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AVIS DE LA REDACTION

Les Etudes Traditionnelles devant faire place, autant que
possible, aux orlentations et aux préoccupations les plus
diverses de la spiritualité traditionnelle, la Rédaction a
recours & toutes les collaborations qui satisfont & la condi-
tion générale de la traditionnalité et & celle spéciale de l'in-
térét intellectuel. Cependant elle ne saurait étre considérée
comme engagée par toutes les conséguences que les diffé-
rents auteurs, auxquels elle offre les pages de la revue, tirent
des principes ou des sources traditionnelles. '

Quant aux différents collaborateurs, qui souvent ne se
connaissent méme pas entre eux, et qui d'ordinaire ignorent
les sommaires dans lesquels figureront leurs textes, a plus
forte raison, ne pourraient-ils éire tenus comme solidaires les
uns des autres, de méme qu'ils ne sauralent étre considérés
comme se situant sous guelgue autorité organique commune,
Sous ce dernier rapport, la Rédaction n'a que le réle de réu-
nir les collaborations les plus utiles et jugées telles, compte
tenu des exigences de ses lecteurs avec lesquels elle est en
mesure de se tenir réguliérement en contact (1).

Ces notions sont au fond assez connues, mais nous
estimons utile de les rappeler en ce début d’'une nouvelle
période dans Y'histoire de la revue, afin d’éviter toute méprise.

{1} 11 est précisé A cette occasion que la Rédaction n'est saisie elfecti-
vement que par les correspondances adressées au Réd acteur es chef.
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LA CROIX « TEMPS-ESPACE »

DANS L’'ONOMATOLOGIE
KORANIQUE

(suite)

Afin d'étre aussi clair que possible, nous résumerons et
compléterons notre exposé par les considérations suivantes :
« le Premier » se manifeste, pour nous, par notre existence,
donc par notre naissance ; Il se manifeste aussi, autour de
nous, par l'existence du monde, donc par la Création; et,
dans un sens tout & fait universel, « le Premier » s'affirme
par le déploiement de M dyd, dont Il est }origine principielle
et transcendante.

De méme, « le Dernier » est dans notre conscience, pre-
miérement par la certitude de la mort, deuxiémement par
I'évidence du Jugement dernier, et troisiémement par la no-
tion métaphysinue de Apocatastase ; la mort est l'antithése
de la naissance, le Jugement celle de la Création, et I'Apo-
catastase, celle de M dyd.

« L'Extérieur » se manifeste par notre existence en tant
que telle et dans son actualité, puis par existence dumonde,
— elle aussi envisagée en soi ef indépendamment de la ques-
tion d’origine et de fin, — et a fortsors par Mdyd, toujours
envisagée, non pas en tant que puissance créatrice « précé-
dant » ses contenus, mais en tant qu’« extériorisation » uni
verselle : sous ce rapport, Mdyd est elle-méme tout ce qu'elle
comporte, elle est le voile dans lequel sont tissés tous les.
phénoménes (1). ' o

1, C’est V'« Extériorité » divine qui permet d'affirmer, en termes védan
tins, que toute chose est Alind. — Ordinairement, « I'Extérieur s correspond:
a ce que la doctrine hindoue entend par Vaishwdnara ; ce n'est que 5glon
unie perspective dépassant la simple ontologie que '« Extériorité » ests
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De méme, « I'Intérieur » se manifeste, dans le microcosme,
par llantellect ; & I'échelle macrocosmique, et sans fenir
compte ici de l'intermédiaire existentiel — donc¢ non « essen-
tiel » — qu’est I'Esprit divin (Er-Riih) au Centre du cosmos,
« I'Intérieur » s’affirme par I'Etre pur ; et pour la Réalité to-
tale, I1 est le Soi. L'Intellect est voilé par I'ego ; I'Etre, par
le monde ; le Sur-Etre ou le Soi, par Mdyd, laquells englobe
Ishwara ou U'Etre. En d'autres termes @ pour I'Univers mani-
festé, c’est I'Etre déjad — puisqu’ll en est le Principe — qui
est « I'Intérienr » ; mais ce méme Etre — avec tout ce qu'll
comporte dans sa dimension créatrice — est « I'Extérieur »
dés lors qu'on Yenvisage par rapport au Soi ; celui-ci est le
« Principe du Principe » et '« Intérieur de I'Intérieur » (1).

%
% ¥

Le Soufi vit sous le regard d'El-dwwal, &’ El-dkhir, &' Ezh-
Zhikir et I'El-Bédtin ; il vit concrétement Jans ces dimen
sions métaphysiques comme les créatvres ordinaires se meu-
vent dans 'espace et le temps, ef comme lul-méme s’y meut
en tant que créature mortelle ; il est consciemment le point
d’'intersection ol les dimensions divines se rencontrent ; ri-
goureusermnent « engagé » dans le drame universel, il ne s'illu-
sionne pas sur des échappatoires impossibles et ne se situe
jamais dans la fallacieuse « exterritorialité » des profanes,
qui s'imaginent pouvoir vivre en dehors de la Réalité spi-
rituelle, la seule qui soit.

Le monde, quels que puissent étre ses contenus perma-
nents ou transitoires, ne se détache jamais de Dieu ; il est
toujours cette substance céleste tombée dans un néani et
durcie dans le froid de l'éloignement ; les limites des choses
et les calamités qui en résultent en témoignent. Le sage voit
dans les choses et & travers ellesVorigine divine devenue loin-
taing, et aussi — en considérant les limitations et les mi-

assimilable & Mdyd envisagée dans tout son déploiement et non dans sa
seule manifestation sensible ; et rappelons ici que les théologies ordingires
sont des ontologies et n'atfeignent pas, par conséquent, la notion du Soi
ou du Sur-Etre. En termes hindous, s!'Intérieur» serait — suivant le
degré envisagé — Prdjna ou Turiga.

1. En eifet, I'Etre n’est que le Principe de la Manifestation ; ce n'est que
pour celle-cl qu’ll ust « I'Intérieur », et non pour la Divinité « en Sof s,
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séres — le point de chute qui est inéluctable, et o1 s'écrasera
finalement le monde ; il discerne dans les phénoménes le
« flux » et Ie « reflux », Pexpansion et le retour, le miracle exis-
tentiel et la limite ontologique.

Mais, surtout, ie Soufi pergoit par I’ « ¢eil du ceeur » que
«toute chose est Lui»; le monde, tout en n’étant point Dieu
sous le rapport de son existence particuliére, n'en est pas
moins « I'Extérieur » sous le rapport de sa possibilité pro-
fonde ou du miracle permanent auguel il est accroché 4 tout
moment et sans leguel il s’effondrerait dans le néant ; en ce
sens, 1l n'est pas Dieu, mais en un autre sens, il « n'est autre
que Lui » en vertu de sa causalité divine. 11 se peut que les
mots ne sauront jamais rendre compte d'une maniére satis-
faisante de ce mystére; mais, en certain point, le monde cest
Dieun », ou il n'est pas. Dieu n'est pas le monde, et ¢’est pour
cela, précisément, qu'il est impossible de parler de « 'Exté-
rieur » sans parler aussi de « I'Intérieur » ; le premier n'est
vrai que par le second. &

Tout homme est comme suspendu entre « Je Premier » et
« le Dernier » : tout homme est déchu de I'état primordial et
menacé de mort; ou encore: derriére lui est la Loi divine,
qui était avant lui, et devant lui est le Jugement en fonction
de cette Loi ; Dieu est « le Premier » non seulement comme
Créateur, mais aussi comme Législateur. Et de méme:
I'homme ¢'étend de sa forme corporeile — « faite 4 l'image
de Dieu » {1) — A travers l'dme et Pesprit jusqu’a I'Etre et
jusqu’au Soi, il est donc tissé pour ainsi dire dans « Exté-
rieur » et débouche sur « 'Intérieur », grice i cette parcelle
divine en lul 4 laquelle on ne saurait assigner auncune limite,

Au point de vue de la succession, nous sommes un flux
émané du « Premier » ; au point de vue de la simultanéité,
nous sommes une coagulation véhiculée par « 'Exténeur »,
Or le flux que nous sommes doit porter en lui-méme le senti-
ment de sa relativité et 1a volonté du reflux - du mouvement
vers « le Dernier » — sous peine d’étre animal et non humain;
et la coagulation que nous sommes -— ou cette indivi-

1. Dol le caractére sacral de ia nudité dans !'Hindouisme et ailjeurs
L’homme était nu lors de sa création, il I'est lors de sa naissance et le sera
lors de la résurrection.
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duation — doit porter en elle-méme la conscience de « I'In-
térieur », la raison suffisante de 'homme étant la « mani-
festation du Non-Manifesté » et non la manifestation tout
court ().

« L'Extérieur » se situe entre « le Premier » et « le Dernier »,
tandis que « 1'Intérieur » est les deux 4 la fois et ni 'un ni
V'autre, car il est aussi bien le Principe tourné vers la Mani-
festation que le Principe en sol.

Ce qui provient du « Premier » doit retourner au « Dernder »,
et ¢’est 1A le fondement du drame eschatologique de 'homme
nous sommes « un message de Dien & Dieu », comme diraient
les Soufis, mais nous devons faire le parcours librement puis-
que, étant des hommes et non des animaux, la raison d’éfre
de notre nature est la manifestation pléniére de la liberté.
Or 1a liberté est une épée 4 double tranchant ; mais comme
elle est une possibilité, elle ne peut pas ne pas se réaliser ;
homme est donc nécessaire. La liberté inclut I'éventualité
de Vabsurde ; c’est-a-dire du désir ¢’étre soi-méme « e Pre-
mier » dont on vient et « le Dernier » ot Pon va, comme &
I'Existence provenait de nous-mémes, alors qu’en réalité
nous existons par une volonté étrangére et gue nous sommes
incapables de créer ex nihtlo et méme d’anéantir.

* *

Nous pourrions dire aussi que 'homme, n'ayant rien de
lui-méme et ayant tout regu, est fait pour V'obéissance : ce
n'est qu'en vue — et dans le cadre — de celle-ci que sa li-
berté a son sens. Il n'y a 1 aucune contradiction, car cecadre
est assez large pour que la liberté humaine y trouve parfai-
tement son compte ; nous entendons le iberté positive, celle
qui choisit la vérité et le bien et, les ayant choisis, se décide
vocationnellement pour telle vérité et tel bien (2} ; et étre
positivement libre, c’est choisir la soumission, spirituelle-
ment parlant (3}. Avant nos facultés de sensation et d'action,
nous avons regu l'existence ; 'ayant regue, avec tout ce

1. Comme le prétendent les matérialistes et les vitalistes.

2. Non un bien fragmentaire qui est contraire, en principe ou en fait, &
la vérité et au bien total.

3. Le mot isidm ne signifie pas autre chose. D'aprés Confucius, « la piété
filiale et Pobédissance sont le fondement de 'humanité, »
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qu'elle contient fondamentalement, elle ne nous appartient
que d'une maniére conditionnelle ; il est de toute évidence
absurde de prétendre 3 la possession totale d'une chose qui
échappe & notre puissance. La malédiction de 1'homme mo-
derne, c'est qu'il se croit entidrement libre de jure, alors
qu’aucune conscience contingente ne saurait {'étre, 4 moins
que ce ne soit au-dessus d’elle-méme et au-deld de 1'obéis-
sance, dans le surnaturel ou la créature en se dépassant
~ par la gnose qui ne fait gu'un avec la grace de Dieu —
rejoint la Liberté comme telle, la seule qui soit; cen’est
alors pas 'homme qui posséde la Liberté, c'est elle quia
pris possession de 'homme. -

La « mystique » de Yhomme moderne est celle de la ré-
volfe, Entre U'esprit de révolte et celui de soumission il n'y
a pas de passage : comme l'eau et ['huile, ils ne se mélangent
pas ni ne se comprennent ; ils parlent des langages différents
ou vivent des vies incompaftibles ; il y a 14 une divergence
foncidre de 1'imagination et de la sensibilité, pour dire le
moins. L'esprit de révolie — nous ne parlons pas de la sainte
colére dirigée par définition contre Perreur et le vice, mais
de T'orguell se posant en victime — cet esprit est & la fois
un raidissement et un refroidissement ; c’est une pétrifica-
tion spiritueliement mortelle — car elle comporte la haine —
et une agitation sans issue que ne peuvent vaincre que U'in-
telligence et la grice; or, comme chez la plupart deshommes
Iintelligence ne résiste pas a la passion d'amertume (1),
seule une explosion peut briser cette carapace et apaiser ce
tourbilion, d'out la nécessité du miracle {2). Le miracle est
une irruption d'El-Bdtin « le Caché », dans le domaine d"Ezh-
Zhidhir « le Visible » ou « I'Extérieur »,

Le Paradis céleste avec ses bienheureux a le sens inverse,
celui d’une entrée de « 'Extérieur » dans le domaine du « Ca-

ché » ou de « I'Intérieur », toujours en faisant la part des rela-

tivités puisqu'il ne saurait s'agir ici de polarité absolue. D’'une
fagon analogue, les Révélations — qui récapitulent & leur

1, L'amertume est voisine de la superbe; le zéle d’armertume mépe en
enrer. selon saint Benoit.

It v a d’ailleurs en tout homme une révolte latente qui s’exprime ie
pius habituellement par I'indifférence envers Dieu, et ¢nvers les contrsm:tes :

de la vérité.
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maniére '« 4ge d’or » — sont des manifestations « tardives »
du « Premier » (1), tandis que les cataclysmes manifestent
« par anticipation » le « Dernier ».

Avoir conscience du miracle permanent de !'Existence,
c’est demeurer dans un recueillement dévotionnel qui est
comme le complément de la concentration intellectuelle :
celle-ci est en rapport avec la vérité, et celle-la avec la beauté
et les vertus, Voir I'Existence, c’est ne plus s'éparpiller dans
la multitude des choses ; ¢’est percevoir les « accidents »
comme en nous-mémes et sans perdre de vue la « Subs-
tance ». La séve de la condition humaine est la dévotion.

