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Le mot chdyd (ef. grec skia) a pour premier sens
« ombre » ; il signifie également «reflet», «simili-
tnde », et le Rig-Véda V'emploie dans ces deux sens.
Ce qui en soi est une similitude manifestée ou une
image divine {latin imago dei) est aussi une ombre
dans le sens d'un refuge (sharma) ou d'une frai-
cheur (hima) contre une chaleur oppressante. Il est
dit d’Agni qu’il est associé au monde, ou présent
dans.le monde, « comme une ombre » (chdyaiva vish-
vam - bhupanam sisakshi, 1, 73, 8); et Von précise
ailleurs (VI, 16, 38) en quol cette expression est
¢logicuse 1 « Nous venons & tol, 6 Agni, dans ta simi-
litude dorée (hirangasamdrishah) en vue d’un refuge
{sharma), pour nous abriter (chdydm iva) d’une cha-
leur torride (ghrinéh)» (1), Ce passage est & rap-
procher de II, 33, 6, oit la faveur de Rudra est com-
parée & une ombre protégeant d’une chaleur torride
(ghriniva  chdnam... rudrasya  sumnam), et  de
I, 116, 8, ou les Ashvins sont ainsi loués : « Vous
écartez le feu ardent avec la fraicheur» {hiména
agnim ghransam avdrayétham). Ici toutefois, i1 faut
bien noter qu'agn! west pas I"Agni manifesté (comme
dans 1, 73, 8 et VI, 16, 38), mais tout simplement le
« feu », ou plus exactement Agni ab infrag en tant
qu’Agni Budhnya, Shushna, I'Agni « mangeur de
chair » qui «blesse ’homme» (kravydt.. purusha-

(*y [Nous publions ici, avec {'aimable autorisation de
PAmérican Oriental Society, un article paru en 1935 dans le
J40S., Compte rendu du R. Guénon dans les Eludes sur
U'Hindouisme, p. 225].

(1) On peut relever des expressions similaires dans la Bible :
« Une ombre econtre la chaleur s (Isaie, XXV, 4), ¢« L'ombre
d’un grand rocher dans une terre déseolées (ibid., XXXII, 23,
<« A son ombre nous vivrons» {Lamentations, IV, 20),
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réshanah, Atharva-Véda, 111, 21, 8-8), conire le‘qi;é},a
nous avons cette priére : « Puissé-je ne pas étre-bles
s$é» {(mo aham risham, RV. X, 18, 13 ; ¢f. mg rishé-
ma, 1. 94, 7 et md md hinsth, Vidjasanéyi Samhita,
X1, 102 et Taittiriga Samhité, 111, 5, 6). Cette cha.
leur pénible, contre laquelle 'ombre ou la fraicheup
est un appréciable abri, n'est pas celle du Soleil, 1o
Feu manifesté, mais celle de Vopération intérieure
(quhya vrata, 1, 163, 3), 14 ol, au commencement,
les principes «ardents» (**) (icchant, prajé-kimya, -
ete.) désirent poser le pied sur le chemin de la vie
(amritasya gdatu, ete.) et étendre leur {il (***) ({qn-
tum tan, ete.). La chaleur pénible est celle de la
matrice & l'intérieur de laquelle ces principes sont
« cuils » ou « miris », comme le montrent ces pas-
sages du Rig-Véda : «Usant d’un intellect arrivé a
maturité (pdkéna manasd carantam, VI, 104, 8) (2),
« Ceux qui ont été des réciplents incandescents sont
4 méme de sortir » (taptd gharmd asnuvaié visargam,
vil, 103, 9). Clest en fait au moyen de cette ombre
ou de cette similitude que Pensemble du monde de

(*=) INous traduisons «desirous principles» par < principes
ardents » en accord d'une part avec le contexte de 1'article,
puisque le feu est ici Pardeur du désir {{cchd, kama), et d'auntre
part avec Uexpression Forance ardens carftatis {« Fournaise
ardente de charité »3 appliquée au Ceeur de Jésus, ¢f. L. Char-
bonneaun-Lassay, Le Bestieire du Christ, p. 3937

{=«*} [z tendre lenr fil» (¢ teo extend their lines) est la
traduction littérale de FPexpression sanskrite ; il s’agit de
Pactuatisation des possibilités contenues virtuellement dans
le principe, et ce symbolisme «linéaire» n'est pas sans rap-
peler le £il des Parguesi.

{2) (est par celie zcuissons préalable que les principes
ardents —— parmi lesguels il faunt compter Agni et les autres
Aditvas — sont perfectionnés (sukritn) et qualifiés (arhant}
en vue de leur «sortie» {dans la manifestation). Cf. X, 63,74
par exemple, of ¢’est « par aptitude s {arhand) qu'cils» (nonm
spécifiés, mais évidemment sarpga, comme dans le -Pafea
eimsha Brahmana, XXV, 15, 4) obtiennent la divinité- et
V'« aeviternité » famritateam), tandis que les «imparfaits»
{(dushkriftay =une $'avancent pas sur les chemins de YOrdrey
{ritasyu peathdm aa taranti dashkritah, IX, 73, 6). Omn.pen
neter que a cuissen ou la maturité {pakva oppo:sé 31_ ame.
et Paptitude (arhanra), qui représentent dans le Rig-Védaz)
qualifications nécessaires 4 la progression, devienn_ent-~<dﬁﬂ
le Bouddhisme. dans un sens moral, les qualifications pes:
mettant de progresser, :
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lumiére est suscité pour étre le champ des épreuves.
Les Anges, les Premiers Sacrifianis, « aménagérent
pour nous la large terre, le vasie espace, une grande
et noble humanité, une puissance infaillible, cela au
moyen du reflet sur les Eaux » (chdyayd.. sidhra-
yapsu, V, 44, 8) (3). Ona pourrait voir dans le mot
chaya, tel qu’il est employé dans ces textes, une
simple «image poétique » ; mais si lon se référe
a VvV, 44, 6, il devient évident que chdyd n’est pas
simplement un lieu agréable au sens figuré, mais la
forme méme de la déité refi¢tée sur les Eaux, et la
lumiére manifestée dans les mondes: « Ayant pro-
duit ces Eaux {{a dpah srishipd), il (brahman, pré-
cédemment mahad yaksham) regarda et vit en elles
son propre reflet {chayam) » (Gopatha Brahmana,
I, 3) (4). Nous avons vu jusqu’ici la chayd divine
comime forme de la déité ab exitra, en acte, en tant

{3) Sur la similitude manifestée comme crigine commune
a4 toutes choses, cf. Epifre aux Colossiens, 1, 15-17: « [l {le
Christ) est I'image du Dieu invisible.. car cest en lui que
toutes choses oni été créées dans les Cieux et sur la Terre..
tout a ¢été créé par tui et pour lui, II est avant toutes choses,
et toutes choses subsistent en Iui » {({imago dei {npisibilis.. in
ipso econdita suni universa in caells et {n terra.. omnin per
ipsum et in (pso creata suat: et i(pse est anfe omnes, et
omnia in iryn constant). Les derniers mots {omnia in ipso
constan®) correspondent exactement & Fham arpitdm yasmin
vishudn: bhuvanani tasthuh {X, 82, 63 et & lasmid chragan(é
ga u ké ca dévad (Aftharva Védo, X, 7, 32} : tout comme {mago
del insipibilis correspond exactement a ehdyd,

(&) Dans le Rig-Véda (VI 83, # et N, 88, 13 Yauksha se
réfere sans aucun doute & Varuna, de méme dans UAtharea
Véda (VIII, 9, 26 et X, 7, 21). Dans les Brahmanas et les Upa-
nishads, le Yaksha est Brahma, mais identification de Va-
runa & Brahma ne fait ancune difficulté, Le Buddha est éga-
lement appelé Yaksha (Majjhime Nikdga, 1, 383), et compte
tenu de ceci, il est. intéressant de remarquer la survivance de
Pancienne terminologie dans le Divgdoaddna {p. 347 du texte),
o le Buddha ¢ produit et imprime son ombre sur la toile»
{tafra chayd wtsrishtd uktdsh ca) pour gqu’elle soit colorée
{(rangaih piar)y par les peintres (citrakara} du Rudrivana; ce
qui, du point de wvue védique, pne peut se rapportér qulau
commencement de la eréation. Ainsi Vhistoricité du prétendu
portrait du Buddha, suspecte selon d’autres critéres, doit étre
en fin de compte abandonnée. Sur la conception d’un art
erdatenr, au sens striet du terme, of. St Augustin, De Trini-
tate, V1, 10, oa le Fils, Verbe parfait, est ¢ pour ainsi dire
Vart de Dieu».

147



ETUDES TRADITIONNELLES

que cause médiate du devenir de 'univers, Chaya .
est sa forme manifestée dans laquelle et par laguelle
toutes les choses qui étaient en puissance, dans-la
ténébre et la chaleur ou elles ont muri, peuvent réa-
liser leur exislence et accomplir leurs fins dans la
fraiche lumiére du jour, c’est-a-dire dans leur « gbri s
ou leur « refuge » (sharma). Clest précisément cet
« abri» gui mangque an commencement, « lorsqu’il
n'y avait ni mort (mrifyu) ni vie (amrita), ni aucune
manifestation (prakéta) de nuit ou de jours
(X, 129, 1-2) (5). Avant la manifestation de la lumié-
re, quand tout ¢tait recouvert de ténébres, il n'y avait
ni révélation (prakéta), ni similitude (chdyd), ni re-
fuge (sharma), ni fraicheur (hima), seulement la
chaleur torride {ghrini, gharma, ushna, dtapa) de la
ténébre intérieure. Avec l'expression chagdiapan, la
Katha Upanishad {111, 1) affirme P'unité de ces prin-
cipes opposés dans le Brahman sans dualité ; ce qui
correspond a ce passage du Rig-Véda (X, 5, 7) ol
« Agni, dans le plug haut ciel» — 14 ou i} est un
avec Varuna ab inira — «<est satasal », Videntité de
P’étre et du non-éire, .

II ne faut pas se méprendre sur la nature de la
« similitude » {(chdyd). A priori, les principes « ar-
dents » sont dans les liens de la Mort, errant dans
Vin-fini, &4 la dérive sur une Mer sans rivages. Ce
quiils désireni, c’est étre libérés « du lien de la Mort,
non de celui de la vie » (bandhandn mrityor mukshi-
ya namritdt, VI, 59, 2}, de U'In-fini, et non du Fini
(ditim ea rasvaditim urushya, IV, 2, 11), ils désirent
étre emportés dans les navires de vie des Ashvins
(1, 116, 5 ; I, 181, 4 ; V, 73, 4, ete.), au-dela du Fleuve
dans une terre promise (11, 15, 5; 111, 33 ; VII, 60, 7,
etc) La terre promise est une vaste terre (bhimi,-
etc.) et un support (pratishthd) quelque part dans
les mondes, 14 ot le Sacrifiant peut jouir des joursw
sans nombre (dirgham dyus) ou de '« aeviternité
(amritatva), et de riches possessions {(raf). Mais la
liberté obtenue par le mumukshu n’est pas la dél

(3) Sur sharma comme abri recherché, voir [, 140, (1%
IV, 2, 4-5: V, % 12 Praiéta se référe a aAgni (I, 94, 5
, 113, 1; VI, 2, 11}, Vasishtha (VI 33, 12) on Indr
(111, 30, 1 X, 104, 8). B
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vrance ultime. En passant de la mort & la vie, il n’est
pas entiérement libéré (atimucyaté, cf. Jaiminiya
Upanishad Brahmana, 1, 3), car ce n'est pas dans les
mondes que l'on peut échapper & la mort; la simili-
tude d’Hiranyagarbha, d’Agni, de Prajapati, le refuge
désiré, tout cela appartient a la vie comme & la mort
{yasya chdyd mrityu yasya amrite, X, 121, 2), ’Année
sépare et unit a la fols (ditaréya Aranyaka, 111, 2, 3,
Brahmanaspati rassembie et divise {sa samnaygah sa
vinayah, 11, 24, 9) (6). Le Dieu manifesté lui-méme
subit vieillesse et rajeunissement (jujurvan yo muhur
d yuog bhut, 1, 4, 5, pour Agni}, et ce n'est pas
sans raisons gue le Rig-Véda identifie Agni 4 Yama,
ou leg appelle «amis chers» (X, 21, 3). Un examen
des morts et des résurrections des dépgs demanderait
4 lui seul un article ; en attendant, il importe de
remarquer que, selon le Rig-Véde, ia vie obtenue
par les principes «ardents», et par la la « simili-
tude » manifestée (chdya), est a lorigine une vie
dans les mondes, une vie doni la durée varie selon
la situation de chacun dans ces mondes, Elle peut
étre «aeviternelle » {comme lorsque les dévas sont

associés a l'amritdh), mais — méme pour les plus
élevés deg Anges, méme pour Agni, de qui les déndh
recoivent '« aeviternité » — elle n’est pas une vie

éternelle (dans le sens propre d'atemporel) comme
celle qui est propre & Vopération intérieure, c’est-
a-dire & la Déité en tant que teile et a 1'ldentité
Supréme {(tad ékamn, X, 129, 2 ; Agni comme safasat,
X, 5, 7; Mitra et Varuna comme pro-phétes a la
fois de lin-fini et du fini, V¥, 62, 8). Comme le dit
aussi Maitre Eckhart au sujet de la vie de la déité
manifestée (les « cent années» de Brahma dans le
langage dex Purdnas), « Dieu vient et s’en va, Dieu
disparait ».

