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LA REFORME
DE LA MENTALITE MODERNE 111

LA civilisation moderne apparait dans I'histoire comme une '
véritable anomalie : de toutes celles que nous connais-
sons, elle est la seule qui se soit développée dans un sens
purement matériel, la seule aussi qui ne s’appule sur aucun
principe d'ordre supérieur. Ce développement matériel qui
se poursult depuis plusieurs sidcles déja, et qui va en
s'accélérant de plus en plus, a été accompagné d’une régres-
sion intellectuelle qu'il est fort incapable de compenser. 11
s'agit en cela, bien entendu, de la véritable et pure intellec-
tualité, que l'on pourrait aussi appeler spiritualité, et nous
nous refusons a donner ce nom & ce A quot les modernes se
sont surtout appliqués : la culture des sciences expérimen-
tales, en vue des applications pratiques auxquelles elles sont
susceptibles de donner lieu. Un seul exemple pourrait per-
mettre de mesurer 'étendue de cette régression : la Somme
Théologigue de saint Thomas d’Aquin était, dans son temps,
un manuel & l'usage des étudiants; o sont anjourd’hul les
étudiants qui seraient capables de Vapprofondir et de se

Vassimiler ?

La déchéance ne s'est pas produite d'un seul coup ; on
pourrait en suivre les étapes & travers toute la philosophie
moderne. C'est Ja perte ou V'oubll de la véritable intellec- -
tualité qui a rendu possibles ces deux erreurs qui ne s’op-
posent qu'en apparence, qui sont en réalité corrélatives et
complémentaires : rationalisme et sentimentalisme. Dés
lors qu’on niait ou gu'on ignoraif toute connaissance pure-

1. Nous reproduisons icl un texte ancien de René Guénon resté ignaré de
nos Jecteurs. Clest une communication faite dans le cadre des Journées des
B et 7 mad 1926 de fn @ Societé du Rayonnement Intellectuel du Sacré-Cozur v 3
elle fut ensuite incluse dans le compte rendu publié dans le n? de juin 1326
de Regnabit, revue éditées par la dite Société,




1A REFORME DE LA MENTALITE MODERNE 3

ment intellectuelle, comme on ¥'a fait depuis Descartes, on
devait. logiquement aboutir, d'une part, au positivisme, 2
Fagnosticisme et & toutes les aberrations « scientistes », et,
d’autre part, 4 toutes les théories contemporaines qui, ne
se contentant pas de ce que la raison peut donner, cherchent
autre chose, mais le cherchent du c6té du sentiment et de
Vinstinct, c'est-a-dire aun-dessous de la raison ¢i non-au-
dessus, et en arrivent, avec William James par exemple, &
voir dans la subconscience le moyen par lequel I'homme
peut entrer en communication avec le Divin. La notion de la
vérité, aprés avoir été rabaissée 4 n'étre plas qu'une simple’
représentation de la réalité sensible, est finalement identifide
par le pragmatisme 4 l'utilité, ce qui revient 4 la supprimer
purement et simplement ; en effet, qu'importe la vérité dans
un monde dont les aspirations sont uniguement matérielles
et sentimentales ?

11 n'est pas possible de développer icl toutes les consé-
quences d'un semblable état de choses ; bornons-nous 4 en
indiquer quelgues-unes, parmi celles gui se rapportent plus
particuliérement an point de vue religieux. Et, tout d’abord,
il est & noter que le mépris et la répulsion que les autres
peuples, les Orientaux surtout, éprouvent i Idgard des
Occidentaux, viennent en grande partie de ce que ceux-ci
leur apparaissent en général comme des hommes sans tra-
dition, sans religion, ce qui est & leurs yeux une véritable
monstruosité. Un Oriental ne peut admettre une organisa-
tion sociale qui ne repose passurdes principes traditionnels;
pour un musulman, par exemple, ja {égislation tout entiére
n'est qu'une simple dépendance de la religion. Autrefois, il
en a été ainsi en Occident également ; que l'on songe & ce
que fut la.Chrétienté au moyen dge ; mais, aujourd’hu, les
rapports sont renversés. En effet, on envisage maintenantla
religion comme un simple fait social; au leu que Vordre
social tout entier soit rattaché & la religion, celle-ci au con-
traire, quand on consent encore 4 lui faire une place, n'est
plus regardée que comme l'un quelconque des éléments qui
constituent 'ordre social; et combien de catholiques, hélas !
acceptent cette fagon de voir sans la moindre difficulté ! 11
est grand temps de réagir contre cette tendance, etf, & cet
égard, |'affirmation du Régne social du Christ est une mani-
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festation particuliérement opportune; mais, pour en faire une
réalité, c’est toute la mentalité actuelle qu'il faut réformer..

11 ne faut pas se le dissimuler, ceux-mémes qui se croient
étre sincérement religieux n’ont pour la plupart de la
religion qu'une idée fort amoindrie ; elle n’a guére d'influence
effective sur leur pensée, ni sur leur fagon d’agir; elle est
comme séparée de tout le reste de leur existence. Pratique-
ment, croyants et incroyants, se comportent 4 peu prés de
la méme fagon ; pour beaucoup de catholiques, 'affirmation
du surnaturel n’a gqu'une valeur toute théorique, et ils
seralent fort génés d’avoir 4 constater un fait miraculeux.

C'est 1a ce qu'on pourrait appeler un matérialisme pratique, e
un matérialisme de fait ; n'est-il pas plus dangereux encore
que le matérialisme avéré, précisément parce que ceux qu'il "_
atteint n’en ont méme pas conscience ? i

D’autre part, pour le plus grand nombre, la religion n’est o |
qu'affaire de sentiment, sans aucune portée intellectuelle ;
on confond la religion avec une vague religiosité, on la
réduit & une morale ; on diminue le plus possible la place de
la doctrine, qui est pourtant tout l'essentiel, ce dont tout
le reste ne doit &tre logiquement gu'une conséquence. Sous
ce rapport, le protestantisme, qui aboutit & n’étre plus qu'un
« moralisme » pur et simple, est trés représentatif des ten-
dances de l'esprit moderne ; mais on aurait grand tort de
croire que le catholicisme lui-méme n’est pas afiecté par ces
mémes tendances, non dans son principe, certes, mais dans
la fagon dont il est présenté d’ordinaire : sous prétexte de le
rendre acceptable & la mentalité actuelle, on fait les conces-
sions les plus fdcheuses, et on encourage ainsi ce qu'il faudrait
au contraire combattre énergiquement. N'insistons pas sur
l'aveuglement de ceux qui, sous prétexte de « tolérance », se’
font les complices inconscients de véritables contrefagons
de la religion, dont ils sont loin de soupgonner !'intention-
cachée. Signalons seulement en passant, & ce propos, l'abus
déplorable qui est fait trop fréquemment du mot méme de
a religion » 1 n'emploie-t-on pas a tout instant des expres-
sions comme celles de « religion de la patrie », de « religion de
la science », de « religion du devoir » 2 Ce ne sont pas 13
de simples négligences de langage, ce sont des symptOmes
de la confusion qui est partout dans le monde moderne, car
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le langage ne fait en somme que représenter fidélement
Vétat des esprits ; et de telles expressions sont incompatibles
avec le vrai sens religieux.

Mais venons-en & ce qu'il y a de plus essentiel: nous vou-
lons parler de l'affaiblissemnent de l'enseignement doctrinal,
presque entiérement remplacé par de vagues considérations
morales et sentimentales, qui plaisent peut-étre davantage
a certains, mais qui, en méme temps, ne peuvent que rebuter
et éloigner cenx qui ont des aspirations d'ordre intellectuel,
et, malgré fout, il en est encore & notre époque. Ce qui le
prouve, c'est que certains, plus nombreux méme qu’on ne
pourrait le croire, déplorent ce défaut de doctrine ; et nous
voyons un-signe favorable, en dépit des apparences, dans le
fait qu'on paralt, de divers cotés, s’en rendre compte davan-
tage anjourd’hui qu'il ¥ a quelques années. On a certaine-
ment tort de prétendre, comme nous l'avons souvent
entendu, que personne ne comprendrait un exposé de pure
doctrine ; d’abord, pourquoi vouloir toujours se tfenir au
niveau le plus bas, sous prétexte que c’est celui du plus
grand nombre, comme 571 fallait considérer la quantitg
plutdt que la qualité ? N’est-ce pas 1a une conséquence de
cet esprit démocratique qui est un des aspects caractéris-
tiques de la mentalité moderne ? Et, d’autre part, croit-on
que tant de gens seratent réellement incapables de com-
prendre, si on les avait habitués & un enseignement doctrinal?
Ne faut-il pas penser méme que ceux qui ne comprendralent
pas tout en retireraient cependant un certain bénéfice,
peut-¢ire plus grand qu’on ne le suppose ?

Mais ce qui est sans doute l'obstacle le plus grave, c’est
cette sorte de défiance que l'on témoigne, dans trop de
milieux catholiques, et méme ecclésiastiques, & 'dgard de
Vintellectualité en général ; nous disons le plus grave, parce
que c’est une marque d’incompréhension jusque chez ceux-I&
mémes 3 qui incombe la tache de ['enseignement. Ils ont
été touchés par V'esprit moderne au point de ne plus savoir,
pas plus que les philosophes auxquels nous faisions allusion
tout 4 'heure, ce qu’est l'intellectualité vraie, au point de
confondre parfols intellectualisme avec rationalisme, faisant
ainsi involontairement le jeu des adversaires. Nous pensons
précisément que ce qui importe avant tout, c’est de restaurer
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ceite véritable intellectualité, et avec elle le sens de la
doctrine et de la tradition ; il est grand {emps de montrer
qu'il v a dans la religion autre chose quune affaire de
dévotion sentimentale, autre chose aussi que des préceptes
moraux ou des consclations & l'usage des esprits affaiblis
par la souffrance, qu’on peut y trouver la « nourriture solide »
dont parle saint Paul dans I'Epitre aux Hébreux.

Nous savons bien que cela a le tort d’aller contre certaines
habitudes prises et dont on saffranchit difficilement ; et
pourtant il ne s'agit pas d’innover, loin de 13, il s'agit aun
contraire de revenir A la tradition dont on s'est écarié, de
retrouver ce qu'on a laissé se perdre. Cela ne vaudrait-il
pas mieux que de faire 4 ['esprit moderne les concessions
les plus injustifides, celles par exemple qui se rencontrent
dans tant de traités d’apologétique, olt 'on s’efforce de conci-
lier le dogme avec tout ce qu'il y a de plus hypothétique et
de moins fondé dans la science actuelle, quitte & tout remetire
en question chaque foii que ces théories soi-disant scien-
tifiques viennent & étre remplacées par d’autres ¢ Il serait
pourtant bien facile de montrer que la religion et la science
ne peuvent entrer réellement en conflit, pour la simple
raison qu'elles ne se rapportent pas an méme domaine.
Comment ne voit-on pas le danger qu'il y a & paraitre cher-
cher, pour la doctrine qui concerne les véritds immuables et
éternelles, un point d'appul dans ce qu'il v a de plus chan-
geant et de plus incertain ? ¥t que penser de certains théo-
logiens catholiques qui sont affectés de 'esprit « scientiste »
au point de se croire obligés de tenir compte, dans une mesure
plus ou moins large, des résultats de ['exdgése moderne et
de la «critique des textes », alors qu'il serait si aisé, & la
condition d'avoir une base doctrinale un peu siire, d'en faire
apparaitre 'inanité ? Comment ne s'apercoit-on pas que la
prétendue « science des religions », telle qu'elle est enseignée
dans les milieux universitaires, n'a jamais été en réalité
autre chose quune machine de guerre dirigée contre la
religion et, plus généralement, contre tout ce qui peut sub-
sister encore de l'esprit traditionnel, que veulent naturelle-
ment détruire ceux qui dirigent le monde moderne dans
un sens qui ne peut aboutir qu'a une catastrophe ?

11 y aurait beaucoup 4 dire sur tout cela, mais nous n’avons

e, 1
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vouln qu'indiquer trés sommairement quelques-uns des
points sur lesquels une réforme serait nécessaire et urgente ;
et, pour terminer par une question qui nous intéresse tout
spécialement ici, pourquoi rencontre-t-on tant d'hostilité
plus ou moins avoude & 1'égard du symbolisme ? Assuré-
ment, parce qu'il y a 14 un mode d’expression qui est devenu
entiéremnent étranger A la mentalité moderne, et parce que
I'homme est naturejlement porté A se méfier de ce qu'il ne
comprend pas. Le symbolisme est le moyen le mieux adapté
A 'enseignement des véritds d'ordre supérieur, religieuses
et métaphysiques, c'est-d-dire de tout ce que repousse ou
néglige 'esprit moderne ; il est tout le contraire de ce qui
convient au rationalisme, et tous ses adversaires se compor-
tent, certains sans le savoir, en véritables rationalistes, Pour
nous, nous pensons gue, si le symbolisme est aujourd'hui
mcompris, c'est une raison de plus pour y insister, en expo-
sant aussi complétement que possible la signification réelle
des symboles traditionnels, en leur restituant toute leur
portée intellectuelle, au Heu d'en faire simplement le théme
de quelques exhortations sentimentales pour lesquelles, du
reste, I'usage du symbolisme est chose fort inutile, '
Cette réforme de la mentalité moderne, avec tout ce qu'elle
implique : restauration de l'intellectualité vraie et de la tra-
dition doctrinale, qui pour nous ne se séparent pas l'une de
Vautre, ¢’est 13, certes, une tache considérable ; mals est-ce
une raison pour ne pas 'entreprendre ? Il nous semble, au
contraire, qu'une telle tiche constitue un des buts les plus
hauts et les pius importants gue l'on puisse proposer & l'ac-
tivité d’une Société comme la nétre (1), d'autant plus que
tous les efforts accomplis en ce sens seront nécessairement
orientés vers le Coeur du Verbe incarné, Soleil spirituel st
Centre du Monde « en lequel sont cachés tous les trésors de
la sagesse et de la science », non de cette vaine science pro-
fane quij est seule connue de la plupart de nos contermnporains,
malis de la véritable science sacrée, qui ouvre, & ceux qui
I'étudient comme il convient, des horizons insoupgonnés et

vraiment illimités.
Reng GUENON

1. I1 s’agit bien entendu de la « Société de Rayonnement Intellectuel du
Sacré-Cezur », Note de la rédaction des « Etudes Traditionnelles »,



REFLEXIONS
SUR LE SENTIMENTALISME
IDEOLOGIQUE

UNE doctrine peut étre définie comme sentimentale, non
parce qu'elle fait usage d’'un symbolisme des senti-
ments ou que son langage est plus ou moins émotif, mais
parce que son point de départ méme est déterminé par une
sentimentalité ; il arrive en effet qu'une doctrine fondde sur
tel aspect de la réalité ne cherche pas a éviter les appels au
sentiment, tandis qu'au contraire une théorie illusoire, et
d’inspiration passionnelle dans son axiome méme, affecte
un ton rationnel ou « glacial » et déploie une logique impec-
cable & partir de son erreur de base ; le caractére « acéphale »
de cette logique n'échappera pourtant pas & ceux qui savent
que la logique n’a de sens qu’en vertu de la justesse — phy-
sique ou métaphysique — de son fondement.
$i nous prenons l'exemple d’une dectrine en apparence
tout A faif intellectuelle et inaccessible aux émotions, A savolr
le kantisme —— c'est le type méme des théories en apparence
étrangéres & toute poésie — nous découvrons sans peine que
le point de départ ou le « dogme » se réduit 2 une réaction gra-
tuite contre tout ce que la raison ne permet pas d'atteindre;
c'est donc a prior? une révolte instinctive contre les vérités
rationnellement insaisissables, et jugées génantes 4 cause de
cette inaccessibilité méme ; tout le reste n'est qu'échafau-
dage dialectique, ingénieux ou « génial » si I'on veut, mais
contraire & la vérité. Ce qui est décisif dans le kantisme, ce
n'est pas sa logique 7o domo et ses quelques clartés fort res-
treintes, mais son désir somme toute « irrationnel » de limiter
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I'intelligence ; le résultat en est une déshumanisation de
Vintelligence et la porte ouverte & toutes les aberrations inhu-
maines de notre si¢cle. En un mot, si 'homme c'est la pos-
sibilité de se dépasser intellectuellement, le kantisme sera
la négation de I'humain réel et intégral (1). Les négations, 3
-cette échelle, s’accompagnent toujours d'une sorte de faute
morale qui les rend moins excusables que s'il s'agissait uni-
quement d’étroitesse intellectuelle : les kantistes ne com-
prenant pas la « métaphysique dogmatique », ils ne veulent
pas remarquer non plas I'énorme disproportion entre la gran-
deur intellectuelle et humaine des « métaphysiciens dogma-
tistes » et les illusions qu’ils leur attribuent ; pourtant, méme
en faisant la part de l'incompréhension, i semble que tout
homme de bien devrait &tre sensible, et ne serait-ce qu'indi-
rectement, au niveau humain des prétendus « dogmatistes »
— ce qui est évidence en métaphysique est « dogme » pour
ceux qui n'y comprennent rien — et ¢’est 14 un argument
extrinséque d'une portée non négligeable.

11 est significatif qu’on repioche & Descartes, non la ré-
duction de la connaissance 4 la simple logique, mais « le carac;
tére arbitraire de ses concepts auxiliaires, auxquels le phi-
losophe attribue I'évidence et la nécessité qu'il exige de la
connaissance scientifique comme telle » {Wundt} ; la philo-
sophie moderne, c’est décidément la liquidation des évidences
La logique, elle, n'est que 'évicdence du fini, non de U'Infini;
¢’est pour cela que celui-ci ne saurait s'accommoder en tout
point des cadres de la seule raison ; Vinconséquence carté-
sienne, c’est d’avoir présenté comme des fruits de la seule
logique des évidences qu'il tenait en réalité de son infelli-
gence tout court (2). Cette disproportion entre l'intelligence
et la simple logique apparait de la maniere la plus brutale,
si 'on peut dire, chez Comte, ol le « logicisme » vidé de
tout contenu intellectuel aboutit 4 la négation méme de I'in-
telligence (3).

"1, Les kantistes allemands du xix+ siécle appelaient leur philosophe
der Alleszermalmer, « 1'écraseur universel » 3 ils ne croyaient pas si bien dire.
En {ait, ¢'est I'intelligence qu’on a écrasée, en la remplagant par des ruses de
« spécialisies », 5'il est permis de s’exprimer ainsi.

2. L'« impératif catégorique » de Kant est une inconséquence analogue :
c'est un théisme impiicite et « officiellement » athée.

. 3. Selon Comte, Yesprit humain dans son « évolution » passe par trois
étapes, la « théologique 1, la « métaphysique » et la « positive » : nous dirons
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Depuis Descartes et en passant par le « criticisme » kantien
et le « positivisme » comtien — lesquels ne sont somme toute
que des systématisations de l'incompétence — on a enlevé
progressivement & l'intelligence toute capacité de synthése
et de conclusion, excepté sur un plan dont I'étroitesse est
sans rapport avec l'envergure réelle de l'esprit humain (1}

Autrefois, on disait naivement des choses intelligentes ;
de nos jours, on excelle & dire intelligernment des sotuises,
On se trompait autrefois sur les choses contingentes —
quand on se trompait, — et non sur l'essentiel ; & notre épo-
que, c'est sur P'essentiel qu'on se trompe, toutf en ayant des
notions exactes sur des choses contingentes,

* * %

Une tendance caractéristique de notre épogue — due au
fait qu'on a éliminé « les dieux » — c'est que tout se cristal-
lisc en philosophie ; tout devient article de foi, méme les
choses les plus anodines : n'importe quel genre de réaction
sentimentale et méme n'umporte quelle infirmité de 'intel-
ligence ou de la volonté. Comme si les pieds, fatigués d’étre
ce qu'ils sont, se mettaient & penser, selon leur perspective,
et en s'arrogeant, par le fait méme qu’ils penseraient, un
caractére de centre ou de totalité ; et une telle « pensée » veut
étre prise au tragique ; le doute et l'ignorance veulent étre
acceptés au moins & titre de « contribution & la culture »,
comme des pomimes s'ajoutent i un tas d'autres pommes (2).
Dans un ordre d'idées voisin, ne pas suivre les extravagances

que e¢'est 1A ane « ascension » dont Yune des bases représentatives serait le
Christ, par exempie, et qui aboutirait, en passant par Aristote, 4 ["épicier du
coin.

1. Sile positivisme admet encore I possibilité de déeeler des lois naturelles
la pensée contemporaine met en cquestion méme cette fonction pourtant
élémentaire de la raison, et cela & I'aide d’arguments scientifiques qui pour-
tant se situent sur un tout autre terrain. C'est comme si l'on conciuait,
parce gue ni le bianc, nd le noir, n'existent pour I'wi} d'une facon absolue,
qu'il n’y a que du gris et des différences relatives entre des gris; comme si
cette vérité empirique et partieile — et dont le sens métaphysique saute
aux yeux — pouvait infirmer la différence «relativement absolue » entr;
le blanc et le noir.