E
* *

QOu'est-ce que le Paradis ? La nature interne de la pure
Existence ; étre conforme 4 cette nature, ¢’est étre porté par
la vague du devenir vers la Béatitude, Etre conforme a I'Exis-
tence, ¢’est se soumettre ; nous soumettre 4 la Lot céleste,
c'est nous conformer 4 notre propre essence, celle par la-
quelle nous existons et qui est la nature profonde des choses.
Sans I'Existence, nous ne serions pas; comment pouvons-
nous raisonnablement nous révolter contre elle, et nous oppo-
ser 4 ce par gquol nous sommes, 4 ce qui fait que nous sommes
nous-mémes ? L'essence de VExistence est bilenheureuse ;
Vopposition 4 cette essence — l'idolatrie des contenus ou
des accidents — éloigne de la Béatitude et nous enferme
dans 'impasse de notre propre contingence et dans 'enfer
innombrable de notre absurdité. L’absence de la Béatitude
ne peut étre que U'enfer, car la ot il n'y a avcun plaisir, il y a
son contraire ; or I'Existence, dont nous ne saurions nous
détacher humainement, est faite de félicité, malgré ses
neeuds et ses fissures. Ce qui est vral pour 'Existence, ['est
4 plus forte raison pour I'Etre, et par 14 méme pour le Sur-
Etre, dont tout dérive (2) ; les Soufis n"hésitent pas a parler
d'un « Paradis de I'Essence » (Jannat edh-Dhdt}, lequel n'est
autre que le Parintrvdna du Tathigata, ce Nirvdna supréme
ott 'extinction méme de la lampe s’est consumée.

1. Cela est vrai également —- sur une échelle trés réduite — de certaing
faits naturels, tels que le printemps, {a jeunesse, le matin. _

2. Du moins au point de vue humain, gui est celui de Ia séparstivité et
de Fillusion.
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A Ia question : « Qu’est-ce que le Soi ?» nous répondrons,
avec un souci de syméirie par rapport & notre précédente
réponse au sujet du Paradis, qu'll est 1a nature interne ou
absolue de la pure Intelligence ; et nous parlerons alors, non
d'obéissance ou de soumission comme dans le cas de la per-
fection existentielle, mais de discernement et de concentra-~
tion contemplative ; c'est la station de I'« ipséité » et de la
« conscience infinie », Le Pdle universel que nous pouvons
désigner, synthétiquement et d'une manidre provisoire, par
le terme d'« Existence », se caractérise par les qualités de
Pureté, d’Inviolabilité, de Miséricorde ; et le Pole — ou le
Centre — que nous appellerons la « Conscience » ou le « Soi »,
entre dans 'Existence comme un axe lumineux, irrésistible
et libérateur.

La voie qui correspond & Ezh-Zhdhir est celle de l'action
et aussi celle de amour du prochain ; ¢est celle de ['obéis-
sance et de la charité, des ceuvres, de 'amour agissant de
Dieun. La voie qui correspond 2 El-Béfan est celle de 'amour
contemplatif de Dieu et, au sommet, celle de la gnose, de la
connaissance du Soi. Mals ce qui unit humainement toutes
les intentions ou perspectives, c’est la chaleur et la fraicheur
de la dévotion ; sans elle, il n'y a avcun bonheur ; vivre sans
dévotion, c’est faire semblant de vivre ; cest vivre dans la
mort.

* * *

A la question de savoir si la Réalité est « bonne » ou « mau-
vaise », i1 v a logiquement deux réponses : premidrement,
la Réalité n'est ni bonne ni mauvaise ; deuxiémement, elle
est bonne. Si le bien existe, c'est parce que le fond de Exis-
tence est bénéfique ; si le bien peut étre absent — dans une
proportion infime dés lors que le monde et le cycle sont envi-

sagés dans leur totalité -— c'est parce que le fond de 'Exis- .

tence, ou le Réel absolu, n’est ni bon ni mauvais, parce qu'il

ne saurait se laisser enfermer dans une alternative ou une

opposition, Ce qu’il importe de comprendre, cest que cetie

indifférenciation ou cette transcendance est essentiellement -

de nature a se révéler comme le bien, c’est-4-dire que le bien
révéle essentiellement la nature de Uindifférenciation supé-

rieure. La partie peut étre relativement un mal, mais le tout.

4
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est bon, quel que soit son degré de réalité ; en ce sens, le
monde est une manifestation positive, en dépit des néga-
tions qu'il abrite transitoirement. Ou encore : si une chose
est mauvaise, elle ne peut 1'étre qu’a titre de fragment et non
de totalité ; le mal rend fragmentaire, comme le bien rend
entier ; le bien dilate, tandis gue le mal rétrécit. Dieu ne se
manifeste que dansles perfections, nondansleurabsence ;14 out
il y a manque, il ne saurait y avoir la totalité ou le centre.
L'homme mauvais n’est plus qu'un fragment de lui-méme.

Il y a, & "égard du monde, trois attitudes possibles : la
premiére, proprement infra-humaine et pourtant par trop
humaine en fait, est d'accepter les phénoménes sensoriels
comme étant « la réalité » et de s’y adonner sans réticences
et avec une volonté compacte ; cela revient & nler que Dieu
est non seulement « VExtérieur », mais aussi « U'Intérieur »,
et que son «extériorité » n’a de sens qu'en vertu de son « inté-
riorité » ; c'est nier aussi que Dieu est, non seulement « le
Premier », qui nous a créés, mais aussi « le Dernier », qui nous
attend au bout de notre route, 'un n’ayant, ici également,
de sens que par l'autre,

La deuxiéme attitude possible, en tant qu'attitude pure
et abstraction faite de combinaisons avec d’antres points de
vue, c'est le rejet du monde, de la séduction, du péché :
c’est ne voir, a la place de la beauté, que des squelettes ou
des cendres =t, 4 la place du plaisir, que de V'impermanence,
de la tromperie, de l'impureté, de la souffrance ; & ce point
de vue 14, il n'y a pas de « Dieu-I"Extérieur » ; le monde n'est
que ce qui n'est pas Dieu (1}.

La troisidéme attitude possible se fonde sur ce que nous
avons appelé a diverses reprises la transparence métaphy-
sique des phénoménes : ¢’est voir le monde en tant qu'« Exté-
riorité divine » et avoir conscience par 12 méme que cette
«extériorité » est fonction d'une « intériorité » correspondante.
Cette attitude touche aux essences & travers les formes,
mais sans ancunement perdre de vue la vérité de I'attitude
précédente, A savoir qu'aucune apparence n'« est » Dieu et
que chacune comporte un revers qui, précisément, provient

1. L’ascése corporelle n'est pas forcément tributaire de ce seul point de

vue ; elle peut avoir pour but de rendre indépendant de Ia matiére et des
sens, queile que seit la fagon d'envisager ceux-ci.
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de Y« extériorité » en tant que séparée de '« intériorité ».
Le sage « voit Dieu partout », mais non au détriment de la
Loi divine dont il est humainement solidaire.

Comme la plupart de nos contemporains semblent s'in-
surger contre l'idée que le péché de la chair — qui du reste
4 leurs yeux ne peut étre un péché --- puisse entrainer ce
que la théologie appelle la « damnation », nous examinerons
cette question & la lumiére de la doctrine qui nous préoccupe
icl, Ta sexnalité reléve du domaine d'Ezh-Zhdhir : V'extase
charnelle n’appartient en effet qu'a « Dieu-I'Extérieur » et
non directement 4 'homme, qui n'a point de pouvoir créa-
teur ni d’ivresse béatifique ; I'homme est sous ce rapport
Vinstrument de la volonté divine d’expansion terrestre. Le
but de la sexualité est par conséquent la conservation de
I'espéce et la multiplication des individus ; mais elle a aussi
une fonction contemplative en vertu de ses prototypes in
diyinds ou, e qui revient au méme, en vertu de la transpa-
rence métaphysique des symboles ; a un autre point de vue,
nous dirons que :ien d'humain n'est purement animal, car
nous sommes « faits 4 U'image de Dieu ». L'extase chamelle,
du moment gqu'elle marque une irruption du divin dans 'ha-
main, iransmet guelque chose de la nature divine ; il en ré-
sulte qu'en dehors des deux condifions mentionnées — pro-
création et contemplation —- la jouissance sexuelle est une
profanation qui ne peut pas ne pas entrainer la chute dans
les états infernaux, vu sa gravité ontologique; nous pour-
rions presque dire que « I'on ne devient pas Dieu pour rien ».
Comprendre 1'homme, c’est comprendre la gravité ontolo-
gique de sa condition ; c'est comprendre que nous pouvons,
essentiellement, mériter Uenfer ou le Paradis.

L'¢lément contemplatif, lui, doit trouver sa place dans le
cadre de ce qu'ordonne ou permet telle législation sacrée ;
il ne saurait donc compromettre de jure un équilibre social
traditionnel. Les morales peuvent varier, certes, mais la
Volonté divine reste globalement la méme, conformément
d’ailleurs 4 U'intérét des sociétés humaines.

*
#* *

Si on voulait, non se faire une image d'El-4wwal — car
« les yeux ne peuvent l'atteindre » — mals au moins s'appro-




LA CROIX « TEMPS-ESPACE » 75

cher de son régne, on devrait pouvoir rctourner aux origines
du Paradis terrestre et assister & l'éclosion, dans une subs-
tance lumineuse encore 4 peine matérielle, des innombra-
bles états d’existence et de conscience que sont les créatures ;
et, pareillement, si on voulait, & I'heure qu'il est, sefaireune
idée tant soit peu concréte de 'avénement d&'El-Akhir, il
faudrait pouvoir assister par anticipation & cette sorte d'ex-
plosion de la matiére, cette sorte de révulsion ou de reflux
existentiel qui marquera l'avénement de Dieu ; il faudrait
pouvoir entendre d'avance le son de la Trompette — cette
irruption déchirante du Son primordial — et voir 'éclate-
ment et la transmutation de 'univers sensible.

En revanche, Lzh-Zhdhar est toujours & notre portée immé-
diate : nous voyons sa grandeur dans celle de la nature vierge
qui nous entoure et dans laquelle nous vivons : dans les pro-
fondeurs du ciel, dans la majesté des montagnes, dans 1'illi-
mitation des mers et dans leurs rytlunes d'éilernilé , sous
voyons « Dieu-l'Extérieur » aussi dans les symboles et les
splendeurs de l'art sacré. El-Bdtin, Lui, est & la fois tout
proche et infiniment lointain @ Il est « au-dedans de nous »,
mais Il échappe de toute évidence aux ressources d'une ima-
gination faite pour les contingences et pour ce bas-monde.
Nous pressentons « Dieu-I'Intérieur » dans 'expérience de
la vérité, dans le miracle « surnaturellement naturel » de
Uintellection pure et aussi, a divers degrés, dans la vertu et
dans la grice ; il peut méme v avoir 1 infiniment plus qu'un
pressentiment, puisque, pénétrant de son Omniprésence le
centre et le « secret » de notre cceur, le divin Sol peut britler
3 volonté les « voiles » de la séparation.

Pour Vanimal, seul Fzh-Zhdhir est Dien; pour le croyant
ordinaire, seul E/-Bdtin 'est ; mais pour le « connaissant
par Alldh » (el-'drif bi’Liah), les deux aspects sont Dieu, et
en méme temps aucun d’eux ne l'est : cest-d-dire que ces
deux Noms, en tant qu’ils marquent une polarité néces-
saire — ou qu'ils résultent d'une telle polarité — se ré-
solvent de toute évidence dans une synthése supérieure, 4
savoir Yunité intrinséque du Principe, Parler d’« intério-
rité », ¢’est encore envisager Dieu en fonction d'une « exté-
riorité », et, en dehors de celle-ci, en tant qu’« Intémeur » ;
or Dieu est ce qu'll est « par Lui-méme » (bi-H3) et « en Lui-
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méme » {fi-H:}, et non en fonction de quoi que ce soit
d’étranger 4 sa nature ; Il est, soit en tout aspect, soit dans
aucun, suivant le degré de réalité que ['Intellect envisage
« avec la permission de Dieu » {bt-1dhni’ Liak) {1).

Enfin, si le verset koranique contenant les quatre Noms
divins dont nous avons traité se termine par Paffirmation
qu’« I} sait infiniment toute chose », toute mésinterpréta-
tion tendant & réduire le Principe 4 des « états » ou des « subs-
tances » dénués de « conscience » est exclue d'avance : Alldh
— que nous l'envisagions sour le rapport de l'immanence ou
sous celui de la transcendance ou sous tout autre rapport
également possible — ne peut éfre un « moins » vis-a-vis de
ses manifestations ou créations ; étant linfinie Cause de
tout, Il posséde toute perfection concevable, donc aussi
celle de conscience et celle d’activité, mals sans que ces per-
fections puissent entrer en conflit avec sa perfection d'unité
et de simplicité ; toutes les possibilités se trouvent pré-
figurées dans linfinitude de sa Substance méme. Cest ce
qu'exprime également cet autre verset, qui pricéde immé-
diatement celui des quatre Noms divins : « A Lui est le régne
des Cieux et de la terre » — ces deux mondes représentant
respectivement et d'une facon relative El-Bdtin et Ezh-
Zhihir et aussi El-Akhir ef El-Awwal — « et 11 est puissant
sur toute chose ».

Allgh est Un ; et comme la polarité « Extériorité-Intério-
rité » n’est ni absolue ni éternelle — pas plus que d’autres
polarités concevables — le soleil « intérieur » se lévera fata-
lement dans le champ « extérieur ». « Dieu viendra »; celaest
aussi certain que notre naissance et notre mort. Nous pou-
vons dire également que « 'Extérieur » retournera a « I'In-
térienr» (2) ; selon cette perspective ou ce mystére, « I'Inté-
rieur » coincide avec « le Dernier » ; au-dela de toutes les dis-
tinctions d’aspects et de points de vue, « il ne restera que la.
Face d'AlMdh » (3).

FriTHJOF SCHUON.

1. Car I'Intetlect, tout en atteignant «les profondeurs de Dieu » —le
supréme Soi et non I'Etre seulement — ne peut rien sans I'Etfre, qui est le
« Dieu personnel = G

1. Cette seconde fagon de voir est en quelque sorte plus = réelle » que la .
premiére, mais celle-ci n'en correspond pes moins A un aspect concret de
la fin du monde. .