B) Sur Pidée de <« rassemblements» (Qitra en tant que
ydtayaj-jana, 11, 39, 5, Yama en tant gque samgamano jana-
nam, X, 14, 1), ef. St Matthien, XXIII, 37 : « Que de fois jai
voulu rassembler tes enfantsz, ot XXI, 32: ¢ Toutes les na-
tions seront rassemblées devant lui», Epitre aux Galates,
{II, 28 ; « Vous é&tes tous en Christ Jésus ». Sur Videntité de
Yama et d*Agni, ¢f. Apocalypse, XII, 13 : « Je suis PAlpha et
I'Oméga, le Premier et le Dernier, le Principe et la Fino», et
Y Epitre aux Hébreux, XII, 29 : « Notre Dieu esf un feu dévo~
rant » {noster deus ignis consumens ast),
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Un emploi différent du mot chdyd est celui; fort
rare (et, autant que je sache, unique dans les Upa-
nishads), qui se référe exclusivement a son premier
sens d’« ombre » ou de «{énebre», comme opposé
4 la lumiére et a Péire manifesté. Cest ainsi que Ia
Brihaddranyaka Upanishad (3, 1X, 14) parle de la
« Personne dont !a demeure est dans la Ténébre s
(taing éva yasydyatanam... purusham), comme « Per-
sonne dans une modalité d’ombre s (chdyd-mayah
purushah), dont le nom est « Mort » (mrityuh), et
d’autre part, de la « Personne dont la demeure est
dans les Eaux » {(dpa éva yasyayatanam... purusham),
comme « Personne dans les Eaux » {apsu purushah),
dont le nom est Varuna. Elle les oppose aux aspects
manifestés de la Personne, la « Personne dont la de-
meure est dans les apparences » (rapdny éva yastiya-
tanam... purusham), qui est a la fois la « Personne
dans le Soleil » (ddilyé purushah), dont le nom est
Réalité (safyam)}, et la « Personne dans le miroir »
{(adarshé purushah), dont le nom est Vie (asuh) (7),
ou encore la « PPersonne dont la demeure est dans la
Semence » (réta évayatanam... purusham), <« dans une
modalité de filiation » {(pufra-maych purushah) et
dont le nom est Prajapati (ibid. 12, 15 et 17).

On peut remarquer que Varuna et Mrityu sont
également, et 4 juste titre, identifiés dans le Go-
patha Brahmana (1, 7), et qu’il ne peut y avoir le
moindre doute sur Videntité de Varuna, ab infra,
et de Vritra, comme sur celle entre Agni, ab (nfra,
avec Ahi Budhnya et Trita, et de ce dernier avec
Varuna (VII, 41, 8). La Personne dans la Ténéhre,
ou la Personne dans les Eaux, correspond également
au non-étre {asat), & Vin-finl {(adifi, l.e. Nirritl, apdm
upasthé = aditér upasthé = nirritér upasthé) et a
Brahma silencieux, au repos, sans aucune similitude
(amirta, ashabda, shinta, Maitri Up. VI, 3, 22 et 36),

(7) Cette correspondance entre le macrocosme et le micro-
cosme est répétée dans la Kaushitaki Upanishad, TV, 2§ « Dans
le soleil, fe grand.. dans le miroir, Ulmage» (ddityé mahat..
adarshé pratiripah), et inversée dans la Katha Upanishad,
VI, 5: < Dans Pitman comme dans un miroir» (yathddarshé
tathatmani). Cf, aussi Adtaréga Brahmana, Vi, 2, ou «autre
monde » ef «ce mondes sont la contrepartie {anuripae) 'um
de l'autre.
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P'Eternel sans partles (akdla, akala, ibid. 1), a la
Mort et 4 la Privation antérieure 4 Passompfion de
Uétre (Brihaddaranyaka Up. 1, 1, 1), a Yandtmya de
la Taittiriya Up. 1, 7, & Panatia el au Nibbina du
Bouddhisme, ef, dans le Christianisme, au « Rayon,
obscur » {83, au « Silence noir» de Maitre Eckhart
— la Déité qui est « comme si eile n'éfait pas» -
au Dieu qui n’est «nulle chose» (Boehme). Clest
4 Lui que le Connaissant relourne aprés avoir fait
I'expérience des choses divisées, et 14, «la mort ne
Patteint pas, car la Mort devient son essence, et il
devient 'Unité de tous ces Anges» (Brihadaranyaka
Up. 1,11, 7). Avant trouvé sa voie par dela la porte
solaire des mondes {loka-dvdra, Chindogya Up.
8, VI, 8; svargasya lokasya dedram, Aiteréga Brih-
mang, 111, 42 ; cf. Pashan dans le Rig-Védao @ vimuco
napdty, "il n’est plus dans la servitude de la vie-et-
mort, mais, en kdmacdrin, «il parcourt ces mondes

en mangeant ce qu'il veut (Taittiriya Up. X, 3, 5) (9).
Car -«#tant devenu un» (dkadhd bhavantih, Jaimi-
niya Up. Brahmana, 11, 33 ; cf. Brihadaranyaka Up.
5, V, 12), il est « Cet Un» {lad ékam, X, 129, 23, et
« fagonne son corps comme il veut» (ViI, 101, 3),
« 1l évolue comme il veut» (X, 1683, 4), Personne
n'appartenant plus an monde humain (Agni, amdnava
purusha, Chandogya Up., purushah... aprino hy amd-
nah, Mundaka Up. 11, 1, 2), il est un avee Agni, non
seulement dans sa forme manifestée, mais comme
« Celui qui s’avance en premier et demeure encore
en Son origine » {anu agraf carati, kshéti budhnah,
111, 55, 7). Chdyd, 'ombre, dans le sens de similitude
manifestée de la divinité, est ainsi le refuge (sharma)
tempaorel et aeviternel de Phomime; chdyd, le noir
silence de la Déité non-manifestée, est sa derniére
demeure: (pardyanam).

‘ Ananda K. COOMARASWAMY,
(traduction de Gérard LECONTE)

(8) Sur la « Ténébre divine » ou le ¢ Rayon obscur », le but
de la contfemplatio in caligine, cf. Maitri Upanishad, V, 3.
« La Ténébre demeure en Lui enm tant que Radras.

A9y Cf. Pistis Sophia: 11 aura la possibilité d’explorer
toutes les régions du Trésor de Lumiére, et de demeurer dans
1a région de son choix », et St Jean, X, 9! ¢ Je suis la Porte :
si quelqu’un enire par moi, il sera sauvé ; il entrera et sortira,
et il trouvera des paturages ».
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(fin)

51 les changemenis incessants apportés au mode
de vie de nos contemporains suscitent de plus en
plus d’inquiétudes chez un grand nombre d'esprits
pourtant modernes et méme rationalistes, il n'en est
pas moins vral que quelgues aulres continuent i
professer une foi solide dans les vertus de ce méme
changement et dans la bienfaisance du Progrés. Un
ouvrage récemment tradait du russe, La Science en
Uan 2000, par M, Boris Kouznetsov (1), est trés ca-
ractéristique 4 cet égard. L’auteur ne nie pas les
dangers que comportent plusieurs des développe-
ments actuels de la technique. Mais il pense qu'il
est pour la civilisation « une route qui débouche sur
un essor sans précédent de la science, de la culture
et du bien-étre de 'homme, sur Paccélération du pro-
grés, I'abolition de la maladie, I'élevation du niveau
intellectuel et moral». 1 parle du bonheur en ces
termes : « La loi de Weber-Fechner, selon laquelle
les sensations croissent comme les logarithmes des
excitations, signifie que si les facleurs procurant &
Uhomme Vimpression de bonheur demeurent dans
un état stationnaire, la sensation de bonheur dis-
parait.. L’homme peut é&tre heureux si ce qui lul
procure e bonheur s’aceroit ou, plus encore, si cet
accroissement s'accélére, »  Selon cette conception
hyper-hédoniste du bonheur, ce devrait étre certaine-
ment au XX° siécle que les hommes se sont sentis
le plus pleinement satisfaits, et c’est pourquoi sans.,
doute M. Kouznetsov ajoute :«< Dans une société har-
monieuse, application de la science moderne... donne
naissance & une situation sans précédents dans Uhis-
toire de 'humanité. Depuis les joies les plus sim
ples jusqu’aux plus profondes..., tout ce gui procur

(*y Voir Etudes Traditionnelles, 1972, no £32-433.
(1y Editions Marabout-Uaiversité, Paris.
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le bonheur & I'homme s'accroit de maniére de plus
en plus rapide, et la conscience humaine en éprouve
une sensation de bonheur toute neuve.»

D’autre part, les craintes éprouvées par savants
et économistes quant & Vépuisement prochain des
matiéres premiéres et des sources d’énergie sont par-
fois critiquées par d'autres spécialistes. On vante,
par esemple, les regsources inexploitées de I'dmazo-
nie et de la Sibérie, 'abondance des nappes pétro-
liféres sous-marines, les possibilités de la techmnolo-
gie nucléaire, les miracles de la « révolution verte»,
Patilisation - éventuelle du plancton pour l'alimenta-
tion humaine, ete. Mais au fur et a mesure gqu’on
envisage ainsi de nouveaux champs d’exploitation,
d’autres auteurs établissent irréfutablement Iirréa-
lisme de telles espérances (2). '

Laissant donc de cdté Vexamen des innombrables
ouvrages avant pour but de dénoncer une montée
de périls sans précédent dans Ihistoire connue de
Phumanité, nous voudrions nous horner & formuler
quelques remarques sur la Letlre a Louls Pauwels
sur les gens inquiets el gui ont bien le droit de Uéire,
de M. Paul Sérant, dont noire collaborateur Charles-
André Gilis a rendu compte ici méme. Nous exami-

{2y Cf. & ce propos Darticle de M. quum Angout @ « Com-~
ment une autoroute de 3 000 km risque de modifier le climat
de la terres, dans Seience et Vie de février 1973, Nous en
citerons quelques passages : « Les spéeialistes de Pagriculture
é¢mettent beaucoup de réserves sur le bien-lfondé de cette
opération... Les agronomes estiment qu’aprés 2 ou 3 annpdes
de fertilité le terrain arraché i la forét ne produit plus
rien.» Mais si le béndéfice économique espéré du défriche-
ment est illusoire, les dangers vésultant de cefte opération
ne le sont pas: «On constate dés maintenant que la fordt
amazonienre abandonue la jutte et qu'eile commence { retré-
cir nature’lement. La forét tropicale ne se renouveitle plus.»
Dailleurs, »» danger signalé n’est pas particulier an Brésil :
@« Trois biologistes mexicains langaient au mois de septem-
bre un cri dalarme: les foréts tropicales humides étaient
partout en voie de disparition ». Or «la disparition progres-
sive de telles masses forestiéres doit amener des modifica~
tions importanies dans les climats.. La forét purifie sans
cesse Yatmosphére», et il est grave de voir menacer une telle
source d’équilibre binlogique «\ un moment ol 'atmosphére
se charge de plus en plus d’oxyde de carbone ». L’utilité des
< lieux. humides » est conpue ; mais les intéréts économiques
sont évidemment bien supérieurs...
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nerons en particulier deux points abordés dans cet
cuvrage : la crise actuelle du christianisme et leg
références faites & Veeuvre anti-moderne de Guénon.

Dans le chapitre IX., M. Sérant évoque ce qui est
cun sujet majeur d'inquiétude pour beaucoup
d'Occidentany : ja crise de UEglise catholique..,, crise
qui met en cause les fondements de notre civilisa-
tion » (3). On trouve dans ces pages quelques remay-
ques sur des fails gui ressortissent a ce que Guénon
appelait la «technique de la subversion ». L’auteur
observe que Paftitude actuelle du catholicisme est
une réaction ocufranciére & son attifude passée. Mais
les dangers de cette nouvelle « politisation » sont évi-
dents : « Le prétre est conquis par ceux gu’il enten-
dait conquérir... Il en vient 4 penser que le christia-
nisme doit étre réinterprété 4 la lumiére du marxis-
me » {4).

M. Sérant est souvent trés dur pour UEglise post-
concilizire, et l'on voudrait croire qu'il exagére la
« décomposition du catholicisme » (expression, dit-il,
d’un  théologien romain). Il éerit d'autre part:
« Pour Guénon, la crise du catholicisme remontait
aux premiers siécles de Vére chrétienne, quand les

(3) A propos de «la pétition qui demandait & Paul VI de
maintenir & fout prix la liturgie traditionnelle en langue
fatine », P'auteur remargue que <cette pétition rassemble
autant de protestants, de juifs ¢t d’agnostiques que de catho-
liques », fous pariant «auv nom du patrimoine culturel de
Phumanité ». Une telle préoccupation peut étre parfaitement
iégitime ; elle ne semble pas cependant avoir influencé le
Saint-Pére. Les gudénoniens catholiques auraient bien d’autres
« eritiques » a4 adresser & la nouvelle liturgie en se plagant
sur le terrain de la tradition et du symbolisme des rifes,
sans trop se soucier d'un «patrimoine culturel » qui d’aitleurs
n'est devenu celui de Phumanité que du fait de «Venvahis-
sement occidental » tant dénoncé par Guénon.

