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Les vingt-deux cartes — cu lames — du tarot des imagiers
du Moyen Age sont des représentations symboligues dont
I'ensembie constitue un véritable enseignement secret. C'est ce
symbolisme que l'auteur se propose d'expliquer, en s’appuyant
sur la tradition de I'hermétisme chrétien dans sa triple dimen-
sion — la mystigue, la gnose et la magie —, mais aussi sur la
Kabbale juive et sur les traditions astrologiqgues de Chaldée
et d'Inde : pour lui, les lames sont essentiellement des illus-
trations des grands principes qui régissent le cosmos.

Un tel livre nous emmeéne bien loin des simplifications habi-
tuelles : le tarot, ici, ne sert plus a tirer les cartes, ni Iastrologie
a établir des horoscopes : il s'agit de confronter les préoccu-
pations actuelles aux grandes traditions des maitres anciens,
Pic de la Mirandole, Jacob Béhme...

Et le texte déroule ses images en une grande fresque cu le
lecteur s'initie au mystére du monde et des hommes. Sans doute
la magie, dang le sens d'un pouveir de domination, est souvent
evoquée; mais elle est toujours dépassée dans une vision du
mystére de la grace, au sens chrétien du terme : en définitive,
l'ouvrage devient une sorte d'étrange traité de théologie mys-
tique, fascinant et singulier.

L'auteur a voulu garder 'anonymat : seule, en effet, compte a
ses yeux la grande chaine des hermétismes et des kabbalistes
dont ii est le dernier mailion.
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PREFACE DE ROBERT SPAEMANN

Ce livre semble &tre arxivé A son heure. On ne sait ce dont il faut le
plus s’étonner : des chemins tortueux que ces 22 lettres «d’au-deld du
tombeau» ont dd suivre jusqu’a leur parution, ou de I’assurance
somnambulique avec Iaquells, depuis tant d’années et sans aucune
publiciié, elles ont rejoint leurs destinataires — cés «amis inconnusy,
auxquels elles étaient adressées, hommes de tant de pays et de tant
de continents, dgés et jeunes, professant le dogme catholique ou
adhérant & une «vie spirituclle libre» théosophique ou anthropo-
sophique —, les uns et les autres A la recherche de ce que signifie le
terme antique de «Sagesse». Pour comprendre ’attrait A 1a fois serein
et contraignant de ces méditations, il faut se mettre pendant un
certain temps A I’école de ce maitre. Dans ces « exercices » il ne s’agit
ni de science ni de foi. On n'y argumente pas plus méthodiquement
qu’on n'y annonce avec autorits ; on n'y prétend pas A une objectivité
valant universeliement et qui peut étre contrélée sans rien présuppo-
ser, on n'y présente pas non plus une expérience vitale subjective qui
ne prétend pas A la véritd. On v pratique un genre spécial du voir et
on y introduit dans une tradition déterminée du voir, d'un voir qui dans
notre culture est souvent atrophié de fagon effrayante, Il sagit d'un
voir ayant pour objet des phénoménes primitifs et des similitudes
essentielles. Ce voir ne peut pas et ne doit pas remplacer 1a science ni
la foi chrétienne. Bien plutdt en est-il la racine commune. S'il se
rabougrit, I'une et 'autre dégénérent nécessairement : P'une devient
destructrice, "autre exangue. Voir des ressemblances est antérieur
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toute science. L'usage de concepts n’est possible que lorsque nous
sommes capables de voir des similitudes entre les choses et les évé-
nements. N'importe qui pergoit de telles similitudes. L'important
est d’apprendre & voir les similitudes essentielles. Voir les similitudes
essentielles signifie : voir les phénoménes primitifs. Lorsque, par
exemple, le phénoméne du vivant, de la plante, de ’anima! ou la
beauté d'une ceuvre d’art ne sont pas vus, Pexplication scientifique
ne fera finalement que réduire A rien les phénomeénes ou les écarter
comme des «points de vue» purement subjectifs, insignifiants. Cette
perte du voir, et une tendance destructrice qui y répond, est aujour-
d’hui caractéristique de la pensée scientifique. Or I'anémie présente
de la foi est tiée & cette perte, Aujourd’hui la foi a largement renoncé
& prétendre &tre une connaissance, une interprétation du monde, de la
vie et de histoire aussi viaie que substantielle. Souvent, elle se fait
interpréter le contenu des événements du salut par une science qui
w'est zadicalement pas A la mesure d’un événement unique et elle se
réduit elle-méme 4 une «attitude s déterminée, & une certaine forme
de motivation morale. La connaissance de foi, 12 gnose, vit précisé-
ment, comme toute connaissance, d’un voir originel. «Venez et
voyezy répond le Christ lorsque les premiers disciples lui demandent :
«Maitre, ol habites-tu 7» (Jo I, 36). «Nous avons vu sa majestéy,
c'est ainsi que IEvangile de Jean rend crédible son message. La
connaissance scientifique consiste 3 voir des ressernblances horizon-
tales; la foi présuppose que I'on voie des analogies verticales : (e
qui est en bas est comme ce qui est en haut et ce qui est en haut est
comme ce qui est en bas» — les 22 lettres ne font toutes qu’expliquer
cette formule de la Table d’Emeraude. Cest seulement quand cette
formule est vraie que le discours sur Dieu ne reste pas un discours
vide, incompréhensible et sans suite. « Car personne n’a jamais vu
Dieu lui-méme » (Jo I, 18). Une pareille pensée douée de vision ne
se limite pas A reconnaitre que Dieu est le point transcendant posé sur
11 du monde ni par ailleurs & réduire le monde spirituel des choses
invisibles & un reste ratatiné que Pon peut dériver d'un fonctionna-
lisme anthropocentrique. La réalité du « ciel, des puissances célestes
et des bienheureux séraphing» ne se révale pas 3 celui qui, brandis-
sant le rasoir d’Occam, commence par demander : «Ne pouvons-
flous pas peut-€tre nous tirer d’affaire sans admettre leur existence 7» .
Cette attitude qui consiste & réduire la richesse du réel 3 ce « sans quoi
Dous ne pouvons pas nous tirer d’affaire» fait que nous sommes aussi
responsabies de la disparition des buffles et des €léphants et, jusqu’a
Ian 2000, de quelques autres dizaines de milliers d’espéces naturelles,
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Nous sommes privés de la chance de saisir la richesse du monde du
spirituel vers lequel l'auteur de ces méditations dirige nos regards.
Mais, peut-8tre, ne nous réduisons-nous pas nous-mémes par un
réductionnisme théologique du méme genre ?

Que la philosophie, si elle est privée de la vision de la transparence
et de Panalogie des phénoménes, se réduise 3 une pure science
formelle, c'est ce que savaient les grands penseurs de I'idéalisme alle-
mand lorsque, comme Schelling, Franz von Baader, Hegel, ils repre-
naient plus ou moins expressément ces traditions1a ol était trans-
mise cette gautre pensée» : les traditions hermétiques, gnostiques,
théosophiques. C'est ainsi qu'ils ont pu combiner les contenus de la
foi chrétienne avec ce que nous savons par ailleurs du monde. L'auteur
des 22 lettres se situe dans cette tradition européenne de la Sagesse.

I y a une communauté surprenante de toutes les expériences
spirituelles authentiques en fous les temps et en toutes les cultures;
cette tradition intégre aussi Vhéritage de 'Extréme-Orient, alors que
ies importations astatiques qui sont aujourd’hui & la mode ignorent
complétement, le plus souvent, Phistoire occidentale du voir médi-
tatif, et, précisément 2 cause de cela, ne conduisent pas & comprendre
plus profondément ces importations, Mais cette ignorance n’est pas
fortuite, Elle dépend de ce déficit, de cette perte du voir dont je par-
lais au début. On éprouve de plus en plus le sentiment que, en culture
et en religion, nous sommes au point mort, ce qui ronge les imes,
Contre cela réagissent les 22 lettres, ainsi que tout autre pensée 2
laqueile nous appliquons le mot de «Sagessen. .

Ce qui est propre & 'auteur de ces exercices, ¢'est le réle qu'il
attribue, dans 1'ensemble de notre vie spirituelle, & 1a tradition hermé-
tique de la Sagesse. I la dégage du role hérétique traditionnel,
s'éléve A la fois au-dessus de la science et au-dessus de PEglise. Pour
lui 'hermétisme ne fonde ni une nouvelle science ni une nouvelle
Eglise, mais il est au service de la science et de la foi, il est un pont
entre les deux. I se comprend comme le ferment de notre culture
spirituelle. Ainsi, par exemple, son explication piatonicienne sur-
prenante de la théorie de évolution ne fait pas concusrence 2 ce
paradigme scientifique, mais bien plutét elle permet d’accorder
la théorie de I’évolution avec la vérité fondamentale et évidente
selon laqueile le plus parfait ne peut pas éire déduit du moins
parfait. Ce que "auteur a le plus & coeur, ¢’est de faire voir & tous ceux

qui recherchent la Sagesse, aux hermétiques, aux théosophes, aux
anthroposophes, que I'unigue Eglise, I'Eglise des Apétres, PEglise du
Dieu fait homme, est leur véritable Heu spirituel, lcur patrie spiri-
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tuelle propre, dont ils vivent chaque jour — qu’ils je veuillent ou
non — et que, sans ses pridres et ses sacrements, les réalités auxquelles
fls tiennent devraient disparaitre compidtement de notre monde. Sa
reconnaissance pour cet espace donné par Dieu est émouvante de
chaleur et de profondeur. 1l attend de I'Bglise catholigue non pas une
gratitude réciproque en faveur du chercheur hermétiqne de Sagesse
et de I'initié, mais seulement qu’eile lui accorde une place modeste, la
demiére, 3 lui qui, en vertu d’une vocation particuliére, ne peut
s’empécher de rechercher, sur ke chemin des analogies et des simili-
tndes, le grand et simple secret de la réalité et de faire ainsi des
découvertes étonnantes. Que réciproquement, de cette demidre place,
qui selon la parole du Christ est en vérité la place privilégide, doive
aussi réciproguement sortir pour PEglise une nouvelle impulsion, une
impulsion qui Pobligera 3 la reconnaissance, cela ne dépend pas des
hommes. Mais il semble de plus en plus qu'il en sera ainsi. Les chré-
tiens de DPavenir devront étre ces « chrétiens gnostiques, mnfrs,
éclairés » que, selon une parole de 'archevéque de Milan, le cardinal
Martini, « vise toute ’annonce du Nouveau Testament ». Et lorsque
le Pape Jean-Paul 11, & Paris, demande 4 la nation frangaise : « France,
es-tu encore fiddle 3 la Sagesse Eternelle ? », ce n’est pas par hasard
qu'il a employé ce terme et n’en a pas cholsi un antre tel que «foix.
La foi, d’aprés I'enseignement chrétien, est un don que personne ne
doit & lui-méme. Mais la sagesse humaine, participation de la Sagesse
étemelle, est une disposition de I'esprit qui peut étre apprise par des
exercices tels que ceux dont nous parlent ces 22 lettres. Dans ’Eglise
Orientale, le diacre, avant de lire I'Evangile, s’écrie : «Sagesse ! De-
bout !» et, avant le commencement de la célébration du Mystére
proprement dit : « Tenons-nous debout dans la beauté !». Ces deux
appels supposent que I'on sait bien que des dispositions détermindes
- de T'esprit et du corps sont des conditions requises ponr écouter le
Logos divin et pour qu'il nous devienne présent. Ce sont les mémes
conditions qui sauvent une civilisation de a ruine.

Robert SPAEMANN

AVANT - PROPOS

On a bien voulu me solliciter pour donner un avant-propos a ce
livre si enrichissant, ceries, mais dont I'intérét doit paraitre bien
lointain  la plupart des lecteurs. Cependant, je me hdte d’avouer
mon incompétence dans le domaine qu’il explore ; je ne me sens pas
en mesure de suive ni d’approuver l'auteur dans chacune des
démarches de sa pensée, et, bien moins encore, pourraisje soumettre
tous les arguments proposés 4 un examen critique. Leur abondance est
pourtant si grande et si digne de notre considération qu’elie mérite
mieux que I'indifférence.

Un penseur et orant chrétien dont la pureté force I’admiration
étale devant nous, tout en s'inspirant des sciences cabalistiques et de
certains éléments d’alchimie et d’astrologie, les symboles de Phemmé-
tisme chrétien A ses différents niveaux — mystique, gnose et magie —,
symboles réunis dans ce que l'on appelle les vingt-deux « grands
arcanes» du jeu de tarots et que, par ses médiations, il cherche a
ramener A la sagesse plus profonde, parce qu'universelle du mystére
catholique.

Rappelons tout d’abord qu'une telle tentative ne se trouve nulle-
ment isolée dans Ihistoire de la pensée catholique, théologique et
philosophique. D'une manitre générale, les Péres de I'Eglise inter-
prétaient les mythes nés de la pensée el de 'imagination paiennes
comme de vagues pressentiments du logos pleinement dévoilé en
JésusChrist (démonstration reprise de fagon monumentale par Schel-
ling dans sa derniére philosophie). Origéne en particulier, allant
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jusqu’au bout de ce parcours, a entrepris, par son action de chrétien,
d'amy ver A la clarté de la révélation biblique non seulement la sagesse
philosophique des paiens, mais aussi la « sagesse des chefs de ce
siécle » (1 Cor. 2, 6), par quoi il entendait « quelque chose comme la
prétendue philosophie secréte des Egyptiens » (faisant aflusion aux
gcrits hermétiques attribués & « Hermés Trismégiste » = fhot, divi-
nité égyptienne), « ['astrologie des Chaldéens et des Hindous, ... qui
promettent d'enseigner la science des choses supraterrestres » et non
pas moins « les muitiples doctrines des Grecs sur la nature du divin ».
Et il croit possible que fes puissances du monde n'apprennent pas leur
sagesse « aux hommes ... pour les léser, mais parce qu'elles croient
eliessmémes & la vérité de ces choses ». On retrouve des idées sem-
blables chez Eusébe de Césarée dans la Praeparatio evangelica.

On sait les nombreuses influences, en partie arabes, qu'ont exercées
au moyen dge les idées de puissances du monde ou d” « intellipences »
(congues par les uns comme des pensées de Dieu, par les autres comme
des anges) sur la philosophie chrétienne de la nature;, mais on sait
surtout la préoccupation qui, ce genre de spéculation continuant,
fut celle des meilleurs esprits de la Renaissance de retransposer dans
le domaine chrétien la cabale magique et mystigue des Juifs. A cette
époque, on s'apergoit que bon nombre de Péres de PEglise avaient

. ménagé au mystérieux Hermes Trismégiste une place d’honneur parmi
les prophétes et les sages paiens, et que des livres hermétiques avaient
circulé dés te début du moyen 4ge et jusqu’au bas moyen dge. A son
tour, la Renaissance célébre en Hermés Trismégiste le grand contem-
porain de Moise et ancétre de la sagesse grecque (on se souvient de
sa vénérable image incrustée dans le sol de la cathédrale de Sienne). Si
les poétes, les artistes et les théologiens raménent par lui et par
d’autres penseurs. paiens, avec un enthousiasme respectueux, les
rayons €pars de la lumidre divine vers leur foyer chrétien, I'autre
rapatriement a encore bien plus de poids ; celui de la cabale, dont on
fait également remonter la tradition secréte orale jusqu’aux temps
de Moise. On attribue les premidres discussions pour la défense ou
pour la contestation des doctrines ésotérigues de la cabale aux juifs
espagnols, convertis ou non, duy xjtme siécle; trois siécles plus tard,
Papproche en est teniée, en Allemagne, par Reuchlin, en Halie par
Ficin et surtout Pic de la Mirandole, et 'étonnant cardinal Aegidius
de Viterbe (1469-1555) cherche de son cOté, 4 se servir de la
cabale pour Pexégése des Saintes Ecritures « non peregrina sed domes-
tica methodo », — ¢ en appliquant une méthode qui ne leur est pas
étrangére, mais conforme & leur esprit ». Cest sur 'ordre de Clément
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VIl que ce prince de P'Eglise rédige son turbulent traité de la «Sche-
china » dédié & Charles Quint, 1l serait facile de citer, en plus de ces
quelques noms célébres, une foule de précurseurs et d'imitateurs de
moindre envergure; ce qui compte ici, ¢’est le fait que cette pénétra-
tion de I'ésotérisme paien et juif correspondait, certes, & Tesprit
de 'humanisme qui espérait insuffler une vie nouvelle 2 la théologie
chrétienne figée, en assemblant ainsi des rayons épars de la révéia
tien, sans qu’il doute un seul instant de la possibilité de réunir tous
ces ¢léments disparates dans la foi chrétienne authentique. Pic, en
particulier, 2 Jui-méme clairement déclaré qu'il ne cherche pas de
syncrétisme @ « Sur mon front je porte le nom de Jésus-Christ, et
je mourrai avec joie pour la foj que j’ai en lui. Je ne suis ni magicien,
ni juif, ni ismailien, ni hérétique; c’est & Jésus que va mon culte,
¢'est sa croix que je porte sur mon corps. » Notre auteur aurait, lui
aussi, souscrit 4 cette affirmation.

De fagon analogue, il y a eu d’autres « rapatriements » remar-
quables de sapesse hermétique et cabalistique vers 1a pensée biblique
et chrétienne, telles, surtout, les transpositions, par Martin Buber, du
chassidisme, qui était profondément marqué par la cabale, au niveau
de perception moderne; d’autre part, la refonte, d’une vigueur tout
aussi créatrice, opérée par le philosophe Franz von Baader en incor-
porant la christosophie de Jakob Boehme & la conception du monde
catholigue. Nous mentionnerons aussi briévement une troisiéme
transposition, moins nette cependant, celle de Palchimie et de la
magie anciennes dans les sphéres de la psychologie des profondeurs
qu'a faite C. G. Jung. Quant & ces méditations, elles vont dans le
méme sens que les grandes contributions fournies par Pic de la Miran-
dole et Baader, encore qu'elles n'en découlent pas directement, Les
affluents mystiques, magiques et occultes qui alimentent la riviére de
ses réflexions sont bien plus variés, ce qui n’empéche pas ces eaux
d’aboutir, en se mélant, & une contemplation chrétienne multiforme,
mais unie en son fond.

il

Etrangement, les « Méditations » choisissent pour point de départ
les vieilles images symbaoliques du jeu de tarots. Bien entendu P'auteur
r'ignore pas 'usage magique et divinatoire qui est fait de ces cartes.
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Mais n'éprouvant aucun scrupule pour 'emploi du terme « magie »,
pourtant si complexe, il ne sintéresse pas pour autant, dans ses
« Méditations », 4 la pratique de la cartomancie. Ce qui lui importe,
ce sont uniquement les symboles ou quintessences représentées sur
les cartes et considérés séparément ou dans leur interdépendance;
comme il cite & plusieurs reprises C. G. Jung, nous pouvons les appe-
ler (sous réserve) des archétypes. Mais gardons-nous de les interpré-
ter comme de simples données de l'inconscient collectif relevant de
la psychologie interne — chose que Jung ne fait pas non plus de
facon absolue —, ils peuvent étre tout aussi bien compris comme
les principes du cosmos cbjectif, touchant alors 4 la sphére de ce
que la Bible appelle les « dominations et les autorités ».  °
Les origines du jeu de tarots et les relations de ses symboles avec
Vhistoire de Pesprit humain (au cours des temps, leur représenta-
tion a d’ailleurs varié beaucoup) sont cobscures. [l semble fantaisiste
de les faire dériver de la sagesse égyptienne ou chaldéenne; on peut,
par contre, admettre que les bohémiens ont employé et diffusé les
cartes. Parmi celles qui ont été conservées, les plus anciennes datent
de la fin du XIV®™® siécle. Seulement vers la fin du XVII®™E sigcle, on
établit les rapports existant entre les symboles eu jeu de tarots et Ia
cabale (I'archéologue Court de Gébelin, 1728-1784, fut le premier 3
les supposer) ainsi qu’entre I'alphabet hébraique et I'astrologie. A plu-
sieurs reprises on a tenté d’assimiler la science cabalistique et le
tarot i la docirine catholique, I'entreprise la plus vaste de cet ordre
étant cefle d’Eliphas Lévi (pseudonyme de I'abbé Alphonse Louis
Constant) dont le premier ouvrage, intitulé Dogme et Rituel de a
Haute Magie, parut en 1854; notre auteur le connait bien et subs-
titue a ses développements souvent naifs un exposé bien plus profond.
Il y eut des contre-courants, par exemple la publication, en 1910,
de The Pictorial Key to the Tarot par Arthur Edward Waite, de
I’ « Hermetic Order of the Golden Dawn » — qui, en partie, se propo-
sérent d’empécher l'utilisation des symboles par le christianisme.
Mentionnons encore parmi les nombreuses tentatives d’interpréta-
tion celle du théosophe russe F. D. Ouspensky qui — comme notre
auteur émigré et enseignant influent et cité par lui dans un esprit
critique, dans son ouvrage Un nouveau modéle de Punivers -, commen-
tait, fidéle A la ligne générale de sa conception du monde, les symboles
du jeu de tarots, pour une part, dans le cadre des religions orientales
et, pour 1me autre, dans celui d’une psychologie des profondeurs
fortement imprégnée d’éléments érotiques. Mais 4 quoi bon continuer
de caractériser les nombreux écrivains occultes, théosophiques et
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anthroposophiques que notre auteur soumet  son analyse, les récu-
sent comme insuffisants ou, au contraire, leur empruntant une pensée
lui paraissant assez précieuse pour étre incorporée 4 sa médita_tion.
Mais quelles que soient ses 2ppropriations — qu'il s"agisse d'une inter-
prétation de la Sephirot cabalistique ou de pensées de Boehme, de
Rudolf Steiner, de Jung, de Péladan, d’Encausse (Papus), de Philippe
de Lyon ou de qui que c¢ soit —, ne manquons pas d’cbserver cet air
finement humoristique avec lequel it cueille sur les bords de sa route
toute sorte de fleurette pour les nouer dans son bouquet siche d’imagi-
nation. Bien souvent, ce sont de grands philosophes et théologiens
qu'il cite, tels Thomas et Bonaventure, Leibniz, Kant, Kierkegaard,
Nietzsche, Bergson, Soloviev, Teilhard de Chardin, ou des poétes
tels que Shakespeare et Goethe, De Coster, Cervantes, Baudelaire
et bien d’autres encore; il joue avec aisance de tous les registres dela
littérature mondiale.

La lecture spirituelle fondamentale d’un auteur se révéle entre
autres dans les traditions qui lui sont proches et dans les personnages
qu’il nomme avec une certaine fréquence et avec une vénération affec-
tueuse. Reviennent ainsi sans cesse les noms de saint Antoine, de
saint Albert le Grand et de saint Frangois, ainsi que les citations
abondantes choisies de préférence dans les ceuvres de Jean de la
Croix et Thérése d’Avila.

Avec une tendre gravité notre auteur s'abime dans la contempla-
tion des symboles placés devant son regard; il en tire son inspiration,
il se laisse librement porter par sa faculté imaginative qui sonde les
profondeurs du monde et de Pame. 5i, tout naturellement, lui revient
alors le souvenir de lumiéres et de lectures anciennes dont il me
cherche pas 2 voiler le hasard relatif, il n’empéche que le pouveir
majeur de sa vision réside bien moins dans les détails — bien souvent,
les voies de sa pensée s’entrecroisent — que, nous Pavons dit, dans
la certitude inébranlable qu'au plus profond toutes choses se rejoi-
gnent et se renvoient avec une analogie réciproque et que le magné-
tisme d'une force unifiante supérieure maitrise et se soumet les
perceptions particuliéres les plus isolées. Pour lui, cette empris;e ne
carrespond justement pas au despotisme humain, vulgaire et magique,
avide de dominer le savoir et le sort par le moyen des forces du
monde, mais & quelque chose de trés différent que Fon est bien
obligé d'appeler « la magie de la grice » et qui jaillit avec son enchan-
tement du cceur méme des mystéres de la foi catholique. Et comme
cette foi n’est pas et ne veut pas étre magique, I'enchantement renvoie
3 son contenu : la soumission de toutes les « dominations et auto-
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rités » cosmiques au régne du Christ. Le Nouveau Testament décrit
cette soumission des puissances au Christ comme un processus achevyé
en principe, tout en se poursuivant jusqu’a la fin du monde. Affleure
alors une contingence dangereuse : la tentative de s’adonner prématu-
rément, par curiosité ou par volonté de puissance, aux puissances
cosmiques, au lieu de les aborder a partir du triomphe que le Christ
a remport¢ sur elles, attitude dont ne peut se croire capable, & ia
rigueur, que le sage vraiment chrétien,

Il est d'une importance capitale de bien comprendre ces choses
si 'on veut rendre justice au présent ouvrage, qui troublera certaine-
ment plus d’un lecteur. Si Pauteur a pu, d’une fagon aussi souveraine,
entrer de fagon détaillée dans toutes les nuances des sciences occultes,
c’est que, pour lui, ce ne sont 13 que des réalités pénultidmes, vraiment
accessibles seulement lorsqu’il est possible de les rapporter au mystére
absolu de 'amour divin manifesté dans fe Christ. [l ne congoit nulle-
ment la révélation chrétienne comme une empreinte, possible ou
réelle parmi d’autres, des archétypes subjectifs et objectifs; ceux-ci
ne constituant que le matériau cosmique dans lequel s'incarne finale-
ment I"unique révélation chrétienne ou encore — puisque l'incarnation
de I'amour divin est le but final de tous les ¢léments cosmiques —
la ronde des allégories et des schématismes qui annoncent cet événe.
ment en usant du « miroir et de I'énigme ».

Pour mieux comprendre ces problémes, on peut consulter un
ouvrage similaire dont la spiritualité est cependant d*un ton différent.
Il est dii & un autre chrétien dont la pensée profonde a également
cherché a analyser la magie du tarot et son dépassement religieux.
Il porte le titre The Greater Trumps (c’est-a-dire les Grands Arcanes
du Tarot) et a pour auteur Charles Williams (1886-1945), le mysté-
rienx ami érudit de T, S. Eliot, C. 8. Lewis, Tolkien et Dorothy Sayers.
Lorsque cet écrivain, dans un roman antérieur portant le titre The
Place of the Lion (1933} fait brusquement entrer des idées platoni.
ciennes comme puissances dans le monde des phénoménes, tout
dépend de Ja fagon de laquelle les étres réagiront : si un tel est pris
d'une angoisse folle, tel autre s’abime dans une adoration extatique,
tel autre encore est gagné par une rapacité forcende visant & domi-

ner le monde & partir de Iidée, un dernier enfin adoptant la seule
attitude convenable et qui est de s’abandonner librement — quelle
que soit I'hégémonie cosmique des puissances — 3 leur grace intrin-
séque. Le livie The Greater Trumps (1950) décrit les principes cos-
miques du tarot qui, pour peu que la seule magie veuiile s’en servir,
disposent dans leur” déchainement d’effroyables pouvoirs destnic-

14

teurs du monde, mais qui, finalement, lorsqu'un amour totalement
désintéressé leur fait face, sont conjurés et soumis 4 leur maitre
supiéme.