3. Wajhu “Llah, e'est-a-dire Edfi-DAdE, « ¥Essence ». A ce degré-1a, 'qui
précisément n'est pius un « degré », if n'v a jamais e d'« Extérieur » ¥




LE LIVRE DE LA VOIE
ET DE LA VERTU
TAO TE KING O

X

CE QUE L'ON PEUT FAIRE

Lorsque (sous Uégide de U'dme spivituelle)
On fait en sorie de civconscrive les {(sept) espriis animaux
{D’épargner son essence vilale) ef d’embrasser Punité,
Le tout en projection vers le Ciel.
On peut éive {clos et lucide) sans dispersion (2)
Garde du ceewr, verlle silencieuse.
Lorsqu’on s'applique a donner au souffle la plus douce harmo-
nte,
Exhalaison trés légére, inhalation trés longue,
Arrét complet, rétention prolongée,
On peut étre (net of entier) comme un pelit enfant,
Concentrer son souffle ot replier son esprit
Comme un petrt enfant,
Lovsqud on purifie et dhimine (par la quidtude)
Vues profondes el visions subliles,
Abolition des contours, images regues, songes bleus et
autres,
On peut étre (clatr et limpide comme un miroir) sans tache.
Le disque du soleil empiche de voir la lumiére de I'astre.
Lorsqu’on aime le pewple et gu’on gowverne un pays
Pay I éfonnant pouvoir de l'absence,
;.Z %{a gogv’crrll:ér(xitccﬁ;allggg e];;li]iertc:—:ﬁxl}rtc?tl’sgg}tomgn;gs %e ses puissances

intellectuelles sous forme d’unité, lui donne la méme continuité qu'a une
roue (Pseudo-Denys).
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Mandat vaste, large et vra,
On peut se dispenser d'avolr des contacts avec le monde exté-
riguy
L'inconny fait la force.
Lorsque la porte du Ciel s'ouvre et se ferme (1},
Fermer ouvrir, pivot du repos et du mouvement,
On peut élre (comme le dragon) sans volonté productrice (2).
Et par suite, déliveé de la forme.
Lorsque Uintelligence §'élend (vrate gquadratrice) 4 lous les
domaines (3)
{Sans compter la lumiére céleste).
Et cela sans errewr ou méprise, ,
On peut 8re non agissant.
Alors les choses se transforment 4’ elles-mémes.
Produire tout cela {sans en houcher la source)
S’y donner (sans comprimer les dispositions naturelles).
Sans faire sien ce qu’on & produit,
Sans espérer de retowr powr ce gi’on a fait,
Sans disposer en maitre ce qu'on a développé.
Oeuvre haute et grande,
Voila la Vertu rave, merveilleuse, admirable.
Le plus haut développement dela Vote,
Et la formule de Uaction transcendante.

XIv

ELOGE DU MYSTERE

A la regarder on ne voil rien (1),
Invisible, la Voie est vacance,

On hui downe le nom de parfaitement unie, .
C'est parce que les choses ont du relief qu’on les vott.

1. Lorsque {grace 4 un contrdle complet du soufile) 1a porte du Ciel s'ouvre
et)sc ferme, ~— avec le Yn on ferme tout, avec le Yang on ouvre tout (Wang-
Pi). i
2, On peut éire comme la femelle de oiseau (I'agent de I'embryon spirl-
tuel). — Nourrir les pouvoirs de {’ame dans la pureté et la quiétude. :

3. Egaler par son 1nte!1ié;ence la clarté du soleil et de la lune, conformer
son action A Ia régularité des quatres smisons développe une lumitre qui se
répand aux quatre coins de la Terre {Wang-pi). sastd

1. Regarder n'est rien, il faut voir, c'est-a-dire, distinguer, mettre & part.
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A Véconter attentivement on n'entend rien,
Tnaudible, la Voie est stlence,
On lui donne le nom d'absolument rare,
C'est parce que les choses sont denses qu'on les entend.
A (essayer de) la saisir, on ne prend rien,
Imperceptible, la Voie est absence,
On lui donme le nom d'infiniment petite (2).
C'est parce que les choses ont de Udtendue gu'on les prend.
Ces trois qualités sont des plus inscrutables,
Car elles se fondent pour ne faire gu'un {3).
Comme U'ensemble des eaux est eau,
(Longueur sans épaisseur, largeur sans élendue)
Elle n'est wi claire au-dessus, ni obscure en dessous.
Conme son ombre 2t sa lumiére.
(Heélice ascendante au) déroulement condinu,
Plages supérienres ef inféricures,
Elle est indéfinissable, immensurable, indescriptible (4]
(Comune le dragon dont les replis vont duw Ciel aux abimes) (5).
Chose qui vient de l'origine par le chemin de la conti-
nuité (6).
Que Uon retourne et vevienne 4 la non-existence,
Profondewr sans contour,
Clest la forme du sans forme, I'mage du sans image,
Clest Vindéterminé, 'indisiinct.
Forme et non-forme tout ensemble.
{En) remonter (les spires) n'en faif pas voir le sommet.
{Les) descendre n'en fait pas voir le boul.
Descente sensidle, montée spivituelle.
Adhérer strictement & la Voie de la Tradition antique,
Certttude lumineuse, essence de Uintelligible,
C’est avoir en main ous les fils de L'existence actuelle,
Posséder tous les éléments du cycle présent,

2. 8i on la regarde, on ne la voit pas ; si on I'écoute attentivement on ne
I'entend pas ; si on la touche, on ne P"atteint pas; on la nomme impercep-
tible (Yo-King).

Toucher, &tre touché n'appartient gu’anx seuls corps (Lucréce).

3. Tri-une, la Voie est au-dessus de toutes les catégories.

4, Chaine continue, libre de tout contour et sans fin {G. Pauthier).

3. Le dragon a tous les pouvoirs en méme temps, il est Jong et court, deux
et un, absent et icl (V. Ségalen).
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Cest étre & méme de connailre le commencement de la Tradition,
Les principes, ovigines primordiales, @'ot tout découle,
C’est ce gqu'on appelle la chaine et la trame de la Voie.
Son reflet, son dévidage.
Traduit du chinols et annoté

par JACQUES LIONNET,

(4 suivre.)

A



SAINT BERNARD
ET LA REGLE DU TEMPLE

E méme que, selon la Bulle Omane datum oplimum
« c’est Dieu Lui-méme qui a constitué {les Chevaliers
du Temple) les déienseurs de I'Eglise et les assaillants des
"ennemis du Christ », de méme la Régle donnée au Concile
de Troyes n'était pas d’origine humaine : « ... la Régle, dit
le méme texte, sera inviclablement observée dans la Maison
ol la Grace de Dieu V'a instituée » (1).

II n'y a donc pas, & proprement parler, d'auteur de la
Régle du Temple, en dehors du Saint Esprit. Et c'est 13,
selon nous, la raison pour laquelle son Prologue, trés précis
sur d'autres points, laisse dans U'ombre la question de sa
rédaction matérielle. En tout cas cette notion doit étre gar-
dée présente 4 'esprit si l'on veut aborder le probléme d’at-
tribution selon sa nature réelle, ¢’est-a-dire, non pas comme
un probleme d'auteur, au sens littéraire et profane, mais
comime un probléme de pafernité, avec ce que ce mot implique
intellectuellement et traditionnellement d'autorité, de res-
ponsabilité, d'opération et de don.

On posséde, d'une part le texte de la Régle latine origi-
nale, en 72 articles, conservée dans un manuscrit de la fin
du xr1z¢ siécle, provenant de la Biblothéque de Saint-Victor,
et aujourd’hui 4 la Bibliothéque Nationale (2) ; d’autre part
le texte de la Régle francaise, traduction et adaptation de la
premiére, contenu dans trois manuscrits conservés respec-
tivement & Paris, Rome et Dijon. Les deux premiers donnent
le texte complet et sont identiques dans l'ensemble ; le troi-
sitme comprend seulement les deux premiéres parties des

1. Buile promulguée par Innocent 11 1e 28 mars 1139, Jn d'Albon, Cart, Gen.
de '0. du T. (Bullaire), V, p. 375, — €1f. Raymond Qursel, Le Procés des
Templiers, Denoéi, Paris, 1959, .

2. Fonds latin, 15045,
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manuscrits de Rome et de Paris, L'éditear, Curzon, date
celui-ci du début du x1re sidcle, les deux autres de la fin du
xin® ou du début du xive, Ce sont des copies d’'un ou de
plusieurs originaux {3).

L’authenticité de ces textes ne fait pas de doute, en raison
de la double vérification des manuscrits francais entre eux,
d’une part, et de ceux-ci avec le manuscrit latin d'autre part.
L’adaptation connue sous le nom de « Régle francaise » a été
faite vers 1140, ¢'est-a-dire peu aprés la promulgation de la
Bulle Omne datum optimwm. Quant au texte de la Reégle
latine, tout ce que I'on a pu dire contre sa datation de 1128
est gu'un certain nombre de statuts « prouvent une exis-
tence déja assez longue de 1'Ordre, une expérience acquise,
une influence étendue » {4). Mais on peut répondre a cela
que, !'Ordre existant alors depuis neuf ans, les problémes
visés par les articles en guestion pouvalent s'étre déjd posés,
ou étre facilement prévus (5). Quoi qu'il en soit, cette dis-
cussion ne concerne pas le Prologue, qui seul nous intéresse
ici, Celui-ci, pour le principal, n'est auire que le procés-
verbal du Concile. Nous en donnercns les principaux extraits
dans le texte francais, avec les passages correspondants du
texte latin quand il v aura leu.

Aprés une exhortation 4 «ceux qui méprisent 4 suivre
leurs propres volontés et désirent avec pur courage servir
de chevalerie au souverain Roi= le Prologue poursuit :
« Bien aeuvre {adoperat) Damedicn (Dominus Deus) avec
nous, et notre sauveur Jhesu Crist ; lequel a mandé ses amis
de la sainte cité de Jherusalem, en la marche de France et de
Bourgogne, lesquels, pour le salut de nous et pour l'accrois-
sement de la vrale foy, ne cessent d'offrir leurs dmes a Dieq,
plaisant sacrifice.

« Adonques nous, i toute joie et & toute fraternité, par =
les pri¢res de Maitre Hugues de Payns, par lequel la devant.
dite chevalerie prit commencement par la grice du. Saint
Esprit, assemblames a Troyes des diverses provinces d’outre
les monts, & la féte de mon seigneur saint Hilaire, en I'an d

3. Henri de Curzon, La Régle du Temple, Paris, 1386.

$. Ihid. Introd., p., 111, :

5. C'est Popinion de Marion Melville, La Vie des Templiers, Galiimard,
Paris, 1951, p, 22, ;
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I'Incarnation fhesu Crist M et C et XXVIII, au neuvidme
an du commencement de l'avant’ dite chevalerie. Et la
maniére et 1'établissement de !'ordre de chevalerie oymes
par commun chapitre de la bouche du devant dit maitre,
frére Hugues de Payns ; et selon la connaissance de la peti-
tesse de notre conscience, ce que bien nous sembla et profi-
table nous loudmes, et ce qui nous serblait sans raison, nous
l'eschivimes (évitames) ».

Le texte déclare ensuite que ce qui n’a pu étre « dit ni
raconté » (memoraliter relatum ac computatum) est laissé a
la providence et & la discrétion du Pape et du Patriarche
de Jérusalem ; et que, st assurée que soit 1' « autorité de
notre dit » par le grand nombre de péres religieux assemblés
au Concile divina ammonitione, « toutefois ne devons passer
sous silence les vraies sentences gu'ils dirent et jugérent ».

Aprés avoir donné la liste des membres du Concile, le
texte continue : « Et mémement frére Hugues de Payns,
Maitre de la chevalerie, avec aucuns de ses f{réres, y fut,
qu'il avait amenés avec sol... Le méme maitre Hugues, avec
ses disciples, maniére et observance du petit commence-
ment et de Celui qui dit : Ego principium gui et loquor vobis
{Johan. VIII, 25}, ¢’est-a-dire : « Je qui parle & vous suis
commencement », — fit assavoir aux devant nommés péres »,

Voici, enfin, un extrait de {a conclusion du Prologue : « I1
plut au commun concile que le conseil qui fut ici limé et
examiné par la diligence et 'étude de la sainte écriture, avec
la porveance (provideniia} de mon seigneur H ({onorius),
Apdtre de la sainte Eglise de Rome et du Patriarche de
Jherusalem, et de lassentiment du chapitre, et de l'octroi
des pauvres chevaliers de Crist du Temple qui est en Jheru-
salemn, que fiit mis en écrit, et que ne it oublié, et que fit
gardé fermement, et que par droit cours put avenir 4 son
Créateur (recto cursu pervenire digne mereantwr) ... » (6).

L'objet et 'cenvre du Concile apparaissent suffisamment :
aprés neuf ans de « petit commencement », et aprés examen
critique de sa « maniére et observance», il s'agissait de
recevoir et de consacrer sclennellement, sous réserve de
Papprobation du Pape et du Patriarche, la « nouvelle che-

8. Curzon, op. cil., p. 11 sq.
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valerie » du « souverain Roi», ot devait « refleurir » an-
cienne, la séculidre, et qui avait pour origine et résidence le
Temple de Salomon en la sainte Cité de Jérusalem, Centre
du Monde pour les Chrétiens (7}.

Quelle fut, dans tout cela, la part de Bernard de Clair-
vaux ? Disons d’abord que la réunion méme du Concile fut
son ceuvre. C'est & lui que s’adressa d'abord celui qu'il appelle
carissimus meus Hugo. Cest lul qui saisit de la question le
Pape et Je légat. Cest lui qui en prépara les voies, et I'on
conserve de lui une lettre & Thybaud, comte de Champagne,
ini demandant, dans cette perspective, de régler ses diffé-
rends avec l'évéque de Laon, car il désirait les voir tous deux
assister au Concile ; d'apporter son concours au légat, et
d'adhérer aux décisions qui seralent prises. Bernard con-
naissait d’ailleurs e nouvel Ordre depuis plusicurs années,
peut-étre par l'intermédiaire du précédent comte de Cham-
pagne, Hugues, auquel il était attaché par des liens d’amiti¢
et dv reconnaissance, avant recu de lui la terre méme de
Clairvaux. Celui-ci avait été admis au Temple en 1126, et
Bernard lui avait écrit pour l'en féliciter : « S, pour la cause
de Dieu, tu t'es fait, de comte, chevalier, et de riche, pauvre,
nous te félicitons sur ton avancement comme il est juste, et
nous glorifions Dieu en tof, sachant que ceci est une mutation
de la main droite du Seigneur » (8).

D’autre part, si le légat, Mathieu, de 1'Ordre de Saini-
Benoit, évéque d’Albano, préside le Concile, « Vautorité
véritable qui le dirige, dit M. Melville, est celle de Bernard de
Clairvaux. Car l'assemblée se compose presque entiérement
de ses amis, de ses disciples, de ses correspondants assi-
dus » {g). Outre le légat, l'abbé de Clairvaux, le Malitre du
Temple et ses six compagnons, on ¥ trouve les archevéques
de Reims et de Sens, les évéques de Soissons, Paris, Troyes,
Orléans, Auxerre, Meaux, Chalons, Laon, Beauvais ; saint-
Etienne Harding, troisiéme abbé de Citeaux, chef d'Ordre
de Saint-Benoit ; les abbés de Pontigny, Vézelay, Trois-.
Fontaines, Saint-Denis de Reims, Saint-Etienne de Dijon,

7. Rappelons que ce liew, vénéré aussi par les Musulmans (c'était 'an-
cienne mosquée Bl Aqgsd) était celul o), selon la tradition, Jacob avait érigé
la pierre de Béthel

8. D'Albou, Carl. Gen., V., Ct, M, Melville, op. cif., p. 18.

9. M. Melville, op. cil., p. 14,



SAINT BERNARD ET LA REGLE DU TEMPLE 85

Molesmes. Sauf Saint-Etienne de Dijon (Saint-Augustin),
toutes ces abbayes relevaient, soit de Sain{-Benoit, soit de
Citeaux. Il avait paru « profitable » d'inviter comme « garan-
tie en cette chose (parce) qu’ils sont ameors de vérité » (ut
lestes amatores veritatis), des représentants de la chevalerie
séculitre, savoir le comte Thybaud, déja nommé, le comte
Guillaume de Nevers, et André de Bandemant. L'un des
membres les plus influents était saint Etienne Harding,
auteur de la régle réformée des Cisterciens, Mais Etienne
était pour Bernard plus qu'un ami : ¢’est hul qui, douze ans
auparavant, avait fait de lui, & I'dge de 26 ans, le premier
abbé de Clairvaux.