(4 Cette application <« néfaste» de la doctrine tradition-.
nelie des ¢ actions et réactions concordantes » est encore bien
plus dangercuse quand elle coucerne non plus le domaine
social, mais le domaine théologique. M. Sérant cite le fait
suivant, rapperté par le journal Le Monde. 4 un synede:
romain tenu en 1971, Uévéque de Sion-en-Valais ayant rap-
pelé que «parmi les causes de confusion actuelles, la plus.:
grande est Pennemi de Dieu, Satan, dont la supréme habil_eté
est d’8tre 1a en faisant croire le conteaire », cetie déclaration”
«a fait rire assistance». Le journaliste ajoute méme: «.Ce
fut bien la premiére fois depuis les débuts de ce synoded:
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sacrements avaient perdu leur caractére initiatique ».
A vrai dire, la pensée de Guénon sur ce point éiait
plus complexe. Pour Iui, I'dge d’or du christianisme
(et plus spécialement du catholicisme) s’est étendu
de 314 a 1314, c'est-a-dire sur une durée de mille
ans : c’est le «milléntum.» annoncé dans V'dpoca-
lypse. 314 marque en réalité une modification pro-
fonde qui «voile » Pésotérisme chrétien, lequel de-
vient dés lors Papanage d’organisations pius ou moins
secrétes (B), 1314 verra une accentuation exiréme de
cette « occultation », marquée notamment par la
substitution de la Rose-Croix 4 POrdre du Tem-
ple {8). Les diverses modifications durent étre faifes
«a couvert », en vertu du « pouvoir des clefs » dé-
tenu par launlorité spirituelle. :

v***

Dans le chapitre X, M. Sérant expose ses idées
sur P'eeuvre de Guénon qu’ii a connue, semble-t-il,
assez tardivement. 11 écrit : « Jal élé fasciné, 1l v a
plus de vingt ans déja, en découvrant Veeuvre de cet
extraordinaire révolté : philosophe rejetant toute la
philosophie post-cartésienne, Franc-Macon et con-
damnant le laicisme, docirinaire de ['ésotérisme et
ennemi de toutes les écoles occultistes, admirateur
de ’Orient en désaccord avec tous les orientalistes,
chrétien eniré dans Ilstam  par Uinitistion soufi,
tout en continuant & défendre la théologie chrétienne
médiévale ». On pourrait ajouter que Guénon était
un érudit qui méprisait Pérudition. Certaines des
réserves faites par lauteur touchent parfois i des
points qui pour toul guénonien sont absolument
essentiels. Par exemple, M. Sérant se dit. « stupéfait»
de la « fermeture dogmatique » de Guénon (7) vis-

(5) L’institution du monachisme, qui remonte précisément
a cette époque, a du grandement facilifer une telle évolution.
On a dit assez souvent que les conditions de vie des pre-
miers chrétiens se sont perpétudes dans la vie monastique;
cela est pent-8tre plus profondément vrai qu’on le pense
communément.

{8) Ii serait intéressant d’examiner le parallélisme de cette
évolution avee celle de I'art chrétien.

(7) L’auteur compare cette fermeture dogmatique A celle
d’André Breton. Voild un rapprechement qui aurait bien sur-
pris Guénon.
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a-vis notamment des théses de Jung « qu’il ne craint
pas de condamner plus encore que Freud, ce dernier
lai semblant moins dangereux parce que f{ranche-
meni matérialiste, alors que Jung confondrait, lui,
le psychique et le spirituel ». Clest 14, en effet, ce
qui distingue fondamentalement la pensée de Gué.
non de celles des innombrables censeurs de la civili-
saiion matérialiste moderne. 7Toute la seconde partie
du Régne de la Quantité est écrite pour mettre en
garde contre le danger que constitue pour notre mon-
de Pédification d’une contre-tradition prétendument
spiritualiste.
**'k

Dans tous les pays occidentaux, la erise actuelle
fait V'objet de tanl d’études de spécialistes des diver-
ses disciplines concernées qu’il serait fastidieux de
simpiement les énumérer, Jamais, croyons-nous, I’hu-
manité n’avait eu pareillement cunscience d’étre
arrivée 4 une heuiz solennelie dé son destin. De plus,
la précipitation des événements rend ce$s ouvrages
trés rapidement caducs. Dans cette marée sans re-
flux, il nous apparait que I'ccuvre «critique» de
Guénon est la seule 4 navoir pas vieilli, Nous vou-
drions, sans aucune préfention 4 épuiser un aussi
vaste sujet, aftirer I'attention sur quelques points
qui nous ont toujuurs frappé a la lecture de cette
euvre.

Dans les écrits de Guénon antérieurs a 1914, et
notamment dans ses articles écrits pour La Gnose,
on ne trouve aucune allusion A la proximité de ia
fin des temps. Dans les ouvrages d'aprés ia premiére
guerre mondiale au contraire - et méme dans ceux "7
dont le sujet semble le moins en rapport avec ceite
proximité, comme le Théosophisme ou U'Introduction.
générale —, il en est presque toujours parlé. Cetite
tendance, déji trés marquée dans Orient et Occident,
publié en 1924, s’accentue encore dans La Crise du
Monde moderne. A la premiére page de cet ouvrage
paru en 1927, Guénon constate que depuis la publi
cation d'Orient et Occident, c’est-a-dire en trois ans,
« les événements sont. allés en se précipitant avec
une vitesse croissante », Et & la fin de l'avant-pro
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pos de cet ouvrage, il affirme que «bien des indi-
ces permettent déja d’entrevoir la fin plus ou moins
prochaine, sinon tout a fait imminente» de Dige
sombre, Le Régne de la Quantité, dont la premiére
édition parut au Caire, en langue anglaise, durant
la seconde guerre mondiale, apportera des préci-
sions capitales pour apprécier du point de vue tradi-
tionnel la décadence spirituelie du monde et surtout
du monde oecidenial. Enfin, la seconde édition
d'Orient et Qccident, parue en 1948, comportait un
addendum ou nous lisons ceci : « Nul ne songera
& contester que depuis que ce livre a été écrit, la
situation est devenue pire que jamais, non seulement
en Qccident, mais dans le monde entier... Le désordre
est allé en s'aggravant plus rapidement encore qu’on
aurait pu le prévoir..; ce qui subsiste comime tra-
dition en Occident est de plus en plus affecté par
la mentalité de la vie moderne... Les ravages de la
nmodernisation se sont considérablement étendus en
Orient ; dans les régions qui lui avalent le plus long-
temps vésisté, le changement parait aller désormais
& allure accélérée, et l'Inde elle-méme en est un
exemple frappant. »

- Plusieurs points sont & remarquer dans cet adden-
dumn. Tout d’abord, Guénon semble étre surpris par
ta précipitation des événements. Ensuite, il est visi-
ble que les deux guerres mondiales oni joné un role
important dans cette accélération. Enfin, la conta-
mination de la mentalité commune & I'Orient par
la mentalité occidentale moderne lui semble un trait
particuliérement inquiétant, sans doute en vertu de
Vadage : « Corruptio optimi pessima » (8).

(8) Guénon éerit aussi: ¢ I suffit que le point de vue tra-
ditionnel... soit entiérement préservé en Orient dans quelque
retraite inaccessible 4 Vagitation de notre époque». Dans la
Crise du Monde moderne (p. 1{2), Guénon avait mentionné
la méme possibilité en ce qui concerne le christianisme. Il est
intéressant d'examiner la progression de 'z occidentalisation s
dans la mentalité des diverses civilisations asiatigues. La
premiére touchée fut la pius exiréme de PVExtréme-Orient,
celle du Japon; la Chine vint ensuite; la derniére atfeinte
fut Ulnde. 1 faut espérer que ce processus ne se poursuivra
pas.
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* K

Ce qui distingue fonciérement Le Régne de lq
Quantité de toutes les auires études sur la crise
actuelle, c¢’est laffirmation de Guénon que les évé-
nements auxquels les hommes et leurs dirigeants
assistent impuissants ne sont pas 'effet de hasards
malheurcux, mais se dérculent selon un plan établi
par la contre-initiation, laquelle d’ailleurs est incons-
ciemment mue par une volonté supérieure dont tout
dépend en ce monde. Cette contre-initiation anime en
pariiculier les mouvements « néo-spiritualistes » qui
sont d’antant plus actifs 4 I’heure actuelle que nous
sommes désormais dans la seconde phase de Vaction
anti-lraditionnelle. Ces mouvements, dont certains
ont de pilus en plus tendance & se présenter sous
un aspect soi-disant scientifique ou encore 4 « met-
tre en exploitation » telle ou telle idée traditionnelle
isolée de son contexte, exercent sur la mentalité de
nos contemporains une influence toujours croissante,
Lt il est bien ceonnu que le plus sur wwyen d’agir
sur le cours des choses, c’est d’agir sur la mentalité
des hommes.

*
* *

Une autre particularité des conceptions guéno-
niennes sur la crise et, d'une maniére plus générale,
sur P'histoire du genre humain, c’est Iunportance
gquelles attachent a la doctrine des cycles. 11 est vrai
que plusieurs écoles plus ou moins « spiritualistes »
évoquent parfois l'existence de cycles cosmiques et
spécialement astronomiques. La grande difficulté
pour appliquer correctement la doctrine tradition-
nelle, ¢'est de connalire le point de départ des cycles -
principaux ou secondaires (9). Mais on ne peut étu--
dier sérieusement Guénon sans étre frappé de lim-
portance qu’il donne & un événement dont il fait
découler tout le processus de décadence spirituelle
de P'Occident, décadence que nous voyons de nos
jours en passe de s’'imposer a tout le reste de la.pl

(9) «Si le point de départ du Manvaniara était détermin
avec exactitude, chacun pourrait sans difficulié en tirer-:de
déductions permettant de prévoir certains événements futu
{Formes traditionpelles et Cycles cosmiques, p. 21). -
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néte. Cet événement, c’est la ruine de I'Ordre du
Temple, et il est assez remarguable que plusieurs
des plus actifs parmi les anti-guénoniens se distin-
guent par une hostilité particuliére & I'égard de tout
ce qui touche les conceptions traditionnelles relatives
aux Templiers : Iexistence d'une inifiation au sein
de 1'Ordre, Vorthodoxie religieuse des chevaliers et
leur innocence, 'héritage templier dans la Macon-
nerie, ete. Il suffit de rappeler '« affaire Téder »,
au déhut de Pactivité traditionneile de Guénon, pour
étre dispensé d’en dire davantage (10).

A Joseph de Maistre qui demandait : « Qu'importe
4 Dunivers l!a destruction de P'Ordre des Tem-
pliers ? », Guénon répond : « Cela importe beaucoup,
puisque c’est de 1a que date la rupture de I'Occi-
dent avec sa propre tradition initiatique, ruplure qui
est véritablement la premiére cause de toute la dévia-
tion intellectuelle du monde moderne... Joseph de
Maistre ignorait quels avalent été les moyens de
transmission de la doctrine initiatique et les repré-
sentants de la véritable hiérarchie spirituelle, tout
en affirmant V'existence de 'une ei de l'autre, ce qui
est déja beaucoup », étant donné ['état de la Macon-
. nerie au XVIIH- siécle (11).

Depuis la mort de Guénon, les événements sont
allés 4 un tel rythme que bien des gens de nos jours
commencent a désespérer de retrouver ceite stabilité
dont ils ont pourtant une croissante nostalgie. Cer-
tes, «le réactionnaire veut stabiliser le passé ou le
cétablir dans un équilibre utopique » et «le révolu-
. tionnaire veui hater Pavenir vers un autre équilibre
non moins arbitraire et qui sera dépassé lui
aussi » (12}, Car les hommes de notre temps sont

(10) Les critiques formulées contre Gunénon i ce sujet ont
“ pris parfois pour prétexte Pabus quont fait du Templarisme
les occuitistes de tout genre. La déformation par ces derniers
des idées traditionnelles a toujours fourni des arguments
de choix aux détracteurs de la « science sacrée ». Mais il sem-
ble que cette question du Temple soit de celles ou se vérifie
le plus facilement 'impuissance de érudition moderne a
franchir certaines «limites de Dhistoire».

(11) Cf. Etude sur la Franc-Muagonnerie el le Compagnon-
nage, t. 1, p. 20.

(12) Luec Benoist : ¢ Le Retour aux cycles », dans les Efu-
des Traditionnelles de septembre 1970, p. 220.
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de moins en meins nombreux i 2ire satisfaits .de

leuar sort. DLt
La stabilité, Uéquilibre : ce 'sont 14 des aspects de
PHarmonie, « reflet de I'Unité principielle dans.le
monde manifesté ». Notre monde, de plus en plus
« solidifié », pour ne pas dire pétrifié, n’évogque pas
I’harmonie, mais bien plutdt le chaos. Tous les pro-
blémes s’y posent en méme temps, rendant par la
méme leur solution impossible ; et d’ailleurs, les pro-
bléemes dont on parle le plus ne sont pas les plus
inquiétants. Le déclin de Vinfluence des institutions
traditionnelles et la prolifération des contrefagons
de la spiritualité sont des indices de confusion autre-
ment graves. Car pour affronter «les jours qui vien-
nent », les traditions authentiques pourraient seules
fournir des armes & la mesure des «épreuvess que
de tout temps elles avalent prévues et annoncées.

Denys Roman.
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A PROPOS DES (EUVRES
DE CHRETIEN DE TROYES

Sous le patronage de l'association YAgrafe d’Or,
laquelle se propose l'objectif fort louable de publier
Vensemble des textes relatifs au Graal, vient de
paraitre un ouvrage de M. Pierre Gallais intitulé
Perceval et UInitiaiion. Il se présente comme une sé-
rie d’essais consacrés a la fois aux légendes du Graal
et & la tradition iranienne.

Remarquons tout d’abord que le contenu du livre
ne correspond pas exactement i ce que le tiire laisse
entrevoir, D'initiation, il est fort peu question, et
lorsqu'elle est évoquée, c’est d’une facon si vague
que l'on est fondé & se demander ce que Pauteur
entend par la. Peut-étre s'agit-il de quelque «ini-
tiation & la vie », d’'une forme supérieure d’éducation,
de la réalisation en 'homme d’un « équilibre harmo-
nieux de vertus et de possibilités », ce qui, & Ia limi-
te, pourrait, il est vrai, équivaloir 4 la restauration
de I'état primordial. Mais que penser de formules
telles que: « Erec, Yvain, lLancelot ont été «ini-
tiés » dans la mesure ou ils ont trouvé leur che-
min » ? Il est également fait allusion a Pinitiation
spirituelle de Percev i, mais le fait que cette initia-
tion soit considérée comme le résultat d’une «expé-
rience purement individuelle qui n'a rien & voir avec
Pexotérique et I'Eglise » nous laisse assez perplexes.
Ailleurs, I'auteur note que « 'initiation & la via media
ne requiert point de connaissances intellectuelles,
mais une « conversion », une transmutation, une
réorientation ». Tout cela n’est pas clair, d’autant
pius qu'il est affirmé d’autre part que «la mission
de Perceval est de sauver par la connaissance ». Le
senl élément vraiment positif qui nous soit fourni a
ce sujet est une allusion vraisemblable 4 la seconde
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naissance : « L'autre vole, le chemin de 'homme
conscient, méne aillears. Elle méne & la mort, cer-
tes, elle aussi, car toutes les voies y conduisent, mais
[..] cette mort est une naissance & une vie trans-
cendante. Et pour que cette mort soit une nouvelle
vie, c’est dés cette vie-ei qu'il faut tendre i cette
renaissance et tout mettre en ceuvre pour s’en assu-
rer. »

Aprés une critique fort sensée de toutes les the-
ses plus ou moins extravagantes qui ont été formu-
lées & propos du Perceval, Yauteur se livre & des
considérations, généralement d'ordre littéraire ou
psychologique, considérations irés ingénjeuses sou-
vent, trop ingénieuses parfois. Certes les romans de
Chrétien de Troyes, bien que simples en apparence,
révelent, dés quon les étudie un peu en profondeur,
bien des éléments énigmatiques ; il faut néanmoins
se garder de trop solliciter le texle, et aussi de ten-
ter de U« éclairer » & laide de la psychelogie mo-
derne, laquelle est propre au monde occidental et
aux temps présents, et ne saurait s'appliquer aun
Moyen Age. Chrétien de Troyes se souciait fort peu
de psychanalyse, ce en quol il avait bien raison. Et
il n’en était pas moins fort bon psychologue.