2. De nos jours, 'aveu normal : « je ne suis pas assez intelligent » devient:
« le monde est absurde s ; et & ancienne conclusion qu’« il faut demander
les sages » se substitue la conclusion nouvelle que ¢« ce sont les colporteurs
des dieux et des au-deld qui sont les mauvais », ou guelque autre phrase de
ce genre.

At

H
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du jour — que ce soit en philosophie, en littérature, en art
ou simplement dans la facon de vivre — cela s'appelle « dé-
serter notre temps » ; mais ce qu’on oublie, c'est que notre
temps déserte la vérité el toules les valeurs réelles. On nous
dit que nul ne peut ou ne doit marcher contre son temps qui
est le nOtre, comme si notre temps ne marchait pas contre
Dieu ; et comme si on pouvait marcher indéfiniment contre
Dieu, la vérité, la nature des choses,

Pendant des millénaires, les religions ont inculqué 4
I'homme la conscience de ce qu'il est réellement, de sa ma-
jesté fonciére, puis de son imperfection et de son impuis-
sance ; 'homme acceptait ce message, puisqu'il avait encore
I'intuition naturelle de sa situation dans 1'Univers. Or 1'« ori-
ginalité » de I'homme désireux d’incarner notre temps, c’est
le besoin de se sentir & 'aise dans une imperfection devenue
pratiquement perfection ; c’est le désir, par réaction contre
des sideles, de se sentir enfin parfait & peu de frais — d’ott
fa réduction du réel 4 un segment infime — de secouer le
joug d'un dogme estimé dégradant parce qu'il nous met
notre place, bref de « recommencer & zéro » en toute «liberté ».
C’est ce qui s'appelle prendre ses désirs pour des réalités, car
il ne suffit pas d’avoir envie de changement pour pouvoir
changer de couleur ou de taille ; la réalité dans laquelle nous
sommes tissés par une fatalité inéluctable ne se modifie pas
au gré de nos impulsions, de nos besoins de causalité et de
nos lassitudes ; elle ne cesse pas d’étre réelle & cause de nos
répugnances envers tel formalisme religieux, peut-étre trop
imaginatif ou {rop sentimental a notre point de vue, mais
exigé pourtant a priord par le milieu humain dont nous fai-
sons partie. A la vue des réalités eschatologiques — vue 4
laquelle nul n’échappe en fin de compte ~ toute cette con-
troverse rationalisme-sentimentalisine apparaitra comme une
sorte de jeu littéraire, instantanément velatilisé dans les
goufires des galaxies d'outre-tombe.

*
* =

L’indignation contre des abus entraine le rejet des prin-
cipes positifs que ces abus falsifient ; quand la réaction sen-
timentale s'est donnée une codification philosophique, elle
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fausse et appauvrit I'imagination. L'erreur crée les «coulisses»
dont elle a besoin pour se sentir & I'aise ; ie monde est de plus
en plus un systéme de coulisses destinées a limiter et & per-
vertir la faculté imaginative, 4 lul imposer la conviction iné-
braniable que tout cela est « la réalité » et qu'il n'y en a pas
d’autre ; que tout ce qui se trouve en dehors de ce systeme
n'est que « romanlisuie » naif et coupable. Au Xix® siécle, et
d'une certaine facon méme dés la Renaissance, on tentait
pratiquement de créer un univers ol il n'y aurait que
U'homme ; de nos jours, l'initiative a' échappé ‘4 'homme, il
glisse dans un univers — ou un pseudo-univers — ou seule
la machine est « réelle » ; dans ces conditions, on ne peut
méme plus parler d’« humanisme » Quoi qu'il en soit,
I'homme s'attribuant & lui-méme sa propre raison suffisante
ne peut rester ce qu'il est ; s'il ne croit pins 4 ce qui le dé-
passe et s'il ne situe plus son idéal au-dessus de lui-méme, il
se condamne & l'inhumain.

11 est difficiie de nier, quand on est encore sensible aux
normes véritables, que la machine tend & faire de Yhomme
ce qu'eile est ; qu'elle le rend saccadé, brutal, vulgaire, quan-
titatif et stupide comme elle, et que toute la « culture » s'en
ressent. C'est ce qui explique en partie le « sincérisme » et la
mystique de '« engagement » i} faut &tre « sincére » parce
que la machine n'a pas de mystére ef qu'elle est incapable de
prudence autant que de générosité ; il faut étre « engagé »
parce que la machine n'a de valeur que par ses productions,
ou parce gu'elle exige une surveillance constante et méme
un véritable « don de soi » {1} et qu'elle dévore ainsi 'homme
et humain ; il faut s'abstenir, en art et en littérature, de
« complaisance » parce que la machine n’en fait pas et que
sa latdeur, son vacarme et son implacabilité se confondent,
dans lesprit de ses esclaves et de ses créatures, avec la «1éa-
1ité » ; et surtout, il ne faut pas avoir de Dieu, parce que la
machine n'en a pas cu qu’elle usurpe elle-méme ce réle (2).

1. Silon objecte qu'il en était de méme des métiers anciens, nous répon-
drons qu'il v a a4 une notable différence du fait que ces métiers avaient un
caractére proprement humain ef partant contemplatif et que, de ce fait,
ils ne comportaient ni 'agitation, ni "écrasement propres au machinisme. -

2. Nous préciserons qu'en parlant de « Dieu », nods avons en vie, non
un concept qui serait contraire ~—-ou en tant qu'il serait contraire — au -
Bouddhisme, mais Ja Réalité « nirvinique » qui est sous-jacente & tous les
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Aussi la tendance générale, & notre époque, est-elle contre
tout ce qui est spirituel : qu'une tribu quelconque achéte
un canon et que le canon explose en détrnjsant tout un vii-
lage, la faute n'en incombera mi A ceux qui ont acheté lo
canon, ni & ceux qui {ont vendu, ni & ceux qui n'ont pas su
le manier ; elle incombera aux prétres et aux dieux qui gou-
vernent la tribu depuis des millénaires. Fort heureusement,
il 0’y a pas que cela, et nous pouvons observer malgré tout
aussi de saines réactions contre cet état d'esprit, mais notre
précédent tableau n’en garde pas moins une valeur symbo-
lque en ce qui concerne les caractéres de notre détestable
époque.

Un exemple typique des raisonnements qui découlent de
cette mentalité est le suivant : il y a tant de religions, cha-
cune enseigne autre chose, donc elles ne peuvent pas foutes
avoir raison ; par conséquent, aucune n'est vraie (1). Cest
cornme si I'on disalt : il y a tant d'individus, chacun se croit
« moi », donc ils ne peuvent pas tzus avoir raison et par con-
séquent, aucun n'est « mol », & commencer par celui qui
parle ; cette proposition montre Vabsurdité — non pas lo-
gique, mals effective {2) — de la précédente, grace & l'ana-
logie réelle entre U'inévitable limitation du langage religieux
et la limitation tout anssi inévitable da 1'egn. Conclure comme
le font les athées qui utilisent argument en guestion, ¢'est
pratiquement nier la diversité des sujets connaissants et aussi
celle des aspects de 'objet & connaitre, donc l'existence méme
des points de vue et des aspects ; logiquement, la constata-
tion de la diversité des religions peut donner lieu & la conclu-
sion inverse, & savoir : puisqu'd toutes les époques et chez
tous les peuples il v a eu des religions, affirmant unanime-
ment la réalité d'un Pouvoir supréme et d'un au dela, il est
plus que probable — pour dire le moins — que cette una-
nimité du genre humain repose sur quelque chose de posi-

concepts traditionnels de I'Absolu, laquelle s’exprime d'ailleurs dans e
Mahdgdna par le Dharmakdya universel, ot en d'autres termes, par I'Adi-
Buaddha : Amilabha {Amida) ou Vairochana (Dainich(}), suivant ies écoles.

1. Et pourquei ne pas raisonner ainsi: il ¥ a tant de philosophies qui se
coniredisent, donc elles ne peuvent pas toutes avoir raison ; par conséquent
aucune philosophie n'est vraie, y compris le matérialisme athdée.

2. Ce qui montre que ia logique 4 elle seule n'est pas une garante de
vérité.
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tif, qu'elle transmet des vérités essentielles, « prélogiques »
si I'on veut mais aussi supralogiques, et « subconsciemment
évidentes » (1) ; si les matérialistes ne font pas ce raisonne-
ment, c’est précisément parce qu'ils ont un préjugé imagina-
tii et sentimental. La diversité des religions — ou des tra-
ditions si l'on préfére (2) — loin de prouver la fausseté de
la religion cu tradition comme telle, montre au contraire la
transcendance de la Révélation et la relativité de l'entende-
ment humain.
* * ¥

Dans cet ordre d'idées, il est impossible de ne pas s'arré-
ter 4 la question —- pratiquement cruciale — de I'idéologie
démocratique et antithéocratique. Une théorie sociale fon-
dée — par réaction contre des abus —sur un désir de liberté,
et prétant & cette revendication un caractére démesuré qui
est sans rapport avec les possibilités et les intéréts réels de
l'individu, peut éventuellement se déployer sans aucune
inconséquence dialectique et donner ainsi Uimpression d'une
parfaite objectivité ; le succés d'une semblable idéologie
g’explique par le fait que les hommes qui ignorent jes rai-
sons profondes des situations terrestres et pour qui les prin-
cipes ne sont que des « abstractions », se laissent convaincre
par Uaffirmation violente d'une cause partiellement légitime,
sans se demander si I'idéologie qu'on y ajoute est vraie ou
fausse ; parce que nous avons faim, le dattier inaccessible est
un voleur, et l'a toujours été. L'impulsion passionnelie —
méme en raisonnant « {roidement » — ne tient pas compte

1. Nous nous référons ici, non au « subconscient » inférieur de certaing
psychologues, mais an fait que les vérités que nous communique la Révéla-
tion, et qui sont contenues dans la substance méme de i'Intellcct, sont

« subconscientes » pour la majorité des homimes, - ey

2. D’aprés Guénon, le mot « religion 1 ne convient qu'aux trois monothé-
ismes sémitiques, lesquels se caractérisent essentiellement par trois éléments
constitutifs : un dogme, une morale et un culte. A P'avis de Coomaraswamy
et, en somme, selon 'usage, le mot « religion » est le terme occidental pour-
toute tradition intégrale, done 4 la fois sociale et spirituelle, que sa doctrine
littérale soit théologique ou proprement métaphysique ; & ce point de vue, (T
suffit de constater que la religio — de relegere, « recueillir », ou religures
« relier » — a une structure particuliére chez les Sémites et Occidentaux
comme c'est le cas pour beaucoup d’autres choses, Pour ce qui est du mot
« tradition », il pent s'appliquer sans abus & des choses diverses, méme 2
Pintéricur d'une religion.
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du fait qu'une vérité partielle devient fausse quand on la
sépare de son contexte total et lui préte, en l'isolant artifi-
ciellement, une portée quasi inconditionnelle.

En réalité, la liberté extérieure des créatures est relative
ou conditionnelle et ne peut étre que cela ; ce que la tradi-
tion cherche 4 réaliser — et qu'elle réalise dans la mesure
olt notre monde des approximations le permet — c'est une
sorte d'équilibre entre la liberté individuelle terrestre et les
chances de salut céleste ; si 'on croit a la vie éternelle, une
liberté disproportionnée par rapport A telles possibilités indi-
viduelles, et compromettant par conséquent tefles chances
de salut, n'est évidemment pas plus désirable qu'une priva-
tion de liberté ne les compromettant pas. C'est sous cet angle
qu’ii faut envisager tout ce qui, dans les civilisations tradi-
tionnelles, et pour autant qu’il ne s'agit pas d’abus, blesse
d’une maniére trop absolue la sensibilité des individualistes
qui ne crélent rien, ou dont la croyance n'a pas de prise sur
Uintelligence et I'imagination ; nous disons « trop absolu »
parce qu'il est normal que des maux « légitimes » ou « inévi-
tables » puissent blesser la sensibilité des hommes de bien ;
mais il est anormal et en tout cas illégitime que les hommes
Lirent de Jeur sensibilité des conclusions erronées,

L’expérience de la fallacieuse « liberté » qui se présente
comme une fin en so01 ou comme « 'art pour 'art » — comme
si I'on pouvait &tre réellement libre en dehors de la vérité et
sans la liberté intérieure ! — cetie expérience disons-nous,
ne fait que commencer, bien que le monde en ait déja récolté
d’amers fruits ; car tout ce qui dans le monde est encore hu-
main, normal et stable ne survit que par la séve de tradi-
tions ancestrales — donc de « préjugéss si 'on veut — qu'il
s'agisse de !'Occident fagonné par le Christianisme ou de
n’'importe quelle tribu nilotigue ou amazonienne. Pour avoir
une 1dée de ce que pourrait étre '’homme «libre de « demnain »,
I’homme recommencgant «a zéro» et «se créant lui-méme» (1)
— mais en réalité 'homme de la machine échappée, elle,
A son conirdle - il suffit de jeter un coup d'ceil sur la psy-
chologie trés particuliére et trés « existentialiste » d'une cer-
taine jeunesse, surtout dans les grandes villes ; mais n’anti-

1. LEt créant du méme coup ja vérité, bien entendu.
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cipons pas. Nous tenons simplement 3 souligner que, si on
enléve A 'homme les empreintes profondes et « subconscien-
tes » de la tradition, il ne reste en définitive que les stigmates
de la chute et le déchainement de I'infra-humain (z).
Logiquement, la démocratie s'oppose & la tyrannie, mais
en faif, elle y méne; c’est-d-dire : comme sa réaction est sen-
timentale — sans quoi elle serait centrindte et tendrait vers
1a théocratie, seule garantie d'une liberté réaliste — elle n'est
qu'un extréme qui, par sa négation irréaliste del'autorité et
de la compétence, appelle fatalement un autre extrémeet une
nouvelle réactionautoritaire, antoritaire celle-ci et tyrannique
par sonprincipe méme. L'illusion démocratique apparait sur-
tout dans les traits suivants : en démocratie, est vrai ce que
croitlamajorité; c'estelle quiccrée» pratiquementla vérité;la
démocratie elle-méme n'est vraie que dans la mesure ot — et
aussi longternps que — la majorité y croit, elle porte donc
en son sein les germes de son suicide. L'autorité, qu’on est
bien obligé de tolérer sous peine d'anarchie, vit 4 la merci
des électeurs, d’ol Ulmpossibilité de gouverner réellement ;
'idéal de « liberté » fait du gouvernement un prisonnier qui
doit suivre constamment les pressions des divers groupes
d'intérét ; les campagnes électorales elles-mémes prouvent
que les aspirants & l'autorité doivent duper les électeurs, et
les movens de cette duperie sont si inconcevablement gros-
sters et stupides, et constituant un tel avilissement du peuple,
que cela devrait suffire pour réduire & néant toute I'idéolo-
gie démocratique. Ce n'est pas & dire qu'aucun genre de dé-
mocratie ne soit possible : mais alors il s’agit, d’abord de
collectivilés  restreintes — nomades swloul - ot ensuite
d'une démocratie intérieurement aristocratique et théocra-
tique, non d'un dgalitarisme laic imposé & de grands peuples
sédentaires. '
Nous pourrions aussi faire valoir ceci: i} arrive qu'un -
homme soit intelligent et compétent, ou qu'une minorité le

1. Au lieu de répéter sans cesse que le noyen dge était horrible, on ferait
micux de se résigner 4 la comstatation gue ¢'est ainsi que les homimes. du
I's dge de fer » se comportent — en FEurope ou ailleurs, et en bien ou en .
mal — quand ils prensient leur religion au sérieux ; tous les « adoucissements
des meeurs + et toute « tolérance » n'ont aucun intérdt décisif dés lors que
feur rangon est Iindifférence religieuse, t'individualisme antispirituei,. le -
matérialisme, 1a pseudo-mystique.
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soit ; mais que la majorité soit intelligente et compétente
— ou « plus intelligente » et « plus compétente » — cela ne
saurait arriver ; l'adage vox popuii vox Dei n’a de sens qu’en
présence d'un cadre religieux qui confére aux foules une
fonction de « médium » ; elles s’expriment alors, non par
réflexion, mais parintuition et sous Uinfluence du Ciel, A moins
qu'il ne s'agisse d’une affaire ol tout homme sain d’esprit
et craignant Dieu est compétent, en sorte gue le sentiment
de Ja majorité coincide de toute facon avec ce qu'on peut
appeler le bien. 11 est évident que le peuple en tant que por-
teur collectif de la religion a un caractére positif, — toutes
les religions en témoignent {1) — qu'il a donc instinctive-
ment raison contre les exceptions maisaines et impies (2),
et que, & un point de vue un peu différent, son «fanatismes (3)
- en dépit des limitations ct des abus de celui-ci — repré-
sente une force centripéte et régulatrice. Le peuple est ce
qu'il est, en bien et en mal ; Il n’a pas les vertus du « centre »,
mais il peat avoir celles de la « totalité », & condition que le
« centre » le détermine. Le mot « peuple » a d'ailleurs deux
significations : il désigne, soit la majorité qui se distingue
des élites intellectuelle et aristocratique, soit la collectivité
totale ou intégrale, comprenant a la fois la majorité et les
élites: dans ce dernier sens, il va de sol que le gouvernement
— a part son origine céleste — vient du « peuple » lui-méme
et que les élites chevaleresque et sacerdotale sont Vexpres-
sion du génie « populaire » ; le rappeler est presque un abus
de langage, comme c'est le cas pour toutes les choses trop
évidentes.

Un ol sur Ja « libre-pensée », ou plus précisément sur
V'obligation guasi morale qui est faite 4 tout homme de « pen-
ser par lul-méme » : cette exigence n’est nullement conforme
a la nature de I'homme, car 'homme normal et vertueux,

1. Sans quei il n'y aurait ni « Israél s, ni « corps mystigque du Christ s,
ni scommunauté mohammeédienne s,

2. 1] peut aussi se tromper quand i ¢’agit de phénoménes dépassant le
cadre de l'exotérisme, bien qu'il y ait aussi un aspect de Vésotérisme qui
soit ancré dang le peuple, notamment dans I'artisanat.

3. De.nos jours, on appelle « fanatisme » tout ce qui est essentiel ou
méme simplement sérienx dans une religion. D'autres étiquettes du méme
genre sont la « routine s, le « conformisme », le < romantique », le « pitto-
resque » ; il s'agit toujours de comprometire ou de ridiculiser quelque chose
de contraire au régne de I machine.

9
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en tant que membre d’une collectivité sociale et tradition-
nelle, se rend compte en général des limites de sa compé-
tence. De deux choses I'une : ou bien 'homnme est exception-
nellement doué sur tel ou tel plan, ef alors rien ne peut em-
pécher de penser d'une maniére originale, ce qu'il fera d'ail-
leurs en accord avec la tradition — dans les mondes tradi-
tionnels qui seuls nous intéressent ici — précisément parce
que son intelligence lui permet de saisir la nécessité de cet
accord ; ou bien I'homme est d'intelligence moyenne ou
médiocre, surun plan quelconque ou d’une fagon générale, et
alors il s'en remetira aux jugements de ceux qul sont plus
compétents que lui, et ¢’est 14 dans son cas la chose fa plus
intelligente & faire. La manie de détacher l'individu de la
hiérarchie intellectuelle, c'est-a-dire de 'individualiser intel-
lectuellement, est une violation de sa nature et équivaut
pratiquement 4 l'abolition de l'intelligence, et aussi des ver-
tus sans lesquelles Uentendement réel ne saurait s’actualiser
pleinement. On n'aboutit ainsi qu'a l'anarchie et A la codi-
fication de l'incapacité de penser.

*
* x

Une variante trés « actuelle » du sentimentalisme idéolo-
gique que nous avons en vue, et trés répandue chez les
¢ croyants » eux-mémes, est la hantise démagogique du
«soctaln. Autrefois, quand tout le monde était religieux, la pau-
vreté préservait les pauvres de I'hypocrisie, ou d'une certaine
hypocrisie ; de nos jours, la pauvreté entraine trop souvent
lincroyance et l'envie -— dans les pays industrialisés ou
touchés par la mentalité industrialiste — en sorte que riches
et pauvres sont quittes ; & 'hypocrisie des uns répond 'im-
piété des autces. Il est profondément injuste de préférer cette
nouvelle tare des pauvres a la tare habituelle — et tradition-
nellement stigmatisée — des riches, d'excuser {'impiété des
uns par leur pauvreté sans excuser 'hypocrisie des auires
par leur richesse ; si les pauvres sont victimes de leur état,
les riches le sont tout autant du leur, et si la pauvreté donne
droit & I'impiété, la richesse donne droit au simulacre de la:
piété. S'il faut plaindre spirituellement les uns, il faut.
plaindre et excuser sous le méme rapport les autres, d'au
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tant que la différence ne repose que sur des situations tout
extérieures et facilement réversibles, et non sur la nature
fonciére des hommes ; on ne peut préférer les pauvres que
quand ils sont meilleurs que les riches par leur sincérité
spirituelle, leur patience, leur héroisme secret -— de tels
pauvres existent-toujours, de méme que des riches détachés
de leur richesse -— et non quand ils sont pires par leur
incroyance, leur envie et leur haine. Les Chrétiens per-
sécutés sous Néron souffraient davantage que ne souffrent
anjourd’hui les ouvriers mal payés sans qu'aucune théologie
leur accordit le droit de ne plus croire en Dieu et de
mépriser sa Loi; la tradition n'a jamais admis cette sorte
de chantage économique 2 I'égard de Dieu.

