectueile.
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tre que par le Principe qui en est I'objet, car, sans Lui, Son

reflet ne serait point possible ; et, pareillement, la « tension »- '

qui en.résulte dans l'individualité serait stérile sans l'épa-
nouissement et l'approfondissement de Son influence dans
la totalité de l'étre.

Par conséquent, 'individu ne peut nuliement satisfaire
par soi-méme la « tension » suscitée par l'évidence théori-
que. Tout ce qu'il peut et doit faire c'est de s'évertuer a
enlever les obstacles qui, au point de vue illusoire o 1] se
trouve, empéchent l'influence du Principe de se réaliser
pleinerﬁent ; et 1l ne peut le faire qu’en se servant de moyens
qui, par leur nature méme, appartiennent forcément au
domaine illusoire. Ceci correspond notamment & la défini-
tion de la « guerre » symbolique et réelle qui, entendue dans
son sens traditionnel , est « I'unification d’'une multiplicité
par les movens qui sppartiennent 3 la multiplicité elle-
méme » (2), et qui rétablit, au sein du désordre apparent
de la manifestation, l'équilibre, I'harmonie et la lpai.\c, con~

N

ditions qui seules permettent & linfluence attractive du

Principe de s’exercer dans sa plénitude, de méme que dans
une nappe d’eau gue rien n’agite plus peut briller parfai-
tement la lumiére (3).

La guerre symbolique 4 laquelle nous venons de faire
allusion correspond donc proprement i tout le champ
d’activité de l'individu, accessible 4 sa volonié consciente

2. Voir René Guénon, Le Symbolisme de la Croix, ch. VIII. — 11 est &
peine besoin de noter que cette «guerre » a une signification bien plus vaste

et profonde que les conflits entre les sociétés humaines {qui d'ailleurs peu- -

vent en &tre une application particulid¢re), impliquant un changement hien
plus radical, qu'elle soit envisagée d’ailleurs par rapport 4 un é&tre ou bien
par rapport a un monde.

3. Cette comparaison est pieinement justifiée si on considére le rapport
logique et métaphysique immédiat reliant le rétablissement de l'ordre et
de la prix avee 'accomplissernent ‘de Vinfluence du Principe, jusqu’a 1"uni-
versalisation méme de I'3tre dans I’ « Identité Supréme > Cependant, du
point de vue de I'étre parcourant effectivement la voie de ia « réalisation »
c’est~d~dire du point de vue initiatique, ce rétablssement de l'ordre n'est
qu'un préliminaire indispensable qui, avee le recouvrement de I’ « état pri-

mordial 1 humain, permettra ensuite I"obtention des états supéricurs de .

V'dtre, ot enfin cette « Identité Supréme » gqui est infiniment au dela de tout
état relatif, si élevé soit-11.

e
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dans la tension vers la réalisation. Cependant, il est impor-
tant de bien comprendre que méme les « directives » et
les instruments de cette « guerre», tout en étant situés
dans le domaine des contingences ot l'individu se trouve
au début, ne sauraient étre déterminés par lul par ses
seuls moyens, car il ne peut en établir la correspondance
{qui seule en fait l'efficacité) avec une réalité d'un ordre
supérieur que, par définition, il ne connait pas et dont il
n'a encore quun pressentiment.

C'est 1a la raison de la nécessité de 1'Autorité tradition-
relle (4}, ayant essentiellement sa source dans cette con-
naissance qui fait défaut & Vindividu et vers laqueile il
tend, Autorité qui d'abord ne peut donc se présenter a
lui que comme « extérieure » (3} ; et « les directives » de la
«'guerre » que lindividu devra mener (s"il veut, comme
nous l'avons dif, enléver les obstacles qui, de son
point de vue illusoire, empéchent l'influence du Principe
de se réaliser pleinement) seront donc les « points de
repére » (6) indispensables de sa «loi» {7), & laquelle il aura
2 se soumettre et a laquelle il soumettra 4 son tour son
champ de réalité contingente, qui deviendra ainsi son sup-