Il ne faut pas non plus abuser de !'« originalité »,
cor on risque d’altérer Vesprit de Veeuvre. Ainsi, dé-
précier outre mesure des personnages aussi impor-
tants qu'Arthur et que Gauvain, lesquels seraient bril-
lants dans le < monde», mais ternes et indigenis
dans lordre spirituel, c’est s’é¢loigner sensiblement
et de maniére arbitraire de la pensée du romancier.
Pour ce dernter, Arthur est manifesiemnent. «au-’
dessus de la mélée », et Gauvain, bien que moins
intuitif et moins profond que Perceval, est pour-
tant, dans le Conte del Graal, le chevalier le plus
proche de ce dernier, comme on peut le constater
dans Pépisode des gouttes de sang sur la neige. En
ce qui concerne le Chevalier Vermeil, si Uon se ré
fere a Wolfram d’Eschenbach, c’est un chevalie
noble et preux dont la mort sera difficilement par:
donnée 4 Perceval. Qu'il en soit ainsi dans le Parzival’
est possible, malis, chez Chrétien de Troyes, ce Che
valier Vermeil joue un role nettement « subversif >
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et passablement odieux, de sorte que c’est & juste
titre que Perceval le met & mort, s'empare de ses
armes et rend & Arthur la coupe —— embléme royal
de grande importance — qui lul avait été dérobée.

Le cas de la Laide Demoiselle est certes plus am-
bigu ; et la laideur de cette « créature de cauchemar »
est assez surprenante. Est-ce 1A une raison pour en
faire une messagére de Venfer 7 messagere qui pro-
poserait aux chevaliers de la Table Ronde une série
de questes plus « méritoires » les unes que les au-
tres ? En se tournant vers I’Orient, on peut se ren-
dre compte que les apparitions effrayantes sont par-
fois des personnifications des dieux. Cette messagére
inspire une terreur salutaire au cceur des chevaliers,
mais elle leur indique la wvole pour échapper a la
médiocrité : entreprendre, contre la Mal, une cam-
pagne victorieuse.

Mais le théme principal de Pouvrage est la mise
en paralléle de divers éléments de la légende du
Graal avec des éléments analogues de la tradition
musulmane. La littérature soufique, et surtout shiite,
est donc mise a contribution, et auteur reconnalt
tout ce qu’il doit & M. H. Corbin, dont les ceuvres,
abondamment citées, constifuent sa source principale
d’information. 11 souhaite que s’instaure un dialogue
entre les spécialistes de ces deux matiéres. Cet échan-
.ge peut étre utile et fructueux s’il ne se borne pas a
la simple érudition, et ¢’ fait intervenir activement
une spiritualité vivante, car ¢’est par Uintérieur que
le symbolisme traditionnel doit étre abordé. Les com-
paraisons entre ces deux domaines sont-elles con-
“vaincantes ? On ne saurait Paffirmer. De nombreu-
ses analogies sont certes décelables, mais on pourrait
également en découvrir en faisant appel a d'autres
formes, ainsi que M. Gallais le fait lui-méme 4 'occa-
sion en ce qui concerne l'hindouisme. C’est ici avant
- tout le caractére universel du symbolisme sacré qui
se manifeste. La similitude, il est vral, est d’autant
plus visible que les traditions considérées sont voisi-
nes I'une de Pautre, comme c’est le cas pour le Chris-
tianisme et 'Islam. Une influence directe de ce der-
nier sur lceuvre de Chrétien de Troyes est toute-
fois fort improbable. Le cas de Wolfram von Eschen-
bach est différent.
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Voyons maintenant quels sont les principaux
pomts de comparaison examinés. Le premier est rela-
tif 4 une analogie enire '/mdm et le Roi du Graal,
Certes, tous deux soni en rapport avec le Centre dy
Monde ; mals, tandis que le Roi du Graal apparait
comme le chef d'un centre spirituel secondaire, et
denc comme un représentant, ou un «reflet» du
Roi du Monde, « I'/mdm est la Face d¢ Dieu, le miroir
de Dieu, I'ceil méme par lequel Dieu voit le monde s,
c’est-a-dire qu’il se situe & un niveau beaucoup plus
élevé que le Roi du Graal. Ses manifestations sur le
plan humain sont évoguées dans des réeits ayant
trait au «voyage au pays de I'Imdm », voyage qui
peut étre comparé 4 un retour au Paradis terrestre
(L'Hle Verte) ou au Centire du Monde. L’auteur fait
remarquer que «ces récits ne sont pas de la «lit-
térature » : ils correspondent & des expériences inti-
mes dans le secret desquelles nous n'avons pas i
pénétrer », Le Pays de Vimam, comme le Chiteau du
Graal, est un «lieu spirituel », « tout aussi «réels
que les lieux matériels dés lors que l'on croit qu'il
existe autre chose que la matbiére [...] ils sont situés
dans le Non-ou, non pas nulle part, mais n'importe
ol ; ils ont le don d'ubiquité [...7 Si le Chiteau du
Graal n'est pas contenu dans noire espace repérable
et mesurable, une partie de la vie qui §’y déroule
se situe également hors du temps [...] Cette Lance
qui saigne foujours, cette hostie que Yon porte fou-
jours, indiquent que le Maitre du Chateau (le Vieux
Roi) vit sub specie eternitalis ». Bref, ce chateau
« est le Heu intermédiaire entre ce monde-ci et Pau-
tre, entre le monde de la matiére et celui de Uesprit ».
Le chateau de Brandigan, sis en I'lle de la Joie, en
est déja la préfiguration.

Quant aux manifestations de "Imdm, c’est, & notre
avis, plutdt dans la Queste del Saint Graal, pourtant
spécifiquement chrétienne, qu’il faut chercher quel-
que chose qui leur soit comparable. Nous voulons

parler de ces mystérienx messagers du Haut Maitre "

envoyés a Perceval et & Galaad ; &4 moins que Von
admette que Galaad lni-méme attewne un degré sem-
blable & celui de Vlmam, lui qui fxmra edalemcnt par
étre Roi du Graal, non point au chiteau Qe Corbenyc;
mais au Palals Spirituel de la Cité sainte de Sarraz
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lequel est beancoup plus proche du chiteau de 'Imdm
que le chiateau de Corbenye.

Parmi les éléments symboliques caractérisant le
pays de I'Imam figurent la fontaine, I'arbre et 'ora-
toire. On les retrouve aussi, et trés fréquemment,
dans les légendes du Graal, ce qui n'est pas pour
nous surprendre, puisgu’ils s’insérent plus ou moins
dans le cadre de la géographie sacrée, en tanl que
lieux prédestinés i la réception des influences spi-
rituelles (1).

En ce qui concerne le Graal et la Lance, M. Gal-
lais en arrive & une conclusion trop {ranchée lorsqu’il
déclare qu’ils ne sont pas la paropsis du vase de la
Céne et de P'arme de Longin. Selon les lois les plus
générales du svmbolisme, ils ne sont pas que cela,
mais ils sont aussi cela. St le Graal, qui est tant sainte
chose, produit une hostie (Ioiste qui el graal vient),
c’est quil a quelque rapport avec 'Eucharistie, et
donc avec la Passion. Et si le sang qui sourd de la
Lance n'est pas celui du Christ, sa présence face a
Ihostie lui confére nécessairement une signification
analogue.

(13} Une étude est plus particuli¢rement consacrée a l'arbre
a propos d'une épisode que l'on rencontre assez tardivement
dans ces lédgendes : i n'apparait pas dans le Conte del Graal,
mais seulement dans sa deuxiéme continuation, dite de Wau-
chier. Perceval arrive & umn carrefour ot se dresse uu arbre
immense ; sur une houte branche est assis un enfant tenant
une pomme A la main. II s’agit & d’un théme qui se répan-
dit & partir du XIIIe sigcle, probablement par Pintermédiaire
de la légende de Seth. On la rencontre méme, sous forme de
sculpture, dans certaines églises, comme église Saint-Jacques
de Dieppe. Certes, ¢ce symbole n’est pas particuliérement chré-
tien, puisque nous avons affaire & Archre du Monde, el que
Venfant, qui est <«divine chose» est sans aucun doute une
manifestation” de la Présence divine dans Yunivers et dans
Phomme. M. Gallais rapproche d’ailleurs avec raison c¢ mythe
de celui que VPon rencontre dans le Markandeye-Purana:
Markandeya a exactement la méme vision que Perceval. Et
I'enfant, qui se donne pour « ’Homme Cosmique Primordial »,
n'est autre qu’une personnification de Vishnou. Il est remar-
quable que, dans ce cas out Yemprunt est fort improbable,
i} ¥ ait identité¢ entre des expressivns symboliques précises.
A propos de la pomme, signalons qu’il y a peut-étre un rap-
port entre le nom celtique aballo {(pomme ou pommier}, et
Avallon ; d’oll une analogie possible avec le Jardin des Hespé-
rides.
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En tant que plerre précieuse, tel qu'il ‘apparait
chez Wolfram, le Graal est rapproché de la perle,.
laquelle joue un rodle fort important dans le symbo-
lisme oriental. 11 v a toutefols, semble-t-il, une dis-
tinction 4 faire entre perle ef pierre, el Pambivalence
des symboles ne doit pas conduire 4 une confusion
entre leurs divers aspecis. En ouire, chez Chrétien,
ot le Graal n’est pas une pierre, mais un vase, Ia
perle s’identifie plutdt & Vhostie qui y est incluse
comme en une coquiile.

La lumiére surnatureile dont Perceval, et plu-
sieurs autres héros de la légende ont fait Uexpé-
rience a proximité du Saint-Vaisseau se rencontre
également, sous une forme ou sous une autre, dans
toutes les traditions, car elle est le symbole par
excellence, le symbole de VEsprit, de la Présence et
de la Connaissance divineg, iesquels se manifestent
nécessairement & 'homme sous quelque apparence
« sensible ». Mais il se trouve que ce symbole a €48
plus spécialement mis en valeur en Iran, sous la
forme du zparnah ou «lumiére de gloire », et quil
a été largement repris par le soufisme iranien. lei
encore, tout contact direct entre les deux traditions
est exclu, et il en est de méme en ce qui concerne le
symbole voisin du feu : lorsque M. Gallais compare
la salle carrée du chateau du Graal, au centre de
laquelle britle un grand feu dans une cheminée de
taille peu commune, au Temple du Feu mazdéen, i
ne fait autre chose que signaler une curieuse ana-
fogie.

1l est néanmoins une manifestation de la lumiére
qui, en raison de son caractére extraordinaire, doit
retenir notre attention, c'est celle des deux soleils.
C'est dans le Perlesvaus, et non dans le Confe del
Graal, que ces deux soleils apparaissent simultané-
ment dans le ciel, I'un & lest, 'autre a 'ouest. Ce
symbole, rarement utilisé, M. Gallais le retrouve
pourtant dans une version arabe ismalélienne de
Barlaam et Joasaph : « Il existe deux soleils, qui se
lévent 'un et lautre... 'un se léve sur les regards,-
Pautre se léve sur les coeurs.. » ; et aussi dans une
« épopée » irlandaise, la Mort tragique des enfants:
de Tulreann : ce soleil qui se léve a louest nlest
autre que < Véclat du visage de Lug i la longue
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main ». L'auteur rappelle a ce sujet « PVassimilation
hardie que fait saint Justin de Lug-Lugos et du
Logos divin». Le second soleil théophanique est
done la manifestation du Verbe, de la Sugesse di-
vine ; lors de la Transfiguration du Christ, «son
visage prit V'éclat du soleil » (Matth.: XV, 2),

Mais le point le plus important du rapprochement
concerne le symbolisme de l'amour. La part que
prend Yamour humain dans la spiritualité iranienne,
et islamique en général, en tant que préparation a
Pamour divin est en effet considérable. Selon M. Gal-
lais, pour les spirituels iraniens, comme pour Chré-
tien de Troyes, qui est en cela un précurseur des
Fedeli d’Amore, Pamour humain est le chemin qu'il
faut nécessairement emprunter pour atteindre Vamour
divin. I1 est exact que Chrétien de Troyes fail usage
du symbolisme chevaleresque de 'amour, encore qu'il
y fasse appel beaucoup plus dans Erec el Enide,
par exemple, que dans le Conle del Graal, ou les
episodes relatifs & Blanchefleur apparaissent plus
comme de simples auxiliaires que comme des éié-
ments essentiels de action.