Or, de tous ces vénérables personnages, celui-ci est le seul
dont le réle personnel soit souligné d’une fagon spéciale, et
cela dans les termes suivants : « ... le devant nommé Bler-
nart} de Clerevaus, la sentence duquel les devant dits, &
franches volx, lonérenty [Supra nominatus abbas Blernardus)
Clarevallss non defuil, cujus sentenciam prescripti libera voce
collaudadbant). Pour étre signalée de la sorte au procés-verbal,
cette « sentence » ne saurait étre accidentelle ou de détail,
et le singulier a ici, indiscutablement, une valeur synthé-
tique, comme plus haut celui du mot « conseil ».

Mais voicl une autre précision : au paragraphe 3, l'écri-
vain de 'assemblée, Jean Michel, indique sur quels ordres il a
écrit : « Dont je, Johan Michiel, par la grice de Dieu des-
servi &tre écrivain de la présente page par le commandement
du concile et du vénérable pére Bernart, abbé de Clerevaus,
4 qui étart commas ef cru cestur divin office » {Ego Iohanmes
Michaelensis preseniis pagine, jussw concilit ac wewerabilis
abbatis Claravallis Blernardi), cur creditim ac debrtum hoc
grat, hwmilis scriba esse divina gratia merui) {10).

On ne forcera pas, croyons-nous, le sens de ces passages
en concluant, d’abord que le Concile reconnaissait unanime-
ment 4 I'abbé de Clairvaux une autorité spéciale enla matiére,
et ensuite qu'il I'a expressément commis pour traduire dans
un texte le résultat des travaux. Que, dans cette synthése,
saint Bernard ait tenu le plus large compte des avis exprimés
et de l'observance antérieure, on peut le croire ; qu'il ait

10. Carzon, op. cil., pp. 18 et 13 respectivement pour les deux derniéres
citations,
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bénéficié plus particulidrement de certains concours, de Ia
sagesse et de l'expérience d'un Etienne Harding et d'un
Hugues de Payns par exemple, on peut le croire également ;
qu'il n'ait pas rédigé le texte lui-méme, enfin, c’est possible
et méme probable. Il reste que le Concile s’est reposé sur tui
du « divin office » de fixer la Régle dans sa forme défini-
tive.

C’est ainsi qu'en ont jugé tous les historiens non prévenus.
Curzon, pour ne citer que lui, conclut des indications de
Jean Michel quelle a été «inspirde ou dictée » par saint
Bernard {rx}. Ce sont 14, en effet, les seules bornes permises
a I'hypothése. Encore doit-on donner au mot « inspirée » un
sens fort et direct, car, s'agissant de saint Bernard, et d’une
tache si complexe et si sainte, on ne saurait imaginer que
cette « inspiration » n'ait consisté qu’en directives lointaines
et vagues, sans contrdle précis et sans approbation finale.

Le De Laude, écrit vers 1130 4 la requéte de son « trés cher
Hugues », apporte un élément important de corroboration,
sinon de preuve. Le Maitre du Temple n'avait-il pas les
meilleures raisons pour s'adresser, une fois encore, 4 saint
Bemard, et celui-ci des raisons non moins bonnes pour s'es-
timer en position et en devoir de satisfaire & sa demande ?
Et le ton comme le contenu de cette homélie — qui n'est
autre gun'un commentaire de la Régle — sont ceux d'un
homme qui connait intimement, aussi bien l'esprit gue les
probiemes de doctrine et d’organisation de la « Nouvelle
Milice », et qui en juge avec autorité.

Mais si le De Laude laisse inexprimée et comme sous-
entendue la paternité de saint Bernard a l'égard de Ja Reégle,
et sl ses auires ceuvres ne donnent A ce sujet aucune indica~
tion précise, on dispose du moins du témoignage formel des
premiers intéressés . les Templiers enx-mémes. Il était en
effet, chez eux, de tradition constante que leurs statuts. leur.
eussent été donnés par saint Bernard lui-méme, gu'ils appe-
laient leur « Pére », e plagant par-14 au méme rang que leur
vénérable fondateur. Ainsi lit-on dans le serment d’entrée
en charge dn Maitre de Portugal @« ... Je promets aussi
d'étre soumis et obéissant au Maliire général de 1'Ordre,

11. Ibid., inirod., p. X,
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selon les statuis qui nous ont €€ prescrits par notre Pére saind
Bernard » (12}, )

Faisons une derniére remarque. La période écoulée depuis
la fondation jusqu'au Concile, période de préparation,
d' «enveloppement » en quelque sorte, avait é{¢ de neuf
ans. Le nombre des membres de la communauté primitive
était réduit a neuf (r3). La période de probation imposée
aux candidats, tout au moins au début, était de neuf ans. La
Régle primitive, enfin, comportait 92 articles, huit fois neuf.
On sait, d’autre part, que le nombre trois, racine de neuf,
et ses multiples, jouaient un réle important dans 'organisa-
tion et la vie de 1'Ordre. Nous deman derons 2 Dante de nous
fixer sur la signification de ces nombres. « Etant donné,
dit-il dans sa ¥eia Nova, que, selon Ptolémée et selon la
vérité chrétienne, neuf sont les cienx mobiles, et que, selon
la commune opinion des astrologues, lesdits cleux agissent sur
ce bas monde selon leur disposition relative, ce nombre fut
ami de ma Dame (Béatvice) pour faire voir que, dans sa généra-
tion, tous les neuf cieux mobiles étaient dans une trés par-
faite relation. Voild une raison de ce que je Jisais, mais a
réfléchir plus subtilement et selon linfaillible vérité, c'est
elle-méme qui fut ce nombre ; je veux dire en image. Et je
I'entends ainsi : le nombre trois est la racine de neuf... Donc
si trois est proprement facteur de neuf, et si le facteur
propre des miracles est trois (3 savoir Pére et Fils et Esprit
Saint, qui sont trois et un), le nombre neuf fut associé & cette
Dame pour faire voir qu'elle était un neuf, c’est-a-dire un
miracle, et que sa racine, & savoir la racine du miracle, n'est
autre que la merveilleuse Trinité » (14).

il y a, certes, plus d'une raison pour que saint Bernard, de
préférence 4 tout auntre, ait é{é « mandé par une priére et par
un saint amour » (13) pour aider Dante 4 achever son voyage

12. Ms de abbaye d’Alcobaza, Portugal, éd. par Henriquez, Texte dans
Hisl. des Ordres Monastiques, Religienx et Mililaires, Paris, 1718, t. V1, p. 23,
13, Guiliaume de Tyr assure qu’ils n’étaient toujours que neuf lors du
Concile de Troyes. Jacques de Vitry dit seulement qu’ils étaient neuf «<au
début « ; mais sa phrase n'est pas trés claire, et il écrit prés d'un siécle aprés,

14. Vilg Nova. cap, X XI1X, trad, André Pézard.

15. Par., XX XI, 96. L'expression amer santo, peu habituelle chez Dante,
est peut-dtre une ailusion au cri de guerre des Templiers, & rapprocher de
cefles signalées par René Guénon dans L’Esotérisme de Danle, pp. 9, 22 et 23
{éd. 1949). Rappelons A ce propos ce que dit celui-ci des nombres cyciiques,
dont 72 est 'un des principaux (ibid., ¢h. VIID.
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céleste. Mals il en est une d'un caractére en quelque sorte
spécifique : par le don de la Régle, il était 1ié au Temple dn
lien le plus profond, celui de la paternité spirituelle véri-
table. Or le Temple était un « neuf » : le nombre méme de
Béatrice.

Pierre PONSOYE,




LE LIVRE DE LEXTINCTION
DANS LA CONTEMPLATION

(Kitabu-1-Fan&’i fi--Much&hadah) (suite)

Ceux qui couvrent les mystéres sous des expressions tech-
niques emploient celle-ci conventionnellement, par précau-
tion 4 P'égard des profanes, et ceux qui professent l'efficacité
des«aspirations (ou énergies) spirituelles» (al-himam, sing. al-
himmah) (28), ne cessent de se tenir sur leurs voles claires et
précises jusqu'd ce que des panneaux annonciateurs brillent
pour eux, portés par les mains des Esprits Supérieurs qui
résident au Degré de la Proximité & la Station de la Parole
Bouche-a-Bouche {al-Fakwdiniyyah) (29), panneaux sur les-

28. 11 y a trois sortes de himam :

1° himmatu-t-lanabbuh = < 'aspiration caractéristique de la prise de con-
science » qui est I'éveil du ceur & ce que propose la réalité intime de "atre;
cette aspiration produit le « dépouillement » (fajrid) du ceeur en vue de 'objet
du désir.

2¢ himmalu-l-irddah = :'aspiration caractéristique de la volonté {ou du
désir) » qui est la sincérité initiale du disciple (awmwalu cidgi-I-murtd) ; ¢'est
une « aspiration concentrative » (himmah jam’iyyai) des forces intérieures de
V'étre, mais une telie concentraticu peut s'appliquer & n’'importe quel but,
pas seulement 4 un but spirituel.

30 himmalu-l-Hagigah == « Paspiration & lan Réalité Essenticlle», qui est
la concentration de toutes les aspirations par la pureté de Vinspiration (jam'u-~
himami bi-rafa'i~I-itham), chose dont il serz du reste question explicite-
ment dans le traité {ef. Futihat, ch, 229).

29. Ce terme, qu'on ne rencontre pas avant les écrits du Cheikh al-Akbar,
est dit dériver de fdha-yafithu = « parler », ou de faft = « bouche s ; mais les
guestions d'étymologie, de sémantigue et de lexicographie qu’il pose sont
assez complexes : on. en trouvera I'examen ¢tendu dans notre traduction du
Kitabu-l-Igtildhdt du Cheikh al-Akbar s. v, — En voici toutefois ici ta défi-
nition donnée dans tes Iotildhdl @ « Al-Fohwdnigyah, c¢'est le Propos de Dieu
(Khitabu-I-Hagqq) tenu a découvert {bi-tarigi-l-mukdfahati} dans ie plan de Ia
Similitude (ft glami-LMithal) ». Cette définition se retrouve dans les Fulithat,
ch. 73, ¢. 133, presque dans les mémes termes {on a seulerment Kdfihatan au
lieu de bi-tarigi-l~mukdfohali, ce qui estla méme chose au fond, et on dit
aussi kifdhan), mais on y trouve en méme temps I'indication que la base
traditionnelle de cette idée réside dans l'enseignemnent prophétique : « Ceci
est énoncé par le Prophéte — qu'Allah prie sur lui et le salue — dans sa
réponse (& la question que lui pesa 1'Ange Gabriel) au sujet de I'lhsin
{I’Accomplissement parfait des ceuvres et de la Foi): « Que tu adores
Allah comme si tu Le voyais », — Les paroles «copune si tu le voyais (ka-
anna-ka tard-Hu) expriment un plan de « similitude », et la citation de ce
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quels des « Ecritures» bien tracées et saintes selévent poureunx,
comme « témoins » de la réalisation qu'ils ont obtenu (29 &),
et leur conférent le transfert (30) de ce mode (wagf) 4 un
autre mode, par voie de sublimation (Intigdlan munaz.
zahan) (30 bis}. Alors le voile est enlevé, et ce qui avait 414
caché est mis & découvert ! Alors est défait le bandeay, retiré le
verroy, ouverte la serrure ! Alors les « aspirations-énergies »
propres a cet autre mode s'unifient pour scruter la Réalité
Une (al-Haglgatu-l-Ahadiyyah), et 1'étre ne congoit plus
qu'une seule aspiration » (hamm wdhid) et rien d'auatre {31).
De cette « aspiration » unique procédent des influences qui
portent effet sur la Réalité Pure (al-Hagigah). Ainsi, tantét
ces influences procédent par abstraction de « V'aspiration
unique » (32), tantot elles procédent des dites aspirations
au moment méme ot elles se produisent, mais ¢'est toujours
Lui qui est le Visé selon toute face, méme s’Il n'est pas connu
{32 bis), c’est Lui le cherché par toute aspiration, méme s'I1

hadith iliustre 'idée de ¢ parole divine adressée au seérviteur s sur un plan
ol la « parole » peut ¢ire simuitande avee ia = vision », chose qui n'a lieu que
dans le monde des similitudes, car dans le plan des « réalités » mémes, Ia
Parole est un voile sur la Vision. Dans notre traité, il s’agit d'une parofe
divine adressée par Je truchement d'un des esprits supérieurs gui repré-
sente alors une « forme théophanique » dans le monde de 1z Sirnilitude dont
la substantialité est celle de I’ {magination cosmique {(diamu--Khaydl).

29 bis. Le chihid {pl. chawdhid), e « Témoin intuitif » est la trace laissée
dans le cosur du contemplant {al-muchdhid) par la Conternplation {al-ifu-
chahadal) ; en réalité, ce « Témoin » est la Figure méme du Contemplé (Ctra-
{u-l-Machhid) étlablie dans e cceur (Cf. fphildhal s, v.).

30. Le texte imprimé porte {a'xhim wu heu de tw'i-iim {(al-intigdl).

30 bis. Le texte imprimé porte mayz-hd au lieu de munarzahan.