En somme, trois questions décident du probléme humain,
en dépit des sentimentalités humanitaristes et progressistes :
sl tous les hommes étaient exempts de soucis matériels, le
monde serait-il sauvé ? Assurément non; car le mal est
avant tout dans l'homme lui-méme, comme V'expérience le
prouve {1}. Si tous les hommes s'appliquaient & combler
les besoins des autres, en vue du bien-étre physique et en
dehors de toute religion, le monde serait-1l sauvé ¢ Non, bien
siir, puisque le fond méme du probléme resterait négligé. Si
tous les hommes pensaient a Dieu aun point d'oublier leur
bien-étre, le monde serait-ii sauvé ? Qui, cerfainement ;
« le reste vous sera donné par surcroit, » dit I'Evangile, ¢’est-
a-dire que la réforme de 'homme entrainerait 4pso fasio une
réforme du monde, et méme une réaction bénéfique de la
part de toute 'ambiance cosmique.

Le progressisme, ¢’est vouloir éliminer les effets sans vou-
loir éliminer les causes | c'est vouloir supprimer les calami-
tés. sans savoir qu'elles ne sont que ce gu'est 'homme et
qu'elles résultent nécessairement de son ignorance métaphy-
sique ou de son manque d'amour de Dien. I} faut également
tenir compte de ceci : Dieu ne peut « avoir intérét » en pre-
mier leu au bien-étre des créatures, puisqu'il veut les dmes
et leur bien impérissable et non les choses passagéres du

1. Dans les pays fconomiquement sursaturés et imbus d'idéalisme social
et de psychanalyse ¢ humanitaire +, le probléme moral n'eést nullement
résohu ; la « jeunesse dorée » se montre capable des crimes les plus mons-
trueux sans avoir Yexcuse de In misére.
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monde matériel ; si Dieu veut aussi notre bien-8tre terrestre,
c’est, non parce qu'll le regarde comme une fin en soi, mais
parce gu'un certain bonheur est la condition normale de
Phomme qui, lui, est essentiellement créé en vue des valeurs
éternelles ; Dieu « a intérét » A notre bien-étre dans la
mesure ofl nous en profitons envuede Luiet non autrement,
mais, en dehors de cet « intérét » — si ce mot est permis ici
4 titre provisoire - Dieu « laisse pleuvoir sur les injustes
comme sur les justes ». Ensemble avec le pain, il faut donner
la vérité, puisque « 'homme ne vit pas de pain seulement » ;
la falm avec la vérité vaut mieux que Yaisance avec erreur,
{e blen-&tre est & pour servir nos fins dernidres comme 'ar-
gile est 1a pour faire des cruches.

D’aucuns accusent volontiers d'« égoisme » les contem-
platifs préoccupés de leur salut, et ils prétendent qu’au Heu
de se sauver sol-méme, il faudrait sauver les autres ; or ceci
est premiérement hypocrite et deuxiémement absurde car,
d'une part, ce nt'est pas par excés de vertu que les intéressés
refusent la sainteté et, d’autre part, il est impossible de sau-
ver les autres, puisqu’on ne peut connaitre ef vouloir gu'avee
sa propre connaissance et sa propre volonté ; s'il est pos-
sible de contribuer au salut d’autrui, cela ne 'est qu'en vertu
de notre propre salut. Aucun homme n'a jamais rendu un
service 4 qui que ce soit en restant attaché & ses défauts
par « aliruisme »; celui qui méprise son propre salut ne
sauve certainement personne. Cest preuve d'hypocrisie que
de masquer ses passions ou son indifférence spirituelle par
de bonnes ceuvres.

On ne peut définir le social qu'en fonction de la vérité,
mais on ne peut définir la vérité en fonction du social.

*
* %

On entend trop souvent faire le reproche de « sentimen-
talité » & des hommes qul protestent, non contre un mal
nécessaire, mais contre une bassesse ; ce reproche, méme s'il
coincide accidentellement avec la vérité au point de vue sim-
plement psychologique, est pourtant tout a fait injustifié en
ce qu'il entend réduire des réactions de l'intelligence 4 leurs
concomitences émotives possibles. Car : que les forts atta-
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guent les faibles, ¢'est un mal parfois inévitable et méme 3
certains égards une loi naturelle, 4 condition toutefois que
les moyens ne violent pas les normes de la nature comme
c’est le cas dans les guerres mécanisées, et que la force ne
serve pas des idées intrinsequement fausses, ce qui serait une
anomalie de plus (1) ; mais que les forts écrasent les faibles
au moyen d'une hypocrisie intéressée et des bassesses qui en
résultent, celan'est ni naturel ni inévitable, etilest gratuitet
méme infdme de mettre sur le compte de la « sensiblerie »
toute opinion qui condamne ces méthodes ; le « réalisme »
politique peut justifier les violences, jamais les vilenies. Mais
il n'y a pas que cette alternative ; il y a encore des faits qui,
sans éfre en eux-mémes, ni des maux nécessaires, ni des tur-
pitudes & proprement parler, sont plutdt des négligences
pénibles et insensées, desabus faits de préjugés, de commodité,
de manqgue d'imagination, d’habitude inconsciente ; de telles
choses sont inévitables, non pas en détail, mais globalement,
Yhomme collectif de '« §ge sombre » étant ce qu'il est. Dans
ce cas, s'émouvoir d'un fait particulier n'est pas forcément
de la sentimentalité repréhensible ; ce qui le serait, c'est de
s'indigner conire l'existence méme de tels phénomeénes au
sein d'une vieille civilisation, et de vouloir détruire celle-ci
afin d’abolir ceux-la.

Quand nous confrontons l'antiquité avec notre époque,
nous voyons deux extrémes : d'une part la dureté marmo-
réenne et abstraite des anciens, fondée sur la loi de sélection
naturelle et sur les vertus aristocratigues des Dieux el des
héros, et d'autre part les exces de la démocratie de notre
temps, & savoir le régne des inférieurs, le culte de la médio-
crité¢ et de la vuigarité, la protection sentimentalisie, non
des faibles, mais des faiblesses et des tarés (2), ia mollesse
psychologique & I'égard de toutes le formes du laisser-aller
et du vice, Vimmoralisme soutenu au nom de la « liberté » et
de la « sincérité », la bétise et le bavardage travestis en « cul-

1. C'est donc surtout aux guerres tribales ou fdodales que nous pensons,
ou encore aux guerres d’expansion des civilisations traditionnelies. D'au-
cuns objecteront qu'il y a toujours eu des machines et qu'un ar¢ n'est pas
autre chose, ce qui est aussi taux que de préfendre quun cercle est une
sphére ou qu'un dessin est une statue. I y a 14 une différence de dimensions
dont les causes sont profondes et non quantifatives.

2. La protection des faibles a toujours été pratiquée dans les civilisations
encore saines, sous une forme ou une auire,
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ture », le mépris de la sagesse et la neutralisation de la reli-
gion, puis les méfaits d'une sclence athée qui nous méne 2 I,
surpopulation, & la dégénérescence et 4 la catastrophe. Or
ces aberrations nous permettent, sinon d’admettre celles des
anciens, du moins de comprendre leur perspective fondamen-
tale ; on se rendra compte alors qu'il n'y a pas lieu de con-
damner cette perspective elle-méme d'une fagon incondition-
nelle an nom d'un soi-disant « progrés moral » qui en réalité
ne méne qu’aux excés inverses, pour dire le moins (1). Comme
tous les réves, celui de 'égalitarisme présuppose un monde
fragmentaire, fait exclusivement de braves gens qui ne son-
gent qu'a pétrir leur pain en tranquillité sans étre molestés
ni par les loups ni par les dieux ; or les loups sont dans les
« braves gens » eux-mémes, et quant aux dieux fauteurs de
« fanatisme », i suffit de les mettre en veilleuse pour que les
diables viennent les remplacer.

Rien ne serait plus faux que de prétendre que le moyen
ige était bon .omme notre époque est mauvaise ; le moyen
dge était mauvajs parce que les abus qui défiguraient les
principes y étaient portés & leur maximum par rapport aux
possibilités d’alors, sans quoi la réaction moderne — Renais-
sance et Réforme — n'elit pas pu se produire. Mais, com-
paré A notre époque, le moyen 4dge était néanmoins « meil-
leur », et mérve « bon » eu égard au fait qu'il était encore
dominé par les principes.

On entend dire & tout propos qu'il faut « étre de notre
temps » et que le fait de « regarder en arriére » ou de « 8'at-
tarder » est une trahison 4 1'égard de cet « impératif catégo-
rique » qu'est notre siecle ; mais nul ne saurait jamais don-
ner la moindre justification tant soit peu plausible de cette
exigence grotesque. « Il n'y a pas de droit supérieur 4 celui

de la vérité », disent les Hindous ; et si deux et deux font

quatre, ce n'est certes pas en fonction d'un temps quelcongue.
Tout ce qu se passe de nos jours fait partie de notre temps,
y compris 'opposition & celui-ci ; copier V'antiquité faisait
partie de la Renaissance et si, de nos jours, quelques-uns

regardent vers e moyen &ge ou 1'Orient, on est bien obligé

1. Les dictatures collectivistes sont issues de la détuocratie et en rééditent
les préjugés & leur maniére, en ce sens qu’elles entendent réaliser les 1déam:
soi-disant humanitoires par des moyens babyloniens.




REFLEXIONS SUR LE SENTIMENTALISME 23

d’enregistrer le fait comme appartenant & ’époque que nous
vivons. C'est la nature des choses qui décide en définitive
ce qu'est notre temps et ce qu’il n'est pas ; et ce n'est certes
pas aux hommes de décider ce qui a le droit d'étre vrai et ce
qui ne 'a pas.

*
* *

Le « vitalisme » philosophique dissimule Jui aussi sous les
traits d'une logique impeccable une pensée fallacieuse et
proprement infra-humaine. Les adorateurs de la « vie », pour
lesquels la religion — ou la sagesse — n’est qu'un trouble-
féte inintelligible, factice et morbide, oublient avant tout
les vérités suivantes : que l'intelligence humaine est capable
d’'objectiver la vie et de s’y opposer d'une certaine maniére,
ce qui ne peut pas étre dépourvu de sens, toute chose ayant
sa raison d’&tre ; que c'est par capacité d'objectivation et
d’opposition au subjectif que 'homme est homme, la vie et
le plaisir étant communs aussi 4 toutes les créatures infra-
humaines ; qu'il n'y a pas que la vie, mais aussi la mort, et
qu'il n'y a pas que le plaisir, mais aussi la douleur, ce dont
I'’homme seul peut se rendre compte @ priort | que Phomme
doit suivre sa nature comme les animaux suivent la leur, et
qu'en la suivant pleinement il est porté & transcender les
apparences et a leur donner une signification qui dépasse
leur plan mouvant et qui les unit & vne méme réalité stable
et universelle, Car 'homme, ¢’est Uintelligence, et l'intel-
ligence, c'est le dépassement des formes et la réalisation de
I'invisible Essence ; qui dit intelligence humaine, dit abso-
luité et transcendance.

De toutes les créatures terrestres, 'homme seul sait : pre-
miérement, que le plaisir est contingent et éphémére ; et
deuxiémement, gqu'il n'est pas partagé par tous, c'est-a-dire
que d’autres egos ne jouwissent pas du plaisir de « notre ego »,
et qu'il y a toujours — quelque soit notre jouissance -—
d’autres créatures qui souffrent, et inversement; ce qui
prouve que le plaisir n'est pas tout, ni la vie. La religion ou
la métaphysique surgissent bien plus profondément de la
nature spécifiquement humaine — « nature surnatureile »
précisément dans ses profondeurs — que les caractéres que
I'homme partage avec 'animal et la plante.
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Réfuter l'erreur n'est pas ignorer que son existence est
nécessaire ; les deux choses se situent sur des plans différents.
Nous n’acceptons pas Verreur, mais nous acceptons son exis-
tence, puisqu’«il faut quil y ait du scandale ». Il est des
esprits mous et vagues qui acceptent l'erreur parce qu'ils
constatent qu'elle ne peut pas ne pas exister.

* * &

Nous avons dit au début de cet article qu'une doctrine

mérite I'épithéte de « sentimentale » non parce qu'elle fait

usage d’un symbolisme des sentiments cu qu’elle refléte inci-.
g q

demment, dans sa forme, les sentiments de l'écrivain qui
Vexpose, malis parce que son point de départ est déterminé
par le sentiment plutdt que par la réalité objective, ce qui
signifie que celle-ci est violée par celui-la ; 4 cette précision,
nous devons ajouter une réserve en faveur des doctrines tra-
ditionnelles, ou de certaines d’entre elles : on pourrait & la
rigueur qualifier de « sentimentale » une doctrine vraie quand
le sentiment s'introduit dans la substance méme de cette
doctrine, tout en limitant la vérité, par la force des choses,
en raison du caractére « subjectif » et affectif de la sentimen-
talité ; c’est en ce sens que Génon a parlé de la présence d'un
élément sentimental dans les exotérismes sémitiques, tout
en relevant que ¢'est cet élément qui canse les incompatibi-
lités entre les dogmes de provenance différente. Mais, dans
ce cas, P'épithéte de « sentimental » ne saurait signifier que
Ia doctrine prend son essor dans une réaction sentimentale
et partant toute humaine, comme cela se produit dans les
idéologies profanes ; au contraire, le mariage entre la vérité
et le sentiment est ici une concession providentielle et salu-
taire & telles prédispositions psychologiques, si bien que 1'épi-
théte en question ne convient qu’a condition de spécifier
qu’il s’agit de doctrines orthodoxes.

L'Intellect — cette sorte de Révélation statique, perma-
nente en principe et surnaturellement naturelie — ne s’op-
pose & aucane expression possible du Réel ; il se situe au
deld du sentiment, de I'imagination, de la mémoire et de la

raison, mais il peut en méme temps les illuminer et les.
déterminer puisqu'ils sont comme ses ramifications indivi--

|
i
H
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dualisées, et disposées en tant que réceptacles & recevoir la
lamiére d’en haut et & la traduire selon leurs possibilités. La
quintessence positive du sentiment est 'amour ; et I'amour,
dans la mesure ol il se dépasse lui-méme en direction de sa
source surnaturelle, est I'amour de I'homme pour Dien et
de Diew pour I'homme, et enfin la Béatitude sans origine et
sans fin,
FRITHJOF SCHUON.




LE LIVRE DE LEXTINCTION
DANS LA CONTEMPLATION

(Kitabu-1-Fana’'i fi~i-Muchahadah)
du

Cheikh al-Akbar Muhyiu-d-din ibn Arabi

NOTICE INTRODUCTIVE

Kilgbu-l-Fand’t ji-i-Muchdhadah == « Le livre de 1'"Extinc-
tion dans la Contemplation » est un des nombreux petits trai-
tés du Cheikh al-Akbar ibn Arabi. Chez cet auteur, les écrits de
ce genre $: rangent souvent en queique sorte en marge de ses
grands travaux, et tel est précisément le cas du présent opus-
cule qui présente une référence explicite aux Fuidhdt, son ceuvre
maitresse, dont la composition s’étendit sur presque toute la
partie de sa vie passée en Proche-Orient (1). Dans les dernlers
alinéas du Kifdbu-I-Fand, sur un point qu’il ne peut développer
a 1'occasion, Yauteur renvoie, par anticipation, & la partie des
Futithdt qui traitera des Mandz! {les Demeures Initiatiques).
Efectivement, on constate que les points de notre texte qui ont
un rapport avec les Mandzil sont évoqués et traités de facon spé-
ciale dans le chap. 286 des Futithdi (qui en comptent au total 560)
on, du reste, le Kitdbu-I-Fand est mentionné comrme déja écrit.

Ne pouvant procéder ici & 'analyse détaillée et an commen-
taire qu’exigerait normalement un texte aussi concis et plein
d’allusions que celui-ci, nous nous contenterons de souligner
seulement ses theses ou idées caractéristiques sur lesquelles il

y a intérét & revenir dans d’autres occasions. Les notes de la tra-

duction ajouteront souvent des précisions techniques, mais leur
réle sera surtout de rendre intelligible 'enchainement du texte
et de signaler pour le moment le siége de certaines matidres.

D’un caractére assez général, malgré son titre, ce traité peut
dtre considéré comme uae introduction A l'étude de la voie éso-

1. Le Cheikh al-Akbar est né le 17 Ramadan 560 == 28 juillet 1165, &
Murcie (Espagne) ; il vécut en Proche-Orient depuis 589 = 1194, jusqu'd
sa mort survenue le 26 Rabia-l-Akhir 838 = 16 novembre 1249, A Damas.

ot
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térique et au domaine de la connaissance métaphysique en Is-
lam. Mais ¢’est surtout une ceuvre de défense de ceite voie et
de ses moyens propres, comme le « dévoilement » ou la saisie
intuitive (al-kachf), contre les attaques qu’elle subit, soit du coté
de 'exotérisme, soit du cOté du rationalisme philesophigue.

Le prologue, aprés des doxologies cadencées et rimées, énonce
quelques idées fondamentales illustrant l'importance du sujet
& traiter : il s’agit plus précisément d’une sorte d’apothéose de
I'élite spirituelle et de son role providentiel dans 1'économie
traditionnelle et cosmique totale.

L’entrée en matidre se fait avec la thése suivante : la Divine
Réalité Essentielle {al-Hagigatu-I-Ildhiyyak), qui est le but de
la voie de connaissance métaphysique, ne peut étre contemplée
que par-une réalisation qui est d’une part, extinction {fand) de
ce qui est relatif et contingent dans ’dtre, ou dans I’ ceil » con-
templant, d'autre part, « permanence » {(bagd) de ce qui, en
celui-ci, est absolu et nécessaire. Celz n'implique aucun change-
ment de nature, aucune altération ou suppression d'essence, et
n'aboutit A aucun résultat qui ne préexisterait pas. Ce qui s’é-
teint est par définition caduc et de toujours en état d’extinc-
tion, ce qui reste a été immuablement le méme de toute éter-
nité. La Vision seule apparait, ou s’énonce, comme nouvelle
dans cet « ceil ». 1! est & remnarquer & 'occasion que le terme ain
qui désigne ordinairement beaucoup de choses : ¢ ceil », « source »,
« personne », ¢ essence », 'v identité d’une chose », etc. se préte
trés naturellement & des applications corrélatives qui — pour-
rait-on dire — ne s’expliquent vraiment de fagon exhaustive
que pay cette identité finale qu'il sert 4 affirmer sous différents
aspects : ainsi il désignera, successivement ou 4 la fols, le con-
templant quant 2 son « ceil » et & son « &tre » méme, la Vision con-
templative, et enfin la Station métaphysique réalisée. Cette Vi-
sion est appelée ici Ainu-l- Jam'i wa-l-Wujid, ce qu'on peut tra-
duire par « I'(Eil de 1"Union et de {'Etre Pur » ou encore par
« I'(Eil de la Synthése et de la Réalisation », etc. Elle est I'atiri-
but propre de ce sommet de la réalisation métaphysique nommé
sStation de la Quiétude et de la Suffisance Immuable » (magd-
mu-s-Sukitni wa-i- fumid). L'avteur explicite en quol consiste
cette vision & ['aide du symbolisme de ia procession des Nom-
bres. L'(Eil, dit-il, voit alors que tous les Nombres ne sont qu'un
« unique » {wdhid), qui se propage dans les degrés numéraux, et
qul par ce processus manifeste les entités des nombres particu-
liers, C'est & propos de cette vision essentielle et de cette pro-
pagation universelle de 'Ydentité que se produit la méprise de
celui qui professe la doctrine ou la conception de l'itfikdd, U« uni-
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fication » ou méme !« union » L’auteur ne donne pas ici la dé-
finition directe de ce terme, mals nous trouvons celle-ci dans
les Igtildhdt s. v., et plus complétement dans les Futihdt ch. 73,
quest. 153 « L’itihdd c'est le fait pour les deux essences de de-
venir une seule ; soit serviteur, soit Seigneur ; or il ne peut y
avoir d'ittthdd que dans le domaine du nombre et de la nature
physique {fabi’ak), et ce n'est qu'un état ». En tant que concep-
tion de la réalisation supréme erreur de 11ihdd consiste en
ceci : il considére, pour commencer, que l'8tre humain, par
exemple, repose sur une essence ultime distincte de 'Essence
divine, et ensuite, il congoit que 'Unité finale est le résunltat
d’une fusion des deux essences. La conception juste sous ce rap-
port est alors celle du Tawhid qui est la doctrine régulidre tant
au point de vue exotérique qu'au point de vue ésotérique. Le
Tawhid, doctrine de 'Unicité divine sur le plan religieux, est
attestation de !'Identité Supréme sur le plan métaphysique et
initiatique : dans cette dernitre acception il enseigne que le prin-
cipe du Tout est une Réalité essentielle unique, al-Hagigaiu-i-
Ahadiyyah, ou encore al-Hagigah tout court, la Réalité au sens
absolu, et gque par conséquent la réalisation supréime est la prise
de conscience, ou la connaissance, ou encore la contempiation
de ce qui est immuablement de toute éternité, sans aucune alté-
ration quant & 'essentiel, et non pas une« unification », ou une
« ynion » congue comme se réalisant entre deux réalités ou es-
sences distinctes.