Il faut en outre remarquer que cette docirine de
Pamour n’est ni nouvelle, ni d’origine exclusivement
musulmane., On la rencontre déja dans le néo-plato-
nisme, et elle est clairement exprimée dans le Can-
tique des Cantiques, que saint Bernard et Guillaume
de Saint-Thierry ont abondamment commenté. Ay
Moyen Age, ceite docirine ne pouvall certes étre
approuvée officiellement par I'Eglise et c’est pour-
quoi elle est demeurée voilée dans un cuvrage d’ins-
piration cistercienne comme la Queste del Saint
Graal (2}, Mals cela ne l'a pas empéché de jouer un

{2y A ce propos, notons gque Salomon est Vauteur du Can-
tigue, et que, dons la Queste, Galaad est regardé comme son
héritier spirituel, de sorte gue, quelles que soient les appa-
rences, Galaad emprunte bien la « voie d’amour».

En ce qui concerne saini{ Bernard, dont on a opposé Pamour
<« mystique » & Pamour courtois des romans, on peut assurcr
que 3°'il a condamné 4 juste tilre, comme tous les autres spi-
rituels, les abus et les excés mondains de 'amour (tels qu’ils
semblent souvent se manifester au premier abord dans les
romans c¢ourteis), c¢’est précisément parce qu’il considérait
cet amour comme sacré, et ne devant pas étre profané. On
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rble essentiel dans les organisations initiatinqnes chrd.
tiennes de nature chevaleresque. Avant Chrétien, les
troubadours VPavaient déja utilisée (par exemple
Jaufré Rudel avec son amor de lonh), et c'est par
teur intermédiaire et par celui de Marie de Cham-
pagne que quelque influence d'origine islamique a pu
se faire jour dans Veeuvre de Chrétien de Troyes.

Sur quoi est basé ce symbolisme de Pamour?
Avant tout sur la beauté. « Dien est un Etre beau
gqui aime la beauté », dit lbn Arabi ; et encore : « §i
tn atmes un étre pour sa beauté, tu n’aimes nul
autre que Dieu, car i est U'Etre beau. Ainsi sous tous
ses aspects, Pobjet de 'amour est uniquement Dieu. s
Et auteur d'évoquer le cas fameux entre tous de
Madinun, «le phénomeéne le plus subtil de 'amour ».
Mais ouire que, comme M. Gallais le remarque lui-
méme, Ibn Arabi, mort vers 1240, n’a pu influencer
Chrétien de Troyes et les poétes de la fin’ amors,
il est clair que Perceval, ni méme Erec ne sont
Madjnun, et que Pamour en ilant que poni et vole
est beaucoup moins important chez le {rouvére cham-
penois «que chez Ibn Arabi, Ruzbehan et Sohrawardi.
IT reste qu’il est satisfaisant de voir réhabiliter dans
PPordre spirituel une forme de 'amour courtois qu'E.
Gilson avait opposée d'une maniére irop catégorique
4 Pamour « mystique» (3).

Le texte de Chrétien le plus intéressant a cet égard
est sans conieste Erec ef Enide. La beauté d’Enide
est « fete por esgarder », faite pour qu'en s’y regar-

peut en conclure que Pamour spirituel de saint Bernard et
Pamour courtois des troabadours ne sont que les deux faces
de la méme pitce; ces denx aspects sont fondus, ern quelque
sorte, chez les Fidéles d'Amour.

(3) L'opposition de Chrétien de Troyes au théme de Tris-
tan, en lequel M. Gallals volt une déformation de thémes
iraniens sur l'amour, pourrait s’expliquer de la maniére sui-
vante : Dans Tristan, Pamour agit, en apparence du moins,
cornme une force destructrice engendrant la haine, la misére
et la douleur. 1! est certes possible de restituer 4 la légende
son véritable sens, mais il faut solliciter le texis, Chrétien
lui, qui veut donner <un sens 4 la vie, un ordre au mondes,
congoit un amour constructif, qui débouche sur la réalisa-
tion de soi et sur la Joie, ainsi qu’on peut le constater dans
Erec, mais gqu’on aurait sans doute aussi pu le faire dans le
Conte del Graal il avait 6té mené i son terme.
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de : elle est un instrument de vision ; miroir dey
homines, mais aussi miroir de Dieu, oi1 Dleu se con-
temple lui-méme. L’auteur cite 4 ce propos de lreés
beaux textes du Jasmin des Fidéles d’Amour de Ruz-
behan, D'une maniére géndrale, on pourrait dire que
c’est dans la beauté de Vunivers que 'homme pres-
sent la beauté de Dien (4). Il ne le fait que s'il voit
les choses « par transparence », c’est-a-dire s’il saisit
lenr essence. Cette « vision » constitue peui-étre P'une
des interprélations de la famense formule de Maitre
Eckhart: « Le regard par lequel je Le connais est
e regard méme par lequel 1I me connail», et sa
recherche est en tout cas pleinement justifide par le
hadith non moins connu : «J’al vu mon Dieu sous
-la plus beile des formes ».

Il est hors de doute gue Chrétien de Troyes a été
conscient de ce symbolisme de la nature, de celle
possibilité d’appréhender I'Eternel a travers le tem-
porel. Et il est significatif & cet égard que les objec-
tifs des questes dont il nous narre les péripéties
soient pour la plupart caractérisés par une expres-
sion unique, celle de la Joie. Cela est évident en ce
qui concerne Erec, ot la Jole est le but préeis fixé

.4 ceux qui suivent la vole d’amour, et implicite,
quoique également bien marqué dans I'Yvain et dans
le Lancelot. Cette Joite, M. Gallais la définit comme
“fin des contradictions propres a la regio dissimilitu-
dinis, et coincidentia opposilorwm. D'une maniére
plus claire, on pourrait dire gu'il s’agit d’une Joie
proprement édénique, qui est un prélude de la Béati-
tude céleste, et témoigne du retour a Véquilibre
primordial du Paradis terrestre, Paradis figuré, dans
ie conte d’Erec, par le jardin merveilleux du chateau
de Brandigan. Cette Joie .« qui ressemble étrange-
ment a la Grace », c’est Perceval qul est appelé a

(4) Remarquons au passage gue ceite généralisation du
symbolisme de la beauté ne s'oppose nullement a la voie
ascétique, c'est-d-dire A la voie qui est basée sur le renonce-
ment du monde et parait incompatible avee elle. En fait, ces
deux voies sont complémentaires, encore que ’accés 4 la nature
profonde des choses doive se référer 4 un degré supérieur 2
celui du renoncement & leurs apparences.
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la rendre au royaume du Graal, puis au royaume
" d’Arthur, ¢'est-d-dire au monde (3).

Certes, connaissance et amour sidentifient § un
certain niveau, L’homme n'est vraiment homme que
s'il ressemble & Dieu, que s’ll «se conforme au type
de ¥ hzthropos parfait ».-La réalisation de Perceval,
son succeés futur au chitean du Graal sont basés, plu-
tot que sur Uamour, sur la connaissance de sol, sur
une réunification de son étre (« sa volantez » devien-
dra encore meilleure et son <cuer», plus fins).
Perceval devra écarter les voiles successifs qui lui
masquent la Réalité ; des écailles tomberont de ses
yveux. Le mode de connaissance qui lui est propre
est intuitif : c'est, dit Pauteur, 'illumination, et
caractéristique a cet égard est Vépisode au cours
duquel il devine son nom, et aussi celui ol il con-
temple les gouttes de sang sur la neige. Cette con-
naissance se réduit encore, dans son essence, & une
coincidentia oppositorum que symbolise a merveille
le voisinage de la Coupe et de la Lance. Par la con-
naissance de soi, on parvieni a la connaissance de
Dieu, puisquée Vhomme est & son image : « Celul qui
se connait connaif son Seigneur ».

Aprés tous ces apercus, qui sont loin de manguer
d'intérdt, la conclusion de Vouvrage est quelgue pen
décevante. L’auteur a une tendance fort marquée 3

(3) Le départ de Perceval hors du manoir de sa mére est
compardéd i la sortie <« hors de Pappartement des femmes »
dans le Bruissemeant de UAde de Gabriel, petit traité de
Sohrawardi. La ressemblance est indéniable, compte tenu du
fait que, sous le voile des symboles, le traité de Schrawardi
est beaucoup plus intellectuel. La sortie hors du lien d’exil
terrestre - Perceval et sa mére vivent exilés dans la Forest
Gaste — et la marche vers Dieu sont au. reste des thémes tra-
ditionnels universellement répandus. Perceval doit done cher-
cher une issue, faire une percée hors de cette pallée de larmes,
et de 1a provient son nom, selon une ingénieuse interprétation
de M. Gallais.

Un autre rapprochement intéressant est fait avec le Réeit
de I'Oisean, un conte symbolique d’Avicenne : cet oiseau échap~
pé aux filets des chasseurs parvient jusqu’a la « cité ol réside
le Roi supréme ». -

La fameuse parole d’El Hallaj : « Deux pas et tu as rejoint»
est méme invoquée A propos des sdeux pas» que Lancelot
hésite 4 faire au début de sa queste de Gueniévre. ‘
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considérer Pésotérisme et Pexotérisme comme deux
forces antagoniques. Il y a {a une déformation de la
réalité consécutive au fait que, de nos jours, l'exo-
térisme, qui subsiste &4 peu prés seul en Occident,
donne I'impression d’avoir triomphé de 'ésotérisme,
alors que, en fait, ce dernier s'est affaibli de luil-
méme, en raison de la déficience humaine & son
égard, et de Pévolution des esprits vers une «exté-
riorisation » toujours plus grande. Il n'en était pas
ainsi au Moyven Age, qu’il ne faut pas juger avec une
mentalité moderne. M. Gallais méle trop de choses
incompatibles. Dés le début de son étude, il avait dit :
« Le Graal est la somme, ou plutdt Vessence, de tou-
« tes les ardeurs et de toutes les ferveurs ; mais le
« Graal n'est qu'un signe, an <« symbole » au sens

¢ étymologique du terme, qui « met en communica- '
« tion » 'homme avee {"objet supréme de son fervent
« désir — objet qui peut éire, selon les cas et les de-
« grés, la Gloire, la Souveraineté, la Femme ou Dieu.
« Mais ce Dieu n’est pas celui des dogmes, des Eglises
« établies, exotériques, implanifes dans le siécle et
« compromises avec lui. Cest le Dieu intérieur, celui
« des gnostiques et des mystiques, mais aussi fe dai-
« mén de Socrate et le Dieu inconnu de Nietzsche ».
Voild un étrange syncrétisme, qui est I'indice d’une
« tolérance » excessive. I} faudrait décanter quelque
peu tout cela. Chrétien de Troyes {(par le nom on
connait PVhomme) était fort ben chrétien. Il n'y a
qu'un Dieu. Une distinction entre exotérisme « ortho-
doxe » et ésotérisme « hétérodoxe » n'a pas de signi-
fication. Est « orthodoxe » toute expression conforme
a la Vérité, quelque nivean de la connaissance qu'elle
atteigne. L’église «exiérieure » et les organisations
« intérieures » ont coexisté au Moyen Age, ainsi que
le démontre dailleurs la Quesfe del Saint Graal, dont
M. Gallais semble sous-estimer Ulmportance : loin
de n'étre que le résultat «d’une récupération du
mythe par PEglise», une «extériorisation» de la
légende, cette belle version « christianisée » apparait
en effet comme lun des documents essentiels de
Iésotérisme chrétien, Christianisme et exoiérisme ne
sont done nullement synonymes : le christianisme
primitif était d’essence iniliatique. Lorsque M. Gal-
lais avance que «le saint lignage des Gardiens du
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Graal deviendra Vordre des Templiers », il ne fait
involontairement qu’asbonder dans le méme sens,
puisque l'ordre du Temple consiitue, précisément,
'une des formes chevaleresques de l'ésotérisme mé-
diéval. Quant au départ du Graal pour '« Orient s,
et a4 son retrait au Ciel,. 4 la dissolution de Pordre
de la Table Ronde, ils ne sont en aucune maniére
des « mesures do prudence » prises par 'Eglise pour
éliminer ou du moins masquer la nalure initiatique
du mythe, qu'ils ne font au conlraire que mettre
en relief ; ce sont les conséquences & venir d'un état
de fait. La légende du Graal forme un condensé de
Vhistoire de l'ésotérisme chevaleresque chrétien au
Moyen Age, et le «refrait » de la connaissance vers
le « Centre du Monde » étalt devenue, 4 un certain
moment, inéluctable. Car si le Graal avait été suffi-
samment « vénéré » en Occident, pourquoel n'y serait-
il pas demeuré ?

Jean-Louis GRrison

(¢ suivre)
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selon la Bible

{fin}

7.

Le nouveau monde sera, comme le ndtre, un produit
des « sept jours de la création » universelle, c¢’est-a-
dire des sept fondements premiers de tous les mondes
ou cycles d’existence, dont le septiéme provoque le
retour de toutes choses au divin « Moteur unmobile ».
St chacun des grands cycles résulte, conformément &
la tradition biblique, de ces « sept jours », il exprime
en particulier les caractéristiques de I'un de ces
< jours », qui représente son archélype propre. Selon
la Kabbale, le monde actuel se trouve sous le signe
du « deuxiéme jour» qui; nous Pavons vu, est celul
du dualisme, de la séparation, alors que le monde a
venir manifestera le «iroisiéme jour», celui dun
premier retour a Vunité. « Et Diea dit © « Que les eaux
qui sont au-dessous du ciel se rassemblent en un seul
lien, et que le sec paraisse.» Et cela fut ainsi. Et
Dieu appela le sec «terre», et I1 appela 'amas des
eaux « mers». Et Dieu vit que cela ¢tait bon.»
(Genédse 1, 9-10) Les ¢ eaux » ou vibrations cosmiques
descendront & nouveau de leur « surface » ou « ciel »,
non au sens d'une séparation ou d'un éloignement de
teur divine Origine, mais d'un < rassemblement »,
d'une union au sein de Sa Présence réelle, qui des-
cendra elle-méme pour étre le « Lieu du monde », En
effet, le « Lieu », Magom, ol les «eaux se rassem-
blent », est un Nom de Dieu Le désignant comme Celui
qui, d'aprés la tradition juive, est le « Lieu du monde
et dont le monde n’est pas le lieu». Les «eaux se
rassemblent », selon le passage scripturaive précité,
dans Magom Ehad, le «seul lieu», ou mot & mot
le «lLieu Un», le «Lien de PUn», de U'Unité, de
I'Union. Ces eaux, qui jaillissent des perpétuelles noces
de YEpoux et de 'Epouse au cieux des cleux, ces exis-
tences, qui naissent de leur Union comme des vagues
innombrables d’un océan sans bornes, ces vagues &
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la fois lumineuses et sonores, qui éclatent dans leur
propre union céleste 4 I'Un, descendront dans Sa Pré-
sence, pour s'unir 4 Lui aussi sur la terre, aux noces
de 'Agneau et de son Epouse dans la nouvelle Jéru-
salem. Tout cet « amas des eaux » faites de vie éter-
nelle, de lumiére spirituelle et de musique céleste,
toutes ces ondes sonores émanant de la Voix eréatrice,
révélairice et rédempirice de Diecu ou de Son Verbe,
ce sont les « mers» de Son affirmation et de Sa con-
naissance, les océans de louanges, de priéres, d'invo-
cations, de sanctifications de Son Nom, ce sont toutes
les vibrations cognitives el unitives : tout ce qui
contribue a 'union avec I'Un.