Chez Williams, comme chez notre Auteur, nous retrouvons sous une
forme nouvelle la vieille sagesse chrétienne qui, luttant farouchement,
dés les premiers siécles, contre toute forme de fatalisme et, notam-
ment, contre I'astrologie, au nom de la souveraineté et de la liberté
de Dieu face 2 toutes les puissances cosmiques, n’a cependant pas nié
Pexistence de principes terrestres secondaires gue ia providence met
4 son service pour diriger le cours des choses. Rappelons une fois de
plus ia doctrine paulinienne, selon laqueile les « éléments du monde »
(vénérés par beaucoup comme des puissances angéliques), les « domi-
nations », les « autorités » et les « princes de ce monde » sont recon-
nus dans leur réalité et dans leur compétence, mais n'en doivent pas
moins, tenus sous le joug du Christ, précéder son char triomphal.
(Col. 2, 15). Williams démontre avec beaucoup d’éviden.ce le mal
qu’aura le chrétien — désireux d’explorer le domaine d.’actlon de ces
ptincipes secondaires constituant une partie de la réalfté terrestre —
de laisser s'épanouir cette sorte de science toujours rlgoureu.sement
4 lintérieur de la circonférence théologique. De toute mamél"e., ce
sera infiniment plus compliqué que lorsqu'il s’agit de transpc!smons
purement conceptuelles & partir du domaine de la philosophie non-
chrétienne dans celui de la théologie. L’histoire de I'astrologie 2
Byzance et en QOccident, & travers tous les siécles, le prou‘ve ample-
ment. Nombreux sont ceux qui jouent ici & 'apprenti sorcier et que
leurs pratiques de dilettantes prennent dans ies filets d‘uqe texture
existentielle qui les prive de la liberté du chrétien devant Dieu, essen-
tielle, avant toute chose, aux yeux des Péres de I'Eglise. Le trafic
florisant que font la presse & sensation et la littérature de bas éta'ge
avec des horoscopes parfaitement inadaptés au cas d'un particulier
achévent de substituer A la foi authentique une superstition hallucina-
toire, alors que, dans ce domaine, il faudrait absolument, en plus
d’une formation spécialisée et d'une sérieuse responsabilité morale,
comme un sixiéme sens et un flair siir pour les limites du communi-
cable, ainsi qu’une réserve respectueuse devant lz voie religieuse
choisie par individu.

Le présent ouvrage s'éléve bien au-dessus du niveau de ces nt?rr{-
breuses impostures. Considéré dans son ensemble, il n’est que « Médi-
tation » et s'abstient de la moindre indication concréte permetiant
de pratiquer les sciences « occultes » sous Pégide de la sagesse chré-
tienne. Probablement, l'auteur aurait été totalement incapable de
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fournir de telles indications générales A la portée de toutes les intelli-
gences. Pour lui, I'important était de réaliser une ceuvre semblable &
celle de Bonaventure qui, par son traité De reductione artium ad
theologiam, avait démontré, en passant en revue toutes les étapes de la
connaissance profane théorique et pratique, que, toutes, elles conver-
gent vers incarmation du logos divin et de "archétype divin pour y
rester suspendues comme A une chaine. On pourrait songer également
4 la grandiose vue du monde de sainte Hildegarde qui introduit,
comme cela n’a peut-étre €té fait nulle part ailleurs, les puissances
cosmiques aussi {avec 'optique d"alors, bien siir) dans le vaste drame
christocentrique qui se joue entre création et rédemption, entre ciel
et terre, — une vue du monde, vraiment, « od, & Horatio, ont leur
place des choses qui dépassent votre entendement scolaire ».

Le probléme de savoir dans quelle mesure la synthése chaistolo-
gique serait possible ou communicable également pour les domaines
intermédiaires dont notre auteur s'occupe, et le diagnostic détaillé de
cette possibilité dépasseraient de beaucoup aussi bien 'espace réservé
2 cet avant-propos que notre compétence.

11 est certain que, toujours et avec une grande conscience religiense,

’auteur cherche 3 suivre I'allée centrale de la sagesse chrétienne. Il hii

arrive, peut-étre, de s’écarter du milien en faisant un pas de trop vers
la gauche, cu encore un pas de trop vers Iz droite. Cependant, I’abon-
dance presque écrasante des lumitres authentiques et fécondes qu’il
raméne de ses randonnées dans des régions normalement inaccessibles
justifie certainernent I'intention de ne pas priver un public plus large
de la lecture de ces « Méditations ».

L'auteunr tenait & garder "anonymat afin de permettre 4 son cuvre
de parler pleinement par elie-méme et d’éviter toute intervention
@’éléments personnels, Ce sont des raisons que nous avons 2 respecter,

HANS URS VON BALTHASAR
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Ces méditations sur les arcanes majeurs du tarot se présentent sous
forme de lettres adressées & ’ami inconnu. Cet ami inconmu est cha
cun de ceux qui les lira, et saura de science certaine, aprés les avoir
méditées, ce qu’est Thermétisme chrétien. 11 verra qu’h travers ces
lettres Pauteur en dit plus sur lui-méme qu'il n’edt pu le faire d’aucune
maniére, et il le connaitra mieux grace A elles que de n’importe quelle
autre source.

Ces lettres ont été écrites en frangais --qui n'est pas la langue ma-
ternelle de I'auteur— parce que c’est en France, et en France _seule-
ment, que s¢ perpétue, depuis le XVII® sidcle, une littératum.mvante
qur le tarot. De plus, il y existe également une tradition continue de
'hermétisme, qui unit Uesprit de libre recherche au respect de la
Tradition. Ces lettres, de par leur contenu, pourront donc devenir
partie intégrante de la Tradition tout en venant Ienrichir.

En tant que soutien et apport 4 Ia tradition herméti_que — dont
I'origine se perd dans une nuit des temps devenue légendaire, 'époque
d'Hermés Trismégiste —, ces lettres sont la manifestation concréte
d’un courant millénaire de pensée, d’effort et de révélation. Leur but
est de faire revivre la Tradition au XX¢ sidcle, mais aussi — et sur-
tout — de permettre au lecteur, 'ami inconnu, de se plonger dans ce
courant, de fagon définitive peut-étre. C'est pourquoi les nombreuses
citations d’auteurs, anciens et modemes, que vous trouverez dans ces
textes ne dont dues ni 2 des considérations littéraires, ni 3 un souci
d’6rudition. Elles ne veulent qu’évoquer les maitres de la Tradition,
afin qu’ils soient présents, avec leurs aspirations et la lumiére de leur
pensée, dans le courant de méditation qu'illustrent ces lettres —ces
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vingt-denx exercices spirituels qui vous permettront 4 vous, cher ami I
inconnu, de vous plonger dans le courant de la Tradition vivante, et :
de pénétrer au sein de la communauté des esprits qui I'ont servie et : LE BATELEUR

qui [z servent. Les citations ne sont 13 que pour mettre en relief cette

communauté. Car les maillons de la chaine de la Tradition ne sont pas
uniquement faits de pensées et d’efforts, mais surtout d’étres vivants
qui sont & l'origine de ces pensées ou de ces efforts. L'essence de la
Tradition n’est pas une doctrine, mais une communauté d’esprits
qui perdure d’4ge en dge.

Doutre-tombe votre amni vous salue, cher ami inconnu,

I
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St “M&J

LE BATELEUR

Le vent souffle oa il veut, u entends sa
voix, mais tu ne sais ni d'oi i vient, ni out
il va — ainsi en est-il de quiconque est né
de lesprit. — {Jeanil,B). !

« Dans cette heureuse nuit,

Je me tenais dans le secret, personne ne me yoyait
Et je n'apercevais rien

Pour me guider que la fumiére

Qui britlait dans mon coeur ».

(St Jean de la Croix, Cantique de PAme, strophe 111).

Cher Ami Inconnu,

Les paroles du Maitre citées ci-dessus m'avaient servi de clef pour
la compréhension du premier Arcane Majeur du Tarot : « Le Bateleur »,
qui est, & son tour, ia clef de tous les autres Arcanes Majeurs. Cest
pourquoi je les ai mises en épigramme & cette letire. Ensuite j’ad cité
une strophe des « Cantiques de I’Ame » de St Jean de 1a Croix, parce
gu'elle a la vertu d’éveiller les couches profondes de I'ime, auxquelles
on est tenu de faire appel, lorsqu'il s'agit du premier Arcane du Tarot
et conséquemment de tous les Arcanes Majeurs. Car les Arcanes
Majeurs sont des symboles authentiques, ¢'est-adire qu'ils sont des
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« oPérations magiques, mentales, psychiques et morales » éveillant des
I]O!IIOI‘}S, idées, aspirations et sentiments nouveaux, ce qui veut dire
c‘;u‘ils'exjgem une activité plus profonde que celle de I'étude et de
'explication intellectuelles, C'est donc dans "état d’un recueillement
prefond — et toujours renouvelé - qu'il faut s'approcher d’eux. Ce
sont les couches profondes et intimes de "dme qui deviennent act.ives
et portent leurs fruits, lorsqu’on médite sur les Arcanes du Tarot. Il
faut donc cette « muit », dont parle St Jean de la Croix, olion « se ti;:nt
en secret » et dans laquelle i faut se plonger chaque fois,qne]’on médite
sur les Arcanes du Tarot. C'est un travail 4 accomplir en solitude et
qui convient aux solitaires.

Les Arcanes Majeurs du Tarot ne sont ni des allégories ni des
se‘crets: les allégories ne sont, en effet, que la représentation figurative
d’une noiion abstraite : quant aux secrets, ce ne sont que des faits, des
procédds, des pratiques, des doctrines queiconques que 'an g;rde
pour soi bien qu'ils puissent étre compris et mis en pratique par d'au-
tres auxquels on ne veut pas les révéler. Les Arcanes Majeurs du Tarot
sont des symboles authentiques. s cachent et révélent 4 la fois leur
sens au fur et & mesure de la profondeur du recueillement de celui qui
les médite. Ce qu'ils révélent, ce ne sont pas des secrefs, ¢’est-d-dire
des choses cachées par la volonté humaine, mais des ;rrcanes. Un
arcane, c'est ce qu'il faut « SAVOIR » pour étre fécond dans un do-
maine donné de la vie spirituelle. C'est ce qui doit étre activement
présent dans notre conscience — ou méme notre subconscient — pour
nous rendre capable d’effectuer des découvertes, d’engendrer des idées
nouvelles, de concevoir des sujets artistiques nouveaux, en un mat de
nous rendre féconds dans nos poursuites créatrices, et cela dans un
domaine quelconque de la vie spirituelle. Un Arcane est un «vfer-
ment » ou un « enzyme » dont la présence stimule la vie spiritueile
et animique de I’homme. Et ce sont les symboles qui sont les porteurs
de ces « ferments » ou « enzymes » et qui les communiquent — si
le récipiendaire en est capable, c'est-&-dire s'il se sent « pauvre d’esprit »
et ne souffre pas de la maladie spirituelle la plus grave :la suffisance.

De méme que I'arcane est supérieur au secret, de méme le mystére
est supérieur & V'arcane. Le mystére est plus qu'un « ferment » stimu-
lant. 1 est un événement spiritue]l comparable 3 la naissance ou 4 la
mort physique. Il est le changement de la motivation entiére spiri-
tuelle et psychique ou le changement complet du plan de la consci-
ence. Les sept sacrements de {’Eglise sont les couleurs prismatiques de
la fumiére blanche d’un seul Mystére ou Sacrement, & savoir cel de la
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deuxiéme naissance, que le Maitre enseignait & Nicodéme dans T'entre-
tien initiatique noctume qu’il eut avec lui. Cest ce que I'Hermétisme
chrétien entend par «la Grande Initiation ».

Il va sans dire que personne n’initie personne, si nous entendons
par « initiation » le Mystére de la deuxiéme naissance ou le Grand
Sacrement. L'Initiation s'opére d’en haut et elle a la valeur et la durée
de I'éternité. L'Initiateur est en haut, ici-bas on ne rencontre que des
condisciples et ceux-i se reconnaissent 4 ce qu'ils s"aiment les uns les
autres. 1l n’y a pas non plus de Maitres, parce quil n'y a qu’un seul
MATTRE, qui est IInitiateur en haut. Certes, il v a toujours eu des
maitres qui enseignent leurs doctrines et aussi des initiateurs qui
communiquent quelques-uns des secrets qu'ils possédent a d’autres
qui deviennent ainsi 2 leur tour des « initiés » mais tout cela n'a
rien i voir avec le Mystére de la Grande Initiation.

(C'est pourquoi 1"Hermétisme chrétien, en tant qu’affaire humaine,
n'initie personne. Parmi les hermétistes chrétiens, personne ne $'3ITO-
gera le titre et les fonctions d’Initiateur ou de Maitre. Car tous sont
des condisciples, et chacun est maitre de chacun, sous quelque rapport
— de méme que chacun est discipie de chacun sous quelqu’autre
rapport. Nous ne pouvons faire mieux que de suivre I'exemple de S
Antoine l¢ Grand, qui « s¢ soumettait volontiers aux zélés (ascétes)
quil allait voir, et qui s'instruisait auprés d'sux de la vertu et de
I’ascése propre & chacun. I contemplait dans I'un I'amabilité, dans

Pautre Iassiduité a la priére; chez celui-ci il voyait la patience, chez
celuia 1a charité envers le prochain; de f'un il remarquait les veilles,
de Vautre Passiduité a la lecture; il admirait 'un pour sa constance,
'autre pour ses jeiines et son sommeil sur ia terre nue. I observait la
douceur de t'un et la grandeur d’ame de 1'autre ; chez tous, it remar-
quait a la fois la dévotion au Christ et I'amour mutuel. Ainsi comblé,
i revenait a son propre ermitage, condensant et gefforcant d'exprimer
en lui-méme les vertus de tous... » — (Vie de St Antoine par Saint
Athanase, chap. 4).

C'est la méme conduite qui doit étre appliquée par 'Hermétiste
chrétien en ce qui concerne les connaissances et les sciences — natu-
relles, historiques, philologiques, philosophiques, théologiques,
symboliques et traditionnelles — ce qui revient 2 apprendre lart
D'APPRENDRE.

Or ce sont les Arcanes qui nous stimulent et dirigent a la fois dans
'art d’apprendre. Les Arcanes Majeurs du Tarot sont, dans ce sens,
une école compléte inestimable de méditation, d’études et d’efforts
spirituels — une magistrale introduction 2 PART d’APPRENDRE.
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ther‘ Ami Inconnu, 'Hermétisme chrétien n’'a donc la prétention
de rivaliser pi avec Ia religion, ni avec les sciences officielles. Celui qui
¥ Fhercheralt « 1a vraie religion », « la vraie philosophie » .« la w‘l’:“
science », se tromperait d’adresse. Les Henmétistes chrétie;s ne so?l:
pas des maitres, mais des serviteurs, fs n’ont pas la prétention — quel-
que peu puérile — de s’élever au-dessus de Ja foi sainte des fidéle‘-ls ou
Iau-dessus des. fruits obtenus par les efforts admirables des travail-
]:::nr: ::f stI: science, ni au-dessus des créations du génie artisti'que. Les
her Ils ne Possédent pas le secret des découvertes futures des
nees. lls ignorent par exemple, comme tout fe monde 1
efficace contre le cancer. ° remede
‘ Ils‘ reconlnaissent de méme sans réserve la supériorité d'un Francois
d As_.ﬂse qui était un homme de Ja foi dite « exotérique ». Ils sa\?e t
aussi que chaque croyant sincére est un Frangois d’Assise en p-vuissancen
Lles gens de‘ la foi, de. la science et de Part leur sont supérieurs en
plusieurs points essentiels. Les hermétistes e savent bien et {ls ne
ﬂatteqt pas d’étre mieux, de croire mieux, de savoir mieux ou ;e
pouvolr mieux. Ils ne gardent pas en secret une religion qui leur so'j
Propre, pour remplacer les religions existantes, ou une science 2 e I
pour remplacer des sciences actuelles, ou des arts 4 eux pour reux
placer les beaux-arts d'avjourd’hui ou de demain, Ce qI:I’ils :1 -
s?dent i€ comporte point d’avantages tangibles ou yne su él:'i Y
rité objective 3 I'égard de Ia religion, de la science et depl’ar(:-
ce q}l‘ils possédent n’est que !4dme commune de la religion df.:
rf:tmmer;ce ]er d;a lart. Qu'est cette mission de conserver 1’ime (;011'1-
ne de la religion, de i ’ i 2
par un enommple g la science et de Vart ? Je vais ¥ répondre
Vous savez sans doute, cher Ami Inconnu, que beaucoup, en Alle-
magne, en France et ailleurs, prénent la doctrine dite des « cfeux égli-
s:es » : Péglise de Pierre et I'église de Jean, ou de « deux époques » :
Iépogue de Pierre et ’époque de Jean. Vous savez aussi que cette'
doctrine enseigne la fin — plus ou moins proche — de Péglise de Pierre
ou d? l? Papauté qui en est Je symbole visible, et que Pesprit de Jean’
;:lu disciple 2imé du Maitre, celui qui, penché sur sa poitrine écoutai{
;s bfittementf de son ceeur, la remplacera. Ainsi Péglise « exotérique »
¢ Pierre ferait place a P'église « ésotérique de Jean » qui serait cel]
de la liberté parfaite. ’ -
‘Or Jean, q?i s'était soumis volontairement & Pierre comme chef ou
prince des apotres, ne fist Pas son successeur aprés sa mort, bien quil
eut- survécu de beaucoup d’années 3 Pierre. Le disciple bien-aimé. qui
avait entendu les battements du ceur du Maitre est et sera toujml’r:l le

24

F e ——

représentant et gardien de ce ceeur — et comme tel il n'était, n'est
et ne sera jamais le chef ou la réte de 'église. Car, de méme que le
coeut n'est pas appelé & remplacer la téte, de méme Jean n'est pas appelé
4 succéder & Pierre. Le cceur garde bien la vie et |"dme, mais C’est la
téte qui prend les décisions, dirige et choisit les moyens pour I’accom-
plissement des tiches de 'organisme entier — téte, cceur et membres.

La mission de Jean est de garder lg vie et Iiime de Véglise — de
vivre jusqu'a la seconde venue du Seigneur. C’est pourquoi Jean n'z
jamais prétendu et ne prétendra jamais i la fonction directrice du
corps de I'église. 1l vivific ce corps, mais il ne dirige pas ses actions.

Or, 'Hermétisme, la tradition vivante hermétique, garde I'ime
commune de toute vraie culture. e tiens 3 ajouter ; — les hermétistes
fcoutent — et entendent parfois — le battement du coeur de la vie
spirituelle de I'humanité. Ils ne peuvent vivre autrement qu’en gar-
diens de la vie et de I'"dme commune de la religion, de la science et
de I'art. Ils n’ont aucun privilége dans chacun de ces domaines; les
saints, les vrais savants et les artistes de génie leur sont supérieurs. Mais
ils vivent pour le mystére du ceeur commun qui bat au fond de toutes
les religions, toutes les philosophies, tous les arts et toutes les sciences
passées, présentes et futures. Et sinspirant de I'exemple de Jean,
le disciple bien-aimé, ils ne prétendent point et ne prétendront jarnais
jouer un 1ble directeur dans la religion, dans la science, dans I'art,

dans la vie sociale ou politique; mais ils veillent constamment i ne
manquer aucune occasion de servirla religion, la philosophie, la science,
I’art, la vie sociale et politique de 'humanité et & ce que leur soit infusé
le souffle de la vie de leur dme commune — en analogie avec 1’admi-
nistration du Sacrement de la Sainte Communion. L'Hermétisme est,
— et pest gque —, un stimulant, un « ferment » ou « une enzyme »,
dans 'organisme de la vie spirituelle de Phumanité. En ce sens, il est
en lui-méme un Arcane, c'est-ddire I'antécédent du Mystére de la
deuxiéme naissance ou de la Grande Initiation.

Voila quel est Vesprit de Phermétisme. Et c’est dans cet esprit que
nous retournons maintenant au premier Arcane Majeur du Tarot.

En quoi consiste cette premiére lame ?

Un jeune homme, coiffé du grand chapeau en forme de lemniscat,
se tient debout derriére une petite table, sur laquelle sont disposés un
vase peint en jaune, trois petits disques jaunes, quatre autres disques
rouges qu'un trait divise en deux; un gobelet rouge avec deux dés; un
couteau hors de sa gaine, et enfin un sac jaune pour contenir divers
obiets. Le jeune homme, — qui estle BATELEUR, — tient une baguette
de sa main droite (par rapport & Pobservateur) et une boule ou piéce
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jaune' de sa main gauche. H tient ces deux objets avec une aisance
parfaite, sans les serrer ni montrer quelqu’autre signe ‘de tension,
d’embarras, de hite ou d’effort.

Ii agit avec une spontanéité parfaite — c’est un jeu facile et non

un t{avajl. I ne suit méme pas le mouvement de ses mains; son regard
est ailleurs.

Telle est la Lame.

,Que la.sén'e des symboies, c’est-2-dire des révélateurs, des arcanes,
qu’est le jeu du Tarot, s’ouvre par une image représentant un faiseur
de tours — un jongleur qui joue, cela est vraiment étonnant ! Comment
Pexpliquer ?

'Le premier Arcane, — principe sous<acent des autres 21 Arcanes
M'ajeurs du Tarot — est celui du rapport de I'effort personnel et de la
rgah'te‘ spirituelle. 11 occupe la premiére place dans la série parce que
si on ne I'a pas compris (c’est-d-dire : saisi dans la pratique cognitive
et réatisatrice), on ne saura que faire avec tous les autres arcanes. Car
c’est le « BATELEUR » qui est appelé a révéler la méthode pratique se
rapportant a tous les arcanes.

ll‘ est « I'Arcane des Arcanes », en ce sens qu’il révéle ce qu'il faut
savoir et pouvoir pour entrer & J’école des exercices spirituels que
constitue I'ensemble du jeu du Tarot, afin d’en tirer quelque profit.

En effet, le principe premier et fondamental de I'8sotérisme (c’est-

a-dire de la voie de ’expérience de la réalité de I"Esprit) peut étre rendu
par la formule ;

Apprenez dabord la concentration sans effort; trans-

formez le m?vm'l_ en jeu; faites que fout joug que vous
avez gccepte solt doux et que tout fardeau que vous
portez soit léger |

Ce conseil, ou commandement, ou avertissement, comme vous
voudrez, est fort grave; il est attesté par sa source odéineﬂe A savoir
par les paroles du Maitre lui-méme : — Mon joug est doux et,mon far-
deau léger. (Matthieu X1, 30). ’

Efcammons Successivement les trois parties de cette formule. afin
de pénétrer PArcane de la « détente active » ou de «’effort sans efff;rt »

« Apprenez d’abord la concentration sans effort ». Quet est le sem;
pratique et théorique de cette formule ?

La co;_rzctenrrarfon, comme faculté de fixer le maximum d’attention
sur un minimum d’espace {Goethe dit que celui qui veut mener 3 terme
qu?lque chose de solide et d’habile, doit concentrer sur le plus petit
point la plus grande force), est la clef pratigue de toute réussite enriout
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domaine. La pédagogie et la psychothérapie modemes, les écoles de
Foraison et des exeicices spirituels Franciscaine, Cammélitaine, Domi-
nicaine et Jésuite, les écoles occultistes de tout genre et enfin, le Yoga
hindou ancien, toutes les méthodes sont d’accord sur cela. Patanjali,
dans son cuvte classique du Yoga, formule dans sa premiére phrase
Pessence pratique et théorique du Yoga — « le premier arcane » Ou
la clef du Yoga — comme suit : — « Yoga citia vritti nirodha » -
« Le Yoga est la suppression des vacillations de ia substance men-
tale » - ou encore, en d’autres termes, l'arf de la concentration.
Car les vacillations (vritti} de la « substance mentale » {citta) ont lieu
automatiquement. Cet automnatisme dans jes mouvements de pensée
et de Pimagination est le contraire de la concentration. Or la concen-
tration n'est possible qu'au prix et 3 la condition du calme et du
sifence de 'automatisme de I'intellect et de V'imagination.

Le « SE TAIRE » précéde donc le « SAVOIR », e « POUVOIR »
et le « OSER ». C'est pourquoi {"école pythagoricienne prescrivait un
silence de cing ans aux débutants ou aux « auditeurs ». On n'osait
parler que lorsqu’on SAVAIT et POUVAIT, aprés avoir maitrisé l'art
de se taire, c'est-adire I'art de la concentration. La prérogative du
« parler » appartenait & ceux qui ne parlaient plus automatiquement,
mis par le jeu de lintellect et de I'imagination, mais pouvaient le
supprimer grice & la pratique du silence intérieur et extérieur, et qui
savaient ce qu'ils disaient, - toujours grice 2 la méme pratique. Le
« SILENTIUM » pratiqué par les moines de la Trappe et prescrit durant
le temps de « retraite » en général a tous ceux qui y prennent part n’est
que T"application de la méme régle-vérité « « Le Yoga est la suppression
des vacillations de la substance mentale » ou encere « la concentration
est le sitence voulu de automatisme intellectuel et imaginaire ». —

Il faut distinguer deux sortes de concentration essentiellement
différentes. L'une est la concentration désintéressée et Vautre la
concentration intéressée. La premiére est due 4 la volonté, libérée
des passions, des obsessions et des attachements asservissants, tandis
que l'autre est le résultat d'une passion, d’une obsession ou d’un atta-
chement dominants. Un moine dans le tecueillement de loraison
et un taureau enragé, sont, ’un et l'autre, concentrés. Mais 'un 1’est
dans la paix du recueillement tandis que l'autre est emporté par ia
rage. Les passions fortes réalisent donc, elles aussi, un haut degré de
concentration. Ainsi les avides, les avares, les orgueiileux et les mania-
ques manifestent parfois une concentration remarquable. A vrai
dire, it s’agit chez eux, non point de concentration, mais d'obses-
sion.
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La vraie concentration est un acte libre dans la lumiére et dans la
paix. Elle présuppose une volonté désintéressée et détachée. Car c’est
I'état de Ia volonté qui est le facteur déterminant et décisif dans la
concentration. C’est pourquoi le Yoga, par exemple, exige la prati-
que du Yama et du Niyama {yama - les cing régles de Pattitude mo-
rale, niyama — les cing régles de la mortification) avant la préparation
du corps & la concentration (respiration et postures) et Ia pratique des
trois degrés de la concentration elle-méme (dhZrana, dyana, samadhi
— concentration, méditation et contemplation).