4, Nous nous référons iei & un aspect fondamental de la Tradition, celui
de la conservation ¢f transmission de la connaissance et des tnseignements
pour 'attelndre. Cet aspect est d'ailleurs inséparable de celui de la trans-
mission opérative et rituelle des influences spirituetles dans le monde humain
qui est a4 la base de toutes les civilisations {bien gu’assurément avec des
cas de dégéndrescence), avec la seule exception aberrante de la civilisation
occidentale maoaderne, Les deux aspects en question entrent natursliement
en jeu dans la détermination des + pomts de repére de ia loi » dont pous
allons parler.

5. GI. René Guenon, Initiation ef Réalisation spirifuelle, p. 19.

8. Ces « points de repére » peuvent &tre considérés comme étant ce qui
permet d'orienter d’une fagon efficace ce pressentiment de connaissance
auquel nous faisions allusion tout 4 "heure, par 'actualisation des possi-
bilités qui s’y trouvaient dans un état latent.

7. Nous employons ce mot faute d'un terme traduisant moins impar-
faitement le sanscrit dharma, envisagé icl en rappert avec le processus de
réalisation spirituelie. Ainsi entendue, la « loi », comme nous allons ex-
pliquer mieux par la suite, ne se réduft évidemment pas A ses obligations
et & ses déterminations extérieures, que nous avens appelées ses.: points
de repére »; notamment, elle ne saurait donc étre opposée 24 I’ « esprit »,
comme souvent on put considérer ia loi juive, justerment a4 cause de Ia ten
dance A la séparation de celle-ct de son esprit, qui de toute facon en est for-
cément V'élément essentiel, sans quoi {1 ne s'agirait plus du tout d'une loi
traditionnelle.
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port de réalisation. D’autre part, l'actualisation de- cette
« loi », dans la mesure ol elle sera assentie, entrainera une ©
assimilation qni, progressivement, pourra en déceler en- -
fin la raison d'étre plus profonde, sa correspondance effec-
tive avee la réalité qui n’est plus d'ordre contingent ; sous
ce rapport également la «loi» sera donc Vinstrument de
la connaissance ; ef, d'ailleurs, pour ['étre qui en ce sens
s'est assimilé effectivement la «loi», cette assimilation
ne peut aller sans le tétablissement de la ¢ paix », et ceci
rejoint donc ce que nous disions tout A Pheure & propos
de celle-ci comme préliminaire de l'accomplissement de
P'attraction par le Principe.

Nous n'avons certes pas l'intention d’examiner icl les
fagons dont se détermine en fait la «loi», dans le ‘'sens
général que nous avons indiqué plus haut. Ceci serait d'ail-
leurs pratiquement impoussible, étant donné les modali
tés indéfinies dont elle est susceptible, variables pourchague
dtre ; et méme simplement ses déterminations extérieures
fondamentales, ses « points de repére » plus généraux, ne
sauraient étre envisagés sans étudier par la méme les
formes différentes dont la tradition se revétit au cours du
cycle de la présente humanité. Nous nous bornerons donc
2 une'remarque qui, tout en se référant i l'ordre pratique
et « opératif », nous paralt se rapporter plus directement &
ce qui vient d'étre dit. La «loi» dont i est queslion est,
comme nous l'avons montré, un élément médiateur néces-

_saire entre la réalité supra-individuelle {ou, si l'on veut,
surnaturelle}, dans laquelle elle a sa source et son essence,
et le r ade individuel, auquel se référent les applications ,
qu'elle demande. Or, pour l'étre qui est actuellement un
individu, l'efficacité médiatrice de la «loi», dont le but.
est d'établir 'ordre et la paix, en gui seulement Vinfluence .
attractive du Principe s'actualisera pleinement, est natu-.
rcllement conditionnée par Vattitude dont elle sera l'objet ;-
en d'autres termes, il faut que lindividu s’y soumette
effectivemnent et sans en limiter la portée. .
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. Notamment, il ne devra pas la limiter en extension, négli-
géant d'en mettre en acte les déterminations dans le
champ de réalilé coutingente qui en fall est le swen; et il
" ne devra pas la limiter en profondeur, en considérant ces
déterminations comme le but & attendre, s'interdisant
ainsi 1'accés 4 un ordre supérieur de réalité qu’elles auraient
normalement rendu possible.