Toutes ces émanations pures de PEpoux et de
IEpouse, toules ces vibrations spirituelles, subtiles et
éthérées du Verbe et de la materia prima réalisent
Punion permanente du « nouveau clel » et de {a « nou-
velle terre » dans 'Un réellement présent. Ces vibra-
tions unitives descendent, s'épanouissent et remontent
sans cesse au miliey de leurs propres cristallisations
— les étres et les choses —, dont Uensemble constitue
le nouveau monde dans son aspect stable. Clest le
grand « Cristal » de la nouvelle Jérusalem, dans lequel
les « eaux » ou «mers » de la vie éternelle apparais-
sent dans leur coagulation et stabilité lumineuse. Dans
cet aspect  «sec», elles représentent la nouvelle
« Terre » paradisiaque, selon la parole divine précitée :
« Que les eaux qui sont au-dessous du ciel se rassem-
blent en un seul lieu, et que le sec paraisse... Et Dieu
appela le sec «ferre», et Il Appa, a l'amas des eaux
« mers ». Et « Dieu wt que cela était bon », - car la
« terre » ne sera pius corruplible, mais debcendra duo
ciel comme un flenve béatifique, une émanation homo-
géne, éthérée et « transparente » de la maleria prima,
se coagulant et se cristallisant ici-bas en « corps ada-

mantin » : elle revétira, en tant que « corps de résur-. .

rection » et de «gloire », les «vagues» des «amas
d’eaux », les formes subtiles de toutes les ames ou
existences venant en ce monde. La materia prima
éternellement pure, cette « mere » éternellement vierge
de la création se manifestera comme réceptivité spiri-
tuelle faite substance: sa manifestation sera une
Substance spiritualisée, un Corps spirituel commun a
Ihumanité et au monde entier, une grande Cité sainte
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ofl seront rassemblées — comme autant de « serviteurs
de Dieq » -~ toutes les « eaux », existences et person-

‘nifications de 1'Un descendant du ciel. Ce sera la

nouvelle « Eglise » universelle célébrant la « nouvelle
Alliance » des homupes avec Dieu ; ce sera la « nou-
velle Mariée », U« Epouse de 'Agneau », « brillante de
la Gloire de Dieu s, «semblable 4 une pierre pré-
cleuse », « transparente comme cristal» (cf. Apoc
XXI, 10, 11).

L’'Apocalypse insiste beaucoup sur cette transpa-
rence ou luminosité du « eristal », du « verre », des
« pierres précieuses » ou de I” «or pur», pour indi-
quer la pureté primordiale et la réceptivité spirituelle
de la nouvelle subsiance ferrestre ; celie-ci, en effet,
découle sans corruption de la materia prima ou de sa
premiére cristallisation cosmique, qui se réalise au
ciel, «en face du Trone.. comme une mer de verre
semblable 4 un cristal » (ibid. 1V, 8). Cetie « mer »
immobile est I’ « Epouse » céleste qui « dort », mais
dont le «cceur », la réceptivité cachée, «veille» (cf.
Cant. V, 2), jusqu’a ce que V' « Epoux », le Verbe,
'Agneau, I'Esprit, dans ses sept pouvoirs créateurs, —
qui « brident » comme « sept.lampes ardenies » (4 poc,
IV, 6), — sorte du Trdne divin, pour déverser la lumié-
re et la chaleur de son amour sur la « Blen-Aimée ».
Alors, la « mer de cristal » se transforme en I’ « amas
des eaux » cosmiques, dont chaque vague est une
vibration d'amour et d'union, une vibration de vie
éternelle et béatifique, un éire vivant engendré par le
Souffle de I'Esprit et la Substance de son Epouse.
Quand ces vibrations descendent ici-bas, il se forme

autour d’elles — & I'image de la « mer de crisial»
céleste — la cristallisation terrestre de la materia

prima manifestée : la Cité adamantine des corps
éthérés, qui «n’a besoin, ni du soleil, ni de la lune
pour l'éclairer, car la Gloire de Dieu Villumine et
I’Agnean est son flambeau » {dpoc. XXI, 23). Et de
méme qu’en haut, la lumiére spirttuelle et la chaleur
vitale du divin « Flambeau» sortent du Trone pour
ittuminer, liquéfier et faire vibrer la « mer de eristal »
—- dés lors changée en un immense amas de vagues,
de courants et de (leuves, — de méme ici-bas «un
fleave d’eau de la vie, clair comme du cristal, jaillit
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du Tréne de Dieu et de "Agneau, an milien de la rue
de la ville » (cf. ibid, XXII, 1) et vibre dans tous ses
habitants, Ils sont animés, illuminés et « éternisés »
par cet unique « fleuve » de I'Un, qui coule sans cesse
en eux-mémes : il est en eux, comme la « séve de
Iéternité » dans I’ « Arbre de Vie », Chacun des habi-
tants de cette divine Cité, ou coule le fleuve d’eau de
la vie éternelle, est lui-rméme un <« arbre de vie »,
ainsi que l'indique mystérieusement la suite du texte
précité de VApocalypse : « Et de part et d’autre du
fleuve, des arbres de vie qui donnent douze fois leurs
fruits, les rendant une fols par mois... » (i{bid 2).

Selon la Kabbale (Zohar I, 18 b, 19 a), la Genése
traitant du « troisiéme jour » de la création, parle, elle
aussi, 4 mots couverts, des « arbres» que sont les
hommes. A la lumiére de cet enseignement kabbalis-
tique, le dit passage scripturaire, venant 4 la suite de
celul relatif aux « eaux qui se rassemblent en un seul
lieu », rejoint 'Apocalypse de la facon suivante : « Et
Dieu dit : Que la terre (quintessentielle et paradisia-
que de la nouvelle Jérusalem, qui recoit la Présence
réelle au point de s’unir totalement a elle, — terre
qui est en vérité la réceptivité propre de cette Pré-
sence ici-bas), produise du gazon et des herbes (deux
termes désignant des émuanations spirituelles, célestes
ou angéliques de la Présence réelle) portant de la
semence, (une semence spiritueile, dont Elle gratifie
les hommes déiformes, qui sont comparés a) des arbres
fruitiers donnant du {ruit (spirituel) selon leur espéce
{« née de Dieu ») et ayant en eux-mémes leur semence
(divine) sur la terre {dans la réceptiviié spirifuelle de
leur corps de gloire, corps qui, ainsi, est comblé, de
Pintérieur comme de Pextérieur, des émanations divi-
nes). « Et cela fut ainsi... Et Dieu vit que cela était
bon. Et il y eut un soir, et il y eut un matin : ce ful le
troisiéme jour (celui du rassemblement et de l'union
de toutes choses terrestres dans 'Un réellement pré-
sent)» (Genése I, 11-13). St I'Apocalypse précise que
ces « arbres de vie » rendent leurs {ruits « une fois par
mois » pendant les « douze mois» de Pannée, cela
signifie ; de fagon continue ; de méme, leurs « feuil-
les », dont elle dit qu’elles « servent & la guérison des -
nations », sont des émanations salvifiques perma-
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nentes, assurant la « guérison » spirituelle, c’est-a-dire
e salut perpétuel de l'ensemble des habitants de la

fnouvelle Jérusalem. Ce salut excluera tout « anatheé-

me », — toute malédiction, telle qu’elle a frappé
Adam, - continue de prophétiser saint Jean en
concluant : « Le Trone de Dieu ef de P'Agneau sera
dans la ville. Ses serviteurs Le serviront et ils
verront Sa Face, et Son Non: sera sur leurs fronts.
Il n'y aura plus de nuit, et ils n'auront besoin ni de
la lumiére de la lampe, ni de la lumiére du soleil, parce
que le Seigneur Dieu les illuminera. Et ils régneront
aux siécles des siécles. » (Apoc. XXII, 3-5).

Avant saint Jean, cet état futur des hommes, carac-
térisé surtout par leur connaissance de Dieu, fut
révélé aux prophétes juifs ; ainsi, Dien dit a4 Jérémie
au sujet de Sa nouvelle Alliance avec 'humanité :
« Je mettrai Ma loi au-dedans d'eux, et Je I'éerirai
sur leur cceur ; et Je serai leur Diey, et ils seront Mon
peuple. Celui-ci n’enseignera plus zon prochain, ni
celui-la sen {rére, en disant: <« Connaissez Dieu! »
Car tous Me connaitront, depuis le plus petit jusqu’au
plus grand... » (Jér. XXX, 33-34). Et & Isaie, 11 dit :
« Car la terre sera remptie de la connaissance de Dieuy,
comime le fond des mers par les eaux qui le couvrent. »
(Is. X1, 9). Cetie eau de la divine Connaissance est
aussi celle de la Vie éternelle, eau qui se répand perpé-
tuellement a la surface de la création et descendra
jusqu’en ce bas monde, pour couler a flots « au milieu
de la rue de Ia ville » nouvelle. La connaissance de
Dieu et I'éternelie Vie seront accordées a tout homme
« gratuifement ». « Ei I'Esprit et 'Epouse disent
Venez ! Que celui qui entend, dise aussi: Venez ! Que
celui qui a soif, vienne ! Que celui qui le désire,
prenne de eau de la vie gratuitemeni!» (4 poc.
XXII, 17)

8.
Les « eaux » ou vibrations spirituelles et vitales du
nouveau monde seront celies du « fleuve » qui —
selon Genése I1, 10, et son interprétation ésotérique —

« sortait de I’Eden (divin et céleste} pour arroser le
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jardin (le nouveau paradis terrestre et le corps: de
chacun de ses habitants, corps qui sera en effet,iselon
Isaie LVIIL, 11, comme un « jardin toujours arrosé »),
et de la, il se divisait en quatre bras (en forme
de croix)». La croix de la mort sera transfor-
mée en ceile des quatre bras du fleuve béatifique
de la Connaissance divine et de la Vie éternelle. Ce
seront les quatre bras des vibrations qui 1° descen-
dent d’en haut - le « bras supérieur » —, 2° sont
innées dans Phomme -— le «bras inférieur» -
3° émanent de 'homme — un « bras horizontal » —,
et 4° sont recues par lul de Pextérieur — lautre « bras
horizontal » —. 1l vy aura, & la fois, union « verticale »
et intérieure de chaque homme avec la Divinité cachée
et transcendante, et union « horizontale », tant inté-
rieurs qu'extérieure, entre tous les hommes mutuetle-
ment et entre eux et la Présence réelle qui les pénétre,
étant leur unigue « Lieu » d’existence terrestre. Ainsi,
Pétat d’union que représentera le « troisiéme jour » ou
grand cycle terrestre sera total, aussi bien entre
Phumanité et la Divinité qu’entre les hommes, ces
nouveaux «arbres de vie» : les «feuilles» et les
« fruits » de chacun d’eux seront aufant d’émanations
et de manifestations lumineuses et salvifiques, dont
tous les « arbres », tous les hommes — ensemble des
« nations » de la grande ¢« Cité» unie dans I'Un —
hénéficieront pleinement. Il n’y aura que des béné-
dictions mutuelies, des « salutations » réciproques, au
sens originel et plénier du terme : de tous les cotés,
Uon n'entendra et VYon ne vivra qu'un perpetuel pax
pobiscum. (1)

La Voix de Dien, aprés ses manifestations créatri-
ces et révélatrices antérieures, et aprés avoir anéanti

Vancien monde et avoir ressuscité et jugé les morts et .

les rescapés, se révélera dans toute sa douceur, telle
que Pavait entendue jadis le prophéte Elie : « Et aprés--

le feu, un murmure doux et léger. » (I Rois XIX, 12). . |

(1) Ceei rappelle certains passages du Koran, qui décriven
le paradis enm révélant entre autres que 'on y entend <«seu

ment la parole ; Paix ! Paix !» (illq¢ gilan saldman saldma,
ot que « Paix ! est la parole d'un Seigneur miséricordienx
(salamun quwlan min rabbin rahim) {cf. LV, 26, et XXV 58)
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La divine Voix charmera les hommes au « festin des
noces de 'Agneau » ; ce sera la Voix du Fils de Dien
qui invilera les « siens » — tous les « fils de Dieu »
(cf. Luc XX, 36) — 4 manger du « pain de la Vie » qu’il
est lui-méme {(Jean VI, 35) et a4 boire de I’ « eau de
la Vie » qui émane de lui : celui qui en boira « n’aura
jamais soif », car « Peau que je lui donneral, deviendra
en Iui une source d’eau gui jaillira jusque dans la vie
éternelle » (Jean 1V, 14). Le « troisiéme jour » sera,
non seulement selon le christianisme, mais aussi
d’aprés le judaisme &sotérique, le « jour du Fils»
miséridordieux. Ce mystére se trouve élucidé par la
Kabbale, qui identifie les « sept jours» de la création
anx sept Sephiroth ou Déterminations éternetles de la
« construction » cosmique, elles-mémes détermindes
par I'Unité des trois Sephiroth suprémes : Kelher, la
« Couronne » ou Réalité supréme, Hokhmah, Sa « Sa-
gesse » ou Connaissance propre, et Binah, Son « Intel-
ligence » ou Connaissance de toutes choses, qui n'est
aulre que Sa Réceptivité propre, le Miroir ou Prisime
onto-cosmologique de Sa « Sagesse » ou « Lumiére »
pure et une, Les sept Sephiroth de 1a construction cos-
mique sont pareilles & sept rayons ou « jours » sortant
de ce Prisme supréme. Le premier rayon émane de son
« cOté droit » : le premier jour » est celul de la Sephi-
rah Hesed, la « Grace » de Dieu, appelée aussi Gedul-
lah, Sa « Grandeur ». Le second rayon sort de son
& cobé gauche » : le « second jour » est celui de la
Rigueur divine, de la Sephirah Din, le « Jugement »,
qu'on appelle aussi Geburah, la « Force », ou Pahad,
la « Terreur », la « Crainte ». Le trolsiéme rayon jail-
1it du « milien » de ce divin Prisme, du « Ceeur » de
Dieu, qui harmonise et unit Sen « ¢6té droit » oun clé-
ment avee Son « c¢6té gauche » ou rigoureux dans la
Sephirah Tiphereth, Sa « Beauté », appelée également
Rahamim, Sa « Miséricorde », ou Ben, Son « Fils » :
le « troisiéme jour » est donec celui de la divine Har-
monie, Beauté et Union, le « jour du Fils » infiniment
miséricordieux. Quant aux guaire autres « jours »,
ils correspondent aux Sephiroth Netsah (Victoire),
Hod (Majesté), Yesod (Fondement) et Malkhuth
{Royaume) ; mais nous nous bornons ici a la consi-
dération des trois premiers < jours », qui seuls nous
occupent dans le présent contexte,
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9.