St Jean de la Croix et Sainte Thérése d’Avila ne se lassent pas de
rpéter que la concentration nécessaire a |’oraison spirituelle est le
froit de la purification morale de la volonts.

Il est donc inutile de s%efforcer de se concentrer si Ja volonté est
éprise d'une autre chose. Les « oscillations de la substance mentale »
ne pourront jamais étre réduites au silence si la volonté elle-méme ne
leur infuse son silence. Seule la volonté silencieuse rend effectif le
silence de Fintellect et de I'imagination dansla concentration. Cest pour-
quoi les grands ascétes sont aussi lesgrands maitres de Ja concentration,

Tout cela est évident et va de soi. Toutefois, ce qui nous occupe -

ici, ce n'est pas seulement la concentration en général, mais surtout
et spécialement la concentration sans effort. Qu'est-elle ?

Regardez le danseur de corde. Il est évidemment complétement
concentré, parce que, s'il ne I'était pas, il tomberait 4 terre. Sa vie
est en jeu, et il n'y a que la concentration parfaite qui puisse la pré-
Server.

Cependant, croyez-vous que son intellect et son imagination se pré-
occupent de ce qu’il fait ? Croyez-vous qu’il réfléchit, qu'il imagine,
qu'il caleule, et qu'il fait des projets a 'égard de chaque pas sur la
corde ?

S’it le faisait, i! tomberait. 1 lui faut gliminer toute activité de
Pinteliect et de Pimagination pour éviter la chute. Il doit avoir « sup-
primé les oscillations de 1a substance mentale » pour pouvoir exercer
son métier. C’est l'intelligence de son systéme rythmique — respira-
toire et circulatoire — qui remplace celle de son cerveau pendant ses
exercices acrobatiques. II s'agit en derniére analyse, d’un miracle — au
point de vue de Vintellect et de P'imagination —analogue A cefuj de
St Denis, apotre des Gaules et premier évéque de Paris, que Ia tradi-
tion identifie avec St Denis YAréopagite, disciple de Saint Paui. Il
cut notamment « la téte tranchée a coups de hache, devant I'idole du
Dieu Mercure, mais aussitot le saint se releva, prit dans ses mains sa
téte, et, sous la conduite dun ange, marcha sur une longue distance,
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depuis la colline de Montmartre jusqu’au lieu o reposent mjo?u_d‘hul
ses ossements du fait de son propre choix et de la providence divine. »
— (Jacques de Voragine ¢« La Légende Dorée.»). ‘ —_
Or, le danseur de corde a, lui aussi, la « téte » — c'est-d-dire | mfe -
fect et l'imagination — tranchée le temps de Pexercice de son métier,
et lui aussi marche d’un point & I'autre, en portant sa iéte dans ses
mains, sous la conduite d’une autre intelligence que celle de la téte
i agi stéme rythmique du corps.
“ q::):fl Itcp;;tl::es:r de co?:ie, leqjong}eur, le bateteur, I'art _et l’hfnbileté
sont, au fond, analogues au miracle de St Denis, parce qu’il s°agit chez
euXx, comme pour St Denis, de 1a transposition du centre de la cons-
cience directrice de la téte i la poitrine — du systéme cérébral au sys-
téme rythmique. '

Or la concentration sans effort est la transposition du centre direc-
teur du cerveau au systéme rythmique, — du domaine mental et de
P'imagination & celui de la moralité et de la volonté. Le grand chapeau
en forme de lemniscat dont le Bateleur est coiffé, de méme que son
attitude d’aisance parfaite, indique cette transposition. Car le lfmmﬁ-
cat (le huit horizontal : (O}) est non seulement le symbolfe del 1_nﬁm,
mais encore celui du rythme, de la respiration et de la circulation —
il est le symbole du rythme éternel ou de l'éternité du rythme.

Le Bateleur représente donc I'état de concentration sans effort,
¢'est-A-dire 1"état de conscience ol le centre directeur de la voionié est
« descendu » (s’est « élevé » |, en réalité) du cerveau au systéme ryth-
migue et dans lequel les « oscillations de la substance mentale », étant
réduites au silence et au repos, n'entravent plus la concentration.

La concentration sans effort, — c’est-d-dire o il n'y a rien 3 suppri-
mer et ol le recueillement devient aussi naturel que la respiration et
le battement du coeur, - est I’état de conscience, — de 'intellect, de
I'imagination, du sentiment et de la volonté, — en état de calme par-
fait, accompagné de la détente compiete des nerfs et des mu‘scles du
corps. Clest le silence profond des désirs, des pn;&occupatfor'ls, de
Pimagination, de la mémoire et du penser discursif. On dirait que
Pétre entier est devenu comme la surface des eaux calmes mﬂétant
la présence immense du ciel étoilé et de son indicible han-non.ie. Et
les eaux sont profondes, qu’elles sont profondes ' — Et le silence
s'accroit, s'accroit toujours, quel SILENCE ! Son accroissement
s'opére par ondes réguliéres qui passent, 'une aprés 'autre, au travers
de votre étre : une onde du silence, suivie par une autre onde du
silence plus profond, puis encore une onde du silence plus .profond
encore... Avez-vous bu le silence quelquefois ? Dans I"affirmative, vous
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savez ce qu'est la concentration sans effort.

Au commencement ce sont des instants, ensuite des minutes, puis
des quarts d’heure que dure le silence complet ou la « concentration
sans effort ». Avec le temps, le silence ou la concentration sans effort
devient 'élément foncier toujours présent dans la vie de I'ame. Clest
comme Poffice perpétuel a Péglise du Sacré-Ceeur de Montmartre qui
a liey tandis gue dans Paris on travaille, on circule, on s’amuse, on
dort, on meurt... Cest ainsi qu'un « office perpétuet » du silence s’éta-
blit dans I'dme, et il se poursuit méme quand on est actif, quand on
travaille, ou quand on converse.

Cette « zone de silence » une fois établie, vous pouvez y puiser
pour le repos comme pour le travail. Alors vous aurez pon seule-
ment la concentration sans effort, mais encore /gctivité sans effort.

Et c'est précisément ce que veut dire la deuxiéme partie de notre
formule ;

transformez le travail en jeu

Le changement du travail, qui de corvée devient jeu, s'effectue par
suite de la présence de la « zone du silence perpétuel », ot 1’on puise
par une sorte de respiration intime et secréte — cette suavité et cetle
fraicheur qui donnent I'onction au travail et le transforment en
JEU.

Car la « zone du sllence » ne signifie pas seulement que I"dme est, au
fond, dans son assiette, mais encore et plutét qu’elle est en contact avee
le ciel ou avec le monde spirituel, qui travaile avec elle. Celui qui
trouve le silence dans la solitude de Ja concentration sans effort n ‘est
Jamais seul. 1| ne porte jamais seul les poids qu'il a a porter : les forces
du ciel, les forces d’en haut y prennent part désormais..

Ainsi l2 vérité, énoncée par la troisiéme partie de la formule

faites que tout joug que vous aver accepteé soit doux
et que tout fardeau que vous portez svit léger,

— devient<lle EXPERIENCE. Car le silence est le signe du contact réel
avec Je monde spirituel et ce contact, a son tour, engendre toujours
Pafflux des forces. Ceci est le fondement de toute mystique, de toute
gnose, de toute magie et de tout ésotérisme pratique en général.

Tout ésotérisme est fondé sur la régle que voici ; —

Il faut éire un en soi-méme, (concentration sans effort) et uni au
monde spirituel (avoir la zone du silence dans I'dme), pour qu’une
expérience spirituelle révélatrice ou réalisatrice puisse avoir lieu.

En d'autses termes —, si I'on veut pratiquer une formule quelcon-
que de I'ésotérisme authentique — soit la mystique, soit la gnose, soit
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la magie, — il faut étre « Bateleur », concentré sans effort, opérant
avec aisance comme si I’on jouait, et agissant avec un calme parfait.

Voild I'enseignement pratiqgue du Premier Arcane du Tarot. Clest le
premier conseil, commandement et avertissement concernant toute
pratique spirituelle; c’est 'TALEPH de « I’alphabet » des régles prati-
ques de 'ésotérisme. Et de méme que tous les nombres ne sont que
les fractions de 'unité, de méme toutes les autres régles pratiques,
enseignées par les autres Arcanes du Tarot, ne sont que les aspects et
les modalités de cette régle de base.

Tel est 'enseignement pratique du « Bateleur ».

Quel en est I’enseignement théorique 7

I} correspond en tous points 4 {’enseignement pratique, le travail
théorique n’étant que Paspect mental de la pratique. De méme que ce
dernier procéde de la concentration sans effort, c’est-a-dire met Hunité
en pratique, de méme son pendant théorique consiste en ['unité
tonciére du monde naturel, du monde humain et du monde divin. Le
dogme de Punité fonciére du monde joue le méme réle fondamental
pour toute théorie que {a concentration pour toute pratique. Comnme
la concentration est la base de toute réussite pratique, le dogme de
l'upité fonciére du monde I'est de méme a Iégard de toute connais-
sance — sans lui, aucune ¢onrnaissance n'est concevable,

Le dogme de ['unité de P'essence de tout ce qui existe précéde tout
acte de connaissance, et tout acte de connaissance présuppose le
dogme de I'unité du monde. L'idéal — ou fin ultime — de toute philo-
sophie et de toute science est la VERITE. Mais la « vérité » n'a d’autre
sens que celui de la réduction de la pluralité phénoménale i unité
essentielle — des faits aux lois, des lois aux principes, des principes &
I'essence ou a P'étre. Toute recherche de la vérité — mystique, gnos-
tique, philosophique et scientifique — POSTULE son existence, c’est-
a-dire 'unité fonciére de la multiplicité phénoménale du monde. Sans
cette unité, rien ne serait connaissable. Comment pourrait-on procéder
du connu 2 l'inconnu — et c’est bien 14 Ia méthode du progrés en
connaissance —, si l'inconnu n’avait rien A voir avec le connu, si lin-
connu n'avait aucune parenté avec le connu ef lui était absolument et
essentiellement étranger ? Quand nous disons que le monde est connais-
sable — c'est-ia-dire que la connaissance comme telle existe — nous
déclarons, par ce fait méme, le dogme de l'unité essentielle du
monde. Nous déclarons que le monde n’est pas une mosaique
o une pluralité de mondes essentiellement étrangers les uns aux
autres sont incrustés, mais qu’it s"agit d’un organisme dont toutes
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les parties sont gouvernées par le méme principe, le révélant et se laissant
réduire & lui. La parenié de toutes les choses et de tous les étres est la
condition « sine qua non » de leur possibilité d'étre connues.

Or, la parenté de toutes les choses et de tous les étres reconnue
franchement a engendré une méthode de connaissance qui lui corres-
pond strictement. C'est la méthode généralement connue sous le nom de
« METHODE de L’ANALOGIE » ; son réle et sa portée pour la science
dite « occulte » ont été mis en lumiére d’une maniére admirable par
Papus dans son Traité eélémentaire de Science Occuite. L'analogie n'est
pas un dogme ou un postulat — I'unité essentieile du monde {"est —,
mais elle est la méthode premiére et principale ( I'eleph de Palphabet
des méthodes) dont Yusage permet de faire avancer la connaissance. Elle
est la conclusion premiére tirée du dogme de I'unité universelle : puis-
qu’'au fond de la diversité des phénoménes se trouve leur unité, de sorte
qu'ils sont 2 la fois divers et us, ils ne sont ni identiques ni hétéro-
génes, mais analogues en tant qu'ils manifestent leur parenté essentielie.

La formule traditionnelle énongant la méthode de 1’analogie est
bien connue. C'est le premier verset de la TABLE D’EMERAUDE
(Tabula Smaragdina) d’'Hermés Trismégiste -

« Quod superius est sicut quod inferius et quod inferius

est sicut quod est superius ad perpetranda miraculz Rei

Unius » :
« Ce qui est en haut est comme ce qui est en bas, et ce qui est en bas
est comme ce qui est en haut pour accomplir le miracle de 1'Unité ». 2

C'est 1a forme classique de 1"analogie, pour tout ce qui existe dans
espace en haut et en bas; la formule de I'analogie, appliquée au
temps serait:

« Quod fuit est sicut quod erit, et quod erit est sicut
quod fuit, ad perpetranda miraculz geternitatis. » :

« Ce qui a été est comme ce qui sera, et ce qui sera est comme ce qui
4 été, pour accomiplir les mizacles de 1’éternité. »

La formule de P'analogie, appliquée 2 Pespace, est la base du
symbolisme fypologique, c’est-d-dire des symboles exprimant les
correspondances entre les profotypes en haut et leurs manifestations
en bas; la formule de I'analogie appliquée au temps, est la base du
symbolisme mythologique, c'est-Adire des symboles exprimant les
correspondances entre les archétypes dans le passé et leur manifes-
tation dans le présent. Ainsi, le Bareleur est un symbole typologique;
il nous révéle e prototype de 'HOMME-ESPRIT. Adam et Eve,
Cain et Abel et, si I'on veut, le « Schisme d’Irschou » de Saint-
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Yves d'Alveydre sont, par contre, des mythes; ils révélent les arché-
types qui se manifestent sans cesse dans ['histoire et dans chaque bio-
graphie individuelle — ils sont des symboles mythologiques, apparte-
nant au domaine du temps.

Ces deux catégories du symbolisme, basées sur analogie, consti-
tuent par leur rapport mutuel une croix :

haut
passé futur (mythologie) / TEMPS /&
bas (typologie) / ESPACE / ]

Voici ce qu'écrit du mythe (c’est-d-dire du symbolisme du temps,
ou symbolisme historique, selon notre définition) Hans Leisegang,
Pauteur du livre classique sur la GNOSE : « Le mythe exprime, sous 1a
forme du récit d'un cas particulier, une idée éternelle, intuitivement
reconnue par celui qui la revit dans I'action » — (La Gnose, p. 42,
Paris, Payot, 1951).

Et voici ce que dit des symboles typologiques Marc Haven dans le
chapitre sur le symbolisme de son livie posthume Le Taror (1937) :
« Nos sensations, symboles de mouvements extérieurs, ne leur {c’est.
a-dire aux phénomenes) ressemblent pas plus que les ondulations du
sable, dans ie désert, ne ressemblent au vent qui souléve les monti-
cules; pas plus gue le flux et ie reflux de l2 mer ne ressemblent aux
mouvements combinés du soleil et de la lune. ils en sont les
symboles... L'opinion de Kant, d'Hamilton, de Spencer, qui réduit les
mouvements du dedans 3 de simples symboles d’une réalité cachée, est
plus rationnelle et plus vraie (que le réalisme naif — note de l'au-
teur), La science elle.méme doit se résigner & n'étre qu’un symbolisme
conscient de soi... Mais Iz symbolique a une bien autre portée. Science
des sciences comme 'appelaient les anciens (Decourcelle, Traité des
symboles, Paris, 1806) et langue universelle et divine, elle proclame et
prouve la hiérarchie des. formes depuis le monde archétype jusqu’au
monde matériel, les rapports qui les unissent ; elle est, en un mot, la
preuve tangible de la solidarité des étres. » (pp. 19, 20, 24).

Voila donc¢ deux définitions des symboles du temps ou des mythes
et de ceux de Pespace ou de la correspondance des mondes « depuis
le monde archétype jusqu'au monde matériel », formulées — 'une par
un savant allemend 3 Leipzig en 1924 et Pautre par un hermétiste
frangais A Lyon en 1906, qui expriment exactement les idées des deux
genres de la symbolique — mythologique et typologique — que nous
venons d’avancer.
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La « Table d’Emeraude » ne vise que le symbolisme typologique ou

de I'espace — 1'analogie entre ce qui est « en haut » et ce quiest « en
bas ». C'est pourquoi il faut lui ajouter, par extension, la formule cor-
respondante visant le symbolisme mythologique ou symbolisme du
temps, que nous trouvons par exemple dans le livre de la Genése,

La distinction entre ces deux formes de la symbaolique n’est pas
entiérement dépourvue dune portée pratique; c'est a leur confusion
quil faut attribuer plusieurs erceurs d'interprétation des sources
anciennes, y compris la Bible. Ainsi par exemple, certains auteurs
prennent le récit biblique de Cain et d’Abel pour un récit typologique.
lIs veuient y voir les symboles des « forces centrifuge et centripéte »
etc. Cependant I'histoire de Cain et d’Abel est un mythe, c’est-a-dire
qu'elle exprime, sous la forme de récit d’un cas particulier, une idée
« éternelle » se rapportant, par conséquent, au femps et a histoire,
et non pas & 'espace et 4 sa structure. Elle nous montre comment des
frézes peuvent devenir de mortels ennemis par le fait méme qu’ils ado-
rent le méme Pieu de la méme maniére. 1.a source des guerres de refi-
gion y est révélée; et ce n'est pas la différence du dogme ni celle du
culte ou rituel qui en est la cause, mais uniquement la prérenrion a
I'égalité ou, sil'on préfére, 4 la négation de la hiérarchie. Clest aussi
la premiére révolution du monde - "archétype { « I’'Urphanomen » de
Geethe) de toutes les révolutions qui ont eu lieu et qui auront jieu
dans 'avenir de Phumanité. Car la cause de toutes les guerres et de
toutes les révolutions — en un mel, de toute violence — est toujours
la méme :la négation de la hiérarchie. Cette cause se trouve déja en
germe 2 un niveau aussi haut que lacte commun de 'adoration du
méme Dieu par deux fréres et c’est 13 la révélation bouleversante de
I'histoire de Cain et Abel. Et, comme lesmeurtres, lesguerreset lesrévo-
lutions continuent, I'histoire de Cain et d’Abed reste toujours valable et
actuelle. Elle est un mythe et, en outre, un mythe de premier ordre.

Il en va de méme avec les récits de la chute d’Adam et Eve, du dé-
luge et de Uarche de Noé, de la Tour de Babel, etc. Ce sont des my-
thes, c’est-a-dire en premier liew des symboles hustoriques se rappor-
tant au temps, et non pas des symboles exprimant "unité des mondes
dans I'espace physique, métaphysique et moral. La chute d’Adam et
Eve ne révéle pas une chute correspondante dans le monde divin, au
sein de la Sainte Trinité. Elle n’exprime pas non plus directement la
structure métaphysigue du monde archétype. Elle est un événement
particulier de Uhistoire de I’humanité terrestre dont la portée ne cessera
quavec la fin de ["histoire humaine : en un mot, elle est un vrai mythe.

D’un autre ¢oté, i serail erroné d'interpréter par exemple la vision
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d'Ezéchiel, le Merkabahi, comme un mythe, La vision du Char céleste
est une révélation symbalique du monde archétype. C'est de la symbo-
lique typologique — c'est ce que d'ailleurs I'auteur du ZOHAR avait si
bien compris, et ce pourquoi il avait pris la vision d’Ezéchie] comme
symbole central de la connaissance cosmique —~ selon la régle d’analo-
gie d’aprés laquelte ce qui est en haut est comme ce qui est en bas.

Car le Zohar connait bien cette régle. Non seulement il en fait un
usage implicite, mais encore il lui donne une expression explicite.
Cest ainsi que nous lisons dans le Zohar (WAERA, 25.a) 1 — « Ce qui
est en haut, est comme ce qui est en bas : comme les « jours » d’en
haut sont remplis de la bénédiction de I'Homme {céleste), ainsi les
jours d'ici-bas sont remplis de la bénédiction par Pintermédiaire de
I'Homme {du Juste). »

L’Inde a aussi sa version de la maxime hermétique. Ainsila VISHV A-
SARA TANTRA énonce la formule : — « Ce qui est ici est 1a. Ce qui
n'est pas ici n'est nuile part. » - (Arthur Avalon : La Puissance du
Serpent, p. 56}.

L'usage de I'analogie ne se limite pas pourtant aux ¢ sciences mau-
dites » -- la magie, 'astrologie et I'alchimie — et 2 la mystique spécu-
lative. Il est & vrai dire universel. Car ni la philosophie, ni la théologie,
ni méme la science ne peuvent s’en passer.

Voici le r6le que ["analogie joue dans la logique qui est la base de la
philesophie et des sciences :

1) Le procédé de la classification des objets sur la base de leur ressem-
blance est le premier pas sur la voie de la recherche par la méthode
inductive. Il présuppose 'analogie des objets a classer.

2) L’analogie (I'argument par analogic) peut constituer la base des
hypothéses. Ainsi la fameuse Hypothése Nébulaire de Laplace était
die & I"analogie qu'il observait dans la direction du mouvement circu-
taire des planétes autour du soleil, du mouvement des satellites autour
des planétes, de la rotation des planétes autour de leurs axes. i
conclut donc de I’analogic se manifestant dans ces mouvements a leur
grigine commune.

3) Comme J. Maynard KEYNES le dit dans son A Treatise on
Probability (Traité sur la Probabilitd) : - « La méthode scientifique
n'a en réalité d'autre but que de découvrir les moyens d'élever la portée
de 1'analogie connue jusqu’a pouvoir, autant que possible, se passer
des méthodes de I'induction pure. » —{p. 24}. Or, « linduction pure »
est fondée sur la simple énumération; c’est essentiellement une conclu-
sion ¢tablie sur 1a base des données statistiques de I'expérience. Ainst,
on dirait : comme Jean est homme et est mort, Pierre est homme et est
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mort, Michel est homme et est mort etc. La force de cet argument
dépend du nombre ou de la quantiré des faits connus par l'expérience ;
I'analogie, par contre, ¥ ajoute 'élément qualitatif des quantités de
portée intrinséque. Voici -un exemple dhargument par analogie

— André est formé de matiére, d’énergie et de conscience. Comme la
matiére ne disparait pas avec sa mort, mais change seulement de
forme, comme |'énergie ne disparait pas, mais se modifie seulement, le
mode de sen activité, la conscience d’André, elle aussi, ne peut pas
siraplement disparaitre, mais elle doit changer seulement sa forme et
son mode (ou plan) d'activité. Donc André est immortel,

Cet argament esc tondé sur la formule d’Hermés Trismégiste : Ce
qui est en bas (matidre, énergie) est comme ce gui est en haut (cons-
cience). Or, §'i existe une loi de la conservation de la matiére et de
I'énergie (bien que a2 matiére se transforme en éncrgic et viceversa), il
doit nécessairement exister aussi une ot de la conservation de la cons-
cience, ou de Pimmortalité.

L'idéal de lz science, selon Keynes, est de trouver des moyens pour
pouvoir pousser 1a portée de I'znalogie connue jusqu'a étre & méme de
se passer de la méthode hypothétique de I'induction pure, c’est-a-dire
de transformer la méthode scientifique en analogie pure, basée sur
Fexpérience pure, sans éléments hypothétiques immanents dans
Pinduction pure.

Or. c'est price 3 ia méthode de 'analogic que fa science fait des
découvertes (en passant du connu A l'inconnu), formule des hypo-
théses fécondes et poursuit un but méthodique directeur. L analogie
est son commencement et sa fin, son alpha et son oméga.

En ce qui concernc ia philosophic spéculative ou la métaphysique,
fe méme role y est réservé i 1analogie. Toutes les conclusions de
portée métaphysigue ne sont basées que sur Panalogic de ’homme, de
ta nature. et du monde intelligible on métaphysique. Ainsi les deux
autorités principales de la philosophie la plus méthodique et la plus
disciplinée - la philosophic scolastique médiévale -- St Thomas
d*Aquin et St Bonaventure {dont !'un représente I'aristotélisme et I'autre
le platonisme dans la philosophie chrétienne) se servent non seulement
de 'analogie mais lui assignent aussi un rdle théorique trés important
dans leurs doctrines mémes. St Thomas avance la doct-ine de 1’ ¢ analogia
entis », I'analogie de I"étre qui est la clef principale de sa philosophie. St
Bonaventure, dans sa doctrine de « Signatura rerum », interpréte le
monde visible entier comme le symbole du monde invisible. Pourlui.le
monde visible nest qu'une autre Ecriture Sainte, une autre révélation 2
coté de celle qui est contenue dans |'Ecriture Sainte proprement dite.

3h

i

« Et sic patet quod totus mundus est sicut unum
speculum  plenum  luminibus praesentantibus  divi-
nam sapientiam, et sicut carbo effundens licem »
{(/n Hexaém, I, 27y — « et il parait ainsi que le monde
entier est comme un seul miroir plein de lumiéres
présentant la sagesse divine, ou comme un charbon
émettant {a lumiére ».

Or, St Thomas et St Bonaventure ont été proclamés (par Sixte V
en 1588 et, de nouveau, en 1879 par Léon XIIl) « duae olivae et
duo candelabra in domo Dei lucentia» — «deux oliviers et deux
chandeliers resplendissants dans Ia maison de Dieu».

Vous voyez donc, cher Ami Inconnu, que nous pouvons, vous et
moi, déclarer hautement notre foi en I"analogie et proclamer & haute
voix 1a formule de la « Table d’Emeraude », consacrée par la tra-
dition, sans paraitre étre ainsi infidéles a la philosophie, & Ia science
et aux doctrines officielies de I'Eglise. Nous pouvons le faire en
bonne conscience comme philosophes, comme savanis et comme
catholiques.

Mais la sanction accordée a I'analogie ne s’arréte pas 14 :le Maitre
lui-méme I’a sanctionnée par Pusage qu’il en a fait. Aussi bien les para-
boles que I'argument « a fortiori » dont 11 s¢ servait dans son témoi-
gnage, le démontrent. Les paraboles, qui sont des symboles « ad
hoc », seraient dépourvues de sens et d'utilité, si elles ne constitu-
aient pas les énoncés de vérités analogiques faites dans le langage de
"analogie et faisant appel au sens de I"analogie.

Quant 4 largument « a fortjori », sa vigueur entiére réside dans
I'analogie qui en est le fondement. Voici un exemple de l'argument
« a fortiori » employé par le Maitre :

¢ Lequel de vous donncra une pierre a son fils, sl
iui demande du pain ? Ou, s’fl demande un poisson,
lui donnera-t-il un serpent 7 Si dong, méchants com-
me vous 'étes, vous savez donner de bonnes choses d
vos enfants, combien a plus forte raison votre Pére
qui est dans les cieux donnera-t-if de bonnes choses
@ ceux qui les lui demandent » (Matthieu, VII, 9-11).

Ici, nous avons ’analogie de la parenté terrestre humaine et de la pa-
renté céleste divine, sur laquelle est fondée 1a force de I"argument « a for-
tiori » ou « a plus forte raison » de la conciusion de la manifestation
imparfaite & son prototype idéal. L analogie du pére et du Pére en
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est |’essence.