On voit que ces deux aspects de la, « loi », celul de Uexten-
sion et celui de la profondeur, correspondent en quelque
sorte aux deux fermes entre lesquels la médiation doit 8tre
accomplie, et c’est justement par ses deux aspects que
se développera effectivernent cette « tension » vers la con-
naissance effective ¢t vers la transformation de !'étre dont
il était question au début. Par contre, si la «loi » n'est
pas prise ¢n méme temps dans son extension et dans sa
profondeur cette « tension » ne saurait se résondre en réa-
lisation effective, et Uindividu restera donc renfermé dans
son illusion, quelles que soient d'ailleurs ses vélléités.

11 serait {facile d'illustrer ces simples considérations trés
générales par quclques exemples, el on pourrait en tirer
des conséquences pratiques utiles, pout-dlre pour éviter
bicn des malentendus et des errenrs ; mais ceci nous entrai-
nerait dans des développements bien plus étendus, que
nous préiférons réserver pour d'aufres occasions.

11

Dans ia premiére partie de cet article nous avons parlé
de la «loi», entendue dans le sens traditionnel, comme
d’un moyen indispensable pour établir et réaliser effecti-.
vement le Len entre le Principe, dans legquel réside la réa-
lité absolue, et le monde individuel, qui est par sa nature
relatif et illusoire {ce qui, bien entendu, ne signifie peint
uréel). Certes, ce lien existe toujours, sans quoi la réalité
relative ne serait absolument rien ; et, & vrai dire, il s'agit
d'un lien tellement étroit que cette réalité relative, envisa-

18
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gée d’un point de vue métaphysique rigoureux (8), ne sort
ja.ma;is du Principe, car cela entrainerait une adjonction
absurde et limiterait l'infinité du Principe lui-méme qui,
dans son plein sens, n'est autre que l'Infini. Cependant,
notre intention est maintenant d’envisager les choses d'un
point de vue qui, tout en étant sans doute moins universel,
n'en est pas moins légitime pour celui qui se trouve situé
dans le monde individuel ; et ¢’est méme un point de vue
nécessaire, bien qu’d titre provisoire, en vue d'arriver jus-
tement & actualiser la connaissance absolument universelle
et illimitée, qui ne pewt étre concue d'abord gue d'une
fagon purement théorique.

Revenant donc & ce que nous avions expoesé, nous rappel-
lerons que, pour remplir vraiment son rdéle médiateur
par rapport a l'étre qui est actuellement un individu, la
«loi » doit &fre assentie effectivement aussi bien dans le
sens de l'extension que dans celul de la profondeur. Cette
affirmation que nous avions posée en principe, acquiert
une signification précise si 'on tient compie que, comme
nous l'avions dit, la détermination de sa propre «loi»
dans le sens de 'extension, dans les multiples circonstances
pratiques de la vie, a Heu normalement {g) pour 'homme
sur la base des « points de repére » établis par la Tradition
{xo), qui seule peut pallier & son ignorance initiale a cet
égard. Ce n'est pas que cette ignorance soif fotale ; mais,
en ¢e qui concerne le Principe, qui est aussi le But de sa
connaissance, de méme qu'en ce qui concerne les moyens

8. Ce point de vue rigoureusement métaphysique se trouve notamment
exposé magistralement dans 'Epilre de I'Unité de Muhyiddin Ibn Arabi