Ainsi s'expliquent, & la lwmniére des premiéres pha-
ses de la cosmogonie, certains mystéres de notre mon-
de et du monde a venir. Or, pour en revenir au monde
actuel, son commencement, sa durée — comme son
¢tendue spatiale —, ainsi que sa phase finale, tout en
étant dominés par ce qui caractérise le «second jours,
sont déterminés fondamentalement, nous avons vy,
par l'ensemble des «sept jours» des sept Sephiroth
ou Archétypes divins de la construciion, de 1'exis-
tence et de la transformation cosmiques. Ces éternels
Archéiypes se révelent dans PApocalypse, que nous
continuons & citer, sous Paspect des « sept Esprits,
qui soni devant le trone de Celui qui est, qui était et
qui vient » {1, 4), de ces mémes « sept Esprits de Dien,
qui sont envoyés par toute la terre » (V, 6) pour réa-
liser Sa Volonté, Lorsque Sa Lumiére manileste Sa
Yolonte, elle apparait sous Uaspect de « sept lampes
ardentes, qui brilent devant le Tréne ; ce sont les sept
Esprits de Dieu » (IV, 6) préposés aux sept « jours »
ou phase de 'expansion cosmique, qui comprend a son
tour sept cieux, sept paradis terresires, sept « terres »,
ou étais terresires, et sept enfers. Le fondement sep-
tuple de la création se refléfe en outre, au sein du
monde terrestre, dans la mesure septuple du temps —
les sept jours de la semaine, dont le dernier est le
« Saint Sabbat », et les sept mille ans de la durée de
ce monde, le septicme millénaire étant celul du Messie,
— ainsi que dans les six directions de 'espace partant
d'un centre commun, le « Saint Palals », qui constitue
avec elles une unité septuple et dans lequel repose et se
révele pleinement - conume dans le Sabhat hebdoma-
daire et le Sabbat messianique — la Présence réelle
de Dien. C'est [a tradition juive qui affirme que notre
monde dure sept mille ans, et cela parce que son temps
est de < sepl jours » et que pour Dieu mille ans sont
— d’aprés 'Ecriture — « comme un jour ». Uepen-
dant, la mesure réelle de ce jour millénaire appar-
tenant au Créateur, les « sept mille ans » représen-
tent un chiffre symbolique.

En effet, les mesures de toutes choses se cachent
en Dieu, dans Ses Qualités créatrices, qui en constl-
tuent les éternels Archétypes ; le terme hébreu Mid-
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doth signifie & la fois « Qualités » et « Mesures », les
« Qualités » infinies du Créateur, qui sont Ses « Mesu-
res » incommensurables de la création. L’essence
divine des « mesures mesurables » étant incommen-
surable, ces mesures, tout en faisant partie de la loi
cosmique, demeurent relatives ; Dieu seul est leur
Maitre absolu : Lui seul « connait 'heure ». Ceci dit,
la mesure septuple révélée a Israél ef se critallisant
dans la théorie cyclique des « sept mille ans » aboutit,
nous venons de le voir, au « millénaire du Messie »,
dont on trouve comme une ftrace dans {"Apocalypse
(XX, 3-6). Ce septiéme miliénaire du « calendrier
juif » débouche lui-méme sur lz fin de ce monde,
fa résurreclion des morts, le Jugement Dernier et
la « création d'un nouveau ciel et d’une nouvelle
terre ». La fin de noitre monde étant aussi celle de
notre espace-temps, le monde 4 wvenir aura une
étendue-durde qui, pour nous, reste hors de propor-
tion. Si la Tradition juive parle d'une existence
lotale du Cosmos de « cinquante mille ans », ce chif-
ifre — a I'instar des « sept mille ans » de notre monde
qu’il comprend —— est évidemment symbolique ; il se
véfere, a4 son  four, au mystére des sept Jours ou
Mesures incommensurables de la création se cachant
en Dien méme. Chacune de ces sept Mesures ou Qua-
lités infinies du Créateur se refléte — en raison de
leur Identité essentielle et de leur Unité causale qu’ll
est Lui-méme -— dans toutes les autres, comme dans
autant de miroirs ; alnsi, chacune se trouve — tou-
jours symboliquement partant — comme muliiplide
par elles, et il en résulte sept fois sept ou quarante-
neuf Mesures ou Jours de Dieu, émanant de Son
Essence el retournant & Elle. « Un Jour » étant pour
Lui comme « mille ans », mille cycles d’existence, le
Cosmos a une durée de « gquarante-neuf mille ans »
ou cycles, dépassant en réalité toute mesure tempo-
relle et aboutissant au « cinquantiéme miliénaire », av»
grand « Jubilé » transcendant la création, « Jubilé »
gui est I'Essence causale et rédempirice méme du
créé, le Commencement et la Fin de tout ce qui existe.

Quant & la fin de notre monde, elle ne représente,
nous 'avons vu, que i'achévement d’'un cycle parti-
culier : c'est la fin de la durée temporelle de notre
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espace el la résorption de celui-ci dans son principe
divin ; c’est T'un des « silences dans le Ciel » mar-
gquant le passage non-manifesté entre deux manifesta-
tions cosmiques, doni June est résorbée et autre
pas encore effectuée. Autrement dit, cette fin relative
coincide avec 'une des pauses dans le rythme septuple
de I'Buvre créairice ; et notre monde, issu de la
Rigueur divine, de la « Terreur » et du « Jugement »
inhérents au « second jour » prototypique, aboutit a
cette fin au milieu de signes et d'événements ferribles,
marqués des « sept sceaux » du « Livre » de la Pro-
vidence, du divin Archétvpe septuple de toutes choses,
des « sept Jours-» ou « Mesures » éternelles de la
création. Car le septuple Archétype se refléte dans le
prototype particulier de notre monde et apparait par
la-méme sous Paspect de Rigueur ; mals il n’est pas
moins dominé par la Qualité centrale du Créateur, Son
« Ceeur », Sa « Miséricorde ». C'est pourquot I'Apo-
calypse révéle non seulement la Rigueur justiciére —
le feu — du septuple Archétvpe, mais aussi sa Grace
infinie, sa Paix et sa Lumiére ; elle débute en effet par
la « grice ef la paix » données aux « sept Eglises »
de la part de « Celui qui est, qui était et qui vient, et
de la part des sept Esprits qui sont devant Son Tréne,
et de la part de Jésus-Christ (1, 4, 5). Les « sept
Eglises » apparaissent 4 saint Jean sous la forme de
« sept chandeliers d’or » (1, 12}, au milieu desqguels
se trouve « quelqu'un qui ressemble & un fils d’hom-
me » et qui tient dans sa main droite « sept étoiles » :
les « anges des sept Eglises » {1, 13-20). C'est le « Fils
de Dieu » {11, 18), qui est appelé, entre auntres, « Celui
qui a les sept Esprits de Dieu et les sept étoiles » (111,
1). « Puis je vis dans la main droite de Celui qui était
assis sur le Trone un livre écrit en dedans et en
dehors, et scellé de sept sceaux... un Agneau était de-

bout : il semblait avoir édtait immelé ; il avait sept

cornes (ou pouvoirs universels) et sept yeux (ou facul-
tés de connaissance universelle), qui sont les sept
Esprits de Dieu envoyés par toute la terre. Il vint, et
recut le livre de la main droite de Celui qui était assis.
sur le tréne. » (V, 1, 7) Puis, PAgneau ouvre, 'un aprés
Pautre, les sept sceaux de ce livre renfermant les
décrets divins relatifs aux sept phases finales de ce
monde. Participent & la réalisation de ces phases les
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septuples manifestations spirituelles et angéliques de
I'Agneau ou du Verbe, dont la Lumiére, transformée
en « feu », ne fait qu'un avec sa Voix, le Sen primor-
dial et final. Celui-ci est émmis par sept vibrations eéles-
tes — & la fois lumineuses et audibles — : les « sepi
anges qui se tiennent devant Dieu » el auxquels on
donne des « trompettes » (VIII, 2) dont la sonnerie
successive provoque sept événements constituant en-
semble les « trois (grands) malheurs » de la fin. Avant
la fin apparalt I’ « adversaire » de U'Esprit septuple,
la « béte aux sept tétes » (XIII, 1}, « Puis, je vis dans
le ciel un autre signe, grand et élonnant : sepl anges
qui tenaient en main sept {léaux, les derniers, car
c’est par eux que doit se consumer la colére de Dieu »
(XVI, ). « Et j'entendis une Voix forte qui sortait du-
Sanctuaire {céleste) et qui disail avx sept anges:
Allez et versez sur la terre les sept coupes de la colére
de Diew. » (XVI, 1) Finalement, le « seplidme répan-
dit sa coupe dans lair ; et il sortit du Sanctuaire une
Voix forte, qui disait : « Cen est fait ! » Tt il y eut
des éclairs, des voix, des tonnerres, et un grand trem-
blement de terre, tel que jamais, depuis que "homme
est sur la terre, il n'y eut tremblement aussi grand... »
(XV1, 17 - 18) Jusqu'a la {in. le son des trompettes ou
des voix fortes des anges, la voix des foules immen-
ses du ciel ressemblant au bruit de grandes eaux, au
fracas de puissants tonnerres, manifestent le Son
primordial devenu le Son final, la Voix du Verbe
anéanlissani, résorbant et jugeant ce monde, et le rem-
placant par un nouveau ciel et une nouvelle terre.

10.

Parmi les prophétes décrivant ce moment final {1),
Joél Va fait de facon succincte, mais en indiquant clai-
rement le moyen de grice donné a tout le monde, a
tous les croyants, pour sauver leur dme {ors de 'ultime
cataclysme. Il a révéié le mystére de la communion
finale de 'homme avec le Verhe et la Voix de Dieu,

(1) Rappelons e également les nombreuses révélations
eschatologiques du Koran, qui corroborent celles de Pdncien
et du Nouvean Testament.
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avee le Son universel, qui percera les cieux et ouvrirg
leurs portes pour faire descendre sur la terre et le
feu dévastateur et la lumiére rédemptrice de I'Esprit :
« ... Je répandrait Mon Esprit sur toute chair. Et vos
fils et vos filles prophétiseront, vos vieillards auront
des songes et vos jeunes gens des visions. Méme sur
Tes serviteurs et les servantes, Je répandrai Mon Esprit.
Je ferai paraitre des prodiges dans les cieux et sur la
terre, du sang, du feu et des colonnes de fumde, Le
soleil se changera en ténébres et la lumiére en sang,
avant que viennc le jour de Dieu, grand et lerrible.
Alors quiconque inpogquera le Nom de Dieu sera san-
pé...» (111, 1 - 4} Cest dire qu’d approche du dernier
jour, tout eroyant, qui invoquera avec sincérité le Nom
du seul Seigneur et Dieu, sera sauvé ; et ce Nom, Dieu
I’a révélé sous divers vocables aux fidéles des différen-
tes religions. «... ils ont tous un méme Seigneur, qui
est riche pour tous ceux qui L'invoquent. Car guicon-
que invoquera le Nom du Seigneur sera sauvé, »
(Romains X, 12 - 13).