A ce point, le sentiment de malaise peut surgir chez le lecteur
consciencieux : « Voila beaucoup d’arguments et d’autorités cités
4 lappui de la méthode d’analogie présentée, mais qu’en est-il des
arguments contre cetie méthode, ainsi que de ses faiblesses et ses
dangers ? »

1! faut avouer sans détours et en toute franchise que la méthode
d’analogie présente bien des aspects négatifs et bien des dangers, des
erreurs et des illusions graves. C'est parce qu’elle est entiérement
fondée sur Fexpérience et que toute expérience superficielle, incom-
pléte ou fausse est de nature i donner lien i des conclusions par
analogie parallélement superficielles incomplétes et fausses, comme
I'expérience dont elles sont issues. Ainsi en se servant de télescopes
insuffisamment puissants, on a vu sur Mars des « canaux », des lignes
droites continues, d’oéi 'on a inféré par analogie, que ces « canaux »
doivent étre artificiels et que par conséquent la planéte était habitée
par des étres civilisés. Or, le perfectionnement ultérieur des téles.
copes et 'observation exacte a démontré que les ¢« canaux » ne sont
point continus, mais qu'ils présentent des interrruptions et quils ne
sont pas rectilignes, comme iis Pavaient d’abord paru, Dans ce cas,
I'argument par analogie perd donc sa valeur du fait de I'erreur d’expé-
rience qui le sous-tend.

Quant aux sciences occultes, Gérard van Rijnberk a publié
(page 203 de son livre Le Tarot) un tableau des « correspondances
astrologiques du Tarot selon différents auteurs ». La, la lame VII
« Le Chariot » par exemple, correspond au signe des Gémeaux {selon
Erreila), du Sagittaire (selon Fomalhaut), des Gémeaux (selon Shoral),
du Sagittaire (selon un auteur anonyme) 2 la planéte Mars (selon
Basilide), 2 la planéte Vénus, (selon Volguine), au Soleil (selon Ely
Star), au signe de la Balance (selon Snijders), 3 fa planéte Vénus
(selon Muchery), au signe du Cancer (selon Crowley), et au signe des
Gémeaux (selon Kurizahn),

Ici, la relativité des cotrespondances obtenues par la méthode
analogique saute aux yeux.

La concordance des correspondances entre les métaux et les pla-
nétes, obtenue par la méme méthode, s’est par contre maintenue
chez les auteurs antiques, médiévaux et modemes. Les astrofogues
Grecs du 4éme siécle avant J. C., continuant la tradition babylonienne
oi I'or correspondait au Soleil et au dieu Enlil et I’argent 2 la Lune et
au dien Anu, acceptaient les correspondances suivantes : Or - Soleil,
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Argent - Lune, Plomb - Saturne, Etain - Jupiter, Fer - Mars, Cuivre -
Vénus ¢t Mercure - Mercure. (E. J. HOLMYARD Aichemy, p. 18,
Pelican, Londres, 1957); les mémes correspondances qui étaient accep-
tées par les astrologues et alchimistes du moyen-ige, le sont encore au-
jourd’hui par tous les auteurs des sciences accultes et de PHermétisme
(y compris Rudolf Steiner et les autres auteurs anthroposophes), donc
aussi dans le Traité Elémentaire de Science occulte de PAPUS (Dangles,
Paris, reproduction intégrale de la 78me édition, p. 145).

Quarante quatre années d’études dans ce domaine ne m’ont pas
amené 3 modifier en quoi que ce soit le tableau des dites corres-
pondances, bien au contraire.

La méthode danalogie n'est pas infaillible, mais elle peut mener 4
la découverte de vérités essentielles. Son efficacité dépend de 1'am-
pleur et de 'exactitude de I'expérience sur laquelle elle est fondée.

Revenons maintenant a I"arcane « LI BATELEUR ».

La concentration sans effort trouve son expression aussi bien dans
I’ensemble de la lame que dans ses détails; elle en constitue Parcane
pratique. On y trouve aussi exprimée la méthode d'analogie dont elle
est encore I'arcane théorique. Car, vue sur le plan intellectuel, la pra-
tique de la méthode d’analogie correspond en tout 2 la pratique de
la concentration sans effort. Et cette pratique apparait non pas
comme « travail », mais plutdét comme « jeu ».

La pratique de lanalogie au plan intellectuel n’exige, en effet,
aucun effort; ou bien on pergoit, on « voit », les correspondances
analogiques ou bien on ne les pergoit, ni ne les « voit ».

De méme que le bateleur ou jongleur a di s'exercer et travailler
longtemps avant d’avoir atteint I’habilité de concentration sans effort,
ainsi cefui qui se sert de la méthode d’analogie sur le plan inteliectuel
doit avoir acquis une longue expérience et accumulé les legons qu’elle
comporte avant d'atteindre la faculté de la perception immédiate des
correspondances analogiques —, avant de devenir un « bateleur » un
« jongleur » qui se sert de "analogie des étres et des choses sans effort
cornme par jeu. Cette faculté constitue une partie essentielle de 1a réa-
lisation de la tiche que le Maitre a enjointe & ses disciples : « Je vous
le dis en vérité, quiconque ne recevra pas le royaume de Dieu comine
un petit enfant n’y entrera pas » (Marc, X, 15).

Le petit enfant ne « travaille » pas, il joue. Mais comme il est sérieux,
c’est-a-dire concentré, quand il joue ! Son attention est encore entiére,
indivise, tandis que chez celni qui s'approche du royaume de Dieu, elle
devient déjad entiére et indivise. L3 est ’arcane de la génialité
intellectuelle : — la vision de Punité des étres et des choses, par la
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perception immédiate de leur correspondances, par la conscience
concentrée sans effort.

Le Maitre n’a pas voulu que nous devenions puérils; ce qu'il a
voulu c’est que nous alteignions la génialité de {’intelligence et du
cceur qui est anglogue — non pas identique — & I'attitude de ’enfant,
qui ne porte que des fardeaux doux et qui rend légers tous les jougs.

La Bateleur représente I'homme qui a atteint ’harmonie et 1’équi-
libre entre la spontanéité de I'lnconscient (dans e sens qui lui donne
C. G. JUNG) et Paction voulue du Conscient {dans le sens du « moi »
conscient).

Son état de conscience est la spnrhése, du Conscient et de I'Incon-
scient, de la spontanéité créatrice et de I’activité voulue exécutive.
C’est P'état de conscience que !'école psychologique de C. G. JUNG
appelle « individualisation » ou « synthése du Conscient et de I'in-
conscient », (des deux éléments de ls personalité), ou ... ¢synthése dn
soi » {C. G. JUNG et Ch. KERENYI ; Introduction a l'essence de 'a
mythologie, p. 107).

Cette synthése rend possible la concentration sans effort et la
vision intellectuelle sans effort, qui sont les aspects pratiques et
théoriques de toute fécondité dans les domaines aussi bien pratiques
quintellectuels.

Friedrich SCHILLi:R semble avoir eu conscience de cet arcane
quand il a avancé sa doctrine de la synthése entre la conscience intel-
lectuelle, imposant de lourds fardeaux -- devoirs et régles — et...la na-
ture instinctive de '’homme dans le « Spieltrieb » (Uimpulsion au
jeu). Le « vrai » et le « désiré » doivent, selon lui, trouver leur
synthése dans le « beau », car ce n'est que dans le beau que le « Spiel-
trieb » rend le fardeau du « vrai » ou « juste » Iéger et éléve en méme
temps les ténébres des forces instinctives au niveau de la lumiére de
conscience {Schiller : Lettres sur l'éducation esthétique). En d’autres
termes, celui qui voit la beauté de ce qu'il a reconnu comime vrai ne
manquera pas de 1'aimer — et, par 'amour, 'élément de la contrainte
disparaitra dans le devoir prescrit par le vrai : le devoir deviendra
penchant. C’est ainsi que le « travail » se transforme en « jeu » et que
la concentration sans effort devient possible.

Mais le premier arcane, I'arcane de la fécondité pratique et théor-
que; tout en proclamant 1efficacité du jeu sérieux (tout le Tarot est
jeu sérieux) contient en méme temps un avertissemnent grave : —ilya
Jeu et jen, il y a Bateleur et bateleur ; c’est pourquoi quiconque confond
le manque de concentrentation sans effort et les courants de simples
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associations mentales avec la vision sans effort des correspondances de
I'analogie, deviendra nécessairement charlatarn.

L’arcane du Bateleur est double; il a deux aspects : Il nous met sur
le sentier qui conduit & la génialité, Et il nous met en garde contre le
danger du sentier qui conduit au charlatanisme.

Souvent hélas les professeurs d’occultisme suivent les deux sentiers
A la fois et ce qu’ils enseignent contient des éléments de génie mélés
avec des éléments de charlatanisme. Que le premier arcane du Tarot
nous 50it toujours présent comme une espéce de « gardien du seuil »,
qu'il nous invite & passer le sevil du travail et de I’effort pour entrer
dans I'action sans effort et la connaissance sans effort, mais qu’il
nous avertisse en méme temps que plus nous irons au-delz du senil,
plus le travail, Peffort et Pexpérience en-deca de ce seuil seront indis-
pensables pour atteindre & la vérité réelle. Que le Bateleur nous le
dise et qu'il le répéte chaque jour :

« Percevoir et savoir, essayer et pouvoir, sont des
choses différentes. Il y a des mirages en haut, comme
it y a des mirages en bas; tu ne mis que ce qui est
vértfié par la concordance de toutes les formes de 'ex-
périence en sa totalité - expérience des sens, expé-
rience morale, expérience psychique, expérience
collective d’autres chescheurs de la vérité, expérience
enfin de ceux dont le savoir a mérité le titre de sagesse
et dont le vouloir a é1é couronné par le titre de sain-
teté. [’Académie et I’Eglise stipulent des conditions
méthodiques et morales pour celui qui désire avancer.
Remplis-les strictement, avant et aprés chaque envolée
dans ja région au-deld du domaine du travail et de P’ef-
fort. Si tu le fais, tu seras un sage et un mage. Si tu ne
le fais — tu ne seras quun charlatan ! »...

1-.
Spiritus, ubi vult, spirat : et vocem
¢jus audis, sed nescis unde veniat,
aut que vadal : sic est omnis,
qill natus est ex spintuy,
(Jean. NI, 8}

2 —. Pour t¢ probiéme de l'authenticité de le Table d’Emeraude, voir Supplé-
ment A cette lettre.
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Appendices 3 la premiére Lettre ;

Note historique concernant la « Table d’Emeraude »
Voici le texte latin connu depuis Saint Albert le Grand :
Versio Tabulae Smaragdinae Hermetis

Qualis es vulgo Latino idiomate, e Phoenicio expressa circumfertur

o

10.
Il
12.

13.

Verba secretorum Hermetis Trismegisti

Verum, sine mendacio, certum et verissimum.

Quod est inferius, est sicut (id) quod est superius, et quod
est superius, est sicut (id) quod est inferius, ad perpetranda !
miracula rei uniuvs.

Et sicut ommes rtes fuerunt ab uno, meditatione 2 unius - sic
ommnes res natae fuerunt ab hac une re, adaptatione 3.

Pater ejus est Sol, mater ejus Luna; portavit illud ventus in
ventre suo; nutrix ejus terra est,

Pater omnis thelesmi totius mundi est hic. -

Vis (virtus) ejus integra est, si versa fuerit in terram.

Separabis terram ab igne, subtile 2 spisso, suaviter cum magno
ingenio. :

Ascendit a terra in coelum, iterurngue descendit in terram,
et recipit vim superiorurn et inferiorum. Sic habebis gloriam
totius mundi. ldeo fugiat (fugiet) a te omnis obscuritas.
Hic (Haec) est totius fortitudinis fortitudo fortis : quia vincet
omnem rem subtilem, omnemgque solidam ¢ penetrabit.
Sic mundus creatus est.

Hinc adaptationes erunt mirabiles, quarum modus est hic.
Itaque vocatus sum Hermes Trismegisius, habens tres partes
Philosophae totius mundi.

Completum est quod dixi de operatione Solis.
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NOTIS :

1 —. Selon K. Chr. Schmieder «Geschichte der Aichemier on rencontre
gussi les varianees o penetranda » et ¢ praeparvanda ».

2 --. Selon un manuscrit arzbe, découvert ultéricurement, i} faudrait lure
¢« mediatione ».

3 -. Une autre variante inexacte est « adoptione » |

4 -, Autre variunte : « et omne solidum ».

Comme le texte ci-dessus n’a été connu en Occident que depuis
Albert fe Grand (1193/1206-1280) et comme aucun autre texte ou
manuscrit d'une date antérieure n'avait pu étre trouvé, les historiens
du début de ce siécle étaient d'avis qu'Albert le Grand était Pauteur
de Ja Table d’Emeraude. On {"avait considéré comme un apocryphe
non seulement au point de vue de son authenticité en tant qu’euvre
d’Hermés Trismégiste, majs encore au point de vue de son authenti-
cité intrinséque comme une ceuvre digne d’€tre incluse dans le Corpus
Hermeticum ou collection des textes apocryphes des premiers siécles
de notre ére attribués 4 un asteur connu sous le nom (ou le pseudo-
nyme) d'Hemmés Trismégiste. Or le texte de la Table d’Emeraude
n'est pas contenue dans I'édition considérée comme {a plus compléte
du Corpus Hermeticum — celle de Walter Scott Hermetica en 4 vo-
fumes (Oxford, 1924). La méme remarque s'applique aussi au Corpus
Hermeticum établi et traduit par Nock et Festugidre {Paris, Belles
Lettres, 1960)... Scott écrit ce gui suit : — « the masses of rubbish
which fall under the .. head .. of writings concerning astrology,
magic, aichemy and kindred forms of pseudoscience » {les masses
de rebut tombant sous la catégore des écrits concemant 'astrologie
la magie, alchimie et autres formes de pseudo-science, Scott, Herme-
tica. Vol. I Introduction, p. 1), lequel « rebut », cependant, est aussi
attribué 4 Hermés Trismégiste {« the contents of which are also
ascribed to Hermes Trsmegistus », id.). Le critére dont Scott se sert
pour €établir si un écrit attribué & Henmés Trismégiste est A inchure
dans le Corpus Hermeticum ou 4 rejeter, est qu'il doit traiter de
problémes religieux et philosophiques ou de la nature (Iune maniére
«pseudoscientifique »). Autrement dit les écrits traitant de problémes
de religion et de philosophie appartiennent au Corpus Hermeticum,
tandis que les autres ne sont pas dignes d'y étre incorporés.

Pourtant Hermés lui-méme dit (Prologue d’« Asclepius », Scott,
Vol. 1, page 287) : ... « J'ai bien en vue que plusicurs de mes éerits
ont été adressés a jui (Ammon) et aussi que piusieurs de mes traités
sur la nature.. ont été adressés & Tat. ». — Comment peut-on se
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permettre de rejeter tous les écrits sur Ja nature et de ne considérer
que la seule catégorie (« adressée & Ammon ») comme authentique,
alors que I'on a connaissance du fait que 1"auteur d'un écrit (¢ Asclé-
pius »), reconnu comme authentique dans le « Corpus Hermeticum »,
a proclamé d’une maniére explicite qu'il est I'auteur d'une autre caté.
gorie d’écrits, & savoir ceux qui traitent de la pature 7

Quant 4 la Table d’Emeraude, sa parenté dlidécs avec le méme
« Asclépius » (Scott, Vol. 1, p. 289) saute aux yeux. Ainsi, par
exemple , Hermés dit :

« L air entre duns la terre et dans Peau, et le feu entre
daus [ air. Seulement ce qui tend vers en-haut donne la
vie, ef ce qui tend en bas est subordonne g Iui Outre
cela, tout ce qui descend d'enfaut est susceptible de
genérer; ef ve qui monte, avant son origine en-bas, est
nutritif. Lo terre qui seule garde sa propre place d'une
mattiére steble regoit tout ce qui génére et rend tout
ce qu'elle g regu. »

Pourquoi ces idées seraientelles considérées comme plus « reli-
gieuses et philosophiques » que celles de la Table d’Emeraude ? Ceile-
ci parle aussi du mouvement d’en-bas et d’en-haut et de la génération
par le Pere Soleil et la Mére Lune, ainsi que de 1a fonction nutritive
de la terre.

Seraitce parce qu'aucun texie de la Table d'fmeraude n'a é1é
trouvé antérieurement au Xlle siécle ?

Or, les Heidelberger Akten der Von-Portheim-Stiftung, 1V, publié
ent ouvrage par Julius RUSKA : « Tabula Smaragdina. Fin Beitrag zur
Geschichte der hemmetischen Literatur » {Un exemplaire de ce livre,
publié aux environs de 1932, se trouve 2 la bibliothéque docu-
mentaire du journal néerlandais Nederlandsch Tidschrift voor
Geneeskunde — Journal Néerlandais pour la Médecine 3 Amster-
dam). Ce livre contient la description du « manuscrit de G. BERG-
STRASSER en langue arabe. Ce manuscrit comprend 97 feuilles.
25 contiennent l'histoire de Joseph. 40 un traité chimique qui com-
porte & titre de résumé, le texte de la Table d’Emeraude (en arabe,
comme 'ensemble du manuscrit), suivi de 32 feuilles consacrées 3 d’au-
tres sujets, notamment des renseignements sur le calendrier du Prophéte
Daniel. Le traité chimique serait écrit par un prétre du nom de SAGH
Jus de NABULUS, son contenu proviendrait de Maitre BALINAS

le SAGE (qui est le nom arabe d’APOLLONIUS de TYANE) qui lui-
méme= "aurait découvert dans un appariement souterrain. Voici la
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traduction du texte arsbe de la Table d'Emeraude tel qu'il se trouve
dans le manuscrit de BERGSTRASSER (Ruska, page 113/114) :

¢ Voici ce que le prétre Sigijiis de Nabulus avait dicté
sur Uentrée de Balinas duns la chambre obscure :
¢ Aprés mon entrée dans la chambre ou se trouvait
le Talisman, jarrivai auprés d'un vieillard assis sur un
tréne d'or, qui tenait dans une main une lable d'éme-
raude. Kt sur cette table on lisait, éerit en Syrien, la
langue primordiale :
1 —. Ici {est} Vexplication vraie de laquelle on ne peut
pas douter.
2 . Elle dir ; Ce qui est le supérieur (provient} de ce
qui est linférieur, er ce qui est l'inférieur {provient ) de
ce qui est supérieur, l'ceuvre des merveilles de PUnité.
3 -. Et ¢’est par un seul procédé que les choses se sont
Jormées de ce principe premier. Que son @uvre est
merveilleuse ! I est le chef {le Principe) du monde et
son conservateur,
4 —. Son pére est le Soleil et sa mére, lg Lune; le vent
Pa porté dans son ventre, et la terre l'a nourri.
5 —. Il est le pére des Talismans et le Préservateur des
miracles.
6 —. Dont les vertus sont parfaites et dont les lumiéres
{sont vérifides ?].
7 —. Un feu qui devient terre. Tu sépareras la terre du
Jeu, alors le subtil sera plus inhérent que l'épais, avec
dovcenr et sagesse.
& —. H monte de la ferre au ciel, afin de s approprier
fes lumiéres d'en-haut et (derechef) it descend en terre
tout en réunissant en soi lg vertu du supéricur et de
l'inférieur, parce que la lumiére des lumiéres {est) en
fui, de sorte que Vobscurité s'éloigne de lui.
9 —. (Il est) la furce de toute force qui vainc toute
chose subtile et pénétre toute chose solide,
10 —. La structure du petit monde (microcosme) corres-
pond d la structure du grand monde {macrocosme),
1i —. Telle est la facon dont procédent les savants.
12 —. Et ¢’est aussi ce @ quoi Hermés se livra, lui qui
posséda le triple don de Sagesse,
13 —. Et ceci est son dernier livre qu'il cacha dans la
chambre. »
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Mais Julius RUSKA n’'est pas le seul & avoir le texte arabe de la
Table d’Emeraude. L'avteur de Alcherny E.J. HOLMYARD (Pélican,
Londres, 1957}, signale qu'il a trouvé un texte écourté de la Table
d’Emeraude en Arabe. Ce texte fait partie du Second Livee de ['Elé-
ment du Fondement de JABIR ou GrBER (722-815). Avant cette
découverte faite en 1923, on ne connaissait que le texte en latin
médiéval. Ultérieurement, une autre variante en arabe fut décou-
verte par Ruska dans un livie intitulé : Le secret de la Création,
attribué 3 Apolionius, Jabir {(ou Geber) lui-méme, en donnant le
texte de fa Table, déclare qu’il cite Apollonius. Or, KRAUS a démon-
tré que fe Secrer de lg Création ful écrit, au moins dans sa rédaction
finale, pendant le caliphat d’Al-Ma’mun (813-833) et qu'il comporte
des paralléles avec un livre écrit 3 Ia méme époque par JOB de EDES-
SA; celuici €tait un érudit dont les traductions du Syriaque en Arabe
avaient mérité la Jouange d’un critique aussi sévére que HUNAIN BN
ISHAQ. 1] est donc vraisemblable que, méme si Job n’avait pas écrit Le
Secret de la Création, aussi bier: lui que Uauteur du dit traité avaient
puisé & des sources plus anciennes et identiques. KR AUS a démontré que
I'une de ces sources étaient les écrits de NEMISIUS, évéque d'Emese
{Homs) en Syrie, au cours de fa e moitié du 4e siécle. Nemesius
écrivait en Gréc, mais son livie Sur g nature de Phomme ne contient
pas la Table. En résumé on peut conclure que la forme la plus ancien-
ne de la Table connue, en Arabe, fut probablement une traduction
du Syriaque, mais qu’elle peut bien aussi avoir pour base un or-
ginal Grec. Cet original remonte-t-il au temps d’Apolionius ? Clest
14 un probléme insoluble (Op.cit.,p. 78,79 et p. 96, 97).

L'état présent des études historiques sur fa Table d’Emeraude est
donc le suivant : — elle était connue en arabe comme traduction du
Syriaque au commencement du IXe siécle ; deux variantes arabes en
existent; rien ne s'oppose & Ja tradition arabe selon laquelle elle fut
traduite du Syriaque, pas plus qu'a la tradition qui la fait provenir
d'Apotlonius.

On peut ajouter que rien ne s’oppose non plus a la tradition
selon laquefle Apollonius l'aurait trouvé 2 son tour de la manidre
décrite par le prétre SAGIIUS de NABULUS.

Quoi qu'il en soit, il est certain que la Table est d’origine plus an-
cienne qu'on ne Favait cru jusqu’en 1923, et il y a lieu de reconsidérer
I'opinion selon laquelle elle serait indigne d'étre incluse dans ke «Cor-
pus Henmeticum ». :

Quant a nous, nous avons toutes les raisons — aussi bien su hjectives
qu’objectives — « in foro interno », d’ftre sir que la Table d’Eme-
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de est sans doute la seule pidce absolument authentique de tout le

iy que son auteur n'est ni le

Corpus Hermeticum, et cela en ce sens n a .
« troisitme » Hermés ni le « deuxiéme », mais bien e premier —
c'est-a-dire le fondateur de la tradition hemmétique cn tant que telle —
tradition dont les chainons principaux (sclon FICIN}JS, en 147.1}
sont Hermés Trismégiste — Orphée — Pythagore l"hﬂo]aus («. p1v1
Platonis nostri praeceptor ») — Platon — les Néopythagoriciens
{Apollonius) ~ les Néoplatoniciens (Plotin).
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LA PAPESSE




« LA PAPESSE»

La sagesse ¢ bdli sa maison
File g dressé ses sept enlonnes

(Proverbes. 9, 1)

Cher Ami Inconnue,

Comime il est exposé dans ia lettre précédente, le Bateleur est
l'arcane de ta génialité inteliectuelle et cordiale, 'arcane de la vraie
spontanéité. La concentration sans effort et la perception des corres-
pondances en accord avec la loi d’analogie sont les implications
principales de cet arcane de la fécondité spirituelle. C’est I"arcane de
Facte pur d'intelligence.

Mais I’acte pur est comme le feu ou le vent : il parait et disparait,
i, s'étant épuisé, il fait place 3 un autre acte.

¢ Le vent souffle ou il veut, et tu entends le bruit;
mais tu ne sais d ‘ot il vient, ni ou il va. If en est ainsi
de tout homme qui est né de PEsprit » (Jean 11, 8).

L'acte pur est en lui-méme insaisissable, seule sa réflexion le rend
perceptible, comparable et compréhensible; en d'autres termes,
cest grice 4 la réflexion que nous en prenons conscience. La
réflexion de l'acte pur produit sa représentation intérieure, celle-ci
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sera retenue par la mémoire, la mémoire sera la source du communi-
cable par le moyen de la parole, et la parole communicable sera fixée
par le moyen de Pécriture, ce qui produit « le livre ».

Le deuxiéme Arcane « La Papesse » est celui de Iz réflexion de
'acte pur du premier Arcane jusqu'a ce quil devienne « Livre ».
Il nous enseigne comment le Feu et Je Vent deviennent Science et
Livre. En d’autres termes, comment « Ja Sagesse bdtit sa maison ».

Comme nous venons de le montrer, on ne prend conscience de
I'acte pur d'intelligence que par le moyen de sa réflexion. Ii nous
faul un « mireir » intérieur afin d’étre conscient de I’acte pur ou
afin de savoir « d'oli il vient et ou it va ». Le souffle de I’Esprit —
ou acte pur d'intelligence — est bien un dvénement, mais il ne suffit
pas, a lui seul, pour que nous en prenions conscience. La « conscien-
ce » est la résultante de deux principes -- du principe actif agissant
et du principe passif reflétant. Pour « savoir » d'oil le Souffle vient et
ou il va, il faut I'Eau qui le refléte. C’est pourquoi Pentretien du Mai-
tre avec Nicodéme, auguel nous nous sommes référés, énonce la con-
dition absolue de V'expérience consciente du Souffle Divin, — ou
Royaume de Dieu — :

« E'n vérité, en vérité, je te le dis, si un homme ne nait
de I'Eau et de I'Esprit, il ne peut entrer dans le Royau-
me de Diew » (Jean IlI, 5).