31. 11 s’agit proprement de la himmatu--Hagigah que nous avons signa-
lée précédemment. A son sujet, le Cheikh al-Akbar donne encore fes préci-
sions suivantes : « Ce sont les aspirations des plus grands Maltres parmi fes
Gens d'Allah, ceux qui concentrent leurs aspirations sur le Vrai, et {es ren-
dent « une setde », en raison de I'Unité de Celui auquel on s’attache ainsi,
fuyant le multiplicité, et cherchant 'unité de ce qui est muitiple (tawhidu-t-
Kathrah) ou I"'Identité pure (ai-Tawhid) ; les Connaissants évitent in multi~
plicité (en tant que telle), mais non la synthése de ceile-ci, soit sous le rap-~
port des Attributs intrinséques (Cifal), soit sous celui des Attributs extrin-
séques, de relation (Nisab), soit sous e rapport des Noms (Asma)...» (Fulid-~
hat, loc. ¢it.), — Ce que dit le Cheikh al-Akbar lorsqu’il parle de 'uniflea
tion des énergies aspiratrices emprunte les termes d'un hadith prophétique :
« Celui gui concentre ses aspirations (ot soucis) en une seule (hamman wéhi--
dan), celle du retour & Allah, Allah se chargera de tous ses soucis pour ¢e ba
monde, rlors que celui qui est divisé par ses multiples soucis, Allah ne ¢’in
quiétera pas de savoir en quel chemin i} trouvera sa perte »

32. Le texte imprimé seul porte ici {ahwiran = « par détournement
« par réaction s. 2

32 bis.Text. wa in lam ygulam = « méme s'I1 n'est pas su (ou intelligé
ceci a un rapport avec la doetrine caractéristique du Cheikh al-Akbar con~
cernant Ja situation différeate de la Dhdlf, PEssence en ¢ile-méme, et de la

2
ou
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n'est pas atteint, de méme que c’est Lui I"énoncé par toute
langue, méme s'Il reste ineffable | B4 quelleformidable stu-
peur on éprouve et quel immense soupir de soulagement on
pousse lorsque « le bandeau est enlevé, et que la vue (bagar)
est devenue pénétrante » (33), lorsque « le Soleil s'unit 4 la
Lune » (34), et que U'Influent (al-Mwaththir) parait dans son
Influence (effet) (al-athar) (35) pour étre saisl par 'ceil de
T'homme (36) | Alors Il se montre & eux (les « spectateurs »)
sous diverses Formes, alors se produit la ruse & 'égard de
ceux qui ont rusé, alors gagne celui qui a la foi et perd
celui qui ne l'a pas (37) !

*
% ¥

Le Propos divin a apporté dans la langue la plus sainte la
notion de « Pureté adorative » {af-TRAld¢) ; celul qui purifie

Ulahalyyal (ou la Uldhalt), le Statut Divin de PEssence, sous le rapport de
la connaissance ! la Dhat est « intuible + {{nkhaf) ou « contemplable » (fuch-
had), mais nest pas « intelligible » ({d (a’qal) ou « seibles (Id tu’lam), alors que
la Uldhiyyah n’est pas « intuible » ou « contemplable », mais est «intetligible »
ou «seible » {¢f, K, AlMada'rifati-t-Ula, et Introd. des Futizhdl).

33, Cf. Coran 38. 22 : « Nous t"avons enlevé ton bandeau et ton regard
est aujourd’hui aigu s,

34. Cf. Coran 75, 9 : <« Et le Soleil et la Lune seront réunis + L’application
microcosmicue dece symbolisme peut étre [aite en principe 4 deux degrés:

1°. Le Seleil est I"Esprit (ar-Rih), source de la lumidre de 1'&me {an-nafs),
qui en est le reflet individuel; I'union des deux signifie la résorption de celle-
¢i dans celui-1a, et ja révilation de celui-ld dans celle-ci.

20, Mais le Soleil, en tant que source de luiniére peut etre un symbole de
la Lumiére divine elle~-méme, car « Allah est [a Lumiére des Cleux et de Ia
Terre » (ef. Cor. 24, 353}, et la Lune est I"Ame créée, dans son sens e pius indé-
terminé et universel, qui regoit du Soleil principic] sa lumiére « par faquetle
elle voit » (¢f. e hadith 1 « Le croyant voit par ia Lumitre d’Alab « ) Clest
le deuxiéme degré d'application qui convient selon le contexte ; du reste,
vers la fin, on trouvera expression de « Lever du Soleil Essentiel », ce qui
est done une application du symbelisme du Soleil a I'Essence Supréme.

35. les correspondances microcosmigues pour ces deux termes doivent
&tre faites d’aprés le deuxiéme degré d’application du symbolisme du Soleil
et de la Lune que nous venons de mentionner dans la note précédente car le
caractére d’Influent n'est reconnu qu’a Allah.

36. Bi-aini-i-bachar ; rétabli par comparaison entre ms. Paris 8340 : bi-
‘uytini-l-bachar = « par les yeux de 'homme » et le texte imprimeé : bisaini-
i-bagar = « par 'czil de la vue sensible », en tenant compte du fait que le
terme bagar, guia déja fait la rime d’une phrase précédente, viendrait moins
bien que bachar ; en tout cas, le sens est le méme.

37. Allusion aux termes d’un hadith informant que, dans les événements
de la Résurrection {avec laquelie, comprise dans son sens initiatique, notre
passage a un rapport évident), Allah se présente aux &tres sous diverses
« Formes » {puwar, sing. ¢urah) ; certaing &tres ne voudront pas Le recon-
naitre, car ils s'en tiennent 4 une forme de conception particuliére ; il est
dit aussi qu'Allah consent ensuite & se manifester dans la « forme » corres-
pondant & leur conception, et alors ils Le reconnaissent. On trouvera ce
hadith ¢ité dans ane note de notre traduction de I'« Epitre & I'Imim ar-Ra-
zi s
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son adoration en l'affranchissant du pouvoir de l'idée de
« rétribution », étant ainsi de conception « hanifienne » (38)
et de voie directe (39} celui-la s’acquitte du devoir de con-
formité au Commandement et appartient au « monde de la
Lumiére » (dlamu-n-Nir), et non pas au « monde du Salaire »
(dlamu-i-Agr).

« Allah est la Lumiére des Cieux et de la Terre » (Cor. 24, 35).

« Ils auront aussi bien leur salaire que leur Lumiére » (Cor,
66, 8) (40).

« Leur Lumitre court devant eux » (Cor. 57,12).
« La Lumiére leur dit : « Je suis votre Seigneur ! » et ils La
fsuivent (41),

Les Muhaggigien (les Connaissants Compétents) ont aban-
donné le salaire chez Allah ; il ne leur est pas possible de le
Lui réclamer car le temps leur fait défaut, tant ils sont pré-
occupés de Lui — qut'il soit exalté ! Celui qui laisse Ini échap-
per son lot concernant Allah Lui-Méme, celui-la est le per-
dant. Les ceuvres, qui sont les moyens par lesquels on s'ac-
quitte des obligations et de ce qui est proposé par la tradition
prophétique, attirent par leur simple existence la récom-
pense : ne te soucie donc pas de celle-ci. Les mouvements des
corps auront nécessairement leurs fruits sensibles : ne demande
done pas ce que les mouvements compertent par eux-
mémes, car tu gaspilles inutilement ton temps. Allah — qu’ll
soit glorifié ~— a dit au sujet de Soi-Méme : « Il est chaque
jour & une (Euvre » (Cor. 55, 29), or le « jour » est Vunité de
temps, et I’ « ceuvre du jour » en ce qui te concerne fut exis-
tenciée pour tol, non pas pour Allah, car Il n’a pas de
« besoins », et rien ne peut Jui revenir de la part de Ses créa-
tures qu’ll n’ait de Lui-Méme. Ce qu'll crée, ¢'est pour toi
qu’Il le crée ; tiens-toi donc ici en relation de correspondance

38. Le terme coranique hanij == « incliné s {vers la Vérité), ou encore
« détourné » (de VErreur) est interprété comme un gualificatif du mono-
théiste par excellence; on pourrait donc rendre hanifiyu-l-madhhab par
« celui qui suit la voie de la Rectification par excellences. Un hadith dit =
« La meilleure des religions est la Hanijiyah Samhah = « La Religion de Rec-
titude et de Mansuétude s ou « le Monothéisme conciliateur -,

39, Qaribu-f-madhhab, textuellement « de parcours {rés proche » (court), "

40. Comme on le verra dans la suite immédiate du texte, le « salaire» sera
cumulé avec la « lumiére », méme si ¢n ne le recherche pas. .
41, Termes d’un hadith.
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avec Lui et occupe-toi, de ton c6té, de Lui. Sois toi-méme
chaque jour & l'ceuvre pour ton Seigneur, tout comme Lui
est & l'ceuvre pour toi. En vérité, « Il ne t’a créé que pour
que tu L’adores» (42), et pour que tu te réalises par Lui, non
pas pour que tu te soucies de ce qui est autre-que-Lui. Ce
qui est autre-que-toi et autre-que-Lui est cependant un don
-qui doit te parvenir. Allah a dit au sujet de Soi-Méme : « Je
ne leur demande pas des vivres! Je ne demande pas qu'ils
me nourrissent ! C'est Allah, celul qui donne les vivres ! »
{(Cor. 51, 57-38). Et ¢'Ii te dit : « Prends ! », réponds : « C'est
a Tol de prendre!». 3'T te dit: « Retourne | », réponds : « De
Toi vers Toi » $’11 te demande « Comment, lorsque Je te dis :
« Prends | » me réponds-fu : « C'est & Tol de prendre ! », alors
que Mot Je n'al pas & prendre pour moi ? », réponds-Lui :
« De méme, mol en vérité, je ne saurais « prendre », car la
prise est un acte, et moi je n'ai pas d’ « acte ». C'est Toi celui
qui prend, car cest Tol I'Agent (al-Fdul). Prends Toi-Méme
pour moi ce que Tu me donnes; et ne me dis pas : « Prends,
toi (créature) qui ne peux prendre! », car si Tu me parles
ainsi, par I'idée de prendre de Toi Tu mets un voile sur moi.
Je ne puis rien prendre ; comme Tu n'es pas & moi, et que
je n'al aucun pouvoir de prise, si je tdchais de prendre, j'ob-
tiendrais le néant, ce qui est le pire des maux (43} ! Sinon,...
mais je demande plutdt & étre exempié et pardonné de cet
entretien dangereux, ¢ Celui qui saisit et n'est pas saisi, qui
posséde et n’est pas possédé | »

Il peut arriver que dans 'un de ces « ieux » (mawdtin) (44)
on te présente la Religion Droite instituée d’autorité par
un organe prophétique, voie d'élection et de pureté {ad-
Dinw-l-Mustagimu-l-hukmiyu-n-nabawiyu-I-ikhtigdetyu-i-khi-
ligt) et la Religion Non-Droite, sapientiale, mélangée,
spéculative et intellectuelle (ad-Dinu ghaivu-l-mustagimi-l-
hikmiyu-l-mamzdpiyu-l-fikriyu-l-'agli) {45). Tu discerneras

42, 1. Cor. 31, 36 : « Et Je n'ai créé les Djinns et les Hommes que pour
qu'ils M'adorent ..

43. Acharru-ch-churir dansles mss. Uppsala et Paris, Le texte imprims
est altéré : acharru-ch-chdrr wa tla.

44, IV s'agit de circonstances traditionnelles fort diverses {(certaines
peuvent 4tre ’ordre purement « intuitif »), dans lesquetles peut se trouver
un aspirant & la connaissance,

43, 11 ¥ a |4 'opposition connue entre = religion révéide » et «religion des
sages » Par cette derniére notion 'auteur doit viser surtout les voies de
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entre les deux voies, et tu considéreras la fin ultime de cha«
cune d'elles, qui est le Vrai (al-Hagq) — exalté soit-Il —;
selon ce qui fait ton bonheur et non le malheur. Prends alors
la voie de la Religion d’élection et pureté, de mode prophé-
tique, car elle est plus élevée et plus profitable. Bien que
Pautre soit d'une trés haute luminosité (rafi’u-l-mandr), et
qu'elle soit également « vraie » selon un aspect, cependant
sa trace s'efface du fait de I'existence de la voie prophétique.
Si le fondateur d'une voie sapientiale était maintenant du
monde des vivants et présent, il rejoindrait peut-étre lui-
méme la Religion d'élection prophétique. Nous voyons déji
que la ““ Religion d’élection " elle-méme (formulée par les Pro~
phétes antérieurs) peut &tre ramenéde & un égard ou a plu-
sieurs égards & la “ Religion d’élection et pureté '’ par 'effet
des abrogations {que la Loj de cette derniére, la mohamma-
dienne, a apportée 4 I'égard des lois religleuses antérieures).

N'est-il pas vral que les législations {ach-Chard’i, sing.
ach-Chariah) sur lesquelles reposaient les communautés reli-
gieuses antérieures, comme celles de Moise et de Jésus — sur
eux le salut — ont été, 4 certains égards, abrogées par la Loi
de Muhammad - qu’Allah prie sur lui et le salue ? Le Pro-
phéte a méme dit : « Si Moise était vivant, il ne pourrait faire
autrement gue de me suivre ». A plus forte raison en sera-t-il
ainsi de la législation sapientiale qui procéde de 1 « initiative

Ara

personnelle » {2b2dd'7) (46) et qui est de mode spéculatif

sagesse aveo lesquelles la Sagesse propre de I'Islam se trouvait historigue-
ment en concurrence dans le Moyen-Orient et dans le monde méditerranéen,
comme les Fréres de la Pureté {(Jkhwdno-g-Cafd) et les IHuminatifs {al«
Tchrdgiyan), ou les éeeles plus autonomes de ’Hermétisme et du Néo-plato-
nisme.

46, Le terme {btidd'i véfere dans un certain sens au Coran, §7, 27, on il
est énoncé & propos de cette Rahbdniyah que les suivants de Jésus ont inno-
vée {iblada’i-had), Selon "acception la plus extérieurs et la plus répandue,
tn Rahbdnigeh en guesiion serait Ja voie monacale des Chrétiens, mais selon

une acception plus spéclale basée sur une connaissance ésotérique des diverses

modalités selon lesquetiles sont instituées les lois fraditionnelles, eile peut
désigner une certaine source de regles et d'institutions traditionnelles, qui
revient finalement A ia notion générale de iégisiation sapientiale ; mais alors
ia sphére de celle—i doit dtre considérée comme pouvant s'étendre dans cerr
taines conditions ecxceptionnelles, jusque dans la constitution de certaines
formes traditionnelles rattachées principiellement 4 une révélation prophé- °
tique proprement dite. {On en trouve I’énoncé plusieurs fois dans les Futuhdt,
par ex, chap. 369). I1 vy a 14 un point d’un certain intérét pour I'étude de la
constitution et de la position du Christianisme dans I'ensemble du monde tra-
ditionnel, mais son importance dépasse de beaucoup ce cas. Nous-aurons
I'occasion d’y revenir au cours de nos traductions d’autres écrits du Chelkh
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(fikri), car elle est plus propre & étre « enlevée », bien qu'elle
aussi soit « vraie » selon un aspect, ainsi que nous I'avons dit.