{voir : Abdul-Hadi, traduetion: « Lo traité de Vérité » de Muhyiddin Ibn 77

Arabi. Le voile d'Isis, janvier 1933),

9. Nous avons déja dit que, parmi toutes les civilisations, la seule excep-
Hon est renrésentée par la civilisation occidentale moderne, qui d'ailleurs
igniore non seulermnent les moyens normauXx, mais aussi la fin de la connais~
sance. :

10. Nous rappelons que la « transmission » 4 laquelie se référe par son
étymologie la désignation méme de Traditfon doit s’entendre non seufement
dans le sens horizontal, suivant le développement cyclique d'une huma-
nité, mais aussi et surtout dans le sens vertical, ¢'est-a-dire justement du
Principe A notre monde (CI. René Guénon, dpercus sur I Inifiation, ch. IX).
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pour l'atteindre, il ne peut avoir que des pressentiments
insuffisants pour la détermination effective A laguelle nous
faisions allusion, quoique suffisants (ce qui est trés impor-
tant} pour accepter l'autorité traditionnelle qui donne,
précisément, les « points de repére » nécessaires.

On comprendra sans peine que nous faisons allusion 2
un état de choses normal (11), bien loin de celui du monde
qui nous entoure ; en face d'un monde moderne sans « loi »,
nous répétons donc que la « loi » ne doit pas étre seulement
assentie vaguement par Vindividu, mais bien réalisée par
lui dans toute l'ampleur dont elle est susceptible. En outre
de la portée positive de cette réalisation (12}, dont nous
avons déjd parlé, nous remarquerons que, si la « loi»
n’est pas réalisée en ampleur de cette fagon, ses détermina-
tions propres dans le domaine de réalité contingente de
Vindividu seront par la méme remplacées par d’autres
déterminations, étrangéres & la «loi» et méme opposées
4 son affirmation, et celles-ci renforceront donc les obs-
tacles illusoires empéchant l'actualisation de Vinfluence
du Principe. Et si en bien des cas une réalisation incom-
pléte des déterminations extérieurgs de la « loi » peut diffi-
cilement étre évitée & cause de 'ambiance et des réactions
de celle-ci, toutefois ¢'est vers une conformité compléte
que doit tendre constamment lintention de lindividu,
qui se trouvera obligé de chercher pratiquement le com-
portement réduisant au minimum linfluence défavorable
des circonstances. Ce que nous voulons souligner a cet
égard, c'est Perreur de ceux qui voudraient justifier le
manque de conformité aux déterminations les plus extd-

11. « Normal », ¢’est-a-dire répondant & Ja « norme », évoque justement
1'idée de conformité & la » loi » dont il est question ici. I} est vrai que, au fond
méme toutes les aberrations du monde moderne rentrent dans la loi uni-
verselle 4 laquelle rien absolument ne pourrait échapper, mais le monde
contemporain n'en représenie pas rmoins une anomalie relative, en tant
que cette conformité a Ja « loi » n'est ni voulue consciemment ni méme sini-
plement congue par les ¢tres qui y sont entiérement cnfouci‘s, celle-¢i dtant
désormals tout-a-fait bors de leur herizon.

12, En tant qu’elle réalise ordre et la « palx s ot lmﬂuencr attractive
du Prineipe s'actualisera pleinement : voir le début de Varticle.
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” jeures de g Joi » sbus Qxétexte dé se rattacher, direct'
" ment A son ooté le plus intérieur : comme si ce n'était pas
"dans celui<i que réside la raison d'étre qui ordonne les™
7 déterminations plus extérieures en question. '
Si maintenant nous prenons en considération les formes
“‘traditionnelles o1, par suite d'une sorte de « solidification »
due aux conditions générales de nofre épogue, une distine-
tion plus ou moins accentude s'est produite entre ésoterisme
et exotérisme, ce que nous venons d’expliquer implique Ia
nécessité d'un exotérisme traditionnel, et cela justement
afin que ['ésotérisme ait une base lul permettant de s’ac-
tualiser pleinement (13).