« En vérité, en vérité » - le Maitre répéte le mot « vérité » en une
formule mantrique (c'est-i-dire magique) de la réalité de la con-
science. Il énonce par ces mots que la pleine conscience de la vérité
gsulte de la vérité insufflée et de la vérité reflétée. La conscience
réintégrée, qui est le Royaume de Dieu, présuppose deux renouvel-
lements d’une portée comparable 4 fa naissance dans les deux élé-
ments constitutifs de la conscience - I’Esprit actif et I'Eau reflétante.
L'Esprit doit devenir Souffle divin au liew de P"activité arbitraire
personnelle, et I'Eau doit devenir un miroir parfait du Souffle divin au
lieu d'étre agitée par le trouble de I’imagination, des passions et des dé-
sirs personnels. La conscience réintégrée doit naitre de I’Eau et de I'Es-
prit, aprés que I'Eau sera redevenue Vierge et que I’Esprit sera devenu
le Souffle divin ou Saint-Esprit. La conscience réintégrée naitra donc
4 Vintérieur de "dme humaine d’une maniére analogue 3 1a naissance
ou a I'incarnation historique du VIRBI :

Et incarnatus est de Spiritu Sancto ex Maria Virgine
La re-naissance de I'Eau et de I'Esprit que le Maitre enseigna & Nico-
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déme, est le rétablissement de I'état de conscience non déchue ou
'Esprit fut le Souffle divin et o1l ce Souffle fut reflété par la Nature
Virginale. Voila le « YOGA » chrétien. Son but n'est pas la déli-
vrance tadicale {« Mukti ») clest-a-dire I'état de conscience sans
souffle et sans réfléxion, mais bien celui de la réaction compléte
et parfaite 3 I'action divine — le baptéme de I'Eau et de VEsprit. Ces
deux espéces de baptéme opérent la réintégration des deux éléments
constitutifs de la conscience comme telle — de I'éiément actif et de
I'éiément passif. [1 n’y a pas de con-science sans ces deux éléments et
la suppression de cette dualité au moyen d'une méthode pratique
quelconque inspirée par Pidéal de l'unité {(« Advaita » — non-dualité)
dait nécessairement aboutir & 'extinction non pas de I’étre mais bien de
la conscience. Alors ce ne serait pas une ¢ nouvelle naissance » de la
conscience, mais son refour 4 1’état pré-natal embryonnaire cosmique.

Par contre voici ce que dit Plotin sur la dualité sous-jacente a toute
forme et a tout degré de conscience, c’est-a-dire sur le principe actif et
S0N MIroir :

« Mais si le miroir est absent ou i'est pas comme il
faut, image ne se produit pas, quoique Laction existe
ainsi lorsque Pdme est dans le calme, eile refléte les
images de ln pensée et de Vintellecr; mais lorsqu’elle est
agitée par le trouble produit dans harmanie du corps,
la pensée et lintellect pensent sans image er Dacte
dintetligence a liew sans se refléter » (PLOTIN, 1, Livre
1V, chap. X).

C'est ici la conception platonicienne de la conscience; elle peut, si
on l'approfondit, servir d’introduction & Pentretien nocturne du
Maitre avec Nicodéme sur la réintégration de la conscience ou sur
le but du « yoga » chrétien.

Le « Yoga » chrétien n'aspire pas 4 l'unité d’emblée, mais bien
a Iunité de deux. Il est trés important de se rendre compte de atti-
tude que 1’on a prise envers fe probléme infiniment grave de Punité
et de la dualité. Car ce probléme peut ouvrir la porte des mystéres
vraiment divins et c’est lui aussi qui peut nous la fermer.., 4 jamais
peut-étre ? Tout dépend de sa compréhension. Nous pouvons nous déci-
der pour le monisme et nous dire qu'il 0’y a — nine peut y avoir —qu’une
seule substance, un seul étre. Nous pouvons aussi nous décider — nous
appuyant sur une considérable expérience historique et personnelie —
pour le dualisme ¢t nous dire qu’il y a deux principes dans le monde -
le bien et le mal, I'esprit et la matiére - et que, tout incompréhensible
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que soit au fond cette dualité, it faut t'admettre comme un fait in-
contestable. Nous pouvons encore nous décider en faveur d’un troi-
siéme point de vue, & savoir celui de Pamour comme principe cosmi-
que qui présuppose la dualité et postule son unité non substantielle,
muois essentielle.

Ces trois points de vue se trouvent A la base du Vedanta (« Advai-
ta ») et du Spinozisme (Monisme), du Manichéisme et de certaines

écoles gnostiques (dualisme), et du courant judéochrétien {Amour).
Pour donner plus de clarté et de précision & ce probiéme ainsi que

pour l'atteindre plus profondément — nous prendrons pour point
de départ ce que dit du nombre deux Louis-Claude de SAINT-MARTIN
dans son livre Des nombres

« Or, pour montrer comment ils {les nombres) sont
lies @ leur base dactivité, commencons par observer
Iz marche de P'unité er du nombre deux.

Lorsque nous contemplons une vérité importante, telle
que [universelle puissance du Créateur, sa majesté,
son amour, ses profondes lumiéres ou tel gutre de ses
attributs, nous nous porlons tou! entiers vers re su-
préme modéle de toutes chose; toutes nos facultés
se suspewdent pour nous remplir de Iui, et nous ne
faisons réellement qu'un qvec lui. Voild l'image active
de l'unité, et le nombre un est dans nog langues l'ex-
pression de cette unité on de P'union indivisible qui,
existant intimement entre tous les attributs de cette
unité, devrait également exister entre efle et toutes
ses créatures de production. Mais sé, aprés avoir porté
toutes nos facultés de contemplation vers celte source
universelle, nous reportons oS yeux sur nous-meémes
et que nous nous remplissions de notre propre con-
templation, de fagon que nous nous regardions comme
le principe de quelques-uncs des clartés ou des satis-
Jactions interieures que cette SOUICE ROUS @ PrOCUreées,
dés instant nous érablissons deux centres de contem-
plation, deux principes séparés et rivaux, deux bases
qui ne sont pas lies; enfin, nous établivsons deux
unités avec cerre différence gue lune eost réelle et
[qutre apparente » {Page 2) — Puis il ajoute : — « Mais
diviser U'étre par le milien, ’est le diviser en deux par-
ties, c'est faire passer l'entier & la qualité de moitié
ou de demi, et ¢'est g la vraie vrigine de l'illégirime
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binaire... » (p. 3} ... « Cet exemple est suffisant pour
nous montrer la naissance du nombre deux, pour nous
montrer {'origine du mal,.. » (p. 3}.

La dualité signifie donc V'établissement de deux centres de con-
templation, de deux principes séparés et rivaux, Pun réel et 'autre
apparent, et 13 est Forigine du mal, qui n'est que Iillégitime binaire.

Est<e 1 la seule interprétation possible de la dualité, du binaire,
du nombre deux ? N'existe-t-} pas un binaire légitime 7 Un binaire
qui ne signifie pas la diminution de 'unité, mais bien son enrichis-
sement quatitatif ?

Si nous revenons i la conception de Saint Martin de « deux centres
de contemplation » qui sont « deux principes séparés et rivaux », nous
pouvons nous demander s'ils doivent nécessairement €tre séparés €t
rivaux . L’expression-méme « con-templation » choisie par Saint-
Martin, ne suggére-t-clle pas U'idée de deux centres qui contemplent
simultanément comme le feraient deux yeux qui seraient placés
verticalement Pun au-dessus de P'autre, les deux aspects de la réalité,
Paspect phénoménal et 'aspect nouménal ? Et que ¢’est, grdce & ces
deux centres ou « yeux », QUE BOUS sommes — OU pouvens étre —
conscients « de ce qui est en haut et de ce qui est en bas » ? Pourrait-
on, par exemple, énoncer la formule principale de la Table d’Eme-
raude si on n'avait gu'un « oedl » ou centre de contemplation au
tieu de deux ?

Or, le Sepher Jetzirzh dit :

¢« Deux, c'est le souffle de UEsprit . en lui sont gravées
et sculptées les vingtdeux lettres qui ne forment
cependant qu 'un souffle unique. »

En d'autres termes, deux, c’est le Souffle et sa Réflexion, c'est l'ori-
gine du « Livre de la Révélation » qui est le monde aussi bien
que !'Ecriture Sainte. Deux c’est le nombre de la conscience du
souffle et de ses lettres « gravées et sculptées ». C'est le nombre de
la réintégration de la conscience, enseignée pas le Maitre 2 Nicodéme,
par I'Eau virginale et par le Souffle de I'Esprit Saint.

Deux est tout cela, et il est plus encore. Non seulement le nombre
deux mest pas nécessaitement « l'illégitime binaire » décrit pars
Saint-Martin, mais encore il est le nombre de I'amour ou la condi-
tion fondamentale de Iamour qu'il présuppose et postule néces-
sairement. Car Pamour est inconcevable sant I'Aimant et sans 1" Aimé,
sants MOI et TOL, sans P'Un et I'Autre.

Si Dieu n'était quUn et s'il n'avait pas créé le Monde, il ne serait
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pas le Dieu révélé par le Maitre, le Dieu dont Saint Jean dit

« Dien est amour; et celui qui demeure dans 'amour
demeure en Dieu et Dieu demeure en i » (f Jean
v, 16).

Il ne le serait pas, parce qu'il n’aimerait personne sauf soi-méme,
Comme c’est impossible au point de vue du Dieu d’Amour, Il est
révélé & la conscience humaine comme la Trinité éternelle de I’Aimant
qui aime, de 'Aimé qui aime et de leur Amour qui les aime : Pére,
Fils et Saint-Esprit,

N'éprouvez-vous pas aussi, cher Ami Inconnu, un sentiment de
malaise chaque fois que vous rencontrez une des formules énon-
gant les attributs supérieurs des Personnes de la Sainte Trinité, telle
que . « Pouvoir, Sagesse, Amour » ou « Etre, Conscience, Béatitude »
(Sat-Chit-Ananda)} ? Pour moi, jéprouvais toujours ce malaise, et ce
n'est que plus tard, beaucoup d’années plus tard, que j’en ai compris
la cause. C’est parce que Dieu est amour, qu'll n’admet aucune com-
paraison, qu’ll surpasse tout — et le pouvoir, et Ia sagesse et méme
I'étre. On peut, si I'on veut, parler du ¢ pouvoir de 'amour » de
« la sagesse de I'amour » et de la « vie de I"amour » pour faire une
distinction entre les trois Personnes de la Sainte Trinité, mais on ne
peut pas mettre sur le méme plan 'amour d’un cété et de l'autre,
sagesse, pouvoir, étre. Car Dieu est amour el c’est I"amour, ce n’est
que l'amour, qui attribue par sa présence la valeur au pouvoir, 3
la sagesse et & Pétre méme. Car I'étre sans amour est dépourvu de
toute valeur. Etre sans amour ce serait la peine la plus épouvantable —
c’est 'enfer méme !

L'amour surpasse donc Pétre ? Comment en douter aprés la révé-
lation, il y a 19 siécles, de cette vérité par le Mystére du Calvaire ?

« Ce qui est en-bas est comme ce qui est enhaut » — et le sacrifice -

accompli par amour du Dieu Incarné de sa vie, de son étre terrestre,
estce pas la démonstration de la supériorité de 'amour sur "étre ?
Et la Résurrection, n’est-elle pas la démonstration de I'autre aspect
du primat de I'amour sur Iétre, ¢'est-a-dire que l'amour est non
seulement supérieur 4 P'étre mais encore qu'il [e génére et le rétablit ?
Le probleme du primat de I'6tre ou de 'amour remonte a I'anti.
quité.
PLATON "avait évoqué lorsqu'il disait :
« Tu avoueras, je pense, que le soleil donne qux choses
visibles non seulement le poivoir détre viees, mais
encore lg génération, l'accroissement et Iz nourriture,
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sans étre lui-méme génération.. Avoue aussi que les
choses intelligibles ne tiennent pas seulement du bien
leur inteliigibilité, mais tiennemt encore de lui leur
étre et leur essence, quoigque le bien ne soit point
l'essence, mais fort qu<dessus de cette derniére en
dignité et en puissance ». {La République, 509 B).

Et sept siécles plus tard, SALLUSTE, I'ami de I'Empereur Julien,
dira :

¢« Si la Cause premiére éigit dme, tout serait animeé,

si elle érait intelligence, tout serait inteiligent; si elle
était étre, tout devrqit participer de I'étre. Or, comme
certaing se sont apercus que toute chose participait
de Uétre, ils ont pensé que ['étre était la cause premiére.

Si donc les étres n'étaient seulement que des étres et
qu'ils ne fussent pas bons, leur assertion pourrait étre
vraie, Mais si les étres n'existent qu'a cause de la bonié et
&'ils participent du bien, i devient nécessaire que le pre-
mier principe soit supérieur a 'étre et qu'il soit bon par
liméme. En voici la plus grande des preuves. lLes
dmes geénéreuses, en effet, meprisent en vue du bien
de persister dans ['étre, lorsqu'elles choisissent pour
feur patrie, leurs amis et lo vertu de ,'exposer gu
danger » {Des Dieux et du Monde chap. V).

Le primat du Bien (le « Bien » étant la notion philosophique
abstraite de la réalité de I’amour) par rapport a I’8tre a été aussi
traité par PLOTIN (Eunéades, VI, 7, 23, 24) par PROCLUS (Théo-
logie de Platon, 11, 4) et par DENYS {"AREOPAGITE (Noms divins, 4).
Saint BONAVENTURE (frn Hexaemeron, X, 10) a essayé de concilier
ce primat platonicien du Bien avec le primat mosaique de I'Etre ;
« Ego sum qui sum » — (Exod. HI, 14), affirmé d’abord par Jean
DAMASCENE, puis par St THOMAS d’AQUIN. Ce dernier déclare
qu’entre tous les noms divins, il en est un qui est éminemment pro-
pre 3 Dieu, et c'est Qui est, justement parce qu'il ne signifie rien
d'aytre que I’étre méme. Etienne GILSON, en accord avec St Thomas,
Jean Damascéne et Moise, écrit que 1'étre est « le principe d'une
fécondité métaphysique inépuisable... [l n’y a qu'un Dieu et ce Dieu
est I'étre, telle est la pierre d¢’angle de toute philosophie chrétiennelet
ce n'est pas PLATON, ce n'est méme pas ARISTOTE, c'est MOISE
qui 1'a posée. » — (L'esprit de la philvsophie médiévale, chap. 111,
p. 51, Paris, Vrin, 1948).
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Quelle est donc la portée de Padoption, soit du primat de I'étre,
soit de celui du bien, ou selon St JEAN, de amour ?

La notion d'éfre est neutre au point de voe de la vie morale. i
n'est pas besoin d’aveir l'expérience du Bien et du Beau pour y
parvenir. L’expérience seule du régne minéral suffirait déja pour ar-
river 4 la notion moralement neutre de I'étre. Car le minéral est.
C’est pourquoi la notion d'étre est objective, c'est-d-dire quielle
postule, en derniére analyse, la chose sousjacente a toutes les choses,
Ia substance permanente derriére tous les phénoménes.

Je vous invite, Cher Ami Inconnu, 3 fermer les yeux et 4 vous
rendre compte exactement de 1'image qui accompagne cette notion
dans votre imagination intellectuelle, N'y trouverez-vous pas I'image
vague d’une substance sans couleur ni forme et trés semblable a
'eau de la mer ?

Mais queile que soit votre représentation subjective de 1’étre com-
me tel, la notion d’étre est moralement indifférente et est, par consé-
quent, essentiellement naturaliste. C'est quelque chose de passif
qu'elle implique - une donnée ou un fait immuable. Par contre,
lorsque vous pensez 3 I'amour dans le sens johannite ou 4 I'idée
platonicienne du bien, vous vous trouvez en face d'activité essen-
tielle, qui n’est point neuire au point de vue de la vie morale. mais
qui en est Je ceeur méme. Et 'image qui accompagne cette nation
de pure actualité sera, soit celle du feu soit celle du soleil (PLATON
compare I'idée du Bien au Soleil, et sa lumiére & la vérité), au lieu
de I'image d’un liquide indéterminé.

THALES et HERACLITE onteu ces deux conceptions différentes.
L'un voyait dans V'ean Pessence des choses et 'autre la voyait dans
te feu. Mais ici, en premier lieu, c’est que I'idée du BIEN et son som-
met — I'”AMOUR — est due 4 la conception du monde comme d’un
processus moral, tandis que I'idée de I’Etre et son sommet — le Dieu
qui est — est due a la conception du monde comme celle d’un fait
nature]. L’idée du Bien (et de 'Amour) est essentiellement subjective.
11 faut absolument avoir eu Pexpérience de la vie psychique et spiri-
tuelle pour étre & méme de la concevoir, tandis que — comme nous
I'avons déja signalé — I'idée de ["étre, étant essentiellement objective,
ne présuppose qu'un certain degré de Pexpérience extérieure du
régne minéral, par exemple.

La conséquence du choix entre ces deux — je ne dirais pas, points
de vue, mais plutdt attitudes d*ame — consiste surtout en ce que le
caractére méme de I'expérience de la mystique pratique qui en résulte
dérive de ce choix. Celui qui choisira I’Etre aspirera & P'étre véritable et
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celui qui choisira I'Amour aspirera 3 I’Amour.' Qr, on ne tr(:iu\:e qu’e

ce que I'on cherche. Le chercheur de P’étre véritable artivers l expé-

sience du repas dans Iétre et, comme il ne peut pas exister deux étres

yrais (¢ le binaire illégitune » de St Martin) ou deux substances co-

sternelles séparées mais seulement un étre et L:'ﬂ(’ sub‘s.tamfe. on

supprimera le centre de I'¢ étre faux », ’Ahamkdra ou Pillusion d‘e

Jexistence séparée de la substance séparée du « moi ». ’La caracté-
ristique de cette voie mystique est que /'on perd la capacité de ,c{!eurgr.

Un disciple avancé du Yoga et du Vedanta a des yeux secs i jamais,
tandis que les Maitres de la Kabbale, selon le Zohar, piegrent beau-
coup et souvent. La mystique chrétienne parle elle aussi d.u‘ « don
des larmes » — comme d’un don précieux de la Grdce d!\:’l!’le: Le
Maitre pleura devant le tombeau de Lazare, Ainsi la c.aractensthue
extérieure de ceux qui choisissent I'autre voie mystique, ce}le d?
Dieu d’Amour, est qu’ils ont le « don des larmes ». Cela tient a
lessence méme de leur expérience mystique._ Leur u.nion a.vec"le
Divin n'est pas I'absorption de leur &tre par I'Etre Di\fln, mais b:en‘
pexpérience du Souffle de I'Amour Divin, del l“lilumnr}atmn pur 'I

Amour Divin et de la Chaleur de I'Amour Divin et "dme du réci-
piendaire en éprouve une expérience tellement miraculeuse qu'elle...
pleure. Dans cette expérience mystique le feu se renc(?ntre avec le
feu. Rient alors ne séteint dans la personnalité humaine, ma¥s. .au
contraire, tout en elle s‘embrase. C'est I'expérience du «.bmaue
légitime » ou de ['union de deux substances séparées dans l‘essem’e
unique. Les substances restent séparées pour qu’e!les ne so:enF pas
privées de ce qui est te plus précieux dans toute existence : I'atliance
libre dans {"amour.

Je viens de dire « deux substances » el « UNC ESIENCE V. I} fa.ut
bien saisir ta portée de ces deux termes — substance (substantla}}
et essence (essentia) dont la distinction exacte s‘est- presque effacée
aujourd’hui. Pourtant jadis. ces deux termes déno?aaent deux ordres
distincts non seulement d’idées, mais encore d’existence et de con-
science méme. .

PLATON établit la distinction entre I'einai (ewat - etre} et ousia
(odow - l'essence). « Etre » signifie chez Tui le fait c}e 'existence en
tant que telle tandis que « e€ssence » désigne Dexistence due aux
{dées.

« Tout ce qui a existence a essence par sa participation
aux Idées, qui sont les essences mémes. Le terme d 'es-

sence ne désignera donc pas pour nous l'existence abs‘-
traite, mais la réalité de l'ldée. » (A. FOUILLEE, La Phi-
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losophic de Platon, tome I, pp. 106-107).

Esserice (essentia, ousia} signifie 'acte positif méme par lequel
I'Etre est (en Kabbale on dirait : I'acte d'émanation de ku premiére
sephirah Kether le nom Divin correspondant a laquelle est AHIH
{eyeh) « je suis » — de YENSOPH, I'lllimité).

¢« Comme si esse pouvait engendrer le participe présent
actif essens, d'ott I'on dériverait Pessentia » (Etienne
GILSON. L 'Esprit de la Phil, Médiévale, p. 54).

Ainsi le terme d’essentiz n'appartient en propre qu’d Dieu seul,
tout le reste entrant dans la catégorie des substantige. C'est ce que
dit le Pére de I’Eglise, platonicien. Saint AUGUSTIN :

«.. manifestum est Deum abusive substantiam rocari,
Wt nomine usitgtiore iniclligetur essentia, quod vere
ac proprie dicitur; ita ut fortasse solum Deum dici
oporteat essentiam » - « Dien seu! peut proprement
étre désigné comme essence » [« De Trinitate »,
Vi, 5. i},

La dinstinction entre substance et essence, entre Réulité et [déa-
lité, entre étre et amour {ou ldée du Bien), ou entre Celui qui est
et En-Soph est aussi fa clé de 'Evangile selon Jean :

« Persumnte 1u jumais va Diete; le Fils Unique, qui est
dans le scin du Pére, est celui qui la fait connaitre »
{Jean, I, I8)

« Personne n's jamais 1w Dieu » ('est-ddire personne n'a jamais
contemplé Dieu face 3 face, tout en conservant sa personnalité, Car
« voir » signifie « percevoir en se trouvant en face de ce que I'on
pergoit ». I} y eut, sans doute, avant Jesus Christ de nombreux exem-
ples de I'expérience de Dieu soit en étant «saisi » par Dieu (expérience
des Prophétes), soit en étant « plongé en Dieu » (expérience des
Yoguis et des Mystiques anciens), soit encore en voyant sa révélation
dans Son ceuvre — le monde (expériences des Sages et des Philosophes
anciens), mais personne n’a jamais v Dieu, car ni linspiration des
Prophétes ni I'immersion en Dieu des Mystiques, ni la contemplation
de Dieu dans le miroir de lacréation parles Sages, n’équivalent A ’expé-
rience nouvelle de la « vision » de Dien — de la « vision béatifique »
de la théologie chrétienne. Car cetie « vision » s'opére dans le domai-
ne de Uessenrce transcendant toute substance; ce n’est pas une fusjon,
mais une rencontre dans le domaine de ['essence |, dans laquelle la
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personnalité humaine (la conscience du moi) reste non seulement
indemne et sans entrave, mais encore « devient ce quelle est "
cest-a-dire devient véritablement elleméme — telle que la Pensée
de Dieu I'a congue de toute éternité. La parole de St Jean, conf;ue
de cette maniére, rend compréhensible celle du Maitre dans.le méme
Evangile :

« Tous ceux qui sont veius ataitt mai sont des voleurs

et des brigunds » (J. X, 8)

[l y a un mystére profond dans cette parole. Comment, en effet
la comprendre a cot€ d’autres nombreus.es paro‘le_s du Mz.mre se
référant & MOISE, 3 DAVID et aux Prophetes, qul lous avaient éte
ay i ?

d‘Ir‘l(l;tr.luill‘s‘agit ici non de vol et de brigandage. _mais du 'p‘n‘ncipe
Jinitiation avant et aprés Jésus Chuist. Les m‘altres antérieurs
PAvent enseignaient 'expérience de Dicu aux dcpel?s. de la person-
nalité, qui devait &tre réduite lorsqu‘el?e était « s‘ame » par Dieu.
En ce sens — dans le sens de la diminution ou de laugn?nlatloq du
« talent d'or » confié a Phumanité, — de la personnallte: — qui est
« 'l‘image et la similitude de Dieu » {Goetht? : i Das hoch§te Gut
der Erdenkinder — ist doch die Personlichkeit » - Le tresot su-
préme des enfants de la terre est hien la personnallw- ») - les maitres
antéricurs au Christ étaient « des voleurs et des br1gan.ds ». Ils.ren-
daient bien témoignage de Dieu. mais la voie pragqug qu1’ lels
rendait témoins (« martyrs ») de Dieu et qu’ils ejlselgnalenl, élail
celle de la dépersonnalisation. La grandeur du Bhag.avan,'du Bo.ud~
dha fut le haut degré de dépersonnalisation q1{'ll avait :.atte‘mt.
Les maitres du Yoga sont des maitres de la dfepersonnallsanon.
Les philosophes anciens, qui vivaient « en phllosophesd e ;:ra
tiquaient la dépersonnalisation. C'est le cas surtout des stol
Cle‘;;- ¢'est pourquoi tous ceux qui ont choisi la voie de !a Idépe.r-
sonnalisation ne peuvent pas pleusers et ont les yeux $ecs a Jamadis.
Car cest la personnalité qui pleure et qui est seule capable du «’ d?n
des larmes ». « Heureux ceux qui pleurent, car iis seront consolés ! »
(Martth. V_4).

Voici donc un aspect (ii en est un autre plus profond
dont je me sais #il pourra étre question dans les letires
suivantes) selon lequel la parole mystérieuse relative « gux
voleurs et aux brigands » peut devenir une source de lumniére
éclatante.
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L’Evangile dit : ceux qui sont venus avant . C. (ce n'est pas Ie
tgmps seul que le mot « avant » désigne, mais aussi le grade initia-
!:qute} sont des voleurs et des brigands envers la petsonnalité, puis.
qu'ils ont enseigné la dépersonnalisation de I'étre humain. Par contre
le Maitre dit aussi : « Moi je suis venu afin que les brebis aient fa vie
et qu'eiles l'aient en abondancey: en d’autres termes le Maitre est‘
venu afin de rendre plus vivant ce qui lui est chére et qui est
menacée de dangers, c’est-d-dire la brebis comme image de [a person-
nalité ! Cela parait inconcevable en présence de I'idéa) de la person-
nalité selon NIETZSCHE et son « surhomme » ou des « grandes
pe:rsonna}ités » historiques telles que Alexandre le Grand, Jules
César, Napoléon et ... les autres « grandes personnalités » modernes. !