Enfin, sache que le plus misérable des &tres est celui qui a
an « livre » (K##db) et qui s'égare « en suivant ses passions »,
quoiqu’il ait une foi dans son livre. Mais ici il ya un point
que je désire élucider, car on V'a peu relevé, et il est possible
que certains s’y soient trompés (47) quand ils ont examiné
cette question sous le rapport de la « possibilité (d’exister ou
de ne pas exister) de ce qui se trouve & I'état de potentialité »
(al-jawdzu-l-imkdni) ; 'état existenciel {al-wujitd) s'établis-
sant sur l'une des deux solutions de I'elternative qui condi-
tionne 1'étre possible {al-mumkin), it n'y a plus moyen de
faire revenir l'étre existencié (& 1'état de simple possibilité
indifférente). Il en est effectivement de méme lorsque le
Vrai — qu'll soit exalté — se révele & une chiose, car alors I}
ne se voile plus jamais a elle, et également quand Il « inscrit »
{kataba) la foi dans un ceeur, Il ne Vefface plus. Or si quel-
qu’un dit : « II s’est caché 4 moi aprés qu'll s'est révélé »,
c’est qu'Alluh ne s'est aucunement révélé & lai, mais qu'll fui
& seulement montré quelque clarté ; celui-ci a cru pouvoir
dire alors : « Clest Lui! » {Huwe Huwa). Ensuite, comme
I'8tre créé n'a aucune stabilité dans un état, lorsque I'éiat
change, il dit qu'il y a « voile » (hjdb). Or, de méme, I’ « ins-
cription » de la Foi et I'attribution des « Signes » (al-Ayvdt,
sing. dyah) et des « Evidences » (ai-Bayyindt, sing. bayyinak)
ne cessent jamais lorsqu’elles sont des dons faits « dans les
ceeurs », et que dans ces cceurs se dressent les Témoins de
réalisation (ach-Chawdtid, sing. chihid) (48). Si des choses

al-Akbar, en premier lieu avec ¢« Le Livre de ia lettre Alif ou de 1'Unité
{Kitabu-1-Alfi wa huwa Kitdbu~l-Ahadiyah), « Le Livre sur le Magam de la
Proximité » (Kigbu Magdmi-l-Qurbah), et + Le Livre sur les Degrés des
Sciences Infuses » (Kifdbu maratibi *ulimi-i-Wahb), Toutefois, dans notre
texie, le qualificatil {bfidd'! concerne les voies sapientiaies proprement
dites.

47. L'allusion concerne certaines discussions théologiques sur le degré de
stabilité de 1a Foi; nous aurons & en relever quelques incidences plus laoin.

48. On a vu plus haut (note 29 bis) que le chdhid est ia « forme » du Con-
templé restée dans le cceur du Contempiant aprés la Contempiation. Tout
chiahid procéde d'un nom divin révélé dans le cceur du Contempiant, et
celui~ci voit ensuite par la vertu de ce chdhid las effets correspondants au-dit
nom divin, tant en soi-mgéme qu'en debors de sol. La bayyinah est un mes-
sager {saftr) d'Allah, venant des profondeurs insondables et portant dans le
coeur du serviteur unc instruction divine et une science sire ; par Ia bayyinah,
{et il ¥ en a des variétés), le serviteur « voit les choses du ressort de celle-ci
telles qu’elles sont ». (Cf. Futdhdf, ch. 288). Voict un verset coranique qui
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qui ressemblent & ces réalités viennent & étre retirées a quel-
gu'un, sache que ces choses n'avaient pas éié « inscrites »-.
dans 1a Table (al-Lawh) de son cceur (4qg), et l'étre ne jes
« enveloppait » pas, mais était « enveloppé » par elles comme
par un manteau ; cet &tre n'avait requ que les formules opé-
ratives et le droit de les prononcer et n'avait pas recu leurs
« réalités » mémes ; de tels dons peuvent étre repris et ils
peuvent donc cesser. Clest ainsi qu'Allah a mentionné
« Récite-leur affaire de celui auquel Nous avons donné Nos
Signes et qui s'en est dépouillé » (Cor. 7, 174) (50). Les paroles -
s'en est dépouillé » (insalakha min-hd) expriment un fait
analogue 4 'enlévement de I'habit par I'homme ou 4 ['aban-
don par le serpent desa vieille peau. Les Signes en question
étajent comme un habit sur le personnage (anonyme auquel
se rapporte la mention coranique), dans le sens que nous
venons de préciser (50 bis) ; celui-ci ne détenait que le pou-

réunit ces notions en fonction de la Foi : « Cefvi qui posséde une baypinah de
son Seigneur, et qu'un chdhid de Lui suit (pour l'appuyer), alors qu'il a
{en outre) devant soi 'Eeriture (Kitdb) de Moise comme modéle et comme
miséricorde : des étres comme celui-ld croient en lui (en le Coran...»
{Cor. 11, 20). -~ Le terme dyah signifie « verset », « signe » « miracle » et < pou-
voir de produire des effets miraculeux ». Dans le Coran, on trouve souvent
bayyind! comme qualificatif de certaines aydt,

49, 11 s’agit du Cceur en tant gque correspondant microcosmique de la
Tabie Gardée (al-Lawhu-l-Mahjizh) dans laquelle se trouvent « inscrites » de
fagon indélébile par le Calame Supréme (el-Qalumn-l-A'ld) toutes ies choses
du Monde jusgqu’au Jour de la Résurrection ; plus précisément, comme on le
verra plus loin, il s'agit de }a Face Intérieure du Ceeur.

30. Ce personnage anonyme est identifié par les commentateurs avec
plusieurs personnages, d'époques et d'importances varices, parmi lesquels
Balaam fils de Béor {en arabe Bal'am ben Bd'ird) dont parle le texte des
Nombres XXI13-XXIV ot XXXI. Ce personnage possédait le Grand Nom
secret de Dieu {al-Ism al-A’zham) par lequel toute demande est satisfaite;
pressé par le roi Balac et son peuple d’invoquer Dieu contre Molse et les
Israélites, il aurait finalement succombé a leur sollicitation et prévariqué
4 sa fonction théurgigue. La modalité exacte de sa prévarication est diffé-
remment indiquée par les commentateurs juifs, chrétiens ou musulmans,
mais le résultat certain, en ce qui concerne Balaam lui-mime, est qu’il perdit
s&s pouveirs et 'emploi du Grand Nom. Une concordance significative est &
signajer ici : Origéne dans ses Homsélies sur les Nombres (cf. 1'éd. Sources.
Chrétiennes, p. 302) précise égnlement que « Balaam n'a pas porté la. parole.,
de Dieu dans le coeur, mais dans Ia bouche seulement », tout en ajoutant q’ue
« se3 paroles étaient Parole de Dieu s, :

50 bis. Dans les Funithdt, ¢h. 73, p. 135, le Cheikh al- Akba.r premse que ]
« I'homme de Moise (cdhibu Misd) {Balaam) portait ses signes comime un °
habit, et que cela est comme la « lettre » qui est le vétement du « sens » ; les
employant en dehors de 'obéissance & Allah, Allah !'a rendu malheureux
Parmi les communautés traditionnelles du passé, ne détenaient le Sens
(al-M@’and) du Grand Nom que les Envoyés et les Prophétes, qui en possédaient
en méme temps le Sens et les Letires ; dans In génération mohammadienne,.
il y a certains &tres qui détiennent également les deux & la fois, et glautres
seulement te Sens sans les Lettres ; mais il n'y a jamais dans notre commur
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voir de « prononcer » certaines formules opératives ; quand il
pronongait celles-ci, paraissait l'aspect caché du Nom {mak-
néinu-l-Ism) {qui entrait dans ces formulations, ainsi que son
effet produit par vertu spéciale (b¢-I-khdggiyyak) (51). Dans
le cas des moyens exceptionnels a vertu opérative, il n'est
requis aucune condition de pureté rituelle, ou de sainteté
personnelle, ni de conscience, ni de concentration, pas plus
qu’il n’est question de foi ou de manque de foi : il ne s'agit
que d'une simple prononciation de lettres déterminées, et
'effet se produit méme si celui qui les prononce est distrait
par rapport a ce qu’il articule. Une chose analogue arriva a
I'un de nos compagnons qui, récitant le Coran et parcourant
un certain verset, constata que ce verset lul occasionnait un
certain effet ; il s’en étonna sans pouvoir se 'expliquer. Alors
il reprit la récitation depuis les versets antérieurs, et lorsqu'il
arriva au dit verset il constata de nouveau lui-méme V'effet.
Et chaque fois qu'il le répétait, i observait cet effet. Ainsi,
il connut que ce verset qui s'était « ouvert » pat hasard, pen-
dant sa récitation, est un des « lieux » coraniques & vertu spé-
ciale (32) ; par la suite, il le prit comme « nom » (& invoquer

nauté de cas ol l'on ait donné A quelqu'un les Lettres du Nom sans son
Sens 2.

51. Om pourrait rapprocher cette expression de celle d'efficacité ex opere
operato employée dans la doctrine sacramentaire chrétienne, mais il est &
peine besoin de remarquer que, dans ce dernier cas, I'ordre d’application esg
trés différent.

52, 1l y a done lieu de préciser que dans le cas des versets coranigques ou
des formules se trouvant dans l'usage général, certaines conditions préa-
lables au sous-jacentes sont nécessaires, car autrement fout récitateur du
Coran devrait faire des constatations analogues, et on ne s'expliquerait pas
non plus que le compagnon du Cheikh al-Akbar n'ait pu faire fui-méme cetie
constatation pendant ses récitations antérieures. L'analogie que fait donc
ici le Chieikh al-Akbar se rapporte surtout & I'absence d'intention de la part
du récitateur et au caractére automatique de Peffet de la prononciation.

Cependant, dans le cas de Balaam, il faut rexnarquer qu'il s’agissait d'opé-
ration dérivant de ceriains moyens trés secrets et d'usage réservé, basés
sur I'emploi du Grand Nom, « inelfable » méme dans les conditions ordinaires,
chose caractéristique surtout des formes traditionnelles de I'époque, ainsi que
le disait le Cheikh al-Akbar dans le passage précité des Futdhaf. Sous ce rap-
port, I"analogie serait a faire avec lasituation spéciale du Nom Supréme {ab
Ismu-l-A'zham), dans |"ésotérisme islamigue, meéme comme nous 'avons déja
dit, En voici une référence parmi d’autres 1 Le Prophéte — qu’Allah prie sur
1ui et te salue — qui par ailleurs & indiqué que le Nom Supréne se trouve dans
tel ou tel verset ou dans telle ou telie formule contenant cependant des noms
dlvins ordinaires, a dit & son épouse Aichah : « Sais-tu qu'Allak m'a fait con-
naitre Son Nom Supréme par lequel, quand on Lui demande, Il accorde, et,
quand on L'invogue, 11 répond ? » Comme elle voulait connaitre ce Nom, il
Iud répond!t : « Ii ne te taut pas, A toi, le connattre, car tu devrais alors ne
pas I'employer pour des choses de ce monde ». Ce Nom opératif est resté ainsi
dans une tradition absolursent cachée st earourée de garanties spéciales. 4

7
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opérativement) et produisait l'effet respectif chaque fois qu’it
le voulait., Toutefois, une chose de ce genre ne séduit pas un
Connaissant Véritable (Mwhagqig), car celui-ci ne saurait se
réjouir que de ce qu'il réalise effectivernent en soi. Clest
ainsi que lorsqu'on demanda & Abd Yazid (al-Bistimi) :
« Quel est le Nom Supréme (al-Ismu-l-Azham) d'Allah ? »,
il répondit : « C'est la Sincérité | Sois sincére et prends n'im-
porte quel nom divin que tu voudras | » Par cette réponse, il
engagea 3 la réalisation effective (at-tahgig), non pas & une
simple prononciation de formule (53).

ce propos, citons encore les parcles du Cheikh al-Akbar qui, répondant au
Questionnalre d'At-Tirmldhi (Fulidhd!, ch. 73) & la question 131 concernant
« ¢ Chef des Noms divins s (Ra'su-l-dsmid’i} qui opére » par vertu spéciale »
(bi-l-khdecippah) et « qui fut caché A toutes les créatures sauf & Ses favoris o,
dit que ce nom ne peut éire divulgué.

53, Il faut préciser aussi que Yon peut arriver, ainsi que nous 'avons dit
dans une note au prologue de ce traute, a obtenir bi-g-Cidg = « par la force
de la Sincérité ou de la Foi « (qui dépend en fait de la réalisation spirituelle
personnelie) des effets anajogues & ceux obtenus bi-l-Fhawdg¢e : c’est ce quon
appelle al-fi'lu bi-L-himmah = « action par }énergie spiritueile propre »
{effet ex opere operantis). — MNous aurons & revenir sur touies ces questions &
Yoccasion de 1a traduction du Kitdbu-ch-Cha'n (+ Le Livre de I'Euvre Divine
quotidienne =) du Cheikh al-Akbar.

(A suivre).

I CHEIXE AL-AKBAR MU#YIU-D-DIN
18N Arapl Traduction et notes de M. VArsaw




UN SYMBOLE IDEOGRAPHIQUE
DE L'HOMME UNIVERSEL

(Données d’une correspondance
avec René GUENON)

EN finissant son article intitulé « La Montagne et la Caver-

ne » (Etudes Traditionnelles, janvier 1938) (1), René
Guénon, qul venait d’appuyer ses oonsidérations sur les
schémas triangulaires correspondant 4 ces deux symboles,
écrivait 1 « Sil'on veut représenter la caverne comme située
A lintérieur méme (ou au coeur, pourrait-on dire) de la
montagne, il suffit de transporter le triangle inversé A l'in-
térieur du triangle droit, de telle fagon que leurs centres
colncident [fig. 1} ; il doit alors nécessairement étre plus
petit pour y étre contenu tout entier, mais, & part cette diffé-
rence, 'ensemble de la fi-
gure ainsi obtenue est
manifestement  identique
au symbole du « Scean de
Salomon », ot les deux
triangles opposés représen-
tent également deux prin-
cipes complémentaires,
dans les diverses applica-
tions dont ils sont suscep-
tibles. DYautre part, si 1'on
fait les coOtés du triangle
inversé égaux i la moitié de ceux du triangle droit (nous
les avons fait un peu moindres pour que les deux

Fia. 1

1. On retrouvera le texte de cet article dans le volume posthume de René
Guénon : Symboles fondamentauz de la Science sacrée, actuellement sous
presse.
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triangles apparaissent entiérement détachés l'un de {'autre,
malis en fait, il est évident que V'entrée de la caverne doit se
trouver 3 la surface méme de la montagne, donc que le
triangle qui la représente devrait réellement toucher le con-
tour de l'autre} (1), le petit triangle divisera Ia surface du
grand en quatre parties égales, dont 'une sera le triangle
inversé lui-méme, tandis que les autres seront des triangles
droits ; cette derniére considération, ainsi que celle de cer-
taines relations numeériques qui s’y rattachent, n'a pas, 4
vrai dire, de rapport direct avec notre présent sujet, mais
nous aurons sans doute 'occasion de la retrouver par la
suite au cours d'autres études ».