Alnsi donc 1'itihdd que les exotéristes condamnent comme
sacrilége en tant qu’il affirme la confusion des essences, la divi-
nisation de la créature ou encore I'incarnation du Transcendant,
est écarté également par les ésotéristes, logiquement pour les
mémes raisons, mais ceux-ci le remplacent alors par une autre
doctrine gui est certainement du fewhid mais pas tout simple-
ment celul des exotéristes, En effet, cette doctrineg, tout en étant
parfaitement orthodoxe, va dans un certain sens beaucocup plus
loin que l'i#tihdd, et celarencontrera finalement d’autres obstacles
chez les profanes, car elle dit en somme ceci : 'itfihdd est non

seulement impossible logiquement, il est surtout inutile : 'euni- -~

té » 4 laquelle on veut arriver entre létre relatif et U'Etre

absolu est consommée de toute éternité, car P'essence de tous

les &tres est une seule, et ¢lle est 'Essence de 'Etre Pur méme.

11y a virtuellement Identité Supréme entre chaque &tre et I'Etre -
Supréme, dont il n’est jamais séparé sous le rapport essentiel..

La réalisation métaphysique n’est que la Vision effective de

cette Réalité oubliée et cachée dans le mystére profond de I'gtre.
C’est ainsi également que cette réalisation ne s'appliquera au.

O .
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fond qu'a la suppression des caractéres contingents et limita-
tifs de V'dtre pour aboutir & ce qui est en soi absolu et illimité.
C'est pourquoi, lorsque le Cheikh al-Akbar définit la Hagigah,
ia Réalité au sens absolu, il donne cette réponse indirecte :
« ¢’est I'abolition, en toi, des traces de tes attributs, par Ses
Attributs, en tant que ¢’est Lui 'Agent qui opére par toi, en toi
et de toi, et non pas toi-méme : « I} n'y a pas de béte dont il ne
soit Celui qui la tient par la meche » {Cor. [, 56). La réalisa-
tion est un changement d’« attributs » non pas d’¢ essence ».
Dans notre traité, & défaut d'une définition de l'itfihdd, c'est
par le truchement de cetie procession des nombres que nous
devons comprendre o0 est le défdut de cette doctrine. En effet,
le fait de base est incontestable : la Vision atteste que ¢’est 'Un
qui constitue la réalité de toute chose, de méme que toute la
série des nombres n’est constituée que par la répétition indé-
finie de la méme unité premiére. Mais, si cette constatation
coexiste avec la conception que les nombres ont une essence
propre distincte de celle de 'Un, cela engage & concevoir qu’il
y a eu « unification » de 'Un et de "Antre. Pour montrer que
sous le rapport de l'essence il ne peut s'agir que de Tawhid,
V'auteur fera remarquer gue '« un » se manifeste comme nombre
de deux fagons : par son «essence» {dhds) et par son «nom» {ism};
par son essence il est toujours présent dans tous les nombres, et
A tous les degrés numéraux ; par son nom propre, il ne parait
qu'an degré de V'unité premidre, ol 1l y a ainsi coincidence entre
« gssence » et « nom » de v un v, A tous les autres degrés il n'est
pas présent avec $on propre nom, car les autres nombres por-
tent des « noms » difidrents qui varient avec les degrés numé-
Taux respectiis : « par conséquent, dit Pauteur, usant alors d’'un
langage ambivalent, par son nom, ’Un produif 'extinction (de
tout autre « nom » numeéral}, par son essence il assure la perma-
nence (de tout nombre ). Quand tu dis « Un », s’éteint tout ce qui
est autre que lui, et cela par la vertu de ce nom, et quand tu dis
« deux » le « deux » parait par la présence de 'essence de I'Un an
degré numéral de la dualité, mis non pas par la présence du
nom de '« Un », car son nom est contradictoire avec ledit degré,
alors que son essence {universellement présente et nécessaire)
ne l'est pas ». )
A notre avis, cette analyse est faite beaucoup moins pour
montrer la différence de conception entre [uhdd ef Tawhid,
ce dernier n'étant d'ailleurs pas nommé dans le contexte, que
pour suggérer qu'il s’agit en réalité d’une question d’interpré-
tation et de formulation d'un fait attesté. Nous trouverons pius
loin quelques raisons de plus de penser ainsi. En fout cas, de
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cette analyse nous pouvons retenir un point qui est susceptible
d'une intéressante application initiatique. Mais tout d'abord,
afin d'éviter des confusions, nous ferons remarquer que le «nom»
d'un nombre, considéré par rapport a 's essence » absolue et
unique de tous les nombres, représente symboliquement tout
ce qui est déterminé, distingué, particularisé et relativisé dans
un étre, et cela & tous ses degrés manifestés (1), choses que syn-
thétise, en quelque sorte, la notion de « moi » particulier. De ce
que dit le Cheikh al-Akbar, il résulte que jamais un étre parti-
culier ne pourra dire « véridiquement » ane parole dont le sens
gerait « je suis le Principe » si ce n’est dans un « £tat » ot la cons-
cience du « moi » individuel est totalement disparue et rempla-
cée par celle du Moi Principiel, 1! faut admettre donc que, si le
fait se réalise effectivement, une formule de ce genre est iégi-
timement prononcée. Tel pouvait &tre le cas d'Abu Yazid al-
Bistami proclamant And-Lidh == « je suis Allah », ou Subhdni
== ¢ Gloire & Moi ! », ou encore ig cas de Husayn al-Halldj dé-
clarant And-l-Hagq = « Je suis le Vrai (Dieu) ! » Dans tout
autre « état » une telle affirmation est forcément inadéquate,
¢’est le moins qu’on puisse dive (2). Naturellement le profane
mal dispesé n'admettra, en aucun cas, ia réalité d'un tel état
spirituel, et la vérité est qu’en pareille situation la question de
savoir si I’état reléve du Tawhid ou de V'iftihdd a fort peu d’im-
portance pour ceux qui ne peuvent rien comprendre 3 de tels
événements spirituels : ils penseront qu'il s'agit de panthéisme,
de sacrilége, d'imposture ou de possession diabolique. Ce qui
complique les choses ponr les profanes, ¢’est que malheureu-
sement 1l faut tenir compte du fait qu’il y a réellement des cas
d'impostute vu de possession divbolique gui elrpronlent les appa-
rences des cas authentiquement spirituels et qu’il n'est pas facile
& tout le monde de s'en rendre compte et de faire la différence.

Mais, d’autre part, dans les faits initiatiques mémes, la situa-
tion de I'1t#¢hdd, en tant que phénoméne spirituel, est toute autre
que celle d'une conception théorique. En tant que tel, il se trouve
non seulement « expliqué », mais presque « justifié », sinon légi-

timé. C’est le Cheikh al-Akbar lui-méme qui nous instruit en ..

ce sens. Voicl & ce propos quelques passages des Fu/thdt.

1. Cela n’a done avecun rapport avec la notion de « nom » dans l'analyse
hindoue de I'dtre particulier, considéré comme constitué de « nom » et de
« forme » (nama-ritpa). ”

2, Nous ferons remarquer i ’occasion que tout autre est le cas de 'em-
pioi dans l'enseignement initiatique régulier, soit cuvert, soit strictement
ésctérique, selon jes milleux de certsines formules comme AHAM BRAI~
MASMI, car alors tout indigue qu'i} s'agit d’une application méthodique
et qu'un discipie qui professera une formule de ce genre ne se considérera
Jamais, tel qu’il se connait en fait, comame identique & Brahma. s

it s,

R o,

N oIral
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Tout d'abord, nous rappelons que, dans la définition de 'itsi-
hdd -que nous avons citée plus haut, les derniers mots étajent :
¢ et ce n'est qu'un état » (wa huwa hdlun). Cette derniére men-
tion renvoie & une notion technique, celle d'« état o (hdl), qui
s'oppose sous le rapport de la durée et de la stabilité & la notion
de ¢ station » {magdm) ; le hdl est passager, le magdm est stable
et définitif, tel est tout au moins le sens général dans lequel on
prend ces termes. Or I'ittihdd en tant que Adl se manifeste effoc-
tivement dans une condition spiritueile exceptionnelle appelée
jars. Ce terme qui au sens ordinaire signifie « chuchotement »,
« murmure » désigne techniquement « une contraction du
propos’sous la pression exercée par la force de V'dvénement spi-
rituel (qui affecte le coeur} ». Voici & ce propos in exfenso un
passage des Futihds ch. 73, quest. 153, anquel nous avons déja
emprunté certaines définitions, mais qu’il est maintenant oppor-
tun de connaitre dans son ensemble, entre autres & cause des
termes techniques qui y sont présentés en chaine et selon une
explication qui les montre comme « emboités » I'un dans 'autre.
Ce passage débute par la mention des étres d’une catégorie spi-
rituelle tout 2 fait exceptionnelle appelés les J&hiyydn, textuel-
lement « les Divins » : Si tn demandes qu'est-ce que le Carac-
tére divin (al-Ildhiyyah) 7 Nous te répondrons: c'est tout
Nom divin auquel est rattaché un étre humain, comme {par
exemple dans 1'ordre onomastique ordinaire) quand quelqu’un
s'appelle Abdu-Lidh == « le serviteur d'Allah » ouAdbdu-r-Rah-
mdn = ¢ le serviteur du Tout Miséricordieux », etc. Ce sont des
&tres qui restent en dehors de la « grossiéreté » {rw’dnak). Si tu
demandes : qu'est-ce que la Grossiéreté ? Nous te répondons : ¢est
Parrét avec la nature brute {(fed’} par différence avec ce qui cons-
titue le propre des Gens de I'Etre-Moi Supréme (al-Inniyyak),
car ceux-la ont leur arrét auprés du Vrai divin (al-Hagyg) ; si to
demandes : mais qu’est-ce la Inniyyah ? Nous te répondons:
c’est le Réalité par excellence {al-Hagiqah) en tant que ratta-
chée {4 la premiére personne du discours). Les dits 8tres se tien-
nent retirés auprés de la Table (Gardée), iis contemplent le Ca-
lame, ils regardent |'Encrier, ils puisent dans Uencre du Soi-
Supréme . (al-Huwiyyah), et ils parlent par le Moi personnel
(al-Andiyyah), s'exprimant en termes d'Unification (al-Iifhdd)
en raison du jars ! » :

Cependant 1i#tihdd est loin d'étre un fait aussi exceptionnel
que l'est l'événement du jars. Un autre pagsage des Fuidhdl,
ch. 399, l'atteste @ ¢ Do la condibion critique de I'T#ihdd aucun
n’'a échappé, jusqu’anx vrais Savants par Allah, qui, tout en sa-
chant quelle est la situation réelle, cnt parlé d’ « union s
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(ittikdd) : V'un a proclamé cela par commandemant divin, l'autre
en raison de ce que lui a conféré le « moment spirituel » (el-wagt)
et Pétat initiatique (el-hdl), enfin un auntre 'a prononcé sans
savoir qu'il I'a fait. D'autre part, les gens d’opinion rationnelle
ont déclaré que V'itihdd est impossible car chez eux cela signi-
fie que deux essences deviennent une seule essence, ce gui est
évidemment impossible. Mais quant & nous et nos pareils {les
Connaissants) nous n'y voyons qu'une essence unique et non
pas deux essences ; la divergence vient des « rapports concep-
tuels » {nisad) et des « aspects spéculatifs » {wujidh) alors que
I"Entité essentielle {el-dyn) est unique dans tout le domaine de
V'Etre (wdhidaiun fi-l-Wujdd). Les nisab sont « dépourvus de
réalité substantielle » (adamiyah), et c’est au sujet de telles
constructions conceptuelles qu'intervient le divergence des
0pinions ».

Ce texte montre assez blen qu'il doit y avoir en fait,
dans le processus de la réalisation initiatique, quelque chose
de vraiment inéluctable qui pousse I'étre & prononcer des paroles
entachées d'iuthdd, c'est-a-dire de « jonction », d'« vnification »,
et d’« union » : or cela ne peut étre qu'une certaine évidence
intuitive d’état, de caractére momentané, qui a ireu lors du
franchissement d’une certaine limite existentielle, une telle limite
ne consiste en réalité qu'en une conception inadéquate demeu-
rée sous-jacente, soit de séparativité, soit méme de continuité,
car dans les deux cas il s’agit de conceptions de non-identité.

De plus on reléve dans ce méme texte que le Cheikh al-Akbar
impute aux rationnalistes la fixation du sens de 1'i#hdd A 'u-
nion entre deux choses essentiellement distinctes. Cette remar-
que a son intérét également car, compte tenu de son sens propre
le terme [#ihdd devralt aveir la méme application que le grec
Enosts, le tatin Unio, et surtout que le sanscrit Yoga, qui comme
on le sait exprime « 'union intime et essentielle de l'étre avec
ie Principe Divin », c’est-a-dire la réalisation de l'Identité Su-
préme. D’ailleurs, le terme hindou lui aussi peut soulever de
pareilles difficultés et ce n’est que par une certaine transposition
qu'il a sa signification spirituelle réguiiére. René Guénon dit
& ce sujet : ¢« Le sens propre de ce mot yoge est « union » et rien
d’auntre (la racine de ce mot se retrouve a peine altérée dans le
latin jungere et ses dérivés). « Il faut remarquer que cette réa-

lisation ne doit pas étre considérée comme une « effectuation »,

ou comme « la production d’un résultat non-préexistant » sui-
vant I'expression de Shankaricharya, car I'union dont il s’agit,
méme non réalisée actuellement an sens ou nous 'entendons ici,
n'en existe pas moins potentiellement, ou plutdt virtuellement ;
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il 8'agit donc seulement pour I'dtre individuel (car ce n'est que
par rapport & celui-ci gu’on peut parler de réalisation ), de pren~
dre effectivement conscience de ce qui est réellement et de toute
éternité s (L' Homme et son devenir selon le Véddnia @ ch. 111},

La voie de cette haute connaissance est ésotérique, Réservée
4 ceux qui ont les aptitudes correspondantes, son enseignement
doit &tre tenu A l'écart des profanes ; les plus importuns parmi
ceux-ci sont évidemment les littéralistes, les juristes, les epécu-
lateurs rationnels et les philosophes, dont les mentalités spé-
ciales sont antant de modes de disqualifications spirituelies. 1
s'agit en somme, non pas desimples vexotériques » et d'ignorants,
mais de docteurs et de savants ayant des prétentions a la sagesse,
chez lesquels la naturelle incompréhension des profanes s'allie
avec P'esprit de systéme et s'aggrave d'intolérance & I’égard de
tout ce qui échappe & leur compréhension et contrarie leurs mé-
thodes d'investigation. Pourtant, cette voie de connaissance,
avec ses moyens propres, est authentiquement mohammadienne,
elle est incluse, dés l'crigine, dans la définition et la réalité du
Din islamique total.

L'auteur cite 4'ailleurs 4 ce propos quelques paroles du Pro-
phéte et de ses Compagnons et {llustre sa thése par le rappel du
comportement ¢’une autorité religieuse comme Hasan al-Bagri
qui, pour s'entretenir des choses d’ordre initiatique, s’isolait
avec les Connaissants, les « Gens du GoGt » {Ahlu-dh-Dhawg)
d’entre ses auditeurs.

Ceux qui ne sont pas disposés pour cette voie, ou qui en igno-
rent la pature et le but, doivent s'abstenir de la juger, elle et
ses hommes, ou d’en parler ; il y & en cela une convenance salu-
taire pour tout le monde. Les Connaissants (tout an moins cer-
tains d’entre eux ) ont, par exemple, la possibilité d'établir,
d’aune maniére qui leur est propre, iz validité des données tra-
ditionnelles existantes, & savoir par la voie directe du dévoile-
ment intuitif {fariqu-l~kackf), et cela peut avoir quelquefois pour
effet que, pour leurs pratiques personnelles, ils considérent cer-
tains badiths différemment des savants exotériques dont les
critéres sont toujours extrinséques.

La difficulté qu'ont les profanes de comprendre les idées ini-
tiatiques se manifeste tout d'abord par leur ignorance devant
les termes techniques établis par les ésotéristes pour la formula-
tion de leur enseignement. Et ce n'est 1A qu'un premier obstacle,
car'la véritable méthode de connaissance des mystéres de cette
-vole est cependant l'aspiration profonde et ininterrompue de
I'8tre vers le but poursuivi, la concentration totale et constante
sur la Réalité Une (al-Hagiqatu-I-Ahadiyyah). Les réalisations

3
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qui en résultent sont autant de solutions d'énigmes et de révé-
lations insoupgonnées. Cette orientation fondamentale de la
voie métaphysique est désignée dans l'enseignement sacré par
la notion d'Thhld; = « Epuration, Sincérité » ; ce terme et les
expressions spécifiques qui Vincluent (thildgu-d-Dini #-Lidhi,
ikhldgu-l-ibddati li-LIdhi) s'appliquent essentiellement au culte
offert purement & Dien, & l'adoration affranchie de toute idée

de « réiribution » et dont la finalité est Allah seul. Dieu est servi,

adoré, cherché, pour lui-méme. Telle est la Voie Directe des
Hundfd, les Unitaires Absolus, voie selon laqueile on ne vise
pas le fruit des ceuvres — qui cependant, réservé auprés d’Allah,
n'est pas perdu pour eux —- mais la Lumidre Supréme qui est
Allah Lui-Méme. Et telle est la pureté de cette sublime orien-
tation que, si Allah offre un don 2 {'un de ces vrais adorateurs
celui-ci demande & Allah de prendre Lui-Méme le don, afin que
le geste de prendre ne pose pas un voile sur la. Vision Essen-
tielle. '
Apres cette caractérisation du but et de l'crientation qui
tui correspond, le Cheikh al-Akbar signale l'existence de deux
voies qui, dans certzines circonstances, peuvent étre proposées
concurremment a l'aspirant. L'une est la « Religion Droite et
Pure instituée d’autorité par un organe (prophétique) d'élection
providentielle » (ad-Dinw-l-srustagimu-i-hukmiyu-l-thhtigdciyie-1-
khdligt), 'autre la « Religion Non-droite sapientiale, mélangée,
de mode spéculatif et intellectualiste » {ad-Dinu ghayru-l-mus-
tagimi-l-hikmiyu-l-manz-jiyu-l-fikriyu-l-agli). C'est la premiére
qui est la plus élevée et la plus profitable. Le message prophé-
tigue mobammadien dont l'autorité s’exerce sur les autres reli-
gions révéiées & 'égard desguelles il opére certaines ¢ abroga-
tions », en méme temps que des « confirmations s, l'emportera
a fortiori sur les voies « saplentiales », ce par quoil il désigne
probablement au premier chef des écoles initiatiques, comme
celles des Ihhwdnu-¢-Cafd, les Fréres de la Pureté, et des Ishrd-
gittn, les Illuminatifs, qui se trouvaient dans le milieu musul-
man. Le Cheikh al-Akbar touche ainsi 2 un sujet d’une parti-
culiére importance, tant au point de vue du sens cyclique des
iégislations sacrées gqu'au point de vue des techniques spiri-
tuelles. Mais il I’énonce & peine et ne procéde pas 4 une expli-
citation de sa thése. Cette thése, on la retrouve de nombreuses
fols dans d'autres de ses écrits, soit des petits traités, soit
dans les Futihdt mémes, mais jamais traitée de fagon -déve~
loppée. Nous ne pouvons nous-mémes évoquer ici {'ensemble
de cette question assez complexe, A propos d’une simpie men-
tion, et il nous faudra une autre occasion pour pouvoir le
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faire (1) ; mais dans les notes qui accompagnent notfre tra-
duction, nous avons déja montré quelque peu les perspectives
doctrinales qu’elle ouvre,

L’auteur précise ensuite que i'excellence de la religion révé-
lée, et particuliérement de la religion mohammadienne, est lide
4 une condition, celle de |'acceptation intégrale du Livre par
la Foi. L'auteur énonce cette idée indirectement tout d’abord,
directernent ensuite.