Non, Cher Ami inconnu, Ia possession par la volonté-de-pouvoir
ou la volonté-de-gloire ne fait ni 1y personnalité ni sa grandeur. ¢ Lg
brebis » dans le langage d’amour du Maj tre ne signifie ni « grande
?ersonnalité », ni « petite personnalité ¥, mais simplement "ime
individuelle qu’'l! veut voir vivre sans danger d'une vie aussi in-
tgrfse que celle que Dieu lui a destinde. « La brebis » c’est l'en.
tité vivante entourée de dangers qui est 'objet du Souci Divin.
h‘f’esz-ce pas suffisant ? Y a.til 13 trop peu d%clat et de gloire ?
Estce ].é une image trop chétive pour en faire dériver, par exemple
un magicien évoquant les esprits bons et mauvais ? ‘

Une seule chose est 3 signaler ici : le langage du Maitre est celui
dt{ Pamour et non pas de ia psychologie, de la philosophie ou de fa
science. Le magicien puissant, Vartiste génial, le pensesr profond
le mystique rayonnant - tous méritent bien tous ces qualificatif;
et peut-ftre de plus grands encore, mais ils n’éblouissent pas Dieu,
Aux yeux de Dieu ils ne sont que des brebis qui lui sont chéres; It

i N . C
désire qu’elles ne s'égarent jamais et qu’elles aient une vie qui s’accroit
sans cesse,

Avant de mettre un point final aux réflexions sur le probiéme du
nombre deux, le probléme du binaire légitime et du binaire illégitime, je
dois rendre hommage & Saint YVES d’A LVEYDRE, qui a bien posé ce
probléme avec son intellectualité passionnée. Dans son ouvrage Mis-
sion des Juifs (Paris, Niclaus, 1956} il a mis 'accent sur la comparaison
entre le nom divin complet 10D - HE - VAV - HE et le nom incomplet
— HE - VAV - HE. Dans le premier cas, on considére le JOD, 'essence,
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comme principe de la Hiérarchie; dans le second cas, c’est 3 HE, la
substance, qu’on attribue la primauté. C'est ainsi que prennent ori-
gine le Spiritualisme et le Naturalisme — avec toutes les conséquences
qu'ils comportent dans les domaines religieux, philosophiques, scien-
tifiques et sociaux. Le probléme — comme formule — est donc posé
avec une justesse et une précision admirable et ¢'est ce que je tiens
4 signaler. Mais je suis en méme temps dans ['obligation de déclarer
que le contenu matériel que iui donne Saint-Yves laisse beaucoup
a désirer. Il déclare notamment que le principe de l'Intelligence
pure est JOD, et il attribue & HE-VAV-HE, comme contenu matériel,
le principe d’Amour et d’Ame ou « principe passionné », en attribuant
ainsi la primauté a Plntelligence comme principe spirituel masculin
et en lui subordonnunt "Amour comme principe animique féminin.
Or, le Maitre enseignait le Pére, qui est Amour. L'Intelligence
étant Ja réflexion — ou lumiére — du principe igné d’Amour, ne peut
étre que le principe féminin, ia Sephia ou Sagesse qui aidair le Créa-
teur dans 'ceuvre de la création, selon I'Ancier Testament. La tra-
dition gnostique, efle aussi, considére ta Sophia comme principe féminin.
L’Intelligence pure c’est I’ Amour qui refléte, P Amour qui agit.

Le fait que 'homme est, habituellement, plus intelfectuel que la
femme ne signifie pas que Pinteliect soit un principe masculin. Bien au
contraire ;'homme , étant masculin physiquement, est féminin, au point
de vue animique, tandis que la femme, étant féminine physiquement, est
masculine {active} dans son dme. Or, Pintellect est le ¢cdté féminin de
I'ame , tandis que 'imagination fécondatrice en est le principe masculin.
Lintellect, non fécondé par 'imagination guidée par le ceeur, est sté-
rile. Il dépend des impulsions qu’il regoit de la part du ceeur par fe
moyen de I"imagination.

Quant au troisidme principe, 'Esprit, il n’est ni intellect, ni imagi.
nation, mais Amour-Sagesse. En principe, i} devrait étre androgyne,
bien qu'en pratique il ne le soit pas toujours.

Voild donc tout ¢e qu'll me semblait nécessaire de dire au sujet
du probléme du binaire et de sa portée, la solution de ce probléme
étant la clé du deuxiéme Arcane — « La Papesse ». Carc’est 'arcane du
binaire sousdacent 4 la conscience — de Pactivité spontanée et de sa
réflexion; c’est I'arcane de la transformation de acte pur en présen-
tation, de la présentation en image de la mémoire, de Pimage de ia
mémoire en parole, de la parole en caractéres écrits ou Livre (para-
graphe),

« La Papesse » porte une tiare a trois étages et tienf un livre ouvert.
La tiare est chargée de pierres précieuses, ce qui suggére Uidée que
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c’est en trois étapes que la cristallisation de i'acte pur descend 3
travers les trois plans supérieurs et invisibles, avant que d’aboutir
& la quatriéme étape — le livre. Or, les problémes que le symbole
implique sont : réflexion, mémoire, parole et écriture ou, en d'autres
termes — révélation et tradition orale et écrite — ou, pour le dire en
un seut mot — ta GNOSE (C’est aussi le titre mis par ELIPHAS LEVI
en téte du deuxiéme chapitre de son « Dogme », traitant du deuxidme
Arcane).

1} s’agit de la Gnose et nullement de la Science, puisque Ja Gnose
est exactement ce que la Lame de la Papesse exprime aussi bien par
tout son ensemble que par ses détails, & savoir ia descente de la révé-
lation (I"acte pur ou essence reflétée par la substance) jusqu’a 1étape
finale ou « livee ». La science, au contraire, commence par les faits
(ies « caractéres » du livre de la Nature) et monte des faits aux lofs
et des lois aux principes. La Gnose est la réflexion de ce qui est
en haut; fa Science par contre est I'interprétation de ce qui est en
bas. La derniére étape de la Gnose est ie monde des faits oo elle
devient fait elleanéme, c’est-a-dire qu’elle devient livre; la premiére
étape de la Science est le monde des faits quelle « lit », afin de
parvenir aux }lois et aux principes.

Comme c'est la Gnose, ou Mystique devenue consciente delte-
méme, que lalame symbolise, elle ne présente pas1’image d’un savant ou
d'un docteur, mais bien celle d'une grande prétresse ou « Papesse » —1la
Gardienne sacrée du Livre de la Révélation. Comme « [2 Papesse » repré-
sente les étapes de la descente, de la révélation, depuis le petit cercle
supérieur de sa tiare, jusqu’au livre ouvert sur ses genoux, sa position
est en accord avec son réle — elle est assise. Or, étre assis signifie
un rapport entre la verticale et I*horizontale qui correspond 4 la
tiche de la projection en dehors (horizontale - livre) de la révélation
descendante (verticale - tiare). Cette position indique la méthode
pratigue de la (nose. tout comme le « Bateleur » debout indigue
la méthode pratique de la Mystique. Le « Bateleur » ose — c'est
pourquoi il est debout. La « Papesse » sait — voild pourquoi elle
est assise. La transformation d’oser en savoir comporte le change-
ment de la position du « Bateleur » en celle de 1a « Papesse ».

L'essence de la Mystique pure est Pactivité créatrice. On devient
mystique lorsqu’on ose pour s'élever — c’est-3-dire « se tenir droit »,
puis plus droit encore et toujours plus droit — par deld toute créature
jusqu’d I'Essence de I'Etre, e Feu créateur divin. La « concentration
sans effost » est 'embrasement sans fumée, ni crépitement. Sa part
humaine est i'acte d'oser aspirer & la supréme réalité et cet acte
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n'est réel et efficace que lorsque I'dme est sereine et le corps
complétement détendu — sans fumée ni crépitement.

L’essence de 1a Gnose pure est la Mystique refiétée. En elle ce qui
se passe en Mystigue devient savoir. La Gnose est la Mystique deve-
nue consciente d’elle-méme. Elle est ['expérience mystique trans-
formée en Savoir.

Or, cette transformation de lexpérience mystique en savoir a
tiew par degrés. Le premier en est la réflexion pure ou une espéce
de répétition imaginative de 1'expérience, Le deuxiéme degré est son
entrée dans la mémoire. Le troisiéme degré est son assimilation par
la pensée et le sentiment, de sorte qu'clle devienne un « message »
ou parole intérieure. Le quatriéme degré, enfin, est atteint lorsqu’elle
devient symbole communicable ou « écriture », ou « livre » — ¢’est-
a-dire torsquelle est formulée.

La réflexion pure de Pexpérience mystique est sans image et sans
parole. Elle n'est que mouvement pur. La conscience y est mue par
te contact immédiat avec ce qui la transcende, avec le transsubjectif.
Cette expérience est aussi certaine que ’expérience que procure le
sens du foucher dans le monde physigue et est, en méme temps,
aussi dépourvue de forme, de couleur et de son que lui, Cest pourquoi
on peut la comparer avec le sens du toucher et 1a désigner comme
« toucher spirituel » cu « intuition » (comparer le cancept « Ein-
fiihlung » introduit par Edith STEIN dans sa dissertation « Das Pro.
blem der Einfiihlung » — 1917).

Cette désignation n'est par tout-d-fait adéquate, mais elte a, au
moins le mérite d’exprimer le caractére duv contact immédiat qui
est propre au premier degré de réflexion de l'acte mystique. Ici,
I'expérience mystique et la Gnose sont encore inséparables et ne
font qu'un.

8i nous vouions établir le rapport entre, d'une part cet état de
conscience et les trois états qui le suivent — et d'autre part le nom
sacré de (m171?) IOD - HE - VAV - HE qui est le résumé de la Gnose
juive, ou Kabbale intégrale, nous ne pouvons faire autrement que
de I'attribuer 4 la premiére lettre — IQD — La lettre 10D scrit
comme un point avec la tendance de projection indiguée (), ce qui

correspond admirablement & Uexpérience du « toucher spirituel »,
qui, elle aussi, n’est autre chose qu’un point portant en lui en germe
un monde de potentialités,

Le « toucher spirituel » (ou « intuition ») est ce qui permet le
contact entre notre conscience et ie monde de Pexpérience mystique
pure. C'est grace & lui qu’il existe dans le monde et dans Phistoire
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de I’humanité une relation réelle entre 1%ime vivante et le Dieu vivant
— ¢e qui est [a religion vécue. La Mystique est la source et la racine
d’e toute religion. Sans elle la religion et la vie spirituelle entiére de
I'humanité ne seraient quun code de lois régissant 1’action et 1a pensée
humaines,. Si Dieu signifie pour les hommes quelque chose de plus
gu'une notion abstraite, c'est grace au « toucher spirituel » ou a
la Mystique. Elle est le germe de toute la vie religieuse avec sa théo.
logie, ses rituels et ses pratiques. La Mystique est aussi te germe de
la Gnose qui est la théologie ésotérique, tout comme la Magie est
l"art ésotérique et I'Occultisme ou Hermétisme est la philosophie
esotérique. Or, la Mystique est le 10D du « Tetragrammaton »
tout comme la Gnose en est le premier HE, comme la Magie en’
est le VAV — ou « enfant » de Ia Mystique et de la Gnose —
ef contme la Philosophie hermétique est son deuxiéme HE final ou
resumé du manifesté. Le HE final ou Ia Philosophie hermétique est
le «livie » que la « Papesse » tient sur ses genoux, tandis que les trois
€tages de sa tiare représentent les degrés de la descente de la révé.
lation du plan mystique au plan gnostique, puis de ce plan gnostique
au plan magique et enfin du plan magique au plan philosophique —
au plan du « livre » de la « doctrine ».

Et de méme que le « toucher spirituel » est le « sens mystique »
de méme iy a un « sens grnostique », un « sens magique » et un’
« sens philosophico-hermétique » spécial. La conscience compléte
du nom sacré IHVH ne peut étre atteinte que par 'expérience réunie
dc:v. quatre sens et la pratique de quatre méthodes différentes. Car la
theése foncidre de I'épistémologie (ou ghoséologic) hermétique est
que « chaque objet de connaissance exige une méthode de connais-
sance qui lui soit propre ». Cette thése ou régle signifie qu'il ne faut
Jamais appliquer la méme méthode de connaissance 4 des plans diffé-
rents, mais bien 4 des objets différents appartenant au méme plan,
Qn exemple criant de l'ignorance de cette loi est la « cybemé-
tique psychologique » qui voudrait expliquer Thomme et sa vie
psychique par des lois mécaniques, matérielles.

Chague méthode d'expérience ct de connaissance poussée & son
terme devient un « sens » ou engendre un sens spécial. Celui qui
ose aspirer & l'expérience de l'essence méme de I’Etre, développera
lc‘ « sens mystique » ou « toucher spirituel ». $'il veut non seutement
Yivre, mais encose apprendre i comprendre ce qu'il vit, il développera
le « sens gnostique ». Et s} veut mettre en pratique ce qu'il a com-
pris de l'expérience mystique, il développera le « sens magique ».

Si, enfin, il veut que tout ce qu'il a4 vécu, compris et pratiqué ne soit
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pas limité 3 lui-méme et 4 son temps, mais devienne communicable
aux autres, et soit transmis aux générations fututes, il lui faut déve.
lopper le « sens philosophicohermétique »; c’est en le pratiquant
qu'il « écrira son livre ».

Telle est la loi qu'exprime JOD - HE - VAV - HE sur le processus
de ia transformation de l'expérience mystique en tradition; telle est
la loi de la naissence des traditions. L2 source en est P'expérience
mystique : on ne peut étre ni gnostique, ni magicien, ni philosophe
hermétique (ou « occultiste » ) sans étre mystique. La Tradition
n'est vivante que lorsqu'elle constitue un wrganisme complet, lors-
quelle résuite de Punion de la mystique, de la gnose, de la magic
et de la philosophic hermétique. S’il n’en est pas ainsi, elle sc décom-
puse, elle meurt. Bt la mort de la Tradition se manifeste dans la dé-
générence de ses éléments constituants devenus séparés. Alors la
philosophie hermétique, séparée de la magie, de la gnostique et de la
mystique, devient un « systéme » parasitaire de pensée « autonome »
qui est, & vrai dire, un véritable « complexe » psycho-pathologique,
car ii « envolte » ou asservit la conscicnce humaine et la prive de
sa liberté. L'homme qui a eu le malheur de tomber victime de 'en-
vodtement par un systéme philosophique (et les envoitements des
sorciers ne sont que des bagatelies en comparaison de l'effet désas-
treux de envolitement par un « systéme philosophigue » !) ne peut
plus voir ni le monde, ni les hommes, ni les événements historiques
tels qu’ils sont; il ne les voit tous qu’d travers le prisme déformant
du « systéme » dont il est obsédé. Ainsi un marxiste de nos jours est
incapable de voir autre chose dans Phistoire de 'humanité que la
« futte des classes ». Pour lui ce que je viens de dire de la mystique,
de la gnose, de la magie et de la philosophie ne sera considéré que
comme une ruse de plus de la part de la classe bourgeoise dans le but
de « couvrir d’'une brume mystique et idéaliste » la réalité de l'ex-
ploitation du prolétariat par la bourgeoisie ... alors que je n'ai rien
hérité de mes parents et gue j"ai di gagner ma vic en travaitlant.

Un autre exemple contemporain d'obnubilation par un systéme
est le Freudisme. Un homme obnubilé par ce systéme ne verra dans
tout ce que j'ai écrit que Pexpression de la « libido refoulée » qui
de cette maniére cherche et trouve des échappées. Ce serait donc
Pinsatisfaction sexuelle qui m’aurait poussé 4 m'intéresser au Tarot et

& en faire une étude !!
Est-il besoin d’autres exemples ? Faut-il encore citer les Hégéliens

avec leur distorsions de histoire de humanité, les « réalistes » scolas-
tiques du Moyen-Age avec I'Inquisition, les rationalistes du XVllie
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sidcle gu’aveuglait 1a lurniére de leur propre raison autonome ?

Oui, les sytémes philosophiques ¢ autonomes », séparés du corps
vivant de la Tradition, sont des formations parasitaires qui acca-
parent {a pensée et jouent, en fait, un r6le comparable aux « com-
plexe psycho-pathologiques » de Ia névrose ou autres maladies psy-
chiques d’obsession. Leur analogie physique est le cancer.

Quant & la Magie « autonome », ¢’est-a-dire & la Magie sans Mys-
tique et sans Gnose elle dégénére nécessairement soit en sorcelierie
soit, au moins, en un esthétisme romantique pathologique. I n'existe
pas de « Magie Noire », mais bien des magiciens tdtonnant dans les
ténébres, Et ils titonnent dans les ténébres parce gue la lumiére de
la Gnose et de 1a Mystique leur fait défaut.

Une Gnose sans expérience mystique, c'est la stérilité méme. Clest
un revenant religieux pur et simple, sans vie ni mouvement. Cest ie
cadavre de la religion, animé intetlectuellement au moyen des bribes
tombées de la table de I'histoire passée de Phumanité. Une « Eglise
Ginostique Universelle » ! Mon Dieu, que peut-on en dire, que faut-i}
en dire, lorsqu’on a2 une connaissance, méme primaire, des lois de la
vie spirituelle régissant toute tradition 7!

Passons & fa Mystique qui n'a pas donné naissance 3 la Gnose, &
la Magic ct & lu Philosophie hermétique. Une telle mystique doit, t6t
ou tard, nécessairement dégénérer en « jouissance spirituelle » ouv en
« ivresse ». Le mystique qui ne veut que l'expérience des états mys.
tiques sans comprendre la mystique, sans vouloir étre utile & autni,
qui oubiie tout et tous pour jouir de I'expérience mystique, peut étre

comparé & un ivrogne spirituel. '

Ainsi la tradition ne peut vivie — comme d’ailleurs tout organisme
vivant — que lorsqu'elie est un organisme complet de mystique gnos-
tigue & portée magique. qui se manifeste au dehors comme philoso-
phie hermétique. Cela veut dire simplement qu'une tradition ne peut
pas vivre si Thomme entier ne vit par clle, en elle et pour elle. Car
Fhomme entier est 4 la fois un mystique, un gnostique, 1o magicien
et un philosophe; it est tout & 1a fois religieux, contemptatif, artiste et
intelligent. Chacun croit & quelque chose, comprend quelque chose,
peut quelgue chose et pense & quelque chose. Cest la nature humaine
qui détermine si une tradition vivra ou périra. Et c’est aussi la nature
humaine qui est capable de donner naissance & la Tradition compléte
et de la conserver vivante. Car les quatre « sens » — mystique gnosti-
que, magique et philosophique — existent — soit en puissance, soit en
actualité — dans chaque étre humain,

Or, I'enscignement pratique du deuxiéme Arcane « la Papesse »,
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porte sur ie développement du « sens gnostique ».

Qu'estce que le « sens gnostique » ?

Crest le sens contemplatif : Une contemplation, qu'une méditation
concentrée précéde, qui commence au moment méme ot la pensée
discursive et logique est suspendue.

La pensée discursive est satisfaite lorsqu'elle parvient a une concii-
sion bien fondée. Or, cette conclusion est le puint de départ de la
contemplation. Elle sonde la profondeur de cette conclusion, 2
laquelie la pensée discursive vient de parvenir. La contemplation
découvre un monde au dedans de ce que la pensée discursive cons-
tate simplement comme « vrai ». Le « sens gnostique » commence
3 ceuvrer lorsqu'il s'agit d'une nouvelle dimension dans l'acte de la
connaissance, & savoir celle de la profondeur. I! devient actif lorsqu’il
sagit de quelque chose de plus profond que la question : estce vrai
ou faux ? If pergoit de plus la portée de la vérité découverte par la
pensée discursive et aussi « pourquoi cette vérité est vraie en elle-
méme », c'est-d-dire qu’il parvient & la source mystique ou essen-
tielle de cette vérité. Comment y parvient-il ? En écoutant en silence.
C'est comme si on voulait s¢ rappeler une chose oubliée. La cons-
clence « écoute » en silence comme on « €coute » intéricurement,
afin d’évoquer de la nuit de Poubli une chose que I'on a connue
antérieurement. Mais i y a une différence capitale entre le « silence
écoutant » de la contemplation et le silence provenant de l'effort
de se rappeler. Dans cette seconde circonstance, c'est Vhorizontale
du temps qui joue — passé et présent — tandis que « le silence écou-
tant » de 1a contemplation se rapporte 2 la verticale — & ce qui est
en haut et & ce qui est en bas. Lorsqu'on se rappelie, on établit en
soi un miroir intérieur pour y refléter le passé; lorsqu'on « écoute
en silence » dans 'état de contemplation, on fait aussi de sa cons-
cience un miroir, mais ce miroir a la tiche de refléter ce qui est en
haut. C’est P'acte de se rappeler dans la verticale.

Il existe en effet deux espéces de mémoire : la « mémoire hori-
zontale », qui rend le passé présent, et la « mémoire verticale »,
qui rend ce qui est en haut présent en bas, ou — selen notre dis-
tinction entre les deux catégories de symbolisme qui ont éié défi.
nies dans ja premiére Lettre — la « mémoire mythologique » et la

« mémeoire typologigue ».

HENRI BERGSON a parfaitement raison lorsqu’él écrit de la mé-
moire horizontale ou mythologique :

ela vérité est que la mémoire ne consiste pas d tout
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dans une régression du présent au passé, mais au
contraire dans un progrés du passé au présent » (« Ma-
tiére et Mémoire » p. 269, Presses Universitaire de
France, Paris, 1946) ~ et aussi : «... le souvenir pur
es! une manifestation spirituelle. Avec Iz mémoire
nrous sommes bien véritablement dans le domaine
de lesprit.» (p. 270-271).

C'est donc le passé qui vient & nous dans le souvenir et c'est puourquoi
Pacte de se rappeler est précédé par un état de vide silencieux qui
joue le role du miroir o0 le passé peut se refléter ou, selon Bergson,
ol il peut « prendre prise sur le présent par la matérialité que 'état
cérébral (le « miroir ») lui confére ».

Il en est de méme pour la « mémoire verticale » ou typologique.
PLATON a lui aussi parfaitement raison lorsqu’il écrit a propos de la

mémoire du Mol transcendant qui peut conférer au moi empirique la
réminiscence :

«Puisque lime est immortelle et qu'elle a vécu plu-
sieurs vies, et gu'elle a vu tout ce qui se passe ici et
dans le Hadés, il n'est rien gu'elle n'ait appris... for),
chercher et apprendre n'est qutre chose que Se ressoy-
venir... » (Ménon 81, ¢ d).

Ici également ce qui est en haut, dans le domaine du Moi transcen-
dant, descend au plan du moi cmpirique, lorsque celui<i crée en soi
le vide silencieux ui sert de miroir 4 la révélation &'en haut.

Que faut-il donc pour faire descendre le reflet de ce qui est en haut
ou dans le domaine mystique, ici, dans le domaine de la conscience 3
I'état de veille ?

Il faut « s’asseoir » c’est-d-dire établir un état de conscience actif-
passif, ou I'état de Pdme qui écoute attentivement en silence. I faut
étre « femme », c'est-a-dire étre dans 1'état dattente silencieuse, et
non dans celui de I'activité qui « parle ».

It faut « couvrir d'un voile » les plans intermédiaires entre te plan
dont le reflet est attendu et ie plan de Pétat de veille ou ce reflet
sactualisera. It faut « couvrir le chef d’une « tiare 3 trois étages »
c'est-a-dire S'attacher 3 un probléme ou question tellement graves
qu’ils portent sur les trois mondes et sur ce qui est au-dessus.

Il faut enfin « avoir les yeux tournés vers le livre ouvert sur fes
genoux » c'est-a-dire entreprendre 'opération psychurgiGue com-
pléte dans le but d’objectiver son résultat. dans le but de « conti-
nuer e livre de la Tradition », d’y ajouter quelque chose.
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Or, toutes ces régles pratiques de la Gnose se trouveni clairement
indiquées dans la Lame « la Papesse ». Clest une femme, clle est
assise, elle porte une tiare 4 trois étages, un voile suspendu au-dessus
de sa téte couvre les plans intermédiaires qu’elle ne veut pas perce-
voir, et efle regarde un fivre ouvert sur ses genoux.

Le « sens gnostique » est donc « |'ouie spirituelie », tout comme
le « sens mystique » est « le toucher spirituel ». Cela ne veut pas dire
que le « sens gnostique » pergoive des sons, mais seulement que ses
perceptions sont dues 4 une attitude analogue i celle de la conscience
dans 'atrente et Uattention quand on écoute, et que le contact entre

" le percevant et le pergu n'est pas si immédiat que dans le « toucher

spirituel » ou I'expérience mystique.

Il reste encore & caractériser les deux autres « sens » mentionnés
plus haut, 4 savoir le « sens magique » et le ¢ sens philosophico-
hermétique ».

Le « sens magique » est celui de la projection tandis que le « sens
philosophico-hermétique » est celui de la « synthése ». « Projection »
veut dire mise au dehors, suivie par détachement de soi des con-
tenus de la vie intérieure, opération semblable 4 ce qui se produit
sur le plan psychiyue dans la création artistique, et sur le plan phy-
siyue dans I'accouchement.

Le talent de Dartiste consiste en ce qu’il peut rendre objectif —
ou projeter — ses idées et ses sentiments de facon i obtenir un effet
plus profond sur les autres que celui de Pexpression de ces idées et
de ces sentiments par unc personne qui n’est pas artiste. L'cuvre
d'art est douée d’une vie propre. H en est de méme pour une femme qui
donne naissance 4 un enfant, & un étre doué de vie propre, qui se détache
de son organisme pour commencer une existence indépendante. Le
« sensmagique », lui ausst, réside dans la faculté de projeter au dehorsles
contenus de la vie intérieure, qui restent doués d'une vie propre.
La Magic, I'Art et I'Enfantement sont essentiellement analogues
et ils apparticnnent a la méme catégorie de « projection » ou d'ex-
tériorisation de la vie intéricure. Le dogme de 1’Eglise de la création
du monde « ex nihilo » c'est-a-dire Ja projection du «néant» aussi
bien des formes que de la matiére en leur conférant une vie propre
4 elles, signifie le couronnement divin et cosmigue de cette série
des analogies. La doctrine de la création « ex nihilo » est P’apothéose
de la Magic. Son énoncé essentie! est, en fait, que le monde est un
acte magique.

Par contre, les docirines panthéiste, émanationiste et démiurgique,
ptivent la création de son sens magique. Le panthéisme nie I'existence
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indépendante des créatures; celles-ci ne vivent que comme fractions de
la vie divine et le monde n’est que le corps de Dieu. L’émanationisme
n'attribue aux créatures et au monde qu’une existence passagére,
donc éphémére. Le démiurgisme déclare que « ex nihilo nihil » et
enseigne qu’il doit exister une substance co<ternelle avec Dieu, que
Diev emploie comme matériel pour son cuvre d’artisan. Dieu n’est
donc pas le Créateur ou Auteur magique du monde, mais son artisan
seulement — Il ne fait que former, c'est-i.dire regrouper et recom-
biner les éléments matériels qui Lui sont donnés.

Il ne s'agit pas ici de considérer la doctrine de la création « ex
nihilo » comme la seule explication du monde que nous trouvons
autour de nous, en nous et au-dessus de nous. Car le monde est
vaste et grand, il y a place et il existe des plans pour tous les modes
d’activité constructive, qui, pris en leur ensemble, expliquent le
monde de notre expérience tel qu'il est. De quoi s'agit-il ici ? Daffir-
mer avec autant de clarté que possible la thése que la doctrine de la
création « ex nihilo » est 'expression la plus haute possible de la
Magie divine et cosmique.