Notre regretté maitre n’eut plus en fait une telle occasion
dans ses livres ou articles mémes. C'est seulement dans sa
correspondance avec nous qu'il a été amené, 3 plusieurs
reprises a donner quelques précisions inédites, en rapport
avec certains thémes de nos échanges. Ses autres lecteurs
n'ont donc plus maintenant d’autre moyen de savoir ce qu'il
voulait dire & cet égard, que de prendre connaissance, par
une notice posthume comme celle-ci, de certains passages de
ses lettres. Nous les accompagnerons d'explications circons-
tancielles et de quelques commentaires personnels.

C’est 4 propos du symbolisme numéral de certains noms
et termes arabes que ces questions furent pour la premiére
fois évoquées ; pour mieux situer tout cela, ii est opportun
de rappeler que dans le Symboitsme de la Crovx, ch. 111 {1931),
René Guénon avait déja dcrit que, dans U'ésotérisme isla-
mique, « il est enseigné que 1" « Homme Universel », en tant
qu'il est représenté par l'ensemble « Adam-Eve », 2 le nombre
d’Allah, ce qui est bien une expression de I’ « [dentité
Supréme ». En note, Pauteur précisait : « Ce nombre qui est
66, est donné par la somme des valeurs numériques des
lettres formant les noms Adam wa Hawd. Suivant la Génése
hébraique, 'homme « créé male et femelle », c’est-a-dire dans
un état androgynique, est « a 'image de Dieu ». Comme nous
lui avons, de notre coté, signalé par la suite quelgues autres
correspondances (qui ne peuvent étre évoquées dans le pré-

1. « On powrra remarquer, d'aprés le méme schéma, que si la montagne
est remplacée par la pyramide, la chambre intérieure de celle-ci est 'équi-
valent exact de la caverne » {Note de René Guénon).

““m‘.,,
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sent contexte), il y eut dans sa réponse une premidre allu-
sion, insuffisamment explicite toutefois, 'au point qui nous
intéresse : :

« Pour le nombre 45 du nom Adam il y a lieu de remarquer
que ce n'est pas seulement un multiple de g, mais que c’est
proprement le « triangle » de g, c’est-a-dire, en d'autres
termes, la somme des g premiers nombres. D'autre part, le
nombre de Hawd est 15, qui est le « triangle » de 5 ; le rap-
port de ces deux triangles peut aussi donner lieu 4 quelques
considérations curieuses; j'al d’ailleurs depuis longtemps
'intention de parler de cela dans quelque article, mais je n’en
ai pas encore trouvé ['occasion jusqu'ici » (Lettre du 30 mars
1940},

En lui répondant, nous flmes, entre autres choses, la
remarque que le rapport entre 45 et 15 était particuliérement
intéressant dans la disposition gue les g premiers nombres
ont dans le soi-disant « carré magique » de g, ol chaque ran-
gde, verticale, horizontale ou diagonale totalise 15, I'en-
semble se trouvant centré sur le nombre 5, symbole numéra
du microcosme humain (cf. la disposition de 'homme régé-
néré sur 'Etoile flamboyante). Ceci nous valut en retour
une précision nouvelle sur le point qui nous intéresse ici

« Vos remarques au sujet du « carré magique » de ¢ sont
exactes (1) ; mais de plus, le rapport des nombres d’Adam
et de Hawad est aussi celui des deux triangles
dont j'al parlé 4 propos du symbolisme de
la montagne et de la caverne Si l'on considére &
la somme des deux noms sans faire intervenir
la conjonction, c¢’est-a-dire 60, Adam en repré-
sente trois quarts et Hawi un quart ; cela pour-
rait peut-étre étre rapproché de certaines formules hindoues
{un quart, en sanscrit est appelé un « pied », pdda), pour
autant du moins que ces formules sont susceptibles d'une
application 4 'Homme Universel » (Leffre du 21 avril 1940).

A ce dernier propos voici ce qui nous parait pouvoir étre
évoqué, tout d’abord des données hindoues citées ailleurs
par René Guénon lui-méme. La Mdndikya Upanishad

1. La question du symbolisme de ce « carré » a éi¢ reprise ensuite par
Guénon lui-méme dans La Grande Triade (¢h. XV1: Le « Ming-Tang 1),
parue en 1946.
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(shruti 1 et 2) emploie l'unité de mesure appelée pdda A
propos des conditions d'démd : « Aémd (dont toutes les choses
ne sont que la manifestation) est Brahma, et cet Atmd {par
rapport aux divers états de l'étre) a quatre conditions
(pddas) ; en vérité tout ceci est Brahma ». Aprés avoir cité
ce texte dans le chapitre X de 'Homme e son deventr selon le
Véddnta, René Guénon montre aux chapitres XI, XIV et
XVI, que d'aprés les correspondances établies par la méme
Upanishad entre les éléments constitutifs (mdiéras) du mono-
syllabe sacré Aum (prononcé Om) et les conditions (pddas)
d’Aimd, dont il est le symbole idéographique, ces quatre
conditions sont : '

10 I'état de veille {jdgarilasthdna} qui est celui de la mani-
festation la plus extérieure, le monde corporel, représenté
par ia lettre A du monosyllabe ;

20 1'état de réve (swapnasthdna) qui est celui de la mani-
festation subtile représenté par la lettre U ;

30 l'état de somaineil profond (swushupta-sthina), le degré
principiel de I'étre, représenté par la letire M ; ‘

40 Vétat supréme, total et absolument inconditionné
représenté par le monosyllabe lui-méme, envisagé sous son
aspect principiel et « non exprimé » par un caractére idéogra-
phique {amétra).

Mais d'autre part, la Maitri Upanishad (¢ Prapathaka,
shruti rr) dit : « Veille, réve, sommeil profond, et ce qui est
au-dela, tels sont les quatre états d’Asmd : le plus grand
{(mahatiara) est le Quatriéme (Twriya). Dans les trois pre-
miers Brahma réside avec un de ses pieds ; il a trois pieds
dans le dernier ». Et René Guénon commente : « Ainsi les
proportions établies précédemment 4 un certain point de
vue se trouvent renversées 4 un autre point de vue : des
quatre « pieds » {pddas) d"dimd, les trois premiers quant 4 la
distinction des états n’en sont qu'un quant & limportance. .
métaphysique, et le dernier en est frois & lui seul sous le
méme rapport. Si Brahma n’était pas « sans parties »
(akhanda), on pourrait dire qu’un quart de Lui seulement
est dans I'Etre {y compris tout ce qui en dépend, ¢'est-a-dire
la manifestation universelle dont il est le principe), tandis

que Ses trois autres quarts sont au-deld de I'Etre. Ces trois

quarts peuvent étre envisagés de la fagon suivante :
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19 la totalité des possibilités de manifestation en tant
qu'elles ne se manifestent pas, donc a I'état absolument
permanent et inconditionné, comme tout ce qui est da
¢ Quatriéme » {en tant qu'elles se manifestent, elles appar-
tiennent aux deux premiers états; en tant que « manifes-
tables », au troisidéme, principiel par rapport a ceux-1d) ;

20 la totalité des possibilités de non-manifestation {dont
nous ne parlons d'ailleurs au plunel que par analogie, car
elles sont évidemment au deld de la multiplicité, et méme
au dela de P'unité) ;

3% enfin, le Principe Supréme des unes et des autres, qui
est la Possibilité Universelle, totale, infinie et absolue ».

Il est naturellement possible de trouver des correspon-
dances entre les 4 pddas de Brahma et les 4 petits triangles
en lesquels se décompose le grand {de méme que, d’un autre
cbté, on devrait pouvoir opérer une transposition nouvelle
du monosyllabe Auwm) : dans ce cas le triangle inversé, appli-
qué a lordre principiel, symbolise IEtre en tant qu'il se
manifeste (1) ; les 3 trangles droits correspondent alors aux
trois aspects de Brahma au-deld de I'Etre : le triangle supé-
rieur, origine de l'ensemble fAguratif, convient naturelle-
ment comme symbole du Principe Supréme de toutes les
possibilités, et les deux triangles de droite et de gauche, res-
pectivement aux possibilités de non-manifestation et aux
possibilités de manifestation en tant qu'elles ne se mani-
festent pas (z).

D’autre part, quand on envisage les correspondances avec
les 4 padas &’ Atmd, elles sont les suivantes : le triangle supé-
rieur correspond au pdde principiel et non-manifesté, et les
autres 3 triangles aux trois pddas du domaine de la mani-
festation mis, en outre, en rapport avec les mdiras 4’ dwm.
Cependant, pour une application précise, il faut envisager 1
encore une interprétation selon le symbolisme du centre,
de la droite et de la gauche, c'est-a-dire en réordonnant la

1. Le triangle inversé est dans le Bouddhisme, par une application pius
spéciale, le symbole de miséricorde d'Avalokileshwara, ¢ le Seigneur qui
regarde en bas s,

2. Il en est ainsi, précisons-le, lorsque 'on considére la manifestation
dans un sens « négatif » ; mais si 'on envisageait celle-ci dans un sens ¢« posi-
tif », c'est-d-dire comme accomplissement ou perfection des possibilités

existencielles (conformité au Fiaf), le symbolisrne de Ja « droite et de ia
« gauche » se trouverait inversé, ’
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hiérarchie verticale des degrés de l'existence (principiel,
intermédiaire et corporel) sur un plan horizontal corres-
pondant au point de vue des « directions de voie », ou encore
de la « justice distributive ».

Enfin, en se plagant & un point de vue plus cosmologigue
(proche de celui du Sankhya) mais dans les termes de la
Shvetdshvatara  Upanishad, le triangle supérieur serait
I' « Etre Unique et Sans-Couleur » (interprété comme Shiva),
et les trois autres triangles, les trois « non-nés » : l'un, de
caractére féminin, « la non-née rouge, blanche et noire » qui
engendre les &tres particuliers, et qui correspond A la Nature
Primordiale principe des {rols Gunas, ou encore & la Shakty
de Sizva, est représenté logiquement par le triangle in-
versé {I} ; les autres deux « non-nés » sont de caractére mas-
culin, mais 'un « se tient & coté de celle-ci satisfait, l'autre
la quitte aprés en avoir joul » ; ce sont respectivement ["dme
incréée, mais passive et lide dans le premier cas, active et
détachée dans le deuxiéme (Sv. #p. IV, 1 et 5} (2). Cepen-
dant ce texte parle propreaent de 4 entités distinctes, et
non pas de 4 parties d’'un méme étre. Or, en vérité il s'agit
de modes d'une méme réalité essentielle qui n'est autre
qu’dbnd, mais ces modes sont ici, pour des raisons didac-
tiques, personnifiées dans des hypostases typiquement
caractérisées qui peuvent l'affecter non seulement dans la
multitude des éires existants mais aussi dans la multiplicité
des états d'un méme étre (3).

Mais revenons 4 notre correspondance avec Guénon., A
un autre moment, bien plus tard, nos lettres touchant &
plusieurs reprises & la question du manire Jwm en rapport
avec des noms et formules de dhikr islamique, R. Guénon
nous dit enfin : .

« En connexion avec ce que je vous avais dit, je vous

1. Cette identification est en parfait accord avec le symbolisme propre au’
principe féminin ; entre aufres, tefle est Ia position du triengle en tant que -
symbole de la Shakfi. )

2. L’ordre de mention dans le texte upanishadique cité correspondraxt
ainsi au symbeolisme du cenire, de Ia gauche et de la droite,

3. C’est de la méme fagon que « les deux oiseaux, compagnons étroite-
ment unis, agrippés au méme arbre, I'un mangeant le fruit, ’autre immobile
maiy regardant intensément », figurent respectivement jivdimd et Atmd -
¢'est-a-dire deux degrés du méme Soi. Du reste dans la Shuetashwatara Upa-
nishad 1a strophe concernant ces deux oiseaux (1V, 8) suit 1mméd.iatemcnt
e passage qui mentionne les 4 entités dont nous parlons.
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demanderai encore d’examiner attentivement ce que donne
la  disposition
des lettres sur
les cotés de la
figure ci-con-
tre, dans la-
quelle le grand
triangle  doil
&tre  regardé
comme valant

45 = Adam, et

le petit trian-
gle inversé
comume valant

15 =~ Hawai. (.-
Cette figure est
celleque)’avals Fic. 3.

donnée, mais

sans les lettres et sans méme faire allusion i cela, car j'avais
Vintention d'y revenir plus tard, dans mon article sur la
montagne et la caverne » {Leftre du 4 aofif 1645).

Les circonstances ne nous ont pas permis &4 I'époque de
faire autre chose que de le remercier pour cette importante
communication, de sorte que nous n'avons pas a citer de sa
part quelque appréciation sur les constatations que nous
pouvions faire & ce propos, ni d’autres considérations qu'il
n'aurait pas manqué d'ajouter lui-méme a Poccasion. Nous
espérions aussi qu'il se déciderait & écrire enfin V'article qu'il
avait en vue depuis si longtemps.

Voici, maintenant, ce que 'on peut dire & premiére vue &
propos de cetie figure :

Les lettres qui entourent sout arabes, a savoir : au som-
met un alf, au coin de droite un 4dZ, a celui de gauche un
mim, ce qui fait pour le grand triangle le nom Adam ; au
milien du cété droit, ol se trouve la pointe d'un des angles
du triangle inversé, il y a un Ad, au milieu du coté gauche,
ol est la pointe de I'angle adjacent au méme cété, un wdw,
et enfin, au milieu de la base du grand triangle, ol s'appuie
le sommet renversé du petit triangle, un autre alif, ce qui fait
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pour le petit {riangle le nom Hawd (1}, L'effet que produit
cette interférence des lettres des deux noms sur chaque coté
du grand triangle est le suivant : sur le c6té droit alef -— hd —
dél = Ahad, qui signifie « Un »; sur le coté gauche alif —
wdw — mim = Awm, ce qui est la transcription arabe du
monosyllabe sacré de 1'Orient ; enfin sur la base, en suivant
I'ordre normal de l'écriture arabe on a ddl — alif — mim =
dém, un verbe signifiant «il est permanent », mais qu'il faut
lire plutét au participe présent Dd'im = « Permanent, Eter-
nel », ce qui donne un des noms divins, 1'7 de la transcription
de ce dermier mot ne correspondant alors dans lécriture
arabe qu'd une simple hamzah {signe d’attaque vocalique
qui n'est pas une lettre et n'a, par conséquent, non plus de
valeur numérale). On a ainsi trois termes d’une importance
capitale dans 'ordre doctrinal @ le nom divin de I'Unité Pure
{cf. Cor. CXII. 1), le vocable primordial qui selon ia doc-
trine hindoue inclut i'essence du triple Véda et qui est donc
un symbole du Verbe universel, et, enfin, un terme qui
exprime aussi bien la permanence du Principe Unique que
celle de la Révélation Premiére du Verbe. Cependant, ces
trois aspects divins, en tant qu'ils apparaissent ici dans la
structure de la Forme de I'Androgyne humain, sont en l'oc-
currence, proprement des aspects théophaniques de I'Homme
Universel.