Indirectement, en mentionnant le cas du « plus misérable
des étres » : celul qui a un Livre révélé, mais n'attache foi qu’a
une part de ce Livre et ne croit pas dans une autre part de celui-
ci. Ici se place une digression fort instructive en rapport évident
avec les discussions des théologiens sur le caractére d’immuta-
bilité de la foi chez les croyants. La fol réellement « inscrite
dans e cceur » nne cesse jamais. Mais le ceeur a deux faces : 'une,
intérieure, qui est la Table Préservée (al-Lawhu-I-Mahiizh),
dans laguelle toute chose inscrite est définitive, I'autre, exté-
rieure, qui est la Tablette de I'Effacement et de 'Insertion
(Lawhu-l-Mahwi wa-I-1thbdt), dans laquelle les inscriptions peu-
vent étre effacées et remplacées. Pour rendre plus compréhen-
sible ia situation de la foi inscrite sur cette derniére, le Cheikh
al-Akbar cite le cas évoqué dans le Coran {7, 174) et auquel les-
commentaires font correspondre plusieurs personnages de 1’his-
toire religieuse, parmi lesquels le plus typique est Balaam, fils
de Béor, le contemporain de Molse, dont parle le texte des Nom-
bres (22-24). Les « signes » {dydt} ou ¢ pouvoirs opératifs pro-
phétiques » attribués au personnage visé par le verset se trou-
vaient portés sur t's extérieur » de son étre, et non pas fixés inti-
mement par une compléte réalisation personnelle ; c’est pour-
quol ils purent finalement &tre perdus par celui-ci. En cette occa-
sion, l'auteur donne quelques précisions sur les formaules a s ver-
tu opérante automatique v {khdgpiyah), et leur oppose la vertu
de la réalisation effective (at-takgig) et « la puissance de la foi v
{ag-¢idg). Revenant au cas de cenx qui croient en une part seu-
lement de lear Livre, 'auteur cite des versets coraniques qui
établissent que ¢ ceux-la sont les Véritables mécréants » {al-kd-
firdna haggan), et Que ¢ les mécréants d'entre les Gens du Livre
sont les pires créatures » {charru-l-bariyyah} ; 4, il {ait une ana-
logie saisissante avec les littéralistes et les spéculateurs ration-

1. Cet examen sera de toute fagon facilité par la présentation des traduc-
tions de quelques autres petits écrits du méme auteur parmi lesquels nous
pouvens annoncer dés maintenant les suivants : « Le Traité de la lettre Alif
ou de I'Unité » (Kitdbu-l-Alifi wa-huy Kitdbu-t-Ahadiggalh}, « Le Livre
sur le Magdm de la Proximité » (Kitabu Magami-i-Qurbai), « Le Livre sur

tes Degrés des Sciences Infuses » (K{idbu Mardlibi Ulami-I-Wahb}, Le livre
de la Retraite ceilulaire absotue » (Kitdbu-l-Khalwati-i-Mutlagah}.



36 ETUDES TRADITIONNELLES

nels d’entre les théologiens et les juristes de l'Islam, qui eux
aussi ne reconnaissent qu'une part de ce qu'apportent les Saints
d’Allah par leurs réalisations et leurs découvertes de mystéres,
et qui rejettent tout ce qui ne s’accorde pas avec leurs idées pré-
congues et leurs faibles critéres de vérité. Ceux-la devraient
pourtant s’abstenir de s'occuper de ce quine les regarde pas; car
ceux qul contredisent les Muhagqigin — les Maitres Vérifica-
teurs ou Certificateurs — au sujet des choses que ceux-ci con-
naissent eux-mémes, risquent méme de perdre la lumiére de la
foi. Ici se place un épisode qui montre les attitudes différentes
d’'un mukaqgig et d'un fagih {juriste), lors d'un entretien gui
portait sur une question de I'ésotérisme.

Ensuite, le Cheikh al-Akbar envisage de fagon directe le role
de la Fol appuyée sur les ceuvres instituédes : c’est 12 le moyen
pour atteindre & toute la richesse des connaissances mohamma-
diennes qui ont leur accomplissement supréme dans la Dignité
de 'Homme par excellence (Hadratu-I-Insdn). A l'occasion, on
a lindication sommaire d’'une hiérarchie de quatre Hadard:
{domaines ou plans de réalité}, dont nous avons taché de rendre
compte en fonction des notions fondamentales de V'Isldm (la
soumission aux prescriptions légales}, de 1'[mmdn {la Foi) et de
U'Ihsén {la Perfection des deux degrés précédents), ce dernier
avec ses deux variétés : « similitude o, et « réalisation effective +
de la Vision Supréme. Les paroles du hadith sur I'Jhsdn sont
alors interprétées selon 1'acception des Ahlu-I-Ichdrdt, les Gens
des Allusions subtiles, ¢e qui est une occasion de voir les res-
sources du symbolisme verbal et littéral de la langue sacrée,
De cette fagon, 'auteur termine son traité en démontrant que
les vérités les plus hautes de {a Voie initiatique sont contenues
ésotériquement dans les formules mémes de 1'enseignement
général, puisque le terme du dernier Thsdn légal est la Vision
Supréme, vision consécutive & 1'Extinction métaphysique et
coincidant avec le Lever du Soleil Essentiel.

Les manuscrits du Kitdbu-I-Fand sont assez nombreux {1).
Notre traduction est faite sur le texte imprimé sous le n® 1 dans
Rasdilu-i-bni-l-Arabi, Hayderabad 1948-1949 collationné avec
cing manuscrits : Upsala II 16215, Berlin 2945 ; Manchester
1065 ; Paris 6640 ; Nuru Osmaniyé 2406, ce dernier copié d'aprés
V'original, mais incompiet. On trouvera dans les notes de notre
traduction quelgues corrections 4 porter au texte imprimé et
quelques variantes. M. VALSAN.

1. Nous ne pouvons nous arrvéter el A cette question de bibHographie qui
présente peu d'intérét pour le lecteur non spéciallsta, mais nous en traite-
rans lors de la pubtication de notre traduction dans le cadre d'un recueil de
traités du Cheikh al-akbar.
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LE LIVRE DE LEXTINCTION
DANS LA CONTEMPLATION

(Kitabu-1-Fana’i fi-l-Muchahadah)

u nom d'Allah, le Tout-Miséricordienx, le Trés-Miséricor-
teux ! Louange & Allah qui prononce synthétiqguement
wun décret tmmuable et qui assigne distinctivement un destin @
foute chose {1}, qui décvde el exdenie Ses décisions, qui regoit
satisfaction et accorde Sa satisfaction (2), yui est trop Saint
dans Sa magnificence et Sa majesté pour élre contre-parite de
ce qu'll transcende, de méme qu'll est trop transcendant pour
Elre « substance » ou « accideni » ! -
Il a purifié les coours de ceux qu'll a préférés dentre Ses
serviteurs, et n'y a pas mis les maladies des doutes ot des vllu-
sions. Il n'a pas placé ces serviteurs comme cibles powr les
fléches de la contradiciion ef de hositlité, mais a fait briller
pour eux, par I'Essence HHlwminative, le sabre dégainé de la
Darection (3}, de sorte qu'ils envahirent loutes les dlendues !
Parmi eux, it y en a qui, ayant été revélus, se sont dévétus.

1. II s’agit des deux modes de I'acte divin prédestinateur, le Qadd «f Ie
Qadar {(dans ie texte arabe 'ordre des notions est inversé — gadara wa qada
—- en raison d'une nécessité de rime. Voici la définition de ces deux notions
dans les Ta'rifidt d'Al-Jurjant : « Le Quadar est 1a sortie des « possibles s (al-
mumkindl) de VUinexistence (al-adam) d 1'existence (al-wujidd), T"un aprés
Tautre, et en conformité avec le Qadd. Le Qadd est de toute éternité (f{--

zal} et le Qadar pour la perpétuité (I yazil). La diflérence entre les deux
consiste dans le fait que le Qadad est la contenance globale des .choses dans
la Table Préservée (al-Lawhu-I-Mahfizh), alors que le Qadar est leur exis~
tenciation distinctive dans les réalitéds crédes, lorsque les conditions corres-
pondantes sont rempiies s,

2. Ct. I'idée d’un verset quf revient & plusieurs reprises dans le Coran;
« Allah est satisfait d’eux, et eux sont satis{aits de Lul» (Cor. 5,119 ; 9, 110
83, 22 et 98, 8).

3. C'est le geste du commandant d'un corps de cavalerie qui brandit te
sabre dans la direction o0 doit se porter la charge.
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Cenx qui porient leurs revélements considérent ce qui lewy
a d1é ainsi conféré comme un prét, ¢t ceux qui les ont 6tés, leur
@uvre surérogatoire selyouve convertie pour euxen obligatoive (5).
Il les présente ainsi, comme un titre de gloire deucmt le Plé-
rome Supréme (), et éiablit leur autorité dans les Mondes supé-
riewr ef inféricur, en leur accordant U'héritage du Ciel et de
la Terre (7) @ ainst ils parcourent avec le Pied inirépide de la
précelience {8), I'Exaltation et I'Amplewr (g), el gowvernent de
lewrs siéges, en liant et en déliant (10) 1

Et que la Priéve (dispensatrice de Grdce) sovt sur celui (le
Prophite Mohammad) auguel o0 fui dil @ « Peut-étre ton Sei-
gneur e fera-t'Il des dons et tu seras ainst satisfait » (Cor. 93,
5), de sorte qu'tl ful distingudé de celui {Moise) qui disatt © « Je
mempresse vers Tot, 8 Seignewr powr que tu sois satisfail
(Cor. 20, 84) {11). Que cefte Priére soil permanente dans la

5. 1) semble que les « vitements » dont il s'agit solent des symbo'es des
+ moyens opératifs + utflisés duns Voerdre Jdes fonctions traditionneiles ddsé
gnées par la notion de lagarruf : « pouvoir de régir ou d'agir ». Ce symbolisme
est en effet énoncé dans notre traité, Dans ce cas on peut comprendre cehui-
¢i ainsi ; ceux qui ent gardé leur « vétement » considérent les pouvoirs trans-
mis non pas comme une « propriété » personneile dont on peut « user et abu-
ser », mais comme un « prét » qu'il faut restituer sans altération et sans en
wvoir fait mauvais emploi, et ceux qui ont 6té leur « vétement +, en renon-
gant ainsi & faire usage des pouvoirs transmis, accomplissent leur fonction
par la vertu de Pénergie spirituelie dérivant de leur seule réalisation person-
nelle {bi-¢-pidg ou bi-l-iirunalt). L'emploi de leur propre énergie restait « sus
rérogatoire » tant qu’ils pouvaient user des « moyens opératifs » conflés, mais
forsqu’ils ont renoncd A ces moyens, I'action par I'énergie personnelle devient
cobligatoire » pour l'accomplissement de leurs charges et attributions,

G. Al-Maldu-l-Adla, ta Sublime Assemblée des entités régissantes du
Maonde, L'idée qu’Alinh « Se glorifie » (Mubdhdh) de Ses élus devant les Anges
dérive de hadiths dont 'un, par exemple, concerne les gens gui tiennent les
séances de dhikr (mention de Dieu, incantation initiatique). Le Prophite,
trouvant une telle séance tenue par des Compagnons, dit & ceux-~ci que I"Ange
Gubriel était venu I'informer gqu'Aliah « Se glorifiait d"eux devant Ses Anges»

= yubdhl bi-kumu-l-Maliikatay.

7. 11s’agit des investitures ésotériques d’un ordre trés élevé que regoivent
les Sainis pour accomplir différentes fonctions spirituelles et cosmiques exi-
gées par 'économie universeile de ia tradition.

8. Qadamu-l-gadam expression qui peut se traduire « pied de I'intrépidité » .

ou « de la bravoure » ou « de 1a précellence » ; si 'on devait lire gadamu-l-qi~
dam, ce serait le « pied de ['éternité s,
9. Tl ef "ardz signifie littéralement « longueur ¢t « largeur », mais leur

transposition technigue selon un plan vertical est établie depuis Al-Hallaj

et attestée dans les ceuvres du Cheikh al-Akbar,

10. Ibrdm et naqd, attributs de tagcarruf de la hiérarchie initiatique. On
retrouvera ces notions dans le prologue du Livre de la Proximité (KilGbu-
1-Qurbalt) du Cheikh al-Akbar.

11. Dans le premier verset, il s’agit de la Satisfaction que le Seigneur ac-
corde A Son serviteur en conséquence de ia « Satisfaction » qu’ll regoit de
le part de celui-ci ; dans le deuxiéme, il s'agit seulement de cette saUstac-'

tion gqu’Allah regoit de Son serviteur.

g

ettt .
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langue de I'élernité ef ne connaisse done jamais de fin, ef qu'clle
s'dtende aussi sur les membres de Sa Famille, les Purs (12),
et sur ses Compagnons, les favorisés dela Satisfaction divine (13},
ainsi que sur ses Fréves {les autres Prophétes) gui I'ont reconnu
comme véridique, depuds lewr station dlevée ef agréde (14) |
La Réalité Divine Essentielle (al-Hagiqatu-i-Ilihiyyah)
est trop élevée pour &tre contemplée par '« il » qui doit
contempler, tant gue subsiste une trace de la condition de
créature dans '« ceil » du contemplant (x4 &4s). Mals lorsque
« 8’éteint ce qui n'a pas €té » — et qui est (par nature) péris-
sant — « et reste ce qui n’a jamais cessé d’étre ».— ce qui
est (par nature) permanent {15} — alors se léve le Soleil de
la preuve décisive pour la Vision par soi (al-'Iydn) (x5 bis).
Alors se produit la sublimation absolue (at-lanazzuhu-I-
sutlag) effective dans la Beauté Absolue (al-Jamdlu-l-M u-

12, La Famlitle {al-Al) est, selon l'acceptation {a pius générale, ia descen-
dance du Prophéte. Initintiquement, cette notion désigne avant tout ses
descendants spirituels, les héritiers de ses sciences initiatiques,

13. Il est de pratique réguliére, lorsqu’on mentionne le nom d'un compa-
grion du Prophéte, de dire : radiga-Udhu an-hu = s Qu'Allah soit satisfait-
de fui . Sont considérés comme « compagnons du Prophétes ceux qui loat
connu et ont cru en lui. Injtiatiquement, on dit que sont dgalement ses com-
pagnons ceux i ont eu, & n'importe quelle époque, une vision de lui en
état de veille,

14. Il y a la plus spécialement allusion au [ait que, pendant Ia Nuit de
I"Ascension, les Prophetes antérieurs Pont accueilll et accepté comme imam.
Cela reposait d’ailleurs sur un pacte mentionné dans le Cor. 3, 75 : « Lors-
qu'Allah prit 'engagement des Propheétes, 1) leur dit : « 11 y a la ce que je
vous ai donné comme Livre et Sagesse. IZt lorsque viendra vers vous un En-
voyé qui confirmera ce qu'il y a avec vous, vous aurez foi en Jui et vous I'ai~
derez I » etc.

Selon {'interprétation courante de ce verset, chacun des Prophétes anté-
ricurs a pris 'engagement pour lui et pour ses héritiers dans sa communaufé
de reconnaltre et de secourir I"Envoyé d’Allah lorsqu'il se manifestera.

14 bis. Cet « ceil 2 quidoit contempler n'est dvidemmient pas 'ceil corporel
mais '« (Eil de la Connaissance essentielle » ou 'GEil du ceeur, qui est le
centre profond de 1'étre, autrement dit Uessence méme de 'g¢tre. Nous avons
fait remarquer dans notre Notice Introductive que le terme ain-signifle aussi
" bien « il » qu’« &tre essentiel s,

15. Formule qu'on trouve textuellement dans Ibnu-i-Arif (Mehdsinuel
Majdlts, p. 97 du texte arabe édité par Asin Palacios} ; une autre mention
en est faite par le Cheikh al-Akbar dans sa Risdlatu-{-(uds, paragraphe sur
fe Cheikh AbQ-l-Abbas al Uryani (éd. A. Palacios).

15 &is. On peut f{aire un rapprochement entre ce passage et le. passage
suivant d'Almd-Bedha de Shankaracharya :

« L'(Eil de ia Connaissance {Jndna-chakshus) contemple le véritable Brah-
ma, plein de Béatitude, pénétrant tout ; mais l'ceil de I'ignorance ne Le dé-
couvre point, ne L'aper¢oit point, comme un homme aveugle ne voit point
la lumiére sensible.

« Quand le Soleil de In Connaissance spirituelle se iéve dans le clel du Ceeur
il chasse les ténébres, il pénétre tout, enveloppe tout et iliumine tout ».
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tlag) (16), et c’est cela '« (Eil de la Synthése et de la Réali-
sation par excellence » {Ainu-l-Jam'i wa-l-Wujid) (17) et
la « Station de la Quiétude et de la Suffisance Immuable »
(magdmae-s-Sukiini wa-l- Juméd) (18). Cet (Eil voit alors les
Nombres comme étant un « Unique », le nombre « Un »
(Wdhid) (19), qui, cependant, voyage dans des degrés numé-
raux et qui par ce voyage manifeste les entités des Nombres.
C’est de cettestation contemplative quese produit la glissade
de celui qui professe (la doctrine de) '« unification » (al-
stithdd) (20). Celui-ci, voyant que I'Unique voyage dans des
degrés numéraux dont l'existence est purement estimative
(wakhmiyyah), ol Il regoit toutefois des noms qui varient avec
les degrés, ne voit pas les Nombres comme étant autre chose
que !'Un {al-Ahad) : alors i dit qu'il y¥ a eu « unification »
{20 bis). Or (I'Unique, ou I'Un) ne parait avec son propre

18, Seion les [ptildhdl du Cheikh al-Akbar, le beauté {al-Jamdl) désigne
« les caractéres de miséricorde et de bienveillance émanant de la Présence
{ou dela Dignité) divine ». Dans les Fufithal, ch. 242 notre auteur précise que,
« dans Ia contemplation, ia beautd divine produit 'extinction »,

17. Le jam’, 1a .« concentration », est expliqué comme « désignation du
Vral sans créature » (Hagg bi-ld khalg) et le wujid, la « réalisation », comme
« la consommation du Vrai dans Pemprise enstatique » (wijddnu-t-Haggt
fi-lwajad) {Iptildhdt s, v.).

18. Les mss. Uppsala I, 162/3, Berlin 2945 et Manchester 106 j portent
af-Hhamid = « {a cessation (de flamber ). Nous préférons retenir al-ju-
mad, textuellement « fixation », qui est un terme technique plus connu; cf.
Ta'rifdt d’al-Jurjanl ; al-jumid « aptitude obtenue par I'dAme qui se sufilt,
ainsi pour s'acquitter pour tout ce qu'il faut on ce qu'il ne faut pas «

19. Le terme wahid == « unique » signifle aussi te nombre « un v, Il faudra
tenir compte de cette double acception métaphysique et arithmologigue
pour s'expliquer ie style employé dans la suite du passage. On trouvera en
outre chad = + un s, comme synonyme de wdhid. A cet endroit on peut faire
encare un rapprochement avec un autre passage de 1"4{md-Bodha :

« Le Yogf qui a réussi parfaitement la discrimination (entre réalité et illu-
sion), contemple toutes choses comme demeurant en lui-méme, et ainsi par
P(Eil de la Connaissance i} percoit que toute chose est Aimad »

20, Lsittihdd, c'est la conception inadéquate selon laquelle la réalisation

supréme est un acte d’¢ unification » entre deux essences distinctes, celle du.

serviteur et celle du Seigneur, qui apparaissent ensuite comme réduites &

r'une des deux précédentes. Voici les termes dans lesquels il est défini par le......

Cheikh al-Akbar lui-méme dans les Fulthdl, ch, 73, quest. 133 : «le {ait pour
fes deux essences de devenir une seule : soit serviteur, soit Seigneur ; il ne
peut y avoir ittthdd que dans le domaine du nombre et de iz nature physique

(ta’blah), et c’est un simple état (hdl) . En pure doctrine P'iltihdd s'oppose.

au Tawhid, la doctrine réguliére, qui affirme qu'{il n'y a qu'une seule Essence,

et que la réalisation n'est pas une opération portant sur les essences des.

choses, mais une prise de conscience de ce qu’est I'Essence Unique, Cf. No-
tice Introductive. .