Mais 5i vous me demandez, cher Ami Inconnu, si je ¢rois que
la création du monde n'est qu'un acte magique, sans rien qui pré-
céde ou qui suive, je vous réponds : non, je n’y crois pas. Un
acte mystique et un acte gnostiqgue « précédent » en étemité 'acte
de création comme acte magigue; il est suivi par ['activité de la
formation par le démiurge ou les hiérarchies démiurgiques qui
se chargent de P'ceuvre artisanale - ceuvre qui est essentiel-
lement celle de l'intelligence exécutive ou hermético-philosophi-
que.

La Kabbale classique nous foumit un exemple merveilleux de la
paix possible entre ces doctrines apparemment rivales.

Dans sa doctrine des dix Sephirotis, elle enseigne d’abord le Mys-
tére de la Mystigue Eternelle — AIN-SOPH, I'lllimité. Puis elle expose
la doctrine gnostigue des émanations éternelles au sein de la Divinité
qui précédent — in ordine cognoscendi — I'acte de la création. Elles,
slont fes Idées de Dieu en Dieu, qui précédent la création, celle<i
étant un acte conscient et non impulsif ou instinctif. Puis efle parle
de la création pure ou création « ex nihilo » — de Pacte de Ia projec-
tion magique des Idées du Plan de Ia Création ou des Sephiroth.

Cet acte magique créatif est suivi — toujours in ordine cognoscendi —
par Pactivité de la formation i laquelle participent les étres des hié-
rarchies spirituelles — y compris les hommes.

Cest ainsi que, selon la Kabbale, le monde devient fait, que le
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monde des faits ou des actes, connus de nous par expérience, devient
ce qu'il est.

Or, le « olam ha asish », le monde des faits, est précédé par le
« olam ha yetzirah », le monde de la formation ou le monde démiuz-
gique; celui<i est le produit du « olam haberiah », du monde de Ia
création ou du monde magique, qui est, & son tour, Ia réalisation de
« olam ha atziluth », du monde des émanations ou du monde gnos-
tique non-séparé et non-séparable de Dieu, qui, €n son essence propre,
est le Mystére de la Mystique supréme — AIN - SOPH, I"Ilimité,

Il est donc possible — et pour nous cela ne fait aucun doute -
de concilier les doctrines diverses relatives 2 la création :il faut seule-
ment les mettre chacune 2 leur place propre, ou les appliquer au plan qui
leur est propre. La Kabbale, par sa doctrine des Sephiroth, en fournit
une preuve admirable.

Le Panthéisme est vrai pour le « monde des émanations » ( olam
ha atziluth) ob il 0’y a que les Idées en Dieu et inséparables de Lui;
mais je Théisme est vrai, lorsqu’on a quitté le domaine de I’éternité
incréé pour passer a la création, comprise comme création des « an-
cétres » ou « archétypes » des phénomeénes que nous connaissons par
notre expérience. Et le Démiurgisme est vrai, lorsque nous contem-
plons le monde ou plan de la formation, ou de I'évolution des étres
dans le but de devenir conformes a leurs prototypes créés.

Mais, abstraction faite des mondes ou plans de fa formation, de la
création, de 'émanation et de essence mystique divine, on peut s¢
limiter au seul plan des faits. Alors le Naturalisme devient vrai dans
les limites de ce plan, pris isolément.

L’établissement de 1’ordre hiérarchique de ces doctrines apparem-
ment rivales sur ia création, nous a amenés au cceur du domaine
de Pactivité du « sens phitosophico-hermétique » ou du « sens de la
synthése ». Ce sens, correspondant au deuxiéme HE du nom divin
{HVH, est essentiellement celui du résumé final ou de la vision du
tour. 1 différe du « sens gnostique » — qui correspond au premier HE
du nom divin en ce qu'il résume ou donne la synthése du fou? arti-
culé, tandis que te « sens gnostique » donne la réflexion du tout en
germe. Le « sens gnostique » produit la premiére synthése ou la syn-
thése avant lanalyse. Le « sens philosophico-hermétique » par contre,
produit la deuxiéme synthése ou la synthése aprés analyse. Le travait
qui s'accomplit par le moyen de ce sens n’est pas entiérement créatif.
Il est plutdt ¢ démiurgique », un travail d’artisan, ol on s’appligue
4 la constitution d’un matérel donné dans le but de lui donner la

forme de sa manifestation finale.
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Puisqu’on trouve dans la Table d’Emeraude les formules résumant
« les trois parties de la Philosophie du monde total » (« tres partes
Philosophiae totius mundi ») et qu’elles résument, en méme temps, les
mondes de {'expérience magique, de la révélation gnostique et de {'ex-
périence mystique, — nous avons donné & ce sens le pom de « sens
philosophico-hermétique », c’est-a-dire sens de ia synthése des trois
mondes ou plans supérieurs dans un quatriéme monde ou plan. C’est
le sens d'une synthése ¢ hermétique », ¢'est-ddire opérant dans lz
verticale des plans superposés. Car I'Hermétisme est essenticllement la
philosophie, basée sur la Magie, la Gnose et la Mystique, gui aspire
4 la synthése de divers plans du Macrocosme et du Microcosme,
Quand on résume les faits d'un seul plan — par exemple ceux de la
biologie — on emploie le « sens scientifique » et non le « sens phi-
losophico-hermétique ». Le sens scientifique — qui est généralement
connu et reconnu — résume les faits de 'expérience sur un sew! plan,
dans Phorizontale. L'Hermétisme n’est pas une science et ne le sera
jamais. 1l peut bien se servir des sciences et de leurs résultats, mais
il ne peut devenir une science.

La philosophie ron-hermétique contemporaine résume les sciences
particutiéres dans le but d’accomplir la fonction de la « science des
scienrces » — et elle a cela de commun avec "Hermétisme. Mais en cela
méme, elle différe de I'Hermétisme, qui aspire a résumer 'expérience
dans tous tes plans et qui varie selon le plan ol cette expérience a lieu.

Voila pourquoi nous avons choisi le terme « philosophico-hermé.
tigue » pour désigner le quatrifme sens ou « sens de la synthése ».

H va sans dire que la caractérisation des quatre sens — dont la
collaboration est nécessaire pour qu'une Tradition vive et ne dégénére
pas — est esquissée ici d’une maniére trés incompléte. Mais les deux
Arcanes suivants | — « ['Impératrice » et « I'Empereur » sont de
nature 4 donner plus de profondeur et pius de contenu concret & ce
que nous venons d’exposer du « sens magique » et surtout du « sens
philosophico-hermétique ». Car le troisidme Arcane du TAROT
« I'lmpératrice » est I"Arcane de la Magie et le quatriéme Arcane
«'"Empereur » est celut de la Philosophie Hermétique.
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L'ITMPERATRICE
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L’IMPERATRICE

Ecce ancille Domini mihi fiat secun-
dum verbum fuum,

Cher Ami Inconnu,

Le troisiéme Arcane « L'Impératrice » est celui de la Magic sacrée.
Or, il y a trois espéces de magie :
- la magie o le mage est I'instrument de [a puissance divine
— et ¢’est la Magie sacrée;
— la magie ol le mage fui-méme est la source de 'opération
magique — et ¢’est la magie personnelle
— 12 magie, enfin, ol le mage est instrament des forces é1é-
mentaires ou autres forces de I'inconscient — et c'est la sorcellerie.

D'enseignement du troisiéme Arcane — vit la contexture de la lame
et sa place entre le deuxiéme et le quatriéme Arcane — se rapporte
ta Magie Sacrée ou divine.

Toute magie, ¥ compris la sorcellerie, est la mise en pratique dela do-
mination du subtil sur {’épais, - de [a force sur 1a matiére ; de Ia conscien-
ce sur la force ; et du supraconscient ou divin sur la conscience. Cest cet-
te derniére domination que symbolise «I'Impératrice». Sa couronne,
son scepire et son bouclier (écu) sont les trois instruments de Pexercice
de ce pouvoir. La téte couronnée, c’est le pouvoir du divin sur la cons-
cience ; le bras droit (selon celui qui regarde Ia lame) qui tient le sceptre
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terminé par le globe d"or surmonté de 1a croix représente le pouvoirde la
conscience sur la force; et le bras gauche qui tient I'écu supportant un
aigle, signifiele pouvoirde I'énergie sur Iz masse ou du volatil sur e lourd.
La couronne c'est lzutorisation divine de la magie. Seule la magie cou-
ronnée d’en haut n'est pas usurpatrice. La couronne est ce qui la rend
légitimne.

Le sceptre est le pouvolr magique. Clest grice au sceptre que
la magie n’est pas impuissante,

Le bouclier (écu) supportant 'aigle, ¢’est le but du pouvelr magi-
que: c'est son blason et sa devise, qui se lit : — « Délivrance pour la
maontée ».

Et la cathédre stable sur laqueile « I’Empératrice » est assise, sym-
bolisc la place indiscutable ¢t inaliénable qui appartient 2 la ragie
dans la vie spirituelle, psychique et naturelie, grdce 4 D'autorisation
divine ou a la couronne, A la réalité de son pouvoir ou au sceptre, et
a ce qu'elle a pour objet ou a I'écu. Clest lc réle de la magic dans le
monde.

Considérons maintenant de fagon plus approfondie lz couronne, le
sceptre, I'écu ou bouclier et la cathédre de |'impératrice, successivement
compris comme iégitimité divine, pouvoir, objet et role de la magie.

La couronne de « Plmpératrice » différe d'abord de la tiare de
@ la Papesse » de P'Arcane 2, cnn ce qu’elle comporte dewx étages au
liew de trods, La dignité ou fenction gu'elle signifie ou confére porte
donc sur deux plans. La Gnose 2 une tiare paree qu'elle a la tiche de
porter la révélation & travers les trois plans jusqu’au « livre » ou tradi-
tion. La Magie est couronnée, puisque sa tache est la sublimation de la
nature, ce qu'indique "écu ou bouclier avec 1aigle en vol que « I'lmpé-
ratrice » tient en lieu et place du livre de « la Papesse ».

Joséphin PELADAN a fort justement défini la magie comme
« l'art de [z sublimation de U'homme », (Comment on devien:
mage, 1892}, Cest bien le blason — ou but - de la magie, si on
entend par ¢ sublimation de ['homme » celle de ia namre hu-
maine. Péladan avait une compréhension trés profonde du bla-
son de la magie : de ['8cu avec l'aigle en vol. Toutes ses ceuvres en
moignent. Elles représentent dans leur ensembie une magnifique
envolée; elles visent, toutes ensemble et chacune prise & part, 1'idéal
de la sublimation de la nature humaine. Clest parce que PFLADAN
portait le blason de la magie, Paigle volant, qu'il en est ainsi. N'est
ce pus avoir le bluson de la magie devant les yeux, que d’inviter
Phomme « & jeter les zigles de son désir dans la nue » parce que le
honheur « exhaussé jusqud un idéal, échappe aux négations des
hommes et des choses: et c'est 12 le seul triomphe de ce monde »
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(Traité des Antinvmies, Paris, 1901, livies 11 et Hi}, ~ C'est le méme
blason — Pécu avec I'aigle — que PAPUS avait en vue, en réalité,
lorsqu'il définit ainsi la magie :

« La magie est lapplication de la volonté humaine
dynamisée a Uévolution rapide des forces viventes de
lo nature » (Traité méthodique de Magie pratique,
p. 10} — Mais i faut faire précéder cette définition
par cette autre : «... La magie est la science de Uamours
{op. cit., 2}

Car c¢’est précisément « I"évolution rapide des forces vivantes de la
nature » que représente l'aigle de 1'écu de « Plmpératrice »; « La
science de FAMOUR est le sceptre de « I'Impératiice », qui représente
le moyen, par lequel Ia magie atteint le but. '

Or, si Pécu signifie le « quoi 7 » et le sceptre le « comment ? »
de la magie, la couronne en représente ie « de quel droit ? ».

Bien que la magie ait disparu des codes criminels de nos jours, la
question de sa légitimité reste posée aux plans moral, théologique
et méme médical. On se demande aujourd’hui, tout comme dans
la passé, s'il serait moralement légitime d'aspirer — sans parler
de I'exercer — 2 un pouvoir exceptionnel nous conférant la domina-
tion sur notre prochain; on se demande si une telle aspiration ne serait
pas due, en derniére analyse, & T'orgueil, et si elie est compatible
avec le role que tout croyant chrétien sincére réserve 4 ta grice divine
soit immédiate, soit agissant par l'intermédiaire des saints anges ¢t
des saints de Dieu ? On se demande, enfin, si une telle aspiration
ne serait pas maisaine et contraire & la nature humaine, la religion et
Ia métaphysique, étant donné les limites jusqu’od elle peut impuné-
ment aller vers I'Invisible.

Tous ces doutes et objections sont bien fondés. 1l ne s'agit donc pas
de les réfuter, mals de savoir s'il existe une magie qui échappe & ces
doutes et & ces objections, en d’autres termes il existe une magte
légitime au point de vue moral, religicux et médical.

Nous prendrons comme point de départ ces paroles du Nouveau
Testament :

« Pierre qui passait partout, descendit également chez
les saints demeurant & Lydda, Il y trouva un homme
nommé Enée, qui gisait sur son grabat depuis huit ans,
er qui était paralytique. Pierre lui dit : — ¢ Enée, Jésus-
Christ te guérit, lévetoi, et fais toimdme ton lit 1 »
Et immédiatement il se leva ». (Actes IX, 32-34),
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Voila un acte spirituel de guérison dont la légitimité est hors de
doute : au point de vue moral, c’est un acte de charité pure; au point
de vue religieux, c’est au nom de Jésus-Christ et non de Pierre lui-
méme que la guérison est opérée; au point de vue médical, c'est une
cure parfaite sans préjudice de la santé physigue ou psychique qu’elle
dénote chez le guérisseur. Ce qui établit la légitimité indiscutable de
la guérison d’Enée, c’est premiérement, le but de I'acte de Pierre :
rendre & Uimmobilisé la mobilité; deuxiémement, c’est le moyen
par lequel la guérison fut accomplie : la parcle basée sur I'essence
de Jésus-Christ ; troisitmement, c’est la source de 'acte . « Jésus-
Christ te guérit ! ».

Ce sont 14 les trois éléments de la Magie sacrée qui la rendent
légitime et dans lesquels it est facile de reconnaitre les trois insignes
de « V'lmpératrice » — la couronne, le scepire et le blason. Car rendre
4 I'immobilisé la mobilité, c’est I'action libératrice représentée par
Iaigle sur I'écu: réaliser la guérison par la parole seule, cest mettre
en jeu le sceptre surmonté par la croix; "accomplir au nom de Jésus-
Christ, c’est avoir la téte couronnée du divin.

Mais, pourrait-on nous objecter. la guérison d’Enée n’a rien 4 voir
avec la magie. C’est un miracle, c’est-dire Paction de Dieu dans la-
quelle I'homme n’est pour rien.

Lrapotre Pierre n'y serait donc pour rien 7 Si cela était vrai, pour-
quoi s'est-if rendu auprés d’Enée ? Pourquoi 'action divine de guérison
ne fut<lle pas accomplie directement, sans |'intermédiaire de Pierre ?

Non, Pierre y est pour quelque chose. 52 présence et sa voix étaient
nécessaires afin que la guérison pat avoir lieu. Pourquoi ?

Ce probléme mérite une profonde méditation, car i inclut le mys.
tére central de la religion chrétienne, celui de {incarnation,

En effet, pourquoi le Logos, le Fils du Pére, devait-ll s'incarner,
devenir Dieu-Homme, pour accomplir I'ceuvre supréme de la Magie
Divine — I’Oeuvre de [a Rédemption.

Pour shumitier 7 Mais, étant Dieu, Il était I'humilité méme. Pour
participer au destin humain : naissance, vie et mort humaines ? Mais
Dieu qui est amour participait, participe et participera teujours au
destin humnain — 1! frissonne avec tous ceux qui ont froid, 1f souffre
avec tous ceux qui souffrent et Il agonise avee tous ceux qui meurent.
— Savez-vous que dans les monastéres du Proche-Orient, & époque ol
les ceeurs battaient encore dans 'harmonie de la Présence Divine .on en-
seignait comme reméde miraculeux i toute affliction et toute souf-
france & prononcer ces paroles : -- Gloire a talonganimité, Seigneur ! » 7

Non, P'euvre de la Rédemption, étant celle de Pamour, exigeait

80

I'union parfaite dans amour de deux volonrés, distinctes et libres —
la volonté divine et la volonté humaine. Le mystére du Dieu-Homme
est la clef de la Magie divine; ayant été la condition fondamentale
de I'ceuvre de la Rédemption, efle est 'opération de la Magie divine
comparable seulement & celle de la création du monde.

Alors les miracles exigent deux volontés unies ! Iis ne sont pas
des manifestations du pouvoir tout-puissant ordonnant, mais sont dus
a une puissance nouvelle qui naft chaque fois qu’il y a unité de la
volonté divine et de la volonté humaine. Pierre €tait donc bien pour
queique chose dans la guérison d’Enée 3 Lydda. La volonté divine
avait besoin de sa volonté pour donner naissance a la puissance qui
fit lever de soo lit Enée paralysé. Une telle action simuitanée et
concordante de [a volonté divine et de {a volonté humaine est exacte-
ment ce que nous entendons par « magie sacrée » ou ¢« magie divine ».

Faut-il parler de « magie » lorsqu’il s’agit d’'un miracle ? Oui, car
il y a un mage et la participation de sa volonté est essentietle pour
{a réalisation du miracle. Pierre s’est rendu auprés d’Ende et ¢’est lui
qui a prenenceé les paroles qui ont réalisé la guérison. La participation
de Pierre est indiscutable, oz, il y eut un mage humain. Par conséquent
Pemploi du mot« magie » est bien justifié, si, toutefois on entend par
« magie » le pouvoir de l'invisible et du spirituel sur le visible et le
matériel.

Mais ce n'est pas 4 une « magie personnelle », mais bien a la
« magie divine », qu’est due la guérison d’Enée. Car Pierre ne pouvait
rien, si sa volonté n'était pas unie i la volonté divine. Il en était plei-
nement conscient et ¢’est pourquoi il dit & Enée : « Jésus-Christ te
guérit ». Ce qui veut dire : « Jésus-Christ a bien voulu te guérir. Jésus-
Christ m’a envoyé chez toi, pour que je fasse ce qu'll m’a dit. Quant
4 moi, je suis doublement heureux de pouvoir 4 ia fois et servir mon
Maitre et te guérir, mon cher frére Enée. »

Voili le sens de la couronne g deux étages que porte I'lmpératrice.

C’est pouvoir étre « doublement heureux » de servir 4 la fois ce
qui est en haut et ce qui est en bas. Car la couronne, tout comme la
tiare, représente le pouvoir du service. C'est le service rendu 2 ce qui
est en haut et le service rendu A ce qui est en bas qui constituent la
1égitimité de la Magie sacrée.

Dans la Magie sacrée le mage joue le role du dernier chainon de la
chaine magique qui descend d'en-haut; c’est-d-dire qu'il sert de
point de contact et de point de concentration terrestres pour 1'opé-
ration congue, voulue et mise en action enhaut. En effet larsquon
est ce dernier chainon, on porte la couronne de la légitimité magique.
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as ainsi couronnge est illégitime.

Et, répétonse, toute magie qui n’est p
- répe ¥ e est-il donc réservé au seul

L’exercice légitime de la Magie sacré

Sacerdoce ? i , ]
A cela je réponds par une autre question : 1"amour de Dieu et du

prochain est-il réservé au seul Sacerdoce 7 La Magie sacrée est {3 puis-
sance de 'amour née de I'union dans Pamour de la volonté divine et
de la volonté humaine; or, Monsieur PHILIPPE de LYON n’était ni
prétre, ni méme médecin, mais il guérissait les malades par le pouvoir spi-
rituel qu’il disait n’étre pas le sien mais celui de « ’Ami » d’en haut. »

Le Sacerdoce compte de nombreux thaumaturges — St GREGOIRE,
St NICOLAS et St PATRICE (Patrick) ce qui suffit 4 nous convain-
cre que la Magie sacrée est bien a sa place dans le Sacerdoce.
Comment pourrait-il en éire autrement étant donné que 'adminis-
tration des Sacrements -~ de ces opérations de la Magie sacrée univer-
selle — constitue la charge principale du clergé et que les opérations
individuelles « décidées en-haut » sont confiées en pricrité & ceux qui
vivent dans 1’ambiance des Sacrements universels 7 Nest-il pas naturel
que celui qui participe chaque jour au mystére de la Transsubstantia-
tion soit appellé, en premier lieu, 4 la Magie Sacrée ?

La vie et I'ceuvre du saint curé d’ARS montrent ia hauteur et la
splendeur de la Magie sacrée individuelle — outre les sacrements
universels — qui pettvent se manifester dans la vie et dans I'ceuvre d’un
simple curé de campagne !

Mais d’un autre c6té la vie et 'ceuvre de M. PHILIPPE de LYON
nons montrent la hauteur et ja splendéur de la Magie sacrée indivi-
duelle — sans les sacrements universels — qui peuvent se manifester
dans la vie et dans I’ceuvre d’un laic, qui est né et a grandi & la cam-
pagne !

L'amour agit partout ot il existe. It est la vocation de chacun;
il n'est la prérogative de personne.

De ce qui précéde il apparait clairement que la gnose due 3 1'expé-
rience mystique doit précéder la magie sacrée. C'est le sens de la cou-
ronne que porie « I'lmpératrice ». La magie sacrée est 'enfant de la
mystique et de la gnose.

$%l n’en était pas ainsi, la magie serait la mise en pratique de la
théorie occulte, Elle ne s'applique qu’a la magie personnelle ou usur-
patrice. La Magie sacrée ou divine est la mise en pratique de la révéla-
tion mystique. Le Maitre a révélé a Pierre ce qu'il avait 2 fajre — inté-
rieurement et extérienrement — pour guérir Enée 3 Lydda. Et c’est 12
Pordre des choses dans la Magie sacrée : d’abord le contact réel avec le
divin {mystique}, puis la prise de conscience de ce contact (gnose),
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et enfin la mise en aeuvre, ou 'exécution de ce que la révélation mys-
tique a fait connaitre comme étant la tiche 2 accomplir et la méthode
4 suivre.

La magic personnelle ou usurpatrice suit par contre un ordre con-
traire. C'est le magicien lui-méme qui étudie lu théorie occulte et déci-
de quand et comment la mettee en pratique. S'il le fait en suivant le
conseit donné par un maitre en magie, quelqu’un de plus expérimenté
en magie que lui, le principe en reste le méme : c’est toujours la per-
sonnalité humaine qui décide le « quoi » et le « comment ». Ainsi
PAPUS dil dans son Trairé méthodigue de magie pratique.

¢ Ce qui différencie la magie de la science vcculte en
général, c'est que la premiére est une science pratique
tandis que lz seconde est surtout théurique. Mais vou-
loir faire de la magie sans connaitre loccultisme, ¢ ‘est
vouluir conduire une kycomotive sans -étre passé par
une école théorigue spéciale. On prévoit le résultar ».
(p. 4} et puis :... La magie étant une science pratique
demande des conngissances théoriques préliminaires,
comme toutes les sciences pratigues (p. 5). Et enfin :

.« La magie, considérée comme une science dappli-
cation, borne presque uniquement son action qu déve-
loppement des rapports qui existent entre lhomme ef
fa nature. I'étude des relations qui existent enire
homme et le plan supérieur, le plan divin, dans toutes
ses modalités, se rapporte bien plus 4 lg théurgie qu'a
la magie v. (p. 142)

Voili une définition tout-a-fait caractéristique et qui correspond par-
faitement a ce que nous avons désigné comme « magie personnelle » ou
« arbitraire ». La magie de cette espéce n'inclut pas ce qui est supé-
rieur 4 Phomme : le plan divin. L’homme y est le seul maitre, — il en
est d'ailleurs de méme pour toutes les sciences d’application.

« En régle générale, le principe directeur dans rotte
opération est la Volonié humaine; le moyen d action,
Foutil employé, est le fluide astral ou naturel, et le but
a atteindre est la réalisation (sur le plan physique géne-
ralement) de lopération entreprise » (PAPUS, la
Science des Mages, p. 69}, mais ... « quant & la magie
cerémoitielle ef au naturalisme, Mous nNe pouvoHs que
les condamner autant pour leur inutilité que pour les
dangers formidables qu'ils comportent et étar d dme
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qu’ils supposent... On entend, en effet ici, sous cetre
derniére dénomination (magie cérémonielle} {'opéra-
tion ou la Volonté et lintelligence humaines sont
seules en exercice sans le concours divin. » (PAPUS,
Traité élémentaire, de science occulte, p. 430, 431,
Te édition).

« Les dangers formidables » de la magie personnelle ou arbitraire ont
été décrits par tous ceux qui en ont eu "expérience directe ou indirec-
te. Henri Cornelius AGRIPPA {De Occulta Philpsophia, 11, 1551),
Eliphas LEVI (Dogme et Rituel de la Haute Magie) et PAPUS en ont dit
assez pour prouver que la magic personnelle ou arbitraire est des plus
dangereuses.

Pour la Magie sacrée ou divine, le seul risque est qu’elle soit inopé-
rante, par suite d’une erreur; ceci est affligeant mais ne comporte
nul danger.

Avant d'en terminer avec les dangers de la fausse magie, je voudrais
ajouter ceux qu’énumére Jean HERBLERT dans sa préface 3 La Puissan-
ce du serpent par Arthur AVALON (Lyon, Derain, 1959), oi il met en
garde le lecteur contre la tentation d’essayer la pratique de {a méthode
tantrique et d’éveiller Ja « puissance du serpent » ou « kundalinj »
pour la faire monter vers la téte, au centre Sahasrdra :

« Celui qui s’y aventure sans étre guidé par un
maitre authentigue ~ ce qui est presgue certainement
impossible en Occident — se trouvera dans une situg-
tion fort analogue & un enfant qu'on laisserait jouer
avec toutes les drogues garnissant une pharmacie ou se
promener avec une torche dans un magasin d artificier.
Troubles cardiaques incurables, destruction lente de
la moélle épiniére, désordres sexuels et folie attendent
Ceux qui s’y risquent. »

Yaild le bouquet de ¢ fleurs du mal » qui est offert au débutant sans
gOUroy, ou avec un gourou non authentique !

Revenons i la Magie sacrée. Ayant précisé la signification de sa
« couronne » ou sa légitimité divine, il nous faut maintenant considé-
reT SoN « SCceptre » ou sa puissance.