Par conséquent, on peut -méme dire, sous ce rapport,
que lexotérisme représente une modalité de réalisation de
I'ésotérisme, indispensable tant que le domaine de réalité
contingente auquel il se rapporte est encore actuellement
effectif pour l'individu qui aspire a 'a connaissance.

Ayant donc dclairei les raisons pour lesquelles la « loi»
doit &tre accomplie dans le sens de l'extension, auquel se
rapportent ses applications extérieures, on comprend que
d’autre part ceci se justifie en vue de Vaufre aspect auquel
nous faisions allusion tout-a-I'heure, & savoir la réalisation
en profondeur. Dous ce rapport, Yerreur & éviter est sans
doute plus insidieuse, pouvant se présenter et reparaitre
successivement 2 des niveaux différents. Ce qu'il faut bien
comprendre ici ¢'est que chaque. degré ob on se trouve
ne vautl qu'en raison de ce qui est plus intérieur et profond,
gue l'on ne connalt pas encore clleclivement el qui garde
donc un. esecret » qu'il faut d’abord admettre si on

. veut parvenir & le connaitre. La conscience d'un rapport
de dépendance envers c¢ qui est au deld de son propre
stade actuel peut seule préserver du changement de la
«loiw en « superstition », au sens propre de survivance de
quelque chose dont la raison d’atre est perdue ou oubliée ;

13. Cf. Reoé Gubnon, Nécessité de Uexolérisme traditionnel, dans Initia-
tlon el Réalisation spirituelle, cb. VI
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~un cas particulier de celle-ci est la « solidification» du « Dieu
créé dans les croyances », consistant .dans l'identification
du Principe 4 I'une de ses manifestations, dans sa « Jocali-
sation » en quelque sorte, laquelle implique, quoique bien
inconsciémment, la négation de sa transcendance (14).
Nous avons dit que I'erreur & éviter pour saisir la « loi»
dans le sens de sa profondeur, aprés l'avoir réalisée dans
son extension, peut se présenter i des niveaux différents,
donc méme a des niveaux élevés par rapport 4 celui du
départ. Sous un certain rapport, on pourrait méme dire
que le danger augmente avec 1'élévation du degré, en tant
que ce qui est plus élevé pourrait plus facilement étre con-
fondu, quoique d'une fagon tout & fait illusoire, avec le
but final, qui n’est autre que le Principe méme de toute
réalité ; et aussi & cet égard la compréhension théorique
préalable de la métaphysique iraditionnelle est trés imper-
tante.

D’autre part, il est bon de préciser que, lorsqu’ij est ques-.
tion de reconnaitre la «loi » qu'on doit suivre dans le sens
de la profondeur, il ne peut s'agir, pour I'individy, que d'une
orientation et d'une ouverture, dans la direction que juste-
ment nous indiquons symboliguement comme celle de la
profondeur ; la réalisation eHective de celle-ci, en effet, ne
serait autre chose que la réalisation définitive elle-méme,
dans laquelle la médiation de la «loi» entre le champ de
Uindividualité et le Principe supra-individuel est achevée.
Par contre, l'orientation et louverture 2 laquelle nous
faisions allusion tout & P'heute est possible, en principe,
A tout niveau, quel que soit le domaine de réalité contin-
gente ot 'on vest, ce qui revient i dire,' en d’antres termes,

14. Voir René Guénon, Le Symbolisme de la €roir, ch. XNIN. Noas
rappeilerons la remarque (ui y est contenue, suivant laquelle on devrait
invertir 1'énonciation attribuée A Pascal d'aprés laquelie Pespace (symbole
de "univers manifesté) cst comme « une sphére dont le centre est partout,
et 1a circonférance nulle part « : en céalité; évidemment, le vrai Centre méta-
physique 1te saurait étre trouvé dans aucune moddalité de Vunivers manifeste,
mais seulement par le dépassement absolu de celui-ci.
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que. tout point est en. puissance le point de départ de la
réalisation spiritueile. Et cette orientation intérieure cor-
respoﬁd aussi au sens essentiel de la « bonne volonté s
évangélique (13), qui implique Uassentiment & la Vérité,
méme au deld des limites de sa propre compréhension
actuelle, et qui en rend ainsi possible la « révélation »,
suivant les modalités que revétira U'influence du Principe,
qui n'est autre que cette Vérité elle-méme.