Sous ce rapport, il est frappant de constater que 'alif du
sommet, qui exprime déja par lui-méme les idées de « prin-
cipe » et d” « unité » {la valeur numérale de cette lettrs
étant 1), ou encore de « polarité » (la valeur des lettres qui
composent le nom altf étant xrxr, nombre du « pole », Qutd),
entre comme lettre initiale dans la constitution aussi bien
d' dhad = « Un » que 4’ Awm == Om, et cela est en accord
aussl avec la position principielle que cette leftre occupe
tant dans Iordre « numéral » que dans l'ordre « litiéral » :
ceci suggére l'idée qu'on se trouve 14 en présence d'une sorte.
de « sceau » des deux sciences sacrées des Nombres et des
Lettres. Ces sciences sont en réalité les deux branches prin
cipales de la Science plus générale des Noms (applicab

1. Le nom de Hawd exprimant lidée de vie (hagdt), on voit tout de suite
sa relation avec le coaur, sidge du « centre vital », dont le triangle invcrsé_ ct&t
le symbole géométrique. ) o
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aussi bien dans lordre divin que dans l'ordre créaturel)
qu'Allah a enseignée par privilége 4 Adam (Cor. II, 31 ; cf.
Genése I1, 19-20}, et le fait que cet alif est dans notre schéma,
tout d’abord l'initiale du nom méme d’ddam, illustre parfai-
tement la vérité que ces deux sciences sont deux attributs
complémentaires et solidaires de I'Homme Universel. Cepen-
dant leur premiére origine étant divine, ainsi que nous venons
de le dire, I'alif qui symbolise leur principe doit étre consi-
déré comme étant originellernent et essentiellement {'initiale
du nom méme d’dilak, « conférée » & Adam par la Théopha-
nie Primordiale que constitue, & vrai dire, la création de
celui-ci « selon la Forme d’Allah ». Cet aiif est alors un sym-
bole de l'essence intelligible de cette Forme totale, de méme
que le tracé droit de la premiére lettre de l'alphabet sacré
est considéré comme le principe constitutif de ftoutes les
autres, et de méme que le son a4 qui lul correspond {comme
on le voit dans }écriture quand la lettre marquée d'une
fathah — son @ — « saturée » est prolongée nécessairement
avec un alif) est la voix primordiale, dont tous les sons pos-
sibles n'en sont que des modifications, et de méme enfin,
que 'unité, qui est la valeur numérale de cette lettre, est le
principe de tous les nombres {1).

Enfin cet alif supérieur, et de position initiale dans le nom
Adam, a comme une « projection » dans l'altf inférieur qui
est la finale du nom Hawd. La relation entre ces deux alif
est d’ailleurs en toute rigueur celle de deux degrés existen-
ciels simultanés et polairement opposés d'un méme étre,
tout comme Hawd n'est qu'une partie intime de 1'Adam
primordial et androgyne, et, distinctivement, son complé-
ment produit par un simple réfléchissement intérieur de
I'aspect masculin {2). D'un point de vue microcosmique
plus analytique ia place qu’occupe Valif du sommet est celle

1. Nows ne pouvons insister & cetie occasion sur les diverses fagons dont
cette conception pourrait &tre « vérifide » encore par certaines opérations
techniques d'ordre littéral et numéral.

2. Dans notre figure ce réfiéchissement doit étre considéré comme « triple s,
chacun des triangles droits contigus par un cdté cormmun avec le triangle
inversé, projetant dans celui-ci son reflet propre, ct cela pourrait éire mis
en rapport, dans "ordre principiel et non-manitesté entre autres, avec la
triple potentialité de Prakrifi (les troiz gunas), et dans Vordre des produc-
tions, par exemple, avec les trois fils du couple primordial nemmés dans la
Genése (Cain, Abel et Seth) gui représentent trois types {ondamentaux
d’humanité,
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du rayon envoyé par le Soleil spirituel, qui est le Soi trans-
cendant, et touchant tout d’abord au centre du « Lotus §*
mille pétales » (Sahasrara) (1), situé symboliquement 3 la
couronne de la téte. A son tour l'alif d’en bas représente,
pourrait-on dire, l'aboutissement inférieur du méme rayon
(& travers Y'artére subtile Sushumna), et sa position, qui est
le point de contact entre le sommet inversé du petit triangle
et la base du grand, exprime une relative et apparente
« immanence » du Soi au fond de la « caverne du ceeur » (2),
alors que, selon son essence pure, le Soi reste inconditionné,
tout comme l'alif originel, celui d’Allah, n'est assignable

selon sa nature véritable en aucune position déterminée sur

ce schéma symbolique dont les éléments procédent cepen- 3
dant tous de Iui. Du point de vue macrocosmique, la relation :
de « descente » qul existe entre ces deux alif est au fond une
expression de la manifestation du Commandement Seigneu-
rial (al-Amr ar-Rabbdni}, qui descend du Ciel en Terre,
réordonne le monde et remonte vers Allah (3).

Drautre part, si I'on se rapporte au symbolisme de la mon-
tagne et de la caverne comme « séjours » du Pdle spirituel,
I'alif supérieur représente la position dominante et mani-
feste de celui-ci au début du cycle, et 'alf inférieur sa rési-
dence centrale et intérieure dans la phase d’occultation.

Enfin, pour conclure nos considérations supplétives nous
dirons qu'il est probable qu'en insistant un peu plus on pour-
rait faire d’autres constatations significatives tant dans
Pordre nmuméral que dans P'ordre littéral et wverbal, mais
notre but étant surtout de rapporter le propos de René
Guénon, nous arrétons i3, pour le moment, notre interven-
tion personnelle sur ce paint, :

1. Le fait que Ialif dérive d'une racine qui voyellée alf signifie « milie’s’
vient favoriser en quelque sorte cette assimilation.

2. C'est donc un équivalent de I'dvaldra «né dans la Caverne s, etencore’
de Shiva engagé dans le devenir ¢t appelé « celui qui est dans le nid = —
Cela n'e¢st pas noa plus sans rappeler, selon une autre perspective sur la
constitution de I’étre bumain, la localisation au bas de la colonne vertébrale
de la force serpentine Kundalini dans le triangle appelé Traipura gui est Ie
siége de la Shakii. II est plutét supertlu de rappeler aussi que le Serpent
al-hapyah, est étymologiquement aussi bien que myt_ho!ogzquement 1é- &
Eve.

3. Cela se fait « pendant un Jour dont ia mesure est de 1.000 ans du com-
put ordinaire » {Cor, XXXII, 3), ce_qui évoque encore la signification de l
racine dont dérive le terme alif. R =y
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1! reste cependant que le fait le plus frappant dans cette
figure est 'apparition de ' Aum, et on peut se demander que
peut valoir au fond la présence de ce vocable védique dans
un contexte arabe. Cette question nous oriente vers un autre
domaine d'étude, et nous nous proposons de la considérer
dans un auire article dans lequel nous aurons & évoquer
encore quelques propos de la correspondance avec René
Guénon.

Michel VALsAN.
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Frithjof Schuon : Images de I'Esprit; Shintd, Bouddhisme,
Yoga (Flammarion, éditenr, Paris). Les trois traditions, Ship-
toisme, Bouddhisme et Hindouisme, dont cet ouvrage traite
plus particulidrement ne sont sans doute pas celles auxquelles se
rattachent la grande majorité de ceux qui le liront. Sen impor-
tance n'en est pas moindre pour cela et les lecteurs occidentaux
en tireront le plus grand profit et en retiendront des enseigne-
ments d'un prix inestimable, comme d’ailleurs de tous les autres
écrits de Frithjof Schuon. Pour nous Européens, le Shintd japo-
nais est assurément « lointain », mais, comme le reldve 'an-
teur, paraphrasant un mot célébre, « tout ce qui est tradition-
nel est ndtre ». Par 'accent qu’elle place sur tel aspect de la
Vérité, chacune de ces traditions, méme celle qui parait la plus
étrangére A4 nos mentalités, a quelque chose d’essentiel & nous
dire. Précisément, ce livre dégage divers traits qui, dans les
trois traditions envisagées, ont une portée essentielle et immé-
diate pour tous les lecteurs doués de quelque ouverture d’esprit.

On ne se risquera pas & analyser un tel ouvrage, se bornant &
donner quelques bréves indications destinées a en souligner
I'exceptionnel intérét. Dans une magistrale introduction sur
i'v esprit symboliste », Pauteur procéde A une mise au point fort
opportune devant les fausses interprétations auxquelles le terme
méme de symbolisme donne lieu si fréquemment de nos jours.
En réalité, l« mentalité symboliste est contemplative et trds
éloignée de l'v idolatrie » que certains modernes ont prétendu
lui reprocher. Les « Mythes shintoiques » que Frithjof Schuon
envisage ensuite en sont une claire illustration.

Le Shintoisme est peut-8tre Ja forme la plus intacte de ce
courant traditionnel que l'anteur désigne comme le « chama-
nisme hyperboréen ». Il présente en tout cas des analogies frap-
pantes avec la tradition des Peaux-Rouges dont il partage le
caractére héroique. La nature elle-méme est un sanctuaire et
« le Shintd, comme la tradition nord-américaine, connait le culte
des grands phénoménes de la nature : soleil, lune, ouragan pozr-
teur de pluie, vent, tonnerre, foudre, feu, animaux, rochers,
arbres, sans oublier le ciel et Ia terre qui en sont les contenants »;
au-dessus de tout, il ¥ a le « Grand Esprit » ou, comme disent
les Japonais, le ¢ Seigneur du vrai Centre du Ciel »,

A premiére vue, la mythologie du Shintd parait déconcer-
tante. Elle exprime cependant une métaphysique et une cosmo-
logie comparables 3 celles des autres traditions, notamment de
I'hindouisme, avec lequel de significatifs rapprochements peu-
vent &tre établis. On ne se irouve évidemment pas en présence
de ce que certains appelient une « religion naturelle », car c'est




LES TIVRES 11y

12 une définition qui n'est qu'une pétition de principe et qui ne
répond A aucune réalité.

Avec son caractére chevaleresque, le Shintd comporte une
¢thique et des vertus qui n'ont pas manqué de faire impression
sur les étrangers, méme lorsque ceux-ci furent incapables d'en
discerner le véritable sens et la profondeur. Il présente bien d’au-
tres aspects fort importants que cet ouvrage explique de fagon
lumineuse. En conclusion, «si le Shintd est expressément la
tradition des Japonais, cela ne saurait signifier qu'il n’a rien &
enseigner aux autres hommes, car toute religion posséde, par
définition et en principe, une sorte de rayonnement universel... »

La deuxiéme partie du livre contient des considérations dont
Poccasion est fournie par le Bouddhisme, mais qui sont d'une
égale valeur pour les tenants de toutes les traditions. Comme il
est impossible de les résumer, nous voudrions seulement souli-
gner lintérét immeédiat de cette &tude pour tous les lecteurs
cuverts aux idées traditionnelles; ils y trouveront, & coté de
remarques permettant d’approfondir leur connaissance du
Bouddhisme, des réponses 4 certaines guestions qui se posent
de nos jours, notarmment en face de la science moderne et de sa
présomption. Citons au moins 'une de ces questions : « pourguot
la Providence a-t-elle laissé I'homme dans l'ignorance de cer-
taines choses — sur le plan du monde sensible — qu’il devait
finir par découvrir fatalement ? » Guant & la liberté que J'esprit
moderne et antitraditionnel aime tant & invoquer, l'auteur
rappelle que ¢ la seule liberté proportionnée a notre nature est
celle qui ouvre les portes vers l'éterneile liberté que nous por-
tons an fond de nous-mémes ».

Relevons encore un avertissement opportun au sujet de
I'intérét actuelloment suscité dans les pays occidentaux par le
Zen : cet intérét « résulte d’une réaction compréhensible contre
la grossiéreté et la laideur, et aussi d’une certaine lassitude a
Pégard de concepts jugés inopérants -— & tort ou A raison — et
des logomachies philosophiques habituelles ; mais il s’y méle
facilement des tendances anti-intellectuelles et faussement « con-
crétistes » — il fallait s’y attendre — ce qui enléve & cet intérét
toute valeur effective ». D'un autre coté, « il y a également le
danger inverse, concernant les Extréme-Orientaux eux-mémes :
les Zénistes, dans leurs rencontres universitaires avec 'Occident,
résistent difficilement & la tentation de surenchérir sur le carac-
tére en un sens adogmatique de leur tradition, comme si 'absen-
ce de dogmes avait pour le contemplatif asiatique la méme signi-
fication et la méme couleur que pour l'agnostique occidental ».

Le Zen conduit [auteur & parler du s culte du thé», cette
pratique mystériense et généralement si mal comprise des
« spécialistes ». Malgré les apparences et méme si le Bouddha
n’a jamais préparé de thé, comme il n'a pas non plus tiré & l'arc
ou arrangé de fleurs, il s’agit d'un aspect légitime et orthodoxe
du Mahdyina, lequel n'a pas été fabriqué par les hommes, mais
représente « la forme définitive du Bouddhisme, donc valable
jusqu’a la fin du monde et & 'avénement de Maitreya »,

Le livre se termine par des « Remarques sur le Yoga » qui
aideront le lecteur occidental i concilier un point de vue de
« technique spirituelle ». avec une attitude de piété et de vertu.
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Nous n'en citerons que ceci: « Il importe de ne jamais perdre
de vue qu’il n’est pas de Yoga qui se fie présomptueusement 3
ses seuls moyens, et que le Yoga le plus caractéristique, & savoir
I'ensembie du Hatha-Yoga et du Ré&ja-Yoga, se pose humble-
ment aux pieds d'Ishvara et se place dans ses mains divines.
C'est que 1« art » n'est pas possible sans la grdce de Diey, pas
plus que la vertu et Uintellection ».
Roger pu PasguiEr,

Le Gérant: A. ANDRE VILLAIN
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