20 bis. L'ittihdd dans I’exemple pris ne consiste pas & vrai dire dans le:
fait constaté qu’est cette Vision de 'Un pénétrant toute chose ou tout nom-:

bre, et les épuisant en quelque sorte, mais dans l'interprétation qui en est
donnée : cette interprétation est basée sur la conception que chaque chose
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nom (fsm), en méme temps qu'avec son essence (dhdf), dans
aucun autre degré que dans celui qui Iui est propre et qgui est
celui de I'Unité premiére (al-Wakddniyyah) (21) ; toutes les
fois qu'il parait dans d'autres degrés que celui-ld avec son
essence, il ne fait pas paraitre son propre nom, mais ¢st nom-
mé alors d’aprés ce que confére la réalité des degrés numé-
raux respectifs. Ainsi ,par son « nom » propre, il produit l'ex-
tinction {yufni) et par son « essence », il produit la perma-
nence (ywbgi) : quand tu dis « un » (ou « unique » ) (wdhid)
s'éteint ce qui est autre que lui, par la vertu de ce nom, et
quand tu dis « deux », l'entité du « deux » parait par la pré-
sence de l'essence de I'Un & ce degré numéral, mais évidem-
ment pas en raison du nom de Celui-ci, car ce nom est con-
tradictoire avec l'existence dudit degré numéral, alors que
son essence n'y fait aucune opposition (22).

Ce genre de dévoilement (kachf) et de science {(ilm) doit
étre caché 4 la plupart des créatures, en raison de ce qu'il y
a en cela de trop élevé ; au-dessous de cela, il y a un abime
profond, ol la chute est beaucoup i craindre. En efiet, si
quelqu’un qui ne posséde pas la connaissance des réalités
propres des choses (hagdig) et ignore la continuité infinité.
simale des attaches universelles (ragdig), en abordant cet
ordre de doctrine contemplative, tombe sur quelque propos
émanant d’'un étre qui a possédé effectivement une telle
connaissance, alors que lui-méme n’en a jamais eu quelque
expérience directe il pourrait (s’autoriser a) dire {lui aussi) :
« Je suis Celui que j'aime, Celui que j’aime est mol » (22 bis).
ou nombre a une essence propre distincte de I'IEssence Supréme de I'Un et
que par conséquent la Vision unitaire que 1'on éprouve ne peut s'expliguer
que par le fusion ou l'union des essences des choses avec I'Essence de 'Un

21. Dans le ms. Paris 6640 ;: al-Wahidigyah ; ms. Uppsala 11 162/5 : al-

Ahadigyah. — Ce degré est dans l'ordre arithmétique celui de 'unité qui
seule porte le «nom » de }'Un : ¢’est 12 le seul endroit ot coincident « essence »
et « nom » de *un.

22. On a vu plus haut (note 20), que l'iftihdd est admis pour 'ordre quan.
titatit (nombre ou matiére), car 'opération en pareil cas ne porte pas d'effet
sur I'essence des choses. Cependant dans notre traité 'auteur ayant eu re-
conrs & 'exemple de la procession des nombres naturels trouve gue, méme
dans ce domaine, quand on & un peint de vue métaphysique, des aspects du
fait numéral prouvent que IA encore il n'y a pas & proprement parler
d'ittihdd, mais du Tawhid.

22 bis, And man chwd, wa man ahwd and, célébre vers de Hussain ibn
Mangcar al-Halldj. Le Cheikh al-Akbar vise 'erreur, qui ne {ut pas, bien en-
tendu, celle d*Al-Hallaj, mais que pourrait commetire "homme meoins sub-
), de prendre son « moi » individuel pour la Moi divin qui, lui, est une affir-
mation immédiate du Soi (Huwa).
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Cest pour cette raison que nous. voilons et celons ce genre
d’enseignement. '

Hasan al-Basri — qu'Allah lui fasse miséricorde — {qui
donnait réguliérement un enseignement public), lorsqu’il
voulait parler de ces mystéres qui ne dolvent pas se trouver
sur le chemin de ceux qui n'en sont pas dignes, appelait
part Fargad es-Sabakhi et Malk ibn Dindr, ainsi que les
autres présents d’entre les gens du « goiit » initiatique {ahiu-
dh-dhawg) {23}, et fermant la porte aux autres, traitait de
ces matiéres en séance intime. S$'fl n'y avait pas eu une néces-
sité d'observer le secret, 1l n'aurait pas procédé de cette fa-
con. De méme Abd Hurairah — qu’Allah soit satisfait de
lui — a dit, selon ce que rapporte al-Bukhari dans son Re-
cueil de hadiths : « J'ai porté de la part du Prophéte — qu'Al-
lah prie sur lui et le salue — deux « sacs » : 'un, je l'ai
dispensé entre vous tous ; l'autre, si j'agissais de méme, on
me couperait cette gorge». De son c4té, Ibn Abbés, —qu’Al-
lah soit satisfait de lui — en parlant du verset : « Allah qui
a créé sept Voltes Célestes et autant de Terres ; le Comman-
dement descend entre elles » {Cor. 63, 12), déclarait © « 8 je
vous disals quelle en est l'interprétation (ésotérique), vous
me lapideriez en disant que je suis un infidéle » (24). D’autre
part, Ali ben Abi Talib — sur lui la paix - - frappait sa poi-
trine et disait : « Ah{ En vérité, ici il y a force sciences ! Si
seulement je trouvais des étres qui puissent les porter ! »
Enfin, 'Envoyé d’Allah — gu’Allah prie sur lui et lesalue —
disait : « Abl Bakr vous est supérieur, non pas par le nombre
des priéres ou des jellnes, mais par quelque chose qui est
survenu dans sa poitrine », et il n'expliqua pas ce qu'était
cette chose, mais se tit la-dessus (25). Toute science ne doit

23, Le dhawg = « goitt », « acte de godter », « savourement », est dans.la. ...

terminologie technique du Tacawwul « le début d'un dévoilement initia-
tique ». On cmploie cependant ce terme dans un sens plus large pour désigner.
d’une fagon générale la connaissance initiatique, surtout en opposition avec
Ia connaissance théorique. Ahlu-dh-Dhawq sont régulitrement les Initiés.
effectifs 4 un ordre de connaissance dont on traite.

24, La parole ¢'Ibn Abbas, cousin du Prophéte, est un argument de poids:' )
car ¢c compagnon est considéré par la tradition comme ' Interpréte par excel— .

lence du Coran {Tarjumdno-I-Qurdn).
25, Dans le « Livre sur le magam de la Proximité {Kitdbu maqdami- l Qur—

bah), le Cheikh al Akbar établit un rapport entre ce « secret » et le degré ini-:
tiatique de « la Proximité » (maqdmu-i-Gurbah) qu'il situe entre ia Prophétie

(an-Nubuuwwah) et celui de la Foi-véridique (ag-Ciddigiyyah), terme dérivé
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pas éire expliquée par celui qui la posséde, et le Prophéte
— qu’Allah prie sur lui et le salue — disait : « Parlez aux
hommes selon la capacité de leurs intelligences » (26).

De ce fait, quand quelqu’un trouve un livre traitant d’nne
science qu'il ignore et dont il n'a pas pris la voie, il ne doit
pas s'en méler, mais remettre le livre & ceux qui s’y enten-
dent, sans se considérer tenu d'y croire ou de n'y pas croire,
ou méme d’en parler.

« Tout porteur de science religieuse n'est pas nécessaire-
ment savant véritable » (hadith).

« Mais ils traitent de mensonge ce dont ils ne possédent pas
la science » (Cor. 10, 3G).

« Pourquoi disputez-vous au sujet de ce dont vous n’avez
pas une science ? » (Cor, 3, 66},

Ainsi, nous sommes instruits que les hommes sont bla-
més quand ils parlent sur une chose sans avoir parcouru la
vole qui v méne.

Nous avons été amené 3 mettre en avant tout cela, du
fait que les livres des gens de notre voie sont pleins de mys-
téres, ¢t que les spéeulatifs (ehdu-l-afkdr) s’en saisissent et
les considérent selon leurs points de vue spécifiques, et de
méme les exotéristes (ahlu-zh-Zndhir) les interprétent selon
les acceptions les plus littérales, pour se mettre ensuite 4 en
médire. Or, si on demande & tous ceux-la simplement les
acceptions véritables des termes techniques qu'emploient,
d’un commun accord, les initiés {al-Qawm) dans leurs for-
mulations, on constate qu'ils les ignorent (27} ! Comment
s'autorisent-ils alors & se prononcer sur des questions dont
ils ne possédent pas le principe ? Peut-étre méme, quand
iis volent les gens de cette vole s'entretenir & l'écart avec
leurs compagnons au sujet de leurs expériences, leur arrive-

de ¢iddiq = « celui dont {a fol est spontanée dans 1a parole du formulateu
de la vérité sans aucune « preuve s, dighairi dalil » {(cf, Fuldhdal, ch, 73 et 161

26. Les preuves utilisées ici pour démontrer 'existence réguliére des les
origines d’une voie ésotériqque dans ' Islam, sont reprises et amplifiées dans
fa Muquddimah que le Cheikh al-Akbar a ajoutdée « comme un couvercle »
au texte des Fufihdl, vraisemblablement déja derit en totalité lors de cette
adjonction.

27, Cette question des termes techniques de I'ésotérisme a été traitée par
Pauteny dans un opuscule spécial @ Kildbu Igtildiuiti-¢-Cujiyyah = ¢« Le
Livre des Termes Techniques des Soufis », écrit en 615/1218 A Mytiiene, ef
dont on aura prochainement ia traduction,
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t-if de dire : « Une religion cachée est une religion mauvaises;
or, ils ignorent les différents aspects de la Religion. Les ini-
tiés cachent, non pas la Religion, mais certaines conséquen-
ces de celle-ci et ce que le Vrai — qu'll soit exalté — leur
a accordé pendant leur vie sous la régle d’'obéissance et au
moment méme o ils Lui ont obéi. Ainsi, en matiére de ha-
diths portant sur les régles religieuses, il se peut que pour
eux soit « valde » un hadith que les exotéristes sont d'ac-
cord pour déclarer « faible » et de « transmission défectueuse »;
or les initiés peuvent tenir comme « valide » un tel hadith,
en tant gu'il 'ont obtenu de leur cdté par saisie intuitive
{kachf), directement de celui qui 'a prononcé ; de ce fait, ils
en tiennent compte pour leurs pratiques spirituelles, autre-
ment que ce n'est établi chez les savants littéralistes, et ces
derniers les classent alors permi ceux qui sont sortis de la
religion, en quoi ils sont injustes, car la vérité peut &tre at-
teinte sous différents aspects, et celui-ci en est un. Inverse-
ment, il se peut qu'un hadith considéré par les littéralistes
d'un commun accord comme « valide », ne le soit pas en fait
4 la lumiére du dévoilement intuitif, et les initiés n'en tiennent
pas compte pour leurs pratiques {27 bis).

Alors, combien est louable celui qui, dans de telles sifua-
tions, s'abstient d’intervenir et, cherchant la direction sa-
lutaire, s'occupe de soi-méme, de sorte que chacun se tien-
dra 4 la place qui esv la sienne. Un tel homme est heureux,
et s’assure la faveur de Pordre total des réalités.

(A suivre). Traduction et notes
de M., Virsan.

27 bis. Le Cheikh al-Akbar rapperte quelquefois comment, lui-méme a
requ de tels hadiths, ou encore des interprétations de hadiths et de versets
coraniques, de la part du Prophéte {cf, Futithdl, ch. 318 et & la n du ch. 560).

28, Il y a trois sortes de himam :

1° himmatu-i-tanabbuh == « I'aspiration caractéristique de ta prise de cons~
cience » gui est "éveil du ceenr vers ce que propose la réalité intime de 1'étre §
:ﬁtte aspiration produit le « détachement » (fajrid) du coeur vers I"objet du

sir.

2° himmatu-l-irddah == « I'aspiration de la volonié spirituelle », qul est
1a sincérité initiale du diseiple (awwalu ¢idgi-l-murid) : c'est une « aspiration,
concentrative », himma#h Jam'iyyah, des forces intérieures de I"&tre, mais une
telle concentration peut s’appliquer A4 n’importe quel but, pas seulement & .
un but spirituel. PRRRERES

3 himmatu-l-Haqlqah = « aspiration & la Réalité Essentielle », qui est
in concentration de icutes fes aspirations parla pureté de I'inspiration (jam'ua-
I-nimami bi~¢af/@i-i-ilhdm), chose dont il sera du reste questiors explicite~
ment dans le traité (cf. Futdhds, ch. 229). -
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sz ans se sont écoulés déjd depuis que René Guénon

écrivit ses derniéres pages, et le caractére irrempla-
¢able de son ceuvre apparaif aujourd’hul encore mieux
qu’alors. Nous dirons méme qu'en réalité cette ceuvren’a pas
a &tre remplacée — elle est 13, achevée, son auteur a rempli
son réle d'une {agon exemplaire, au vral sens de ce mot.
C'est & ceux qui restent qu'il incombe de remplir le leur
aussi ; et, s’ils ont suivi Veffort de « rectification » et le com-
bat inlassable qu'a mené René Guénon dans sa vie et dans
son ceuvre, combat pour lequel il puisait la force et trouvait
la direction Ja ol toute opposition est résolue, il leur reste &
poursuivre ce « combat avec le chaos de formes », suivant
leurs propres possibilités et en profitant de la direction qui
leur a été indiquée.

« Et maintenant, que faire ? » a-t-on pu se demander il
v a dix ans, au moment du bouleversement bien compré-
hensible provoqué chez gquelques uns par la disparition de
René Guénon. Il y a assurément beaucoup & faire, aujour-
d'hul comme alors, & commencer par tirer les conséquences
formidables qui découlent de son ceuvre pour quiconque la
pénétre tant soi peu. Il est vrai que, foreément, une mise en
ceuvre comporte des dangers d'erreurs ou méme de dévia-
tions ; mais celles-ci ne font que traduire les limites, parfois
non apparentes, de la possibilité de compréhension initiale,
de facon qu’en tout cas, au fond, chacun accomplira son
role, la différence étant seulement entre ceux qui le rem-
plissent consciemment et ceux qui s'illusionnent,

Ces considérations nous rappellent d’aillears que la lutte
contre V'erreur doit &tre continuée, puisque 1l'illusion n'est
pas définitivement vaincue, épuisée. Un simple assentiment
de principe — par la raison et le sentiment — a l'ceavre de
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Guénon est certes déja beaucoup ; mais ce n'est qu'un ins-
trument préalable en vue du réle qui reste 4 remplir et de
la téalisation que son accomplissement doit permettre. Evi-
demment, &tre d'accord « en principe » ne suffit pas, eat,
d’autre part, combattre 'opposition illusoire a la vérité peut
bien constituer un support opératif pour réaliser le dépasse-
ment des oppositions.

Nous n'avons point 'intention d’examiner ici, méme d’une
fagon sommaire, 'ensemble des erreurs qui ont été faites &
propos de l'ceuvre de René Guénon, ou des déductions fau-
tives qui en ont été tirées en ces dix anndes, pendant les-
quelles son auteur n'était plus la pour répondre ni pour se
servir des attaques mémes faites contre lui pour éclairer de
nouveaux aspects de la Vérité. Nous laisserons notamment de
coté les attaques grossidres, comme celles dont il fut encore
question (1) dans le numéro de mai-juin 1960 de cette revue ;
pour voir 4 quel point de telles entreprises sont miséra bles
il n'est assurément pas nécessaire, on I'a vu, de s’appuyer
sur une compréhension d'ordre ésotérique ; ot, & propos de
choses de ce genre {qui ne sont malheureusement pas nou-
velles), nous nous contenterons de transcrire la conclusion
de la réponse de René Guénon aux remarques malveillantes
des Etudes Carmélitaines & propos du « Symbolisme de la
Croix » 1 «. belle fagon de défendre le Christianisme ! Les
gens de cette sorte ne peuvent s'empécher d’essayer de salir
tout ce qui les dépasse ; mais ils auront beau faire, 1ls ne
sauraient y réussir la Vérité est trop hauie pour eux! »
(E. T., 1934, p. 42).

11 est sans doute bon de dénoncer des choses de ce genre;
mals nous voudrions maintenant porter plutdt notre atten-
tion sur d'autres erreurs d’interprétation moins facilement
discernables de prime abord peut-étre, méme pour des

lectenrs ayant une certaine connaissance de ['ceuvre de

René Guénon,
Expliquons-nous : comme cette euvre va directement &
Vencontre des tendances fondamentales inhérentes 4 la men-

talité du milieu 0@ nous vivons, il ne faut pas s'étonner si

ce miliey, qui est l'instrument de I’esprit.anti—traditionnel,

1. Par les R, Péres Dominicains M. Cornélis et A. Léonard, dans La
Gnose élernelle, collection Je sais-je erals, i
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s'efforce, si on peut dire, de la « neutraliser » en agissant 4
travers les « fissures » qui peuvent exister, suivant les cas,
dans l'individualité de ceux qui se disent « guénoniens ».

Ces « fissures » peuvent étre de genres trés variés ; René
Guénon, dans « Orient et Occident », fait allusion par exemple
aux « esprits craintifs et inquiets » dont il ne voyait pas quel
parti pouvait étre tiré, en ajoutant fermement : ¢ celui qui
n'est pas capable de regarder toute vérité en face, celui qui
ne se sent pas la force de pénétrer dans la « grande solitude »,
celui-la ne pourrait aller bien loin dans ce travail métaphy-
sique dont nous avons parlé, et dont le reste dépend stric-
tement » {1).

Au méme endroit, il vise d’ailleurs aussi « ceux qui ont en
eux-mémes une confiance excessive », au lien de la mettre
« dans quelque chose de plus haut que leur individualité., .,
dans ces états supérieurs dont la conquéte totale et défini-
tive peut &ire obtenuc par la connaissance métaphysique
pure » (2).

On dira que ce sont 1a des questions d’attitude, quelles
n'ont pas de rapport direct avec les fausses interprétations
d'une doctrine traditionnelle. Il n'en est pas moins vrai que
ces défauts d'attitude générale, dont nous venons de rappe-
ler deux exemples typiques, conditionnent et parfois déter-
minent les conceptions et les interprétations de ceux qui en
sont affligés. Notamment, il serait facile de montrer le rap-
port existant entre la confiance excessive et l'attachement
immodéré & son « moi » d'une part, et, de l'autre, une inter-
prétation commode de la doctrine concernant le « Soi »,
confondant pratiquement le domaine individuel et le domaine
métaphysique, et évitant la soumission 4 des moyens
« extérieurs » dont on aurait réalisé la nature « illusoire ». Ce
n'est pas que René Guénon ait omis de mettre en lumiére
ce genre d'erreur : mais il est une ressource naturelle qui
réussit souvent & mettire « entre parenthéses », méme sans
s’en apercevoir, ce qui ne « cadre » pas avec l'opinion qu'on
se fait. N'a-t-on pas vu derniérement présenter I'étude de
Guénon comme menant & une appréciation enthousiaste

1. Oriend ef Occident, 2% éd., p. 222,
2. Ibid., p. 222-293.
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d'écrits relevant d'on « Zen » dont le caractére progressiste
et humanitariste montre assez la dégénérescence ? ()

Une autre embiche, peut-étre non moins insidieuse, est
I'attachement non pas tellement & son propre orgueil pseudo-
infellectuel, & son propre «moi» particulier, maisa un monde
psychique correspondant 3 son propre milieu d’origine.
Encore dans Orient et Occident, René Guénon dénoncait
notamment le danger d'un «certain sentimentalisma» gui seul
pourrait pousser i « ne recourir qu'd des moyens purement
occidentaux » {2). Ce sentimentalisme, renforcé par le zéle
intéressé de quelques-uns, paralt représenter justement une
fissure des plus importantes pour ia neutralisation de la
volonté d’une bonne partie de ceux qui seraient décidésa tirer
toutes les conséquences de l'eenvre de René Guénon ; ce
point mérite dont que nous nous y arrétions quelque peu.

Clest ce sentimentalisme pro-cccidental d'intention, mats
fort peu profitable pour I’Occident en réalité, qui a rendu pos-
sible pour un certain nombre de guénoniens la « mise entre
parenthéses » de choses que René Guénon a dites et répétées
constamment & travers tout le développement de son ceuvre ;
que « l'élite intellectuelle... est véritablement inexistante en
Occident » {3) ; que I'élément intérieur... fait actuellement
défaut » 4 la « tradition religieuse de I'Occident » {4) ; que
« le véritable esprit traditionnel, avec tout ce qu'il implique,
n'a plus de représentants authentiques qu’en Orient» (5} ;
que « Vélite existe encore dans les civilisations orientales,
et... subsistera... jusqu'au bout... pour garder le dépdt
de la tradition qui ne saurait périr», tandis que «en Occi-
dent, par contre, 'élite n’existe plus actuellement » (6) ; que
depuis 1'époque de la guerre de Trente Ans « le dépdt de la

1. 11 s’agit 1a de thémes qui se répétent d’ailieurs avec un peu trop d'fnsis~
tance pour ne pas &tre le fruit d'un méme courant de contrefagon des idées
traditionnelles : il s’agit de 'emploi abusif d’énonciations métaphysiques en

vue de affirmation d'un prétendu « avénement de Fhomme intérieur s, -

dégogé enfin des obligations traditionneiles extérieures, reconnues bonnes,

¢ventuellement, pour d'autres épogues. Ce qui est pius inquié¢tant, ce sont

les tentatives de préciser des « méthodes » pour susciter cet « avénement »,

constituant un soi-disant « ésotérisme moderne » qui, bien entendu, par

définition méme, ne saurait &ire rien d'autre qu'un pseudo-ésotérisme. . ;.
. Orient et Occident, 24 éd., p. 163. )

. Orient ef Occident, 2+ &d., p. 171,

. Ibid., p. 195.