Et le jour de la fin venu, Dieu Lui-méme invoquera
« 4 haute voix » Son Nom i travers tous les hommes,
comme Il le faif sans cesse 4 la « surface des eaux s,
4 travers tous les étres naissant de Lui. Il prononcera
ici-bas Son Verbe ; Il le fera par Sa Voix que Von
entendra d’une extrémité de la terre 4 'autre. Il mani-
festera avec évidence Son Nom un et universel, sous-
jacent a toute la multitude de Ses Noms. « En ce
jour-la, Dieu sera un (Il Se révélera 2 Phumanité en-
tiere dans Sa seule Présence réelle) et Son Nom sera
un ( pour tous les croyants du monde). » {Zacharie
XIV, 9) Car les diverses prononciations de Son Nom
unique - parmi lesquelles il y a celle qui constitue
le Nom de Son Verbe-Sauveur — seroni entiérement
pénétrées et finalement absorbées, avec toute lexis-

tence terrestre, par la seule Lumiére sonore de Sa~—

Voix, qui vivifie, tue et transforme, par le seul Son
lumineux de Son Verbe a la fois justicier et rédemp-
teur. « De sa bouche sortait une épée aigué, a deux,
tranchants ; et sa face &tait comme le soleil, lorsqu’il.
brille dans sa force.» {(Apoc. 1, 16} Du Verbe réelie~

ment présent et resplendissant comme une immense

sphére lumineuse qui contient le monde entier, $0T=
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tira le Son primordial et {inal, 4 'instar d’une épée a
double tranchani, protégeant et délivrant les umns,
jugeant et détruisant les autres. Lorsque le divin
Verbe ouvrira sa « bouche » et que son « souffie »
spirituel, sa vibration universelle, & Ia fols lumineuse
et sonore, en sortira, elle s’éveillera au-dedans de tous
les hommes, en méme ternps qu'elie viendra les péné-
trer d'en hout et de tous les cotés ; alars toutes les
bouches ’ouvriront, et la seule Voix de Dieu, la Voix
de Son Verbe s’en échappera. Tous les hommesL’ap-
pelleront, L’invoqueront d’une « voix unanime », qui
sera la Sienne, mais les uns le feront de bon gré, les
autres contraints et foreés. Pour les uns, le Nom de
Dieu sera une pure exclamation de joie, ponr les
autres, au contraire, une expression de leur terreur..
Pour les croyants, ce sera le cri de Punion &4 U'Un,
mais le ecri du jugement dans la gorge des mé-
créants. « Car J'ai appelé, et vous n’avez pas répondu,
J'al parlé, ¢t vous n’avez pas écouté ; mais vous avez
fait ce qui est mal 4 Mes yeux, et vous avez choisi ce
que Je ne veux pas... Voici que Mes servileurs seront
dans l'allégresse, et vous, vous serez dans la confu-
sion ; voici que Mes serviteurs chanteront dans la jole
de leur coeur, et vous, vous crierez dans la douleur de
votre cceur, et vous hurlerez dans le déchirement de
volre esprit.. » (Isaie LXV, 12).

Dieu appelle sans cesse 'homme, par Son Verbe, Sa
Parole révéiéde. II S'adresse 4 lui, non seulement de
Iextéricur, par la voix de la religion, de la doetrine.
mais aussi de l'intérieur, par la voix du cceur, de ia
conscience, de P'esprit, — par Sa Voix qui vibre dans
Sa eréature. Cependant, « la plupart des hommes n'en-
tendent pas la voix de Dieux dans leur ceceur, ne ia
comprennent pas, mais suivent plutét la voix des pas-
sions, qui vivent dans leur dme... » (1) Ils ne suivent
pas les commandements de Dieu, ne prient pas et igno-
rent toalement la nature salvifigue, la gracc miracu-
leuse, la portée infinie de I'invocation de Son Nom.
L’homme ne réalise plus ce qu’il est véritablement en
tant qu’homme : une actualisation de la Réceptivité

(13 Archimandrite Sophrony : Slarets Silouane, MHoine du
Mont Athos (Ed. Présence, Paris, 1873).
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propre de Dieu, et un souffle spirituel, une vibration
de Soan Verbe qui remplit ce réceptacle. L'homme en
ce monde, c’est une &me essentiellement spirituelle et
divine dans un corps destiné a étre le « temple de
PEsprit », « L’ame de I'homme est une lumiére de
Dieu » (Prov. XX, 27), une parole lumineuse de Son
Verbe. Les paroles humaines elles-mémes sont, en
derniére analyse, prononcées par le Verbe, sa pronon-
ciation fut-elle déformée par I'homme. Les pensdes
humaines a leur tour sont des paroles du Verbe, qui
s’exprime en mode subtil dans ame de 'homme dotée
de la faculté mentale, 11 seraif impossible & I'homme de
penser, sans que son ame voie en elleméme une
lumiére informelle de V'Esprit, lumiére qui prend for-
me sous Pinfluence du Verbe — sans gu’elle entende
la voix pure et inarticulée de PEsprit, le Son univer-
sel, auquel le Verbe préte telle articulation du langa-
ge humain. La pensée n’'est silencieuse que par rap-
port aux sens corporels ; pour le sens interne ou men-
tal, la pensée est parole, verbe audible aussi bien que
visible, le son et la lumiére subtiles ne faisant qu'un.
L’ame voit ce qu'elle entend ou pense : elle voit les
images qui constituent le contenu de ses pensées.
Méme dans ses idées abstraites, elle introduit sponta-
nément des images, comme la nuit ou le vide dans la
notion du néant. A linstar d'un miroir, elie « réflé-
chit » —— & sa facon particuliére, conditionnée par le
degré de perfection de sa récepiivité, — ce qui lul
vient d’en haut, par voie interne ou externe. Dans la
mesure ou ame est fermée 4 sa propre lumiére, 4 la
vérité du Verbe, a la voix de sa pure conscience, qui
est la voix de Dieu en elle, la pensée et la parole sont
déformées : elles nient leur propre essence divine.
Dans cet état de négation, "ame ignore ou ne veut pas
admettre que dans le Verbe de Dieu — et partant en
Dieu — est toute sa vie, toute la « lumiére des hom-
mes », — que sa vie est une vibration lumineuse et
sonore du Verbe et que le Verbe se donne a elle pour
la sauver. Le Verbe, pour sauver 'homme, s’est fait
chair ; d’autre part dans toutes les religions — il
s’est fait Nom divin, dont la lumiére et le son remplis-
sent tout nom, toute pensée, toute parole, si bien que
chaque homme, qu’il le sache ou non, articule et invo-
que sans cesse le Nom de Dieu dans tout ce qu’il dit
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et pense, Mais de cette invocation naturelle et géné-
ralement inconsciente doit se dégager 'appel conscient
de Thomme a Dieu. Son but et sa vie doivent &tre
« déiformes », conformes & la Vérité et la Volonté
révélées de Dieu. 1l doit invoquer en pleine connais-
sance de cause et en stricte conformité avec les régles
sacrées de Pinvocation. Alors sealement, celle-ci sera
salvifique, -— comme elle {e sera, par la griace de Diey,
pour tous les croyants, au moment de la fin: « Car
alors, Je donneral aux peuples des lévres pures, afin
qu'ils invoquent tous ie Nom de Dieu et Le servent
d’un commun effort. » {(Sophonie 111, 9).

Mais c’est déji maintenant que « Dieu est prés de
tous ceux qui L’invoquent, de tous ceux qui L’invo-
quent en vérité, » (Ps. CXLV, 18)

Leo ScHAYa
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Pierre Debray-Ritzen, La Scolastique freudienne (Pré.
face d’Arthur Koestler), Fayard, Paris. (Pré

Le préfacier de cet ouyrage reléve que som auteur
« démolit impitovablement des prétentions théra eutiques
sans fondement et les fantaisies nosologiques de Iécole
freudienne ». M. Debray-Ritzen, dont le nom fait autorité
en mati¢re de psychiairie infantile, a voulu, nous dit-it,
«aujourd’hul ol la psychanalyse a envahi le monde,
les moeurs, le langage, la presse, la philosophie, la cri-
tique, la polémique, entrainani derriére elie extra agan-
ces et obscurantisme, {se] délivrer enfin par ce livre
qui a lambition de dévoiler tout ce {qu'il croit] savoir
sur la nouvelle scolastique ». '

Les différents chapitres de Pouvrage sont précédés
d'exergues empruntés le plus souvent a4 des auteurs tels
que Descartes, Schopenhauer, Claude Bernard, Littré,
Nietzsche, Marcel Proust, James Joyce, Jacques Mouod.
C'est dire que les préoccupations de Pauleur sont bien
loin d’8tre traditionnelles, et le tiire de son ouvrage le
montre suffisamment. Ii Iui échappe méme assez souvent
quelques tirades contre les religions en général et le
catholicisme en particulier, que d’ailleurs il counait
assez mal pour croire que le dogme de Ulmmaculée
Conception se rapporfe 4 la génération virginale du
Christ (p. 102). Pour lui, {a psychanalyse est une « régres-
sion médiévale » qui «n'obéit pas & la méthode expéri-
mentale », et & son point de vue clest un grief qui
entraine {pso facfo une condamnation sans appel.

L'ouvrage se place avant tout sur le terrain médical,
malis il est assez facilement compréhensible pour la géne-
ralité des lecteurs. Ses critiques sont acerbes. Il n’a que
mépris pour «l'immense cuistrerie de notre siécle» qui
admet sans conirdle ¢ U'épinalerie freudienne », son «jar-
gon hideux » {expression empruntée a4 Aldous Huxley) et
les « extravagantes bouffonneries» telles que « Fincons-
cient tarte & la créme 4 tout faire». Tout cela, dit-il,
est digne de Bouvard et Pécuchet. Les disciples du Maitre
Sigmund ne sont pas mieux traités gue lui, et V'on stigma-
tise également «la naiveté biologique de Jung» et «les
efforts d’un Bachelard pour tout mélanger ».

L'auteur est particuliérement sévere 4 I'égard des tech-
niques psvchanalytiques appliquées aux jeunes enfanis;
il s'étend assez longuement sur le cas du petit Hans, dont
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les déclarations sont & la base de I'élaboration du fameux
complexe d’(Edipe. « Pour la premiére et historique fois,
un enfant de cing ans étail soumis, avant tant d’autres,
a4 cette fanatique insufflation mentale qui a envahi le
monde et fait dire n'importe quoi — si facilement hélas !
-~ & Uingénuité lucide et résignée des enfants».

L’ouvrage souligne maintes fois combien, depuis 1960
surtout et en particulier en France, la mentalité générale
a ¢t¢ contaminée par le freudisme. ¢ Les mots de refou-
lement, de complexe, de libération, etc. sont ainsi passés
dans le langage courant ». De plus, une autre école médi-
cale est née, la psychosomatique, qui «est assurément
une poussée d'expansion de la psychanalyse». On peut
méme ajouter qu'une docirine qui se voulait < néo-hip-
pocratique », et dont le fondateur avait formellement
condamné la psychanalyse, a vu le successeur du dit fon-
dateur se rallier finalement au freudisme. D’autre part,
< grace & lignorance, la candeur méthodologique et force
jobardise, une grande partie de la psychologie contem-
poraine a accepté 'héritage psychanalytique ». Aujour-
d’hui, selon Percéval Bayley, auteur de Sigmand le Tour-
menté, <«Jes adhérents du mouvement psychanalytique
ont formé une corporation qui aspire & dominer l'édu-
cation psychiatrique du pays». Des exemples de la die-
tature exercée des maintenant dans certaines sphéres
médicales sont donnés par M. Debray-Ritzen,

Plusieurs chapitres traitent des prolongements idéolo-
giques, philosophiques, littéraires et artistiques du freu-
disme qui, grice «aux trompetites de Uinformation»,
trouvérent un terrain particuliérement réceptif <« dans le
public qui Vaccepte sans esprit critique, {en sorte que
la « psychologie des profondeurs »] gagne Phomme de la
rue, mais aussi Uartiste, Pécrivain, le penseur». Et en
effet la psychanalyse «avait des affinités avec Décritare
auntomatique, les nouvelles formes de peinture, de musi-
que, de cinéma, de danse ». Ses tentatives pour annexer
Pethnologie et Phistoire des religions sont bien conuues,
mais sont loin d'avoir obtenu le succes escompié., 11 est
inutile d’insister sur les efforts faits par la psychanalyse
pour  « s'infiltrer » dans certaines sphéres catholiques
el maconniques.

M. Debray-Rifzen est parfois décontenancé par le suc-
cés indéniabie et toujours croissant de la psychanalyse
et des autres symptémes de décomposition de ia société
actuelle. 11 écmit: « Qui et dit que, dans les derniers
temps du XX siécle, une passion doctrinaire et menant
jusqu’a Panarchie naitrait d’une confrérie du dzyarz'?
Qui eut git que s'installerait finalement un obscurantisme,
mobilisant les maladies de Desprit pour faire la révolu-
tion 7 Dans l'immense Babel surpeuplée ol chacun voci-
fere selon sa scolastique, les cervelles chauffent ef ca
et 1a le délire fuse. La rigueur expérimentale pourra-
t-elle se maintenir en vie ? Pourra-t-elle dépasser le
chaos 7 Peut-étre pas. £t sans doute est-ce dans cetfe

189



ETUDES TRADITIONNELLES

affreuse perspective que Tchékhov ose écrire : « On it
que la vérité¢ finira par {riompher, mais ce n’est pas
vrai ».

M. Dehray-Ritzen, on Ua vy, a trés bien décelé les affi-
nités de la psychanalyse avec d’auires aberrations con-
temporaines. Mais son rationalisme Vempéche de soup-
¢onner quune telle complicité dans la démolition de
notre civilisation pourrait bien n'étre pas due au hasard.
Diailteurs, qui done, hormis Guénon, a pu démonter le
m#canisme, d’une complexité allani jusqu’a une sorte de
perfection, de la « formidable entreprise de déiraque-
ment et de corruplion» que nous voyons progresser
spus nos yeux ? Ceux qui ont iu et médité Le Régne de
la Quantité et qui ont compris la nécessité providen-
tielle des «deux phases de Vaction antitraditionnelle »
ne sauraient partager le désarroi scientifique de M. De-
bray-Ritzen, non plus que le désespoir pbilosophico-litté-
raire de Tchékhov. Ils savent que la rmonstrueuse erreur
de la psychanalyse et les autres folies du méme ordre
viennent & leur heure, qui est «heure de la puissance
des ténebres» o0 affleurent les possibilités les plus
inférieures de la manifestation, symbolisées dans VApo-
calypse par «la Béle qui monte de Pabimes. Si c’est 1a
une déchiéance intellectuelie et un scandale, c’est un scan-
dale nécessaire, qui a sa place duns POrdre total. Mais
de telles considérations dépassent irop évidemment les
perspectives du rationalisme.

Denys Roamaxw,
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