Nous pouvons ajouter que la doctrine et la « loi » tradi-
tionnelles, quand elles sont pleinement orthodoxes et
complétes, impliquent toujours lorientation dont nous
avons parlé, c'est-a-dire qu'elles donnent une ouverture
illimitée vers le Principe et sa connaissance ; la présence
de cette cuverture représente méme un critére fondamen-
tal pour juger de l'orthodoxie et de lintégralité d'une
forme traditionnelle donnée, ce & quoi est d'ailleurs liée
étroitement son efficacité opérative. Et tout ce que nous
avons rappelé plus baut au sujet de la nécessité indis-
pensable d’actualiser la loi dans le sens de la profondeur
aussi bien que dans celui de I'ampleur pourrait aussi servir
comme référence pour examiner l'état présent des moyens
traditionnels offerts pratiquement, en vue de la réalisa-
tion spirituelle, c’est-d-dire en wvue de¢ la connaissance
effective de la Vérité | question bien délicate et trés impor-
tante que nous n’entendons pas toucher pour linstant,
nous arrétant icl & cette observation d'ordre tout & fait
général,

G. PoxTE.

15. On peut observer que, d’aprés le récit évangélique, Ia « bonne nou-
velle » est accueillie d'abord par les « pasteurs » qui, représentant typique-
ment les « nomades », pourraicnt &tre considérés comme le symbole méme
de_ceux. qui ne posent pas de limite 4 leur propre champ de pessibilités.
L'orientation intéricure dont il est question est représentée syrabolique-
ment, dans fes diflérentes traditions, par I'orientation rituetle, et on pour-
rait suggérer I'exisience d'une correspondance entre i'abandon, il ¥ a quel-
ques siécles, de {'orientation rituelle des églises et affirmation d'une civi-
lisation purement profane en Occident.




« LE TRES HAUT »
(Strate LXXXVII)

Le Qordn, comme toutes les écritures sacrées, est susceptible
de plusieurs interprétations, suivant qu’on 'envisage & des points
de vue plus ou moins profonds. Ou trouvera, dans Y Introduction
au Coran (1) de M. Régis Blachére, des indications intéressantes
sur les principaux commentaires exotériques. Les commen-
taires ésotériques, dont M. Blachére ne reconnait pas, & tort
selon nous, qu'ils sont les fruits d’une méthode d’interprétation
légitime, et qu'il abandonne aux spécialistes de 1’ « histoire des
idées », sont assez nombreux. Un des plus accessibles est celui
gui a été édité 2 plusieurs reprises sous le titre de fafsiv Muhyid-
ain Ibn * Aradi, en réalité, il semble qu’il soit plutdt de * Abd
er-Rzzzdq al-Qashani, qui était d’zilleurs de 1'école d’Ibn
“ Arabi (2). Nous avons tenté, A titre d'illustration de sa mé-
thode, de traduire son commentaire de la strate du Trés-Haut
{n° LXXXVII). .

Sur Muhyiddin Ibn Arabi et sa doctrine, nous nous conten-
terons de renvoyer aux ouvrages de ~Othmén Yahya et de
M. H. Corbin (3} ainsi qu'aux traducfions nombreuses qui ont
paru ici-méme. Sur le Persan Abd-er-Razziq al-Qashéni (mort
en 730'/1329), ou pourra consulter notamment 'article de Mac-
donald paru dans U'Encyclopédie de 'Islam {4) et redonné
presque tel quel dans la nouvelle édition (5} et Brockelmann,
Geschichte des Arabischen Litteratwr (6}, Regreitons, an pas-
sage, que l'article de l'Encyclopédie de 1I'fslam, qui donne des
renseignements biographiques intéressants, soit st paunvre dans
I'exposition de la doctrine.