. La Crue du Monde Moderne, 2¢ Ed., p. 33.

. Ibid., p. 128-127.

G L Lo 10
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connaissance injtiatique effective n'est plus gardé réellement
par aucune organisation occidentale : tout hen établi cons-
clernment avec le centre par le moyen d’organisations régu-
liéres est actuellement rompu, et il en est ainsi depuis déja
plusieurs siécles » (1) ; que « pour le monde occidental, il n'y
a plus de « Terre Sainte » & garder, puisque le chemin qui y
conduit est entidrement perdu désormais » (2) ; quen Occi-
dent on constate « la décadence de la doctrine religieuse » et
«la perte totale de l'ésotérisme correspondant » (3); que,
toujours en Occident « les initiations appartenant 4 d'autres
catégories » que celles artisanales « ont complétement dis-
paru depuis longtemps » (4} ; que, méme en tenant compte
de la subsistance de « quelque chose » de certaines formes
d'initiation chrétienne — dont René Guénon montre qu'il
les connaissait — le Christianisme « dans son état actuel,
n'est certainement rien d’autre qu'une religion, c’est-a-dire
une tradition d'ordre exclusivement exotérique, et il n'a
pas d’autres possibilités que celles Je tout exotérisme » (5) ;
gu’enfin, d’aprés ce qui apparaissait déja en 1948, dans des
milieux catholiques on allait « préparer la constitution d'un
nouvean pseudo-ésotérisme, d'un genre quelque peu parti-
culier, destiné 4 donner une apparence de satisfaction & ceux
qui ne se contentent plus de exotérisme, tout en les détour-
nant de l'ésotérisme véritable » (6).

Nous nous sommes borné & mentionner ici trés rapidement
ces passages pour mérmoire, et les lecteurs de Guénon n'au-
raient pas de difficultés a en retrouver d'autres analogues,
ces questions dtant d'ailleurs étroitement lides & la perspec-
tive générale de tout I'ensemble de son ceuvre. Tout cela
est tellement net que, s'il est vrai que les interprétations
les plus singuliéres ne doivent pas étonner, on peut tout de

. Le Roi du Monde, 4* éd., p. 71.

. Apercus sur I'Esolérisme chrétien, p. 39.

. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, p. 86.

. Le Régne de la Quantité ef les Signes des Temps, p. 61.

. Aperpus sur U'Esotérisme Chrétien, p. 25, 26.

. Initiation et Réalisation spirifueile, p. 102. Au méme endroit, nous
relevons cette remarque importante, sjoutée en note ; « L'incorporation de
certains éléments réellement traditionnels n'empécherait pas que, en tant
que « construction » et dans son ensemble, ce ne soit qu'un pseudo-dsoté-
risme. Ces renvois peuvent dtre retrouvés avee de plus amples développe-~
ments dans un articie qui y est consacré dans le « Symbotisme » de juiliet-
septembre 1960, p. 353,

< On e L0 B

.
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méme trouver exiraordinaire que quelques-uns en solent
pratiquement arrivés 3 méconnaitre totalement la portée
de la position de Guénon surce point important, n'y voyant
qu'un c6té tout 4 fait négligeable et périmé de son ceuvre.

Si, comme nous le disions, cet « oubli » a té rendu possible
par les inclinations sentimentales dont parlait Guénon dans
le passage cité plus haut, il faut dire aussi que d’antres con-
fusions ont joué un réle important a cet égard, et nous esti-
mons qu'il serait trés utile deles dissiper. Une confusion capi-
tale consiste notamment dans le fait de substituer, 4 la
signification véritable des termes employés dans les écrits de
Guénon, une autre signification, accommodée 4 la mentalité
profane, ce qui d’ailleurs n’est certes pas facile 4 éviter. Si,
par exemple, on se fait de I'ésotérisme une idée livresque, si
Pon croit que sa base nécessaire est constituée par de longues
études sur des sciences trés complexes {traditionnelles, bien
entendu), si l'on croit que de pauvres illettrés ne peuvent
étre de véritables initiés (x}, alors il faut bien admettre que
"'Occident n'est peint inférieur & 'Orient du point de vue
de I'état de la Tradition, ét 'opposition méme de ces deux
termes, qui pour Guénon étaient presque synonymes de
« profane » et de « traditionnel », n'a plus de raison d'étre
posée. Avec les livres de Guénon d'une part, et ce qui reste
des données traditionnelles occidentales de }'autre, on peut
évidernment batir une « élite » des plus savantes qui soient
{2), dont I'« ésotérisme » serait d’ailleurs quelque chose de
surajouté, une sorte de perfectionnement moral et spirituel
de ce qui peut &fre recu de la religion.

Ce qu'on ne comprendrait pas bien dans cette perspective,

1. Argument bizarre avancd pour nier que .Jacques de Molay, dernier
Grand Maftre des Templiers, faisalt partie d'un ordre initiatigue.
2. Signalons en passant un symptdme peu rassurant pour les interprétes

de cette sorte : tout récemment I'idée de cette prétendue « élite + occidentaie |

n'a pas manqué d’étre exploitée avec complaisance, citations en main, en des
écrits dont l'inspiration subversive est assez évidente, ol I'on est arrivé
jusqu’a aifirmer que, « tandis que la nuoit spirituelle submerge 1'Orient s,
en Oceident 1'Age d'Or est déjd commencé (depuis 1877}, rejoignant ainst
les fantalsies savpgrenues des partisans de « 'age du Verseau » et de I'v ére
nouvelle », 11 est & peine besoin de rappeler que rien n'est plus contraire
asux mises en garde faites par René Guénon dans le « Régne de la Quantité »
et ailleurs, et du reste, d'aprés les données traditionnelles, 1a 8n d’un Man-
sanfara doit nécessajrement &tre marquée par une rupture dans Ja continuité
ternporelle, avec résorption complite de 'humuanité actuelle dans les moda-_-
lités subtiies. ’ S

oA b 55
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¢’est la nécessité, affirmée par Guénon (1), de I'appui d'inter-
médiaires avec 1'Orient, méme simplement dans la phase
préliminaire de la constitution de Iélite en Occident, pour
Vassimilation de l'esprit traditionnel véritable et pour pou-
voir recevoir ensuite une aide plus directe de 1'Orient, aide
qui seule rendrait maintenant concevable le maintien auto-
nome d’'éléments traditionnels proprement occidentaux.

En réalité, I'élite intellectuelle dont parle Guénon est
celle qui comprend dans son sein des &tres qui sont passés,
par la réalisation métaphysique, au delk de toute limitation
individuelle; par cenx-ci seulement I'influence supra-humaine,
qui seule peut restituer l'ordre véritable au monde humain
~- dans le macrocosme comme dans le microcosme —-
agit d'une facon effective, pour la simple raison qu'ils ont
actualisé en eux-mémes les états de I'étre supérieurs & 'état
humain, Et nous n'avons pas parlé icl encore de ce qui est
le plus important, de cette totalisafion de l'étre dans
PHomme Universel qui soutient et ordonne tous les mondes.
C’est cette élite-1a qui est toujours présente en Orient et qui
n'existe plus depuis longtemps en Occident ; René Guénon
n'avait certes pas besoin de recourir & d'approximatifs ser-
vices d’« information » pour le saveir ; et, en méme temps,
c'est bien A cette élite véritable gu'il faut se rattacher, plus
ou momns divectement, pour faire un travail effectif dans le
sens qu'il a indiqué (2).

Cette perspective, qui est sans doute trés loin du point de
vue profane, et #trangére & la mentalité occidentale (3}, est
simplement normale pour les Orientaux. L'idée que la média-

1. CI., par exemple, Orient el Occident, 2* Ed., p. 200,

2, D’autant pius que, comme il a été remarqué, a défaut de ce rattache-
ment, méme les éléments traditionnels subsistants encore ne seralent point
A 1'abri du danger d'8tre utilisés pour {e jen de I'e adversaire » tandis qu'au
canttraire ce rattachement a l'influence de I'élite véritable garantirait que
méme l¢ jeu de '« adversaire » serait utilisé toujours pour un ordre supéricur.

3. On dirait que les Occidentaux ont perdu toute idée de cette médiation
normale entre le monde humain et le « surnaturel », et qu'ils Vont remplacée
par la « localisation » de cette médiation dans le personnage historique du
Christ. Clest peut-&tre tout ce qu'ils pouvaient en concevoir en général, et
cette sorte d’« exotérisation « peut avoir permis I'obtention du satut pour des
gens menant pratiquement une vie profane. Tout cela, bien entendu, est
fort loin du sens originel ¢t universel du Christianisme. Et si I'on parle de
celui-ci, notons-le en passant, il nous parait bien dérisoire de mettre en
rapport, comime oun 'z fait, la volonté de Guénon de passer en Orient les
derniéres années de sa vie et son « manque d'inclination » pour le Christia-
nisme !
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tion entre le monde humain et les principes véritables
ne peut s'opérer réellement que par des étres qui ont réalisé
effectivement les états supra-humains, ou qui sont en con-
tact avec la « Volonté du Ciel », peut &tre retrouvée facile-
ment dans les doctrines hindoue, extréme-orientale et isla-
mique | bien plus, on pourrait citer des noms d'étres qui,
justement dans notre siécle, ont montré extérieurement
qu'ils remplissaient cette fonction, méme 1i o la forme tra-
ditionnelle présentait une distinction entre ésotérisme et
exotérisme {1). D’autre part, la puissance spirituelle rayon-
nante de cette élite, qu'en Occident on s’imagine parfois
confinée « dans les nuages », donne la possibilité d'un ratta-
chement conscient & des millions d'individus, dont la quali-
fication est au moins représentée par cette participation
presque naturelle a esprit traditionnel qu'il est si difficile
de rétablir chez les Occidentaux, méme lorsque s'éveille en
eux une aspiration initiatique (2.

Nous espérons que ces quelques remarques aideront A
mieux comprendre la portee d’affirmations de René Guénon
comme celles que nous avons citées plus haut, et & compren-
dre qu'on aurait le plus grand tort de ne pas en tenir compte
dans le travail & accomplir, soit qu’on ait en vue une revi-
vification de formes traditionnelles occidentales, soit qu'on
envisage l'éventualité d'une intervention plus directe de
{'Orient traditionnel, conivrmément 2 la « seconde hypo-

1. Ceci contredit méme dans les faits les plus évidents la thése d'aprés
laquelle I'ésotérisme, pour dtre tel, doit tenir cachée son existence méme :
thése employée pour nier Je caractére ésotérique de ta Magounerie actuelle.
C’est 12 une bien étrange transposition extéricure de ia vraie signification
du secret injtiatique, par rapport auguel les autres secrets ne peuvent &tre
qu'accidentels ; nous peuvons méme ajouter ¢ue, quand des organisations
ésotériques deivent cacher leur existence pour se tenir & l'abri de réactions
hostiles de Ia part des exotéristes, c'est l& un bien mauvais slgne pour

ceux-cl PENSRN

. 11 est entendu que, dans ces dernigres années surtout, il raut tenlr
comph: aussi de lenvahissement de 'occidentalisation, sous toutes ses
formes, c¢ qui correspond évidemument aux conditions de pius en pius défa-
vorables de la fin du cycle, Nous rappelons d'ailleurs que, déja, dans « Ortent

et Occident + René Guénon signalait que chez les Orientaux (et i1 parle des.

Orientaux authentiques et conscients de leur raéle) allait prévaloir la fen-

dance & aceepter d'une fagon transiteire les moyens de Occldent pour
hater la fin de sa domination apparente: ceci peut correspondre ausst & "

épuisement des possibilités offertes par ces moyens, et nous raméne encore

A cette utilisation du jeu de '« adversaire » dans le cadre &'un ordre supé— B :

rleur dont il était question plus haut.
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thése » de René Guénon (z}. Nous ne pouvons d’ailleurs
toucher ici que quelques points parmi ceux qui nous
paraissent donner particuliérement & réfléchir tout d'abord.
Du reste, dix ans aprés la mort de René Guénon, le travail
pour écarter le barrage formé par les équivoques et les pré-
jugés, travail souvent a refaire en conséquence du milieu
ol nous sommes, et qui, nous Yespérons, pourra étre pour-
suivi, est encore une fois le point de départ obligatoire si
I'on veut ticher d'ouvrir, dans la mesure de ses propres pos-

sibilitéds, les voies de la Vérité.
G. PonTE.

1. Cf. Introduction générale & I'étude des docirines hindoues, Conclusion
p. 308 et sulvantes dans la 4+ édition.




LA CROIX « TEMPS-ESPACE»
DANS L'ONOMATOLOGIE
KORANIQUE

‘lIL est le Premier {El-dwwal) et le Dernier (El-Akhir) et

U'Extérieur (Ezh-Zhihir) et Vlntérieur (El-Bdiin) et
I} connait infiniment toute chose » (Koran, LVII, 3.). Ce ver-
set de la Sourate du Fer (x} est un de ceux qui contiennent
-~ 4 Vinstar de la Shahddah — une doctrine 4 la fois méta-
physique et cosmologique et par la méme aussi une alchi-
mie spirituelle ; un symbolisme temporel s'y « croise » avec
un symbolisme spatial ; il en résulte une synthése qui en-
globe tous les aspects fondamentaux de 1'Univers.

« Le Premier » est le Principe en tant qu'Il précéde la Ma-
nifestation ; «le Dernier » est le Principe en tant qu’ll la suit.
Et le Principe « s'extériorise » par la Manifestation ou I'Exis-
tence, mais Il est aussi « I'Intérieur » ou « le Caché » en tant
qu'll est voilé par elle comme un centre invisible, bien qu’en
réalité Il la contienne. La Manifestation universelle est la
vague qui « sort » du Principe et qui ¥ « rentre », si cette fa-
con de parler est permise en dépit de son apparence émana-
tionniste {2) ; en méme temps, elle « est » le Principe sous .
son aspect d' « extériorité », tandis que sous un autre rapport
ce méme Principe reste transcendant et « intérieur » & 1'égard
de sa « cristallisation » illusoire {3). « Antériorité », « Posté-

1. Ainsi appelée parce qu’elie mentionne le fer comme un don du Clel,
« dans lequel il ¥ & une calamité immense mais aussi de l'utilité pour le
hommes ». PR

2. 11 n'y aurait émanationisme ou panthéisme que si la Manifestation-
était con¢ue comme une partie du Principe et si celui-ci était censé 3o -
modifter en fonction de celle-1a;

3. 11 ne faut pas oublier que Yillusoire est aussi le « relativement réel .
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riorité », « Extériorité », « Intériorité » : ces quatre aspects
du Principe transcrivent le rapport Principe-Manifestation
selon la succession et la simultanéité, ou autrement dit, au
point de' vue du « devenir » comme 4 celui de 1'« 8tre » ; ¢'est
d'abord la perspective du Cycle ou des Cycles, et ensuite
celle de Y'Existence comme telle (1).

Il y a une analogie évidente entre « le Premier » et « Celui
qui est sans commencement » {El-azal) d’une part et entre
« le Dernier » et « Celui qui est sans fin » (El-Abad) d’autre
part ; de méme pour les Noms suivants : « le Primordial »
(El-Qadim) et « le Perpétuel » (Ed-Dd'im) ; « Celui qui com-
mence tout » (El-Mubdi’) et « Celui qui raméne toute chose
a Lui-méme » (El-Muw'id) {2) ; «Celui qui fait avancer» {El-
Mugaddim) et « Celui qui différe » {El-Mw'akhkkir) ; « Celui
qui crée de rien » {El-Badi') et « Celui qui reste » (El-Bdgi).
Les Noms El-Azal et El-Abad marquent, non la « position »
ou ia « fonction » du Principe par rapport & la Manifestation
en tant que cycle, mais deux aspects de ]a « nature » méme
du Frincipe, considérés eux aussi par rapport & I'Existence :
le Principe divin est, non seulement « le Premier » puisqu'il
« existencie » ou crée et « le Dernier » puisqu’ll juge et fina-
lement « résorbe », mais [l est aussi en Lui-méme sans ori-
gine et sans fin; Il est Lui-méme éternellement sa propre
« origine » et aussi son propre « but », sa « cause » et son «effety,
son absoluité et son infinitude. Dieu est « le Premier » et « le
Dernier » par rapport aux choses qu'll « a crédes » (3) ; mais
Il est « le Primordial » {£l-Qadim) par rappert au monde pris
dans son ensemble, et « le Perpétuel » ou « Celut qui dure

1. « Avant gque cet univers ne soit, Moi seul J'étais... Aprés la manifes-
tation, Jai continué d'étre, en Moi-méme aussi bien gue sous la forme de ce
monde phénoménal; et quand 'univers aura cessé d'exister, Je serai...
De méme qu'on peut dire des éléments sensibies qu'ils sont entrés dans tous
les étres vivants {puisque ceux-ci en vivent)... ou qu'ils n'y sont pas entrés
(puisqu’ils les constituent a priori), de méme on peut dire de Mol que Je suls
entré dans ces dtres vivants {en tant que tels)... ou que Je n'y suis pas entré
{puisqu’il 0’y a pas d'autre réalité que moi}. » (Shrimad Bhdgovata Mahdpu-
rana, I1, 1X, 32 et 34.)

2. C'est sous ce rapport que Dieu est « Héritier = (EI-Wdrith) et ausst le
« Roi du Jugement dernier » (Maliku ygawmi ed-DIn).

3. « En vérité, nous sommes & Alldh, et en vérité, nous retournerons a Lud, »
{Koran, 11, 156). < Ce que Tu as créé retourne & Toi r, dit une priére iroquoise
en se référant & ta fumée du Calumet qui renvoie symboliquement au clel
toutes les créatures, représentées, elies, par les portions de tabac qui leur
ont été comsacrées. .
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(Ed-Dd’im) en ce sens qu'll « survit » au monde. Tous ces
Noms marquent de diverses fagons la transcendance du di-
vin Principe ; chacun présuppose les autres : ainsi, « le Pre-
mier » est tel parce qu'll est «sans commencement» et parce
qu'll est « éternellement antéricur » 3 tout effet de son infi-
nitude, ef « le Dernier » est fel parce qu'll est « sans fin » et
qu'll est « éternellement au defa » de toute durée, La Mani-
festation universelle est un chemin qui méne de Dieu & Dieq,
un « éloignement » (bw'd) qui contribue A la « révélation »
(tajalll) de la « proximité » (qurbd) (1).

Nous avons dit que le Principe n'est pas seulement « Je
Premier » par rapport au monde, qu'll V'est aussi en Lui-
méme : ¢'est-a-dire que I'Essence {DAdf) est « premidre » par
rapport aux Qualités (Cifdt) qui, elles, relévent de !'Eire,
donc de la détermination interne que réalise le Principe en
vue de la Manifestation. En langage védantin, les Qualités,
sans « sortir » d’Atmd, relévent déja de Mdyd ; c'est dire que
la relativité s’affirme déjd dans ['ordre principiel et que cet
ordre comporte ainsi la préfiguration divine de la Création
d'une part et — au sein de celle-ci — de la Révélation d'au-
tre part. En métaphysique, on peut, soit metire "accent sur
le seul Soi et n'envisager 'Etre que sousle rapport de Mdyd (2},
soit au contraire n'envisager 1'Etre que sous le rapport de
son caractére de pur Principe, donc sous celui de sa divinité,
ou méme n'envisager la relativité qu’en tant que « dimen-
sion interne » de "Absclu et réduire ainsi la Manifestation
au Principe, avec toutes les précautions et réserves gu'une
telle formulation peut nécessiter suivant les contingences
mentales. La relativité, fout en opérant une premiere pola-
risation in divinds, n'entame pas la nature divine intrinséque;

1. Faisons rermarquer & cette occasion que e nombre 99 des Noms divins
est symbolique et ne saurait ni fixer, ni épuiser Ia multitude des Qualités
d*Alldh. Ces quaiités peuvent toujours se réduire 4 un ensemble délimité de .~
diflérenciations forndamentales — par exempie au ternaire « Sagesse-Clémence

Rigueur » — mais ces polarisations sont susceptibles de réverbérations . .

indéfiniment diverses, la Toute-Possibilité n'avant pas de limites.