Voicl la traduction de la sfirate du Trés-Haut. Dans notre
traduction de Qashani, les versets commentés seront imprimés

1. Paris 1951,

2. IsmA'll Hakki de Brousse cite constamment, dans son propre flafsir
(Baiag, 1276 h.), noire commentaire comme étant de Qashani. Voir aussi
Histoire et Classification de I'ceuvre d'Ibn Arabi-Elude critigue par M. Oth-
man Yahya, thése, Paris 1958 ; Brockelmann, Geschichie der Arabischen
Lilleratur, 1 5713 et Supplementband, I, 7913,

3. Othman Yahya, op. cil., et, Le livre des Thépphanies de Muhyi d-Din
Isn Arabl, these compl. Paris 1938 ; H. Corbin, L'imeginaefion créatrice
dans le soufisme d'Ibn Arabl, Paris.

4. 1, 63 sqq.

3. 1, 91 sqq.

8. 11, 203 sqq. Supplementband, 11, 286, 1.
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est I'Ephémeére, tandis que celle-ia cst le Permanent {al-
bagi) qui jamais ne disparaitra. ' L

Nous ie ferons live : nous te donnerons & lire (ce qui est
écrit) dans la Livre de ta qualification, qui est YIntellect
Qoranique («l-‘agl al-qur’dni), en rapport avec le Qorin qui
contient toutes les Réalités essentielles (al-hagdiq). Tu t'en
souviendras et tw ne loubleras jamais, sauf ce guw Allih
veut t'en faire oublier et laisser (4), et qui sera gardé pour le
degré digne d’éloge {5) quand tu y seras ressuscité ; 2l sas
ce gui est manifeste, c'est-a-dire la Perfection qui se montre
en tol, et ce qui e¢st caché : lointain, en puissance.

Nowus te seconderons dans la plus aisée, c’est-a-dire nous
t'assisterons dans la Voie la plus aisée, autrement dit la
Lol révélée (as-sari’gh) douce et facile, le plus aisé des che-
minsg vers Allah. Ce verset est en raport de coordination avec
« nows te feroms live » : nous te donnerons la Perfection com-
pléte, an science (6) et en pratique (7) ; et nous te parerons
plus encore en te chargeant de perfectionner les créatures :
c’est la Sagesse efficiente {al-hikmah al-bdlighah (8). Avertis
donc, st I Avertissement est wtile ; perfectionne les créatures :
par Vappel (3 I'Islam). Si elles sont qualifiées, capables de
receveir 'Avertissement, elles en tireront profit ; autrement
dit, "Avertissement, blen qu'il s'adresse a tous, ne profite
pas a toutes les créatures, mais est soumis & la condition de
leur qualification. Ceux qui sont qualifiés auparavant en
tirerontl profit, les autres now.

Alldh s'est exprimé globalement en disant st I Avertisse-
ment est ntile. 11 poursuit en distinguant : Se sowviendront
ceux qui craignent, ¢'est-A-dire que ceux qui ont le ceeur
doux et une nature pacifique {salim) réfléchiront, écouteront
I'appel et en tireront profit. Ils en garderont 'empreinte,
4 cause de leur luminosité et de leur pureté (safd).
passagon du Doran aue 1o Brophite aurait subhes " Lolves & certains