2. En langage islamigue, ce gque les Hindous appellent Mdayd est 12
« voile s (hij@b) ou la série indéfinie de ¢ voiles » qui enveloppent I'Essence.
La maltitude des Qualités, tout en » révélant » la nature divine, « voilent »

"Unité non~duetle 4’ Allah. Mdy4, en tant que Pouvoir divin d’extériorisation

ou d'fllusion, est « encore non manifesté » (avyakia) et appartient sous e
rapport au supréme Boi, dont elie est comme Paart s, le «jeu» ou la < traces
quand eile se déploie. Lo




LA CROIX « TEMPS-ESPACE » 57

on pourrait méme étendre cette affirmation a tout le do-
maine de Mdyd et partant pour la Manifestation universelle
comme telle ; c’est précisément ce que signifie le Nom di-
vin « V'Extérieur » 1 Ezh-Zhdhir est le monde en tant qu’il
est nécessairement divin, sous peine de ne pas étre du tout.
Le monde est « 'Extérieur » ou « Je Visible » en tant que nous
voyons I'Etre & travers nos cinq sens (I} ; mais comme nous
ne pouvens voir 1'Etre — et & plus forte raison le Sur-Etre —
en soi, Dieu est 4 ce point de vue « 'Intérieur »,

Aucune créature ne s'identifie & « 'Extérieur » {2), qui
en sol est Existence, Vie et Conscience ; Il est aussi 'espace,
le temps, la forme, le nombre, la matidre et leurs contenus
positifs, les reflets sensibles des Qualités divines. Ezk-Zhdhir
revét les formes, la vie et les autres contingences sans se con-
fondre avec ceci ou cela ; c'est dire qu'll est fout ce qui existe,
mais aucune chose en particulier ; on le voit, puisqu’ll est
«’Extérieur », tout en ne Le voyant pas, puisqu’ll est Dieu,

* * *

La Manifestation universelle est un mystére d’« émana-
tion » ; cette fagon de parler ne doit pas faire oublier que
I'émanationnisme philosophico-scientifique et «déiste» ignore
la transcendance et voit pratiquement dans le cosmos un
« fragment » de Dieu ~— quod absit — et non un aspect ex-
frinséque, ¢'est-a-dire qu'il réduit pratiguement le Principe
4 la Manifestation, quelle que soit la terminologic employée ;
ie Principe, en se manifestant, serait par 1& modifié, il four-
nirait quelque chose de sa Substance et s'appauvrirait ainsi
an bénéfice de sa création. Si nous tenons a dire que la Ma-
nifestation « émane » du Principe et est finalement « résor-
bée» en Lui, — et cela peut se soutenir quand tout est bien
compris — nous devons ajouter que, pour le Principe Lui-

1. Les sens sont une prison qu'il est absurde de vouloir ériger en critére
et base de connaissance totale, comme le veut la science moderne. A quoi
bon nous donner des renseignements exacts sur les galaxies et les molécules
st c'est au prix de la connaissance - inflniment plus réelle et pius impor-
tante — de I'Univers total et de notre destinde absolue ?

2. Sauf les Prophétes -— d’olt ce témoignage ¢ « GQui m’a vu, a va Dieu »
(El-Hagq, « 1la Véritd s ou « la Réalité ») — et les symboles sacrés, tels les
lettres et sons des Noms diving, ou encore les grands phénomines de la
nature ou certainsg d’entre eux, suivant les Révéiations et les perspectives
iraditionnelles,
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méme, il n'y a ni manifestation ni émanation d’aucune sorte,
mais seulement la possibilité permanente — et se suffisant
A elle-méme — de ce qui, & notre point de vue de créatures,
apparait comme une « sortie » hors du Principe ou, suivant
une fagon de voir plus partielle, comme une creatio ex nikilo,

Entre « le Premier » et « le Dernier », il y a le monde, mais
il v a aussi Dieu, car la Manifestation est un « message de
Lui par Lui-méme & Lui-méme », comme diraient les Soufis ;
et Dieu en tant que « se sifuant » ou « se projetant » — on
pourrait presque dire ; « s'incarnant » — entre « Dieu-Pre-
mier » et « Dieu-Dernier » n’est autre que « Extérieur »,
C'est la Manifestation envisagée, non pas en tant que subs-
tance séparée, mais en tant que « déploiement » ou « révé-
lation » illusoirement « externe » — parce que projetée dans
le «néant », ou plutdt cen direction » de ce néant en soi inexis-
tant — du Principe divin toujours Immuable et vierge ;
dans cette « révélation » ou cette théophanie, le Réel se dif-
férencie de plus en plus, se « durcit » par vagues ou par étapes,
se segmente comme de Yécume et s'épuise en fin de compte
a la limite providentielle de son jaillissement, afin de refluer
- Lui « Dieu devenu néant » (1} — par étapes et par vagues
de plus en plus « intériorisées » jusqu'd sa source, c’est-a-
dire jusque dans sa nature véritable qui, elle, n'a en réalité
jamais cessé d’étre ce gu'elle « était » de toute dternité.

Cette nature véritable gui n’est jamails « sortie d'elle-
méme », mais qui au point de vue de la contingence peut
apparaitre comme « 1'Extérieur » — ou a4 d'autres égards
comme «le Premier» et «le Dernier» — n’est autre que «1'In-
térieur» ; vu de ce Centre, sil'on peut dire, il n'y a pas d'« Ex-
térieur », ou il n'y a d’« Extérieur » qu'a titre de possibilité
essentielle incluse dans le Principe ; celui-ci n’est « intérieur »
que selon une perspective encore contingente, et condition-
née précisément par I'Illusoire « extériorité ».

~On pourrait dire peut-&tre que « le Dernier » correspohdk

analogiquement et d'une certaide maniére & « l'Intéreur »

en ce sens que '« action » de ramener toute chose 4 Lul est-

plus directement conforme 3 I'Essence que l'acte créateur,

qui comporte un éloigrement ; autrement dit, dans le pro-

1. C'est 14 le fondement métaphysique du mystére christique.
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cessus de manifestation, ¢’est celle-ci qui est le but, tandis
que dans le processus de réintégration ou d'apocatastase, le
but est le Principe {1} ; le « retour » & Dieu est donc une réa-
lité analogue A 1'«intériorité» de Dieu. Le «Premier» se pro-
jette vers le « néant » existentiel parce qu'll « voulait étre
connu » distinctivement, donc dans « autre que Lui », tandis
que « le Dernier » n’a en vue que sa réalité essentielle et indif-
férenciée ou, & un point de vue plus relatif, sa victoire sur le
déséquilibre ; El-Awwal voulait se volr dans « 'autre », II
voulait par conséquent « 'autre », tandis qu'El-4khir venat
voir cette vision « en Lui-méme », I1 veut done se voir « Lui-
méme » ; il y a ]4 an rapport analogue — mais nullement
identigue— & celul quiva du «Paradis terrestre» 2 la « Jéru-
salem céleste », ou de la «Créationn A la « Rédemption» (z).
« Le Premier » et «le Dernier » sont comme deux phases
divines, de méme que, selon une autre « dimension » — rele-
vant du symbolisme spatial celle-ci — « 'Extérieur » et
« I'Intérieur » sont deux «aspects divins », deux « pdles » qui
n’apparaissent comme tels qu'en vertu du « voile » qui nous
sépare de inaltérable Unité d’Aildh.

1. Cela est vral aussi pour les modes secondaires et encore relatifs du
« reflux » dont i} s’agit, donc pour toute fin cyclique ; 'analogie est en tout
cas suffisante pour permettre un langage synthétique.

2. Les Noms fir-Rahmdn et Er-Ratum, que Uon traduit ordinairement par
« le Clément » et < le Miséricordienix s+ — mais le premier comporte aussi un
sens de Béatitude intrinséque — <2 référent respectivement, suivani une
certaine interprétation, A ia Création et au Salut, ou & la Manifestation et & Ia
Délivrance.

(4 suivre).
FRITHJOF SCHUON,
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M. Gaudefroy-Demombynes, Mahomet (Editions Albin
Miche} ; Bibliothéque de Synthése Historique : 'Evolution de
I'Humanité). — Ce gros volume n’est pas, contrairement 3 son
titre, uniquement consacré au Prophéte arabe. La plus grande
partie de l'ouvrage concerne lhistoire universelle qordnique
et les instituticns musulmanes. Grice 4 son abondante docu-
mentation et malgré le point de vue forcément trés extérieur
d'un historien des religions, on peut y trouver d’intéressants
renseignements. Mais on est surpris d'y rencontrer, parmi
d'autres, quelgues erreurs de la part d’un auteur aussi spécialisé
dans les choses de !'Islam.

Ainsi, ce n'est nullement selon la Tradifion, comme il écrit
(p. 241), que {'Evangile aurait annoncé la venue du Prophéte
sous le nom d’Ahmed, mais bien selon le Qordn lui-méme,
sourate 61, verset 6 : « Jésus, fils de Marie, disait : & enfants
d’Israél, je suis Envoyé d'Allah vers vous pour confirmer la
Torah qui vous a été donnée avant moi et pour vous annoncer la
bonne nouvelle d'un Envoyé aprés moi dont le nom sera Ahmeds,

De méme (p. 336}, ce n'est pas un hadith qui fait dire &
Mobammed : « J'al été envoyé a I'Humaniié toute entitre »,
mals également le Qordn, sourate 34, verset 27 : « Nous t'avons
envoyé vers tons les howunes sans exceplion (Kéffatdn) pour
annoncer la bonne nouvelle et avertir du chatiment ».

Or, dans Ulslam, i} vy a une différence considérable entre la
« Parole d’Allah » regue par le Prophéte en tant que support de
la Révélation et lés recueils de hadith. Enfin quand l'auteur
écrit (p. 241) que : « des traditions ont poussé le culte du Pro-
phéte jusqu’a lut attribuer g¢ noms, comme 2 Ailah », il commet
ia une erreur plutdt monumentale. Un écolier arabe des classes
enfantines sait déja que le Prophéte n'a pas ¢9 noms mais
bien 200,

Hanna Zacharias, Vrvai Mahomet ef faux Coran. Editions
latines 1960, Paris. — Parmi les mancenvres antitraditionnelles
couramiment en usage & I'époque moderne, il en est qui consistent
a falsifier V'histoire, scit en discutant 'authenticité de faits
certains, soit en inventant des faits complétement inexistants.
pour tenter de justifier des hypothéses apparemment trop
absurdes. Nous nous souvenons d'avoir parcouruy, il y a quelques
années, un livre du méme genre que celui-ci et dont l'auteur
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soutenait non seulement linauthenticité des Evangiles mais
Iinexistence méme de. Jésus.

Il va de soi que ce genre d’ouvrages cst généralement écrit
pour un public peu difficile, tant sur les preuves fournies que sur
la plus élémentaire logique ; toutefois, dans le cas présent, nous
pensons que l'on a vraiment manqué du minimum d‘habilité
qui aurait été nécessaire pour donner un peu de poids aux
théses présentées.

La grossiére vulgarité de certaines attagues, jointe aux allu-
sions a la politique contemporaine, indique assez les motifs
de cette publication et fait que cet ouvrage « sonne faux »
d'un bout & lautre. :

R. MARIDORT,

Lama Anagarika Govinda, Les fondements de la mystique
tibétaine, traduction frangaise par Charles Andrien et Jean
Herbert, série Bouddhisme, collection Spiritualités vivantes,
éditions Albin Michel. - L'auteur de ce livre, d'origine alle-
mande mails établi dans Y'Inde et rattaché au Bouddhisme, a
passé plusieurs années dans la région limitrophe de I'Himalaya,
2 Darjeeling, ol il a joul de contacts prolongés avec un samt
Lama de grande renommée, feu le Guéché Rinpochhé de Tromo,
4 }= mémoire duquel le livre est dédié. En 1947/48 le Dr Govinda,
accompagné de son épouse, a fait un vayage important jus-
qu'a Tsaparang, ancienne capitale du royaume de Guggé,
maintenant rédunite & 'état de bourgade insignifiante du Tibet
occidental, mais ol subsistent les anciens temples dont les
fresques et les sculptures comptent parmi les monuments les
plus splendides de 'art bouddhique : ces temples étaient déja
assez négligés, et on se demande ce qu'ils vont devenir dans les
circonstances que connait actuellement le pays. Des calques
relevés sur place par M=¢ Govinda, artiste doude, ainsi que
quelques photographies constituent, en ce moment, une docu-
mentation quasi unique sur lart merveilleux d'un centre spi-
rituel disparu. |

Avant de parler du texte lui-méme, il y aurait peut-étre
quelque chose & dire au sujet du titre de Lama accompagnant le
nom de l'auteur : au Tibet, il n’est pas d’'usage d’employer le
mot ainsi, en combinaison avec un nom personnel. A rigourcuse-
ment parler, « Lama » ne s’applique qQu’a trois cas particuliers,
A savorr: aun Lama Tulhu Talkw, membre d'une lignée d’abbés
ou autres personnages servant comme supports successifs d'une
influence spirituelle — le cas du Dalai Lama en est I'exemple
le plus céleébre ; 4 un saint connu et surtout, au chef d’une lignée
initiatique ; an guru personnel qui, pour tel individu, est « son
Lama ». Ces trois cas exceptés, les Tibétains n’emploient
guére ce mot ; ce sont les Hindous de la région frontiére qui en
ont €tendu le sens pour couvrir tout membre du clergé ou autre
personnage remplissant une fonction spirituelle quelconque,
et c'est de 1a que cet usage généralisé est passé dans les langues
européennes.

Passant maintenant 3 l'examen du livre on doit constater,
au premier abord, les qualités de I'auteur comine interpréte des
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idées de base relevant du Mahdyana, qu'il explique en termes
accessibles au lecteur européen d'une fagon & la lfois précise et
éloquente. Son emploi de la terminologie technique de cette
tradition est admirablement fidéle. La plus grande partie du
livre est consacrée & une exposition de la doctrine des Cing
Sagesses, théme central de l'ésotérisme lamaiste, et du symbo-
lisme complexe qui en découle. La vie initiatique se présente,
sulvant cette perspective, comme une reconstitution, par la
réalisation successive des Cing Sagesses — ou, ce qui revient
au méme, des cinqg Bouddhas qui les président — du corps
dispersé de Dorje Chang (Vajradhara en sanskrit), origine et
principe tutélaire de la vie initiatique et stade ultime de la
Voie du retour.

Dans les derniers chapitres, l'auteur a consacré plusieurs
pages 4 la considération du mantra-clef Om Mant Padme Hum
et de son symbolisme sextuple. Il nous semble pourtant inutile
de vouloir ramener, comme fait P'auteur, les deux symbolismes, w
celui des cing sagesses et celui des six syllabes, 3 un systéme o
unique et rien de ce que nous avons entendu au Tibet ne nous E
jaisse snpposer que les Tibétains associent ces deux méthodes
d’une maniére semblable. Les doctrines et les symbolismes ini-
tiatiques s'entirecroisent bien sir et certainement les deux
méthodes en question ne se contredisent pas mais elles ne se
prétent pas non plus a la formation d'un systéme bien arrondi
qui nous sernble plutdt artificiel. o

Laissant de cdté toute question de détail, il est parfois difficile,
dans ce livre, de bien distinguer entre des interpréfations de
provenance personnelle et celles que Pauteur aurait regues plus
ou moins directement des sources traditionnelles avec lesquelles
il a été en contact. On rencontre de nombreux passages ol la
citation d’un avis donné par tel Lama sous telle forme; a telle
occasion, aurait grandement renforcé la valeur des vues expri-
mées : quand on a & s'adresser a des lecteurs occidentaux, la
question d’autorité devient capitale a cause de la tendance
individualiste qui affecte Vesprit de la plupart d’entre eux 4 un
degré ou & un a2utre. Pour cette raison surtout, et tout en recon-
naissant la valeur de bien des choses exposées au cours de ce
livre, on hésite & lui accorder U'étiquette de « document tradi-
tionnel », av sens que René Guénon pouvait donner 3 ce mot,
Au milieu de tant de considérations d’ordre subjectif, tout ce
qui. reléve de Vobjectivité traditionnelle est doublement
utile, tant comme gage d’orthodoxie que comme encadrement
solide de V'effort personnel & déployer.

Mais cela une fois dit, on revient volontiers aux gqualités
évidentes de cette étude sur la spiritualité tibétaine : en parti-
culier nous voulons signaler le fait que Vauteur, en parlant,
comme il devait le faire forcément, de cette supréme Compas- -
sion qui constitue une des « notes » définissant 1'état de Bodhi- .
sattva, a bien su éviter le pidge sentimental dans lequel tant
d'autres auteurs modernes, v compris des Orientaux, se sont™
laissé prendre, ¢'est-A-dire a évité la confusion classique entre & °
« non-altruité » qui est le fruit mur du détachement dans la
connaissance, et laltruisme 2 la mode courante et profane:
Un tel discernement ne se rencontre que rarement chez- les
Mahayanistes d’'adoption. o
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Pour terminer, nous devons dire gue nous avons vivement
apprécié les nombreux petits dessing dont ce volume est par-
semé : illustrant divers symboles, ils forment un beau pendant
aux photographies des chefs-d’ceuvre de Tsaparang et Gyantse.

Lobsang Rampa: Le troisidme @il {Albin Michel). — Ce
romarn purement fantaisiste ne mériterait guére une mention
dans les ¢ Etudes Traditionnelles » s'il ne servait a illustrer
d'une fagon frappante, le désarroi intellectuel de 'époque : en
effet, un nombre énorme de lecteurs appartenant aux classes
dites « cultivées » de I'Europe, et méme de I'Inde et du Japon, en
s'en laissant imposer, apparemment sans soupgons, par un
mystificateur effronté, ont fait preuve par la méme d’une cré-
dulité dépassant de beaucoup les limites de la naiveté qu'on a
Phabitude d’attribuer aux hommes du Moyen Age! Cette
prétendue autobiographie d’'un Lama, dont les épisodes sensa-
tionnels se déroulent dans un Tibet gu’un certain nombre de
détails empruntés 4 des récits de voyageurs {(bien inexactement
d'ailleurs) ne rendent pas plus vraisemblable, a été accepté de
grand cceur comme contenant I'évidence d'une hauvte spiritua-
1ité : si Pauteur a montré son adresse, ¢’est surtout par la fagon
dont il a su profiter du gotit pour les phénoménes physiques et
psychiques qui est si répandu aujourd’hui; une vente d’un
demi-million -d’exemplaires enviren dans toutes les langues
atteste son succés.

Comme un ami tibétain ['a fait remarquer, un seul détail
suffisait pour trahir erigine occidentale de l'auteur: le nom
atiribué au soi-disant Lama -— Lobsang Rampa — par sa
forme méme contredit I'usage tibétain. Lobsang est un prénom
trés commun, tandis que Rampa est un nom de famille apparte-
nant & la hauate aristocratie de Lhasa: ces deux choses pe se
combinent jamais au Tibet, ot tout le monde porte deux noms
personnels, le nom de famille (quand il existe} n'étant mentionndé
qu’en réponse & une question touchant la famille comme telle.
Notre coutume est toute aufre,

Le scandale créé par ce livre a2 finl par atteindre de telles
proportions que certains amis du Tibet ont pensé qu'il était de
leur devoir d’en démasquer 'aunteur en pénéfrant son incognito,
Armé de quelques renseignements qu'on a pu lui fournir, un
détective connu de Liverpool, M. Clifford Burgess, a entrepris une
enquéte et, aprds avoir parcouru a peu prés toute I'Angleterre,
il s’est trouvé en état de reconstruire la vie entidre du prétendu
Lama. Ils'agissait, en effet, du fils d'un plombier du Devonshire,
du nom de Hoskins, personnage quelque peu « exalté » mais
par ailleurs assez inoffensif. Quant 2 ses voyages, au moment ol
a paru son fameux livre, ils ne Vavaient jamais conduit aussi
loin que la coéte d'Outre-Manche | Plus récemment, M. Hoskins
a déménagé pour s'installer au Canada.

La seule le¢on valable qu’il y ait lieu de tirer de cette pénible
histoire est qu'elle répand la lumiére sur les causes profondes de
cette apparente épidémie de folie : derridre tout cela se cache
une soit cruelle de quelque chose qui puisse donner un sens & la
vie, soif que rendent plus aigués encore les trivialités que le
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monde moderne offre en substitut. Manguant de tout critere
traditionnel, ’homme de notre temps se laisse illusionner par
n'importe quelle absurdité & prétention merveilleuse ; le nom
du Tibet mystérienx ne constitue, pour lui, qu'un appit de
plus. Quiconque se trouve dans un tel état d'espritest 4 plaindre
et c’est seulement en renouant avec la tradition authentique

qu’on peut en opérer la guérison.
Marco Parris.
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