g F%!o?xzmzig ferons lire o

7. « Nous te seconderons » dani l'accomplissement de la lot,
8. Cf. Qoran LIV, 5.
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Les matheureux s'en deavieront © les élres voilés loin du
Seigneur, dépourvus de qualifications, dont le coeur est
loin, s’en garderont. Ils seront plus malheureux que les étres
qualifiés, mals dont la qualification a disparu et qui ont été
voilés par les ténébres des attributs de Vame, Ceux qui seront
exposés an frés grand Few, qui comprend le feu de la sépa-
ration du Seigneur par le voile que constitue l'idolitrie
{ash-shirk) et de la station avec d'autres (qu'Allah), le feu
de la Contrainte dans le degré des Attributs [magdm ag-
gifét), le feu de Ia Colére et de Vlrritation dans le degré des
Actes (al-af dl), et le feu de la géhenne des formes (al-dthdr)
dans les quatre stations du Muwlk, du Malakid, du Jabarii,
et de la Présence divine (hadrai al-ldhit) (g), A tout jamais,
Que leur Feu est immense ! Quant aux seconds {I'étre qua-
lifié dont la qualification a disparu), ils seront seulement
exposés au Feu des {ormes.

Puis, ils n'y mourvont pas, parce que leur suppression
sera refusée, ef i/s n'y vivront pas réellement & cause de leur
perdition spirituelle {haldkuhu er-rithdnd) © ils seront cha-
tiés sans tréve ni fin dans un état tel qu'ils souhaiteront la
mort. Chaque fois qu’ils brileront et périront, ils seront
ramends & la vie et seront chitiés; ils ne seront ni absolu-
ment morts, ni absolument vivants.

Celui qui se purifie réussira : celui qui se purifie des attri-
buts de son dme et des ténébres de son corps aprés la nais-
sance de sa qualification, gagnera et vaincra |

Celur qui invogue le Nom de son Seigneuwr, ¢'est-a-dire le
Nom particulier par lequel celul qui présente A son Seigneur
. la demande correspondante i sa qualification regoit les
flots de sa Perfection : ainsi I'Ommiscient pour l'ignorant,
le Guide pour {"égaré, ' Absoluteur pour le pécheur. Ce Nom
n'est pas en réalité différent de 'Essence de I'étre qu'il avait
lui-méme négligée en se voilant dans les formes, les appa-
rences, les attributs de "ame, et les autres ténébres, ainsi

9, Cette dernlére « Station » n'est pas sans poser quelques questions.



avec m'dn domm}cale {at-ta’yid. aMabbam) et l’asszstanc
divine {at-tawfiq el-ilard) ;- :
et qui accomplit alors la priére rituelle (ag-caldt) © (qui a,dof
~alors I'objet de son adoration, le Vrai se dévoilast & lui sous’
la forme de ce Nom particulier par lequel, aprés L’avoir vu
. ‘dams la Perfection A lui dévolue il connait son Seigneur, -
Mais vous préfévez la vie d'ici-bas : vous étes négligents,

vous vous étes voilés, loin du souvénir de ce Nom et de la
galdt du Seigneur, par le voile de la vie sensible, de ses

“biens, de ses ornements trompeurs (zakhdrif), & cause de
votre manque de purification. Vous aimez mieux cette vie
sensible que la Vie véritable {hagigivah), permanente, spi-
rituelle, 'q}li est pourtant meilleure et plus durable.

" Certes, ‘ceci 1 autrement dit Putilité de UAvertissement .
pour l'étre gualifié, son inutilité pour l'é¢tre dépourvu de
~qualification, le chatiment de ce dernier par le trés grand
s feu, la réussite de ceux des étres qualifiés qui sont Gens de
Purification et de Dévoilement, la perdition de ceux d’entre
eux qui préférenf la vie sensible,

est dans les Livres © anciens présarvés du changement et
de Yaltération, gardés auprés d’Allah parmi les tables lumi--
nenses et pures, dont furent instruits Ibrahim et Misa, et
dont la forme fut empruntée par la révélation lorsqu’elle
descendit sur les deux prophétes mentionnés, - :

‘ABD-ER-R4zz40 Ar-Qdspani
Commentaire, traduit et a_nnoté
"par ANTOINE BROUDIER.
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