Le sceptre de « 'Impératrice » est formé de trois parties :une croix,
un globe et une baguette terminée par une petite boule ou un gland.
La baguetie est plus étroite en bas, & Pendroit ot « I'Impératrice » Ia
tient, qu'en haut, ou eile supporte le globe surmonté de la croix.
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Le globe est divisé en deux par une ceinture ou « zone équatoriale ».
Ainsi, peut-on dire qu’il est formé de deux coupes, 'une renversée,
supportant la croix et tournée vers le bas,

{'autre supportée par la baguette et ouverte vers le haut,

Or, la téunion d'une coupe surmontée d'une croix et d'une autre
supportée par une baguette, (le sceptre de 1'Impératrice), est
Fexpression symbolique de la méthode de la réalisarion de la
potentialité représentée par la couronne. C’est Punion de deux
volontés potentielies dans la couronne, devenues actuelles dans le
sceptre. La coupe surmontée de la croix et tournée vers le bas est
la volonté divine, tandis gue la coupe supperiée par ia baguette et
tournée vers te haut est ia volonté humaine. Leur union active est e
sceptre ou la puissance de 1a Magie sacrée. Cette puissance résuite de
Pinflux de la croix qui couie de la coupe supérieure dans la coupe
vide inférienre et de 1a descend par la baguette pour se concentrer
4 son extrémité comme un gland ou une goutte. En d'autres termes :
te Saint Sang d'en haut se concentre et devient une « goutte » de sang
humain par la paroie et P'action humaines.

Vous direz peut-8tre : mais c’est du Saint GRAAL, c’est de 'Eucha-
ristie mystique, que vous parlez !

Oui, ¢'est exactement du Saint-Graal ou de I'Eucharistie mystique
qu’il s'agit. Car c'est 14, et 12 seulement, que réside la puissance de la
Magie sacrée. Cette puissance est en derniére analyse celle de ta double
sineérité — divine et humaine ~ réunie dans ia parole ou action humai-
nes. ('est parce qu'aucune parole, aucune action n'est vraiment
sincére, quand elle n’est que cérébrale et qu’elle n'est pas une
saignée vitale. Plus # y a de gincérité dams la parole ou dans
Paction humaine, plus il v a de I'essence vitale du samg. Lors-
qu'il arrive — et les Anges s'agenouillent en adoration quand cela
arrive — que le désir humain soit en accord avec le désir divin, le Saint
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Sang s'unit alors & I'essence vitale du sang humain et le Mystére du
Dieu-Hommie se répéte et de méme se réitére la puissance miracu-
leuse du Dieuv-Homme. C'est la la puissance de la Magie sacrée — ou
somn sceptre.

Cher Ami [nconnu, ne croyez pas que jaie combiné intellectuelle-
ment ces choses, aprés avoir Ju des livres sur le Saint Graal et des
traités de théologie mystique sur le Sacrement de I'Eucharistie. Non,
je n’aurais jameic écrit sur le mystére du Sang comme sur la source de
la Magie sacrée — méme si je « savais » ces choses — si je n’avais
visité & maintes reprises la Chapelle du Saint Sang & Bruges. La jai
eu I'expérience bouleversante de la réaiité du Saint Sang du Dieu-
Homme. C'est cette expérience, de |’effet rajeunissant '"dme — que
disje ? — Non seulement rajeunissant I’dime, mais encore la relevant
dans le sens de la puérison d’Enée opérée par Saint Pierre : « [éve-toi,
et fais ton lit toi-méme ! » — C’est cette expérience, dis-e, qui m"a
1évélé le Mystére du Saint Sang et la source de la puissance de la
Magie sacrée. Ne vous offusquez pas du caractére personnel de ce que
je viens d'écrire. Je suis un auteur anonyme et je le reste pour pouvoir
étre plus franc et plus sincére qu'il n'est permis d'ordinaire & un au-
teur.

Le but de la Magie sacrée, comme nous 'avons dit, est représenté
par écu que « I'lmpératrice » tient a la place du livre que tient
« la Papesse ». La Gnose sacrée a pour but 1'expression communi-
cable ( ou « livre ») de la révélation mystique, tandis que le but de
ta Magie sacrée est {action libératrice ou la restauration de la liberté
pour les étres qui l'ont partiellement ou totalement perdue. L’aigle
en vol figuré sur I'écu signifie cette devise de la Magie sacrée, qui
pourrail étre ainsi formuiée : « Rendre Ja liberté 4 quiconque est

esclave ». Et elle comprend toutes les ceuvres mentionnées par LUC
(VI 21,22):

¢ Jésus guérit plusicurs persunnes de maladies, dinfir-
mités et de malins esprits, et il rendit lg vue é plusieurs
aveugles. Puis il répondit : Allez rapporter & Jean ce
gue vous avez v et entendu : les aveugles recouvrent
Iz vue, les boiteux marchent, les lépreux sont purifies,
les sourds entendent, les morts ressuscitent, la bonne
nouvelle est annoncée aux pauvres. »

Voila le but de 12 Magie sacrée; elle n’a pas d’autres buts que de ren-
dre la liberté de voir, d4’entendre, de marcher, de vivre, de poursuivre
I*idéat et d’étre véritablemnent soi-méme — ¢’est-A-dire de rendire la vue
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aux aveugles, I'ouie aux sourds, la marche normale aux boiteux, 1a vie
aux morts, 1a bonne nouvelle ou I'idéal aux pauvres et le libre arbitre
2 ceux qui sont possédés par les esprits malins. Elle n’attente jamais
3 la liberté, dont la restauration est le but unique. L’objet de
la Magie sacrée est plus que la guérison pure et simple; c’est la
restauration de la liberté, y compris la libération de I'emprise du
doute, de la peur, dé la haine, de I’apathie ¢t du désespoir. Les « es-
prits malins » qui privent 'homme de sa liberté ne sont point les
étres des hiérarchies dites « du mal » ou « hiérarchies déchues ».
Ni Satan, ni Bélial, ni Lucifer, ni Méphistophélés n’ont jamais privé
qui que ce soit de sa liberté. La tentation est leur arme unigue et elie
présuppose la liberté de celui qui est tenté. Mais la possession parun
« esprit malin » n’a rien & voir avec la tentation. C'est toujours la mé-
me chose que pour le monstre de Frankenstein. On engendre un élé-
mental et on devient ensuite I'esclave de sa propre création. Les « dé-
mons » ou « esprits malins » du Nouveau Testament s'appellent
aujourd’hui dans la psychothérapie « névroses d’obsession », « né-
vroses de peur », « idées fixes » etc. [is ont ét¢ découverts par les
psychiatres contemporains et sont reconnus comme réels — ¢'est-d-
dire comme « organismes psychiques parasitaires » indépendants de
la volonté consciente humaine et tendant & I'asservir. Mais le Diable
n'y est pour ricn — au moins en tant que participation directe. I
observe la loi — qui protége la liberté humaine et est la Convention
inviolable entre les hiérarchies du « coté droit » et celles du « coté
gauche » — et ne la viole jamais, comme il ressort par exemple de
I'histoire de JoB. Que 'on ne craigne pas le Diable, mais que 'on
¢craigne les penchants pervers en soi-méme ! Car ces penchants per-
vers humains peuvent nous priver de notre fiberté et nous asservir.
Bien pis encore — ils peuvent se servir de notre imagination et de
nos facuftés d’invention et nous porter a des créations qui peuvent
devenir e fléas de ’humanité. Les bombes atomiques et & hydrogéne
en sont des exemples flagrants.

Lhomme avec la perversité possible de son imagination fausse
est bien plus dangereux que le Diable et ses légions. Car I'homme
n'est pas lié par ta Convention conclue entre le Ciel et 'Enfer; il peut
outrepasser les limites de la Loi et engendrer arbitrairement des forces
mauvaises dont la nature et action sont kors du cadre de la Loi. Tels
taient les Molochs et autres « dieux » de Canaan, Phénicie, Carthage,
ancien Mexique et d’autres pays qui exigeaient des sacrifices humains.
il faut se garder d'accuser & tort les &tres des hiérarchies du mal ¢’
avoir joué le role des Molochs, ceux-ci n'étant que des créatures de
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I'imagination et de la volonté perverses des collectivités humaines. Jls
sont des égrégores de la perversité collective, tout comme il existe des
« démons » ou « esprits malins » engendrés par des individus. — Mais
nous avons assez parlé des démons, le probléme des « esprits malins »
sera traité de fagon plus détaillée et plus approfondie dans la 15e
Lettre consacrée a 'Arcane XV,

La cathédre, sur laguelle « I'impératrice » est assise, représente,
comme nous l'avons dit, le rdle de Ja Magie sacrée dans le monde.
Cest sa place dans le monde et dans I’histoire du monde, Clest sa
base enfin. En d’autres termes, c'est ce qui Tattend, la désire et est
toujours prét A la recevoir. De quoi §"agit+] en fait ?

Vu 1a fonction libératrice de la Magie sacrée, il s’agit de tout ce qui

est privé de la liberté et assujetti 2 la nécessité. C'est ce dont St Pay]
dit :

« En effet, la création attend, avee un ardent désir, que
les enfants de Dieu svient manifestés.

Car lu création a €1 assujettie & la vanité, non pas ve-
lontairement, mais par celui qui I’y a assujettie

Mais elle espére quelle sera aussi délivrée de lg ser-
vitude de la corruption pour étre dans Iz liberté Blo-
Heuse des enfants de Dieu,

Car nous savons que jusqu'd ce jour toute la création
soupire, et qu'elle est comme en travgil;

el non seulement elle, mais nous aussi qui avons les
prémices de PEsprit, qui soupirons en housmémes en
attendant la rédemption de notre corps. » (Romains,
VII, 19-23).

C'est donc le régne minéral, végétal, animal ¢t humain de la nature —
€n un mot la nature entiére — qui constitue le domaine de la Magie
sacrée. Sa raison d'étre provient de la chute 2t du domaine entier de
la chute comprenant la nature déchue, I'homme déchu et les hiérar-
chies déchues. Ce sont les étres qui lui appartiennent qui espérent
« avec un ardent désir » étre « déliviés de 1a servitude de la COTrip-
tion pour étre réintégrés dans la liberté glorieuse des enfants de
Dieu ».

Comment la Magie sacrée agiteile a cette fin ? Comment délivre-
t-elle, par exemple les hommes ?

La cathédre de « PImpératrice » a un dossier. I} ressemble fort 3
deux ailes, de sorte que certains interprétatenrs du Tarot ont vu
« lmpératrice » comme étant ailée. D’autres, cependant. n'y ont vu
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qu’un dossier. Vu la contexture de la lame, le sens du blason portant
P'aigle, du sceptre surmonté par la croix et la couronne 4 deux étages,
ne faudrait-il pas y voir un dossier en forme de deux ailes pétrifides
immobilisées, mais qui furent autrefois des ailes véritables et qui le
sont encore potentiellement ?

Si cette interprétation était acceptée, non seulement elle réconcilie-
rait les deux points de vue opposés en apparence mais elle cadrerait
aussi avec tout ce que la lame enseigne sur le domaine, le but, la puis-
sance et la légitimité de la Magie sacrée : rendre le mouvement aux
ailes pétrifiées; ne serait-ce pas en accord avec Ia mission libératrice de
1a Magie sacrée et avec les paroles de Saint Paul ?

Quoi qu’il en soit, cette interprétation comporte la réponse i la
question qui porte sur la maniére concréte dont se manifeste l’actign
libératrice de ]a Magie sacrée. Elle est en tout point contraire
3 l'action de contrainte de la magie fausse ou personnelle. Elle
oppose & l'action de I'hypnose celle du réveil de la volonté libre;
a la suggestion, la déliviance des idées fixes et des con:tplexes
psychopathologiques; 4 I'évocation du nécromant, la montée vers
le défunt effectuée par la force de 'amour; aux moyens de con-
trainte employés par ia magie cérémonielle & 1’égard des étres élémen-
taires (gnomes, ondines, sylphes et salamandres), le pain de leur
confiance et de leur amitié par des actes correspondants; aux procé-
dures de la Kabbale pratique ayant pour but l'asservissement des
« esprits malins » (dans le sens des hiérarchies déchues} leur Trans.
formation en serviteurs de leur plein gré par la résistance aux ten-
tations spéciales de chacun deux. Car eux aussi attendent « que les
enfants de Dieu soient manifestés » et cette manifestation pour eux
signifie en premier lieu Pinaccessibilité 3 Jeurs temtations. Résistez
au dizble, et je diable sera votre ami. Un diable n’est pas athée; il ne
doute pas de Dieu. La foi qui lui mangue, c’est la foi en 'homme. Et
I'acte de la Magie sacrée A 1’égard d’un tel diable est celui du rétabiis-
sement de sa foi en 'homme. Le but des épreuves de JOB n'était pas
de dissiper les doutes de Dieu, mais bien ceux du Diable. Ces doutes
une fois dissipés, qui était dong celui qui ceuvrait pour rendre A Job
tout ce qu'll avait perdu, sinon le méme étre qui i'en avait aupara-
vant privé 7 L'ennemi de Job devient son serviteur de bon gré — et
« serviteur de bon gré » veut dire ami. La Magie sacrée, enfin, oppose
a la transfusion fluidique du magnétisme la pratique de prendre pour
soi les maladies et les infirmités d'autrui, selon le précepte de Saint
Paul :
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« Portez les fardeaux les uns des autres, et vous accom-
plirez ainsi I loi du Christ ». (Galates VI, 2).

Cest ainsi que les saints pratiquaient la Magie sacrée. Iis ne projetaient
pas leurs forces, leur vitalité ou leurs fluides en autrui, mais prenagient
bien au contraire, de lui ce qui était malsain. Sainte LIDVINE, par
exemple, qui ne quitta jamais son lit et sa chambre, pendant de
longues années, se ressentit fortement de méfaits de I'alcool. Dans
le méme temps un alcoolique guérissait dans la ville de Schiedarmn.

En dressant cette liste des contraires, je n'ai pas eu Pintention de
juger, moins encore de condamner, Phypnose, la suggestion, toute
évocation, la magie cérémonielle ayant trait i la nature, la Cabhbale
pratique aspirant 2 la mainmise sur les « esprits malins » et le magné-
tisme. Mon seul but était de dégager ce qui différencie la Magie
sacrée de ces pratiques. Elles aussi peuvent servir le bien. Mais ia Magie
sacrée ne peut autre chose que servir le bien.

Y a-tl des « grimoires » de la Magie sacrée ? Oui, si I'on comprend
par « grimoires » un arsenal d’armes ou d’outils dont on se sert. Cet
arsenal est constitué par des formules, des gestes et des figures repro-
duites par les gestes. Mais on ne doit pas les choisir arbitrairement. Le
choix en doit étre réservé soit a la science profonde confirmée par Iz
révélation soit A la révélation directe confirmée ultérieurement par
la science due a I'expérience.

Quant a Uarsenal des formules, 1l est accessible presqu’en entier 2
tout le monde. Car le formulaire principal de la Magie sacrée est
I"Ecriture Sainte, la Bible comprenant le Nouveau ¢t I"Ancien Testa-
ment. L’Evangile selon Saint Jean y occupe une place prééminente, car
il est constitué presque entiérement par des formules magiques. Pyis
viennent les trois autres Evangiles et "apocaivpse. On trouve aussi
des formules magiques dans les Epitres ct dans les Actes. Dans *An-
cien Testament, on les trouve surtout dans les Psaumes, le Livre de
la Génése (Bereschith), Ezéchiel et les autres prophétes. Il y a aussi
des formules magiques dans le Rituel liturgique de I’Eglise et dans !a
tradition écrite ou orale remontant aux saints et aux grands mysti-
ques. Le texte de la Table d’Emeraude appartient également a |arse-
nal des formules de la Magie sacrée.

En ce qui concerne la partie « muette », c’est-a-dirc les gestes et
les figures reproduites par les gestes, de la Magie sacrée, leur choix doit
étre de méme soit confirmé par la révélation soit indiqué par elle.
Ce sont, en régle générale, des gestes du Rituel employés par I'Eglise
traditionnelic (Romaine ou Grecque-Orthodoxe) et des gestes repro-
duisant un nombre linité de figures géométriques. Ainsi faut.il parfois
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s'agenouitler, parfois étre debout, parfois se¢ prosterner; il faut parfois
faire le geste de la bénédiction, parfois celui de la protection ou bien
celui de ta libération, etc.

Ces formuies et ces gestes ne sont pas secrets, mais il ne faut pas
les trahir. « Trahir » ne signifie pas ies divulguer, les faire connaitre a
d'autres; on ne trahit pas une formule magique en la faisant connaitre
a queiqu’un qui pouvait encore ignorer, mais on la trahit lorsqu’on
Parrache & son propre domaine sacré et A la conrexture sacrée de
I'opération magique dont elle fait partie et lorsqu’on la fait descendre
3 un plan inférieur, ¢’est-a-dire, lorsqu’on en abuse. 1l en va ainsi des
formules par lesquelles la consécration s'opére a la Messe. Tout le
monde les connait, mais elles ne sont opérantes que lorsqu’elles sont
prononcées dans la contexture sacrée de la Messe par une personne
qui est seule légitimée a le faire. Ce n'est pas le secret qui les
rend opérants; c'est la contexture, et le niveau de l'opération,
ainsi que la legitimation de 'opérant ou du célébrant. On ne trahit
donc pas les formules de la consécration en les imprimant dans les
missels. Mais on les trahirait, si un laic s’en servait dans une « messe »
arbitrairement improvisée ou inventée. Le mystére est protégé d'une
autre maniére que le secrer. Sa protection, ¢’est sa lumiére, tandis
que la protection du secret est I'obscurité. Quant & P'arcane, qui est
le degré moyen entre le mystére et le secret, c’est le demi-jour qui le
protége. Car il se révéle ot se cache & la fois par le moyen du sym-
bolisme. Le symbolisme est Je demi-jour des arcanes. Ainsi les Arcanes
du Tarot sont des formules rendues visibles et accessibles & tout le
monde. Hs amusaient dans le passé des milliers de personnes; des
centaines de personnes s’en servaient pour dire la bonne aventure;
quelques-unes en éprouvérent I'effet révélateur. Court de GEBELIN en
fut étonné; Eliphas L1:VI en fut saisi; PAPUS en fut inspiré; d’autres
les suivirent et subirent I'étrange et presqu’ireésistible attrait du Tarot
— ils 'étudiaient, le méditaient, le commendaient et linterprétaient
étant stimulés, inspirés et illuminés par « quelque chose » dans le
Tarot qui se révéle et se cache 2 la fois dans le demijour de ses sym-
boles. Et nous 7 OO en sommes-nous avec le Tarot ? Nous le saurons
de science certaine aprés la XXIle Lettre, consacrée aux Arcanes
Mineurs du Tarot.

La cathédre sur laquelle « 'Impératrice » est assise représente le
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second HE du « tetragrammaton » de la Magie sacrée, c'est-a-dire
son ensemble manifesté, sa couronne correspondant au 10D, le
sceptre au premier HE et P'écu au VAV du tetragrammaton. C’est
pourquoi nous avons défini la cathédre comme « le role de la Magie
sacréc dans le monde et dans lhistoire. » On pourrait également
dite que cest le phénoméne de la Magie sacrée entiére comme il
s'est manifesté, se manifeste et se manifestera dans Thistoire de
Chumanité. C’est son cosps historique qui révéle son dme et son esprit.
Par « corps » jentends ce qui rend possible I'action directe dans le
monde des faits. Ainsi « I'arsenal » ou dépot des formules et gestes
magiques dont on se sert dans P'exercice pratique de la Magie sacrée
fait partie de son « corps ». Le Rituel de ses opérations universelles
destinées & servir 'humanité entiére qui transcendent I'espace et le
temps, c’est-i-dire les sept sacrements de I'Eglise universelle font, en
tant que rituel, également partie de son « corps ». Puis les personnes
qui ont la mission ou le don de perpétuer la tradition de la Magie
sacrée en font de méme partie. Ce corps est comme un arbre qui
a un certain nombre de branches qui portent beaucoup de feuilles
et dont les racines sont au ciel et dont e faite est tourné en bas. [l n*a
qu'un tronc et qu'une séve qui alimente et vivifie toutes ses branches
avec leurs feuilles innombrables.

Est-ce « I'Arbre des Sephiroth » de fa Cabbale ? Qu bien 1"Arbre de
ta Connaissance du Bien et du Mal ? Ou encore ’Arbre de Vie ?

Le fruit de I’Arbre de la Connaissance du Bien et du Mal a eu un
triple effet : I'effort, la souffrance et la mort. L'effort ou le travail
prit la place de 1'union mystique avec Dieu, laquelle union sans effort
est I'enseignement du premier Arcane du Tarot ¢ le Bateleur ». La
souffrance remplaga la évélation directe reflétée ou la Gnose (réveé-
lation directe qui est Penseignement du deuxiéme Arcane du Tarot,
« la Papesse »). Et la mort entra dans le domaine de la Vie ou de la
Magie sacrée créatrice qui est 'enseignement du troisiéme Arcane du
Tarot, « lmpératrice ». Or, la Magie sacrée est la Vie telle qu’elle fut
avant la chute. La Gnose du 2e Arcane est la Conscience telle qu’clle
fut avant la chute. Et la Spontanéité mystique du ler Arcane est le
rapport entre I’homme et Dieu tel qu'il fut avant ia chute. Cette spon-
tanéité primordiale donnait impulsion et la direction 4 1"évolution
ot au développement de I’étre humain. Ce n’est pas la lutte pour
I'existence, décrite par Charles DARWIN il ¥ a un siécle, qui a 616
'impulsion fonciére directrice vers I'idéal ou but de 1’évolution avant
fa chute, mais bien cet état d’étre que nous désignons avjourd hui
par le terme d’« union mystique ». Le principe de la/utfe ou de l’effort
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ne fut mis en jeu qu’aprés la chute. De méme la souffrance ne jouait pas
avant la chute le role d’éveiller la conscience; ce rdle était alors réservé
3 la révélation directe reflétée ou & la Gnose. La mort non plus
ne jouait pas alors le rdle de lz libération de la conscience par la
destruction des formes qui ’enferment, réle qu'elle joue depuis la
chute. Au lieu de la destruction des formes avait lieu leur transforma-
tion continuelle. Ceci fut opéré par I'action perpétuelle de la Vie
effectuant la métamorphose des formes conformément aux change-
ments de la conscience qui s’en servait. Cette action perpétuelle libé-
ratrice constructive de la Vie était — et ¢lle est encore — la fonction
de la Magie sacrée ou divine. Et c’est cette fonction transformatrice,
opposée 2 la fonction destructrice de la mort, que la Genése de
Moise désigne par le symbole de « 'Arbre de Vie »,

Or , la chute avait changé le destin de I’humanité en ce sens que
I'Union Mystique fut remplacée par la lutte ou l'effort, la Gnose parla
souffrance et la Magie sacrée par la mort. Cest pourquoi la formule
annongant ia Bonne Nouvelle que leseffets de la chute peuvent étre sur-
montés et que le chemin de U'évolution humaine peut redevenir celuide
I'union mystique au lieu de la lutte, que la révélation reflétée immé-
diatement ou la Gnose peut remplacer ’enseignement de la vérité par
la souffrance, et que la Magie sacrée ou la vie transformatrice peut
prendre la place de la mort destructive — c’est pourquoi, dis-je, cette
formule a ta teneur que voici :

e suis la voie, la vérité, ef la vie, (Jean, XIV, 6)

Cette formule est e méme temps le résumeé des trois premiers Arcanes
du Tarot, ¢’est-a-dire de "arcane de la vraie voie, ou de la Spontanéité
mystique, de l'arcane de la vérité révélée ou de la Gnose, et de 'arcane
de la vie transformatrice ou de ]a Magie sacrée.

La Magie sacrée est donc I’Arbre de Vie, inaccessible 4 la témérité
arbitraire, mais se manifestant dans histoire humaine entiére par Uin-
termédiaire de ceux gui savent dire « Ecce ancilla Domini, mihi fiat
secumdurmn verbum tuum.y ou bien : « Ecce servus Domini, faciam
secundum verbum tuum.» Elle se manifeste par le miracle de Ihis-
toire humaine que la vie surbiologique humaine continue de siécle en
siécle, de millénaire en millénaire et que sa source ne tarit pas; que le
feu sacré sur les autels des cceurs et les autels de pierre ne s'éteint pas
de siécle en siécle, de millénaire en millénaire, que 1a Bonté, la Vérité
et la Beauté ne perdent pas ieur attrait de siécle en siécle; qu'il n’y ait
quand méme et Foi, et Espérance et Charité dans le monde ; qu'il y ait
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des sainis, des sages, des génies, des bienfaiteurs, des guérisseurs que
1a pensée pure, la poésie, la musique, 1a priére ne soient pas englouties
par le néant; quil y ait ce miracle universel de Phistoire humaine et
que le miraculeux existe. Oui, le miraculeux existe, car la rie n'est
qu’une série de miracles, si nous entendons par « miracle » non pas
I'absence de cause (c’est-a<lire qu'il ne serait causé par personne et
par rien — ce qui serait plutot le concept de « pur hasard » } mais bien
Ieffet visible d"'une cause invisible ou 1effet sur le plan inférieur dii &
une cause située sur un plan supérieur. L'incompréhensibilité n’est
point fa qualité distinctive du miracle; bien au contraire, le miracle
est souvent essentielement plus compréhensible qu'un phénoméne
dit « naturel » et « expliqué ». 1] est, parexemple, plus compréhensible
que Thérése NEUMANN, en Baviére, ait vécu pendant des dizaines d’an-
nées sans autre nourriture que I*hostie — étant donné que la matiére
n'est que I’énergic condensée ot que I’énergie n'est que conscience
« condensée » — que Je fait bien « expliqué » d’une seuie cellule qui,
en se multipliant par division, produit les cellules tout-a-fait diffé-
rentes du cervean, des muscles, des os, des cheveux etc. qui se grou-
pent de telle maniére qu'il en résulte un organisme entier humain ou
animal. Lorsqu’on me dit que tout cela s’explique par ’hérédité, que
les « génes » renfermés dans la premiére cellule sont tels qu'il doit en
résulter un tel organisme, je m’incline, mais je n’y vois que du feu.

L*Arbre de Vie est la source des miracles de la génération, de la
transformation, du rajeunissement, de la guérison et de la libération.
Sa participation consciente ad perpetranda miracyla rei ynius, comme
le dit 1a Table d’Emeraude, est le Grand-(Euvre de la Magie sacrée.

On peut comprendre 1'idéal du Grand-CEuvre lorsqu’on le compare
a I'idéal de la science exacte modeme. Or Pidéal de la science est
le pouvoir — le pouvoir technique pratique et le pouvoir technique
intellectuel. L’aspect intellectuel de I'idéal scientifique est de réduire
fa multiplicité des phénoménes & un nombre limité de lois et de les
1éduire ensuite 4 une seule formule simpie. Il s'agit en fin de compte
de mécaniser t'inteilect de telle maniére qu’il celcule le monde au lieu
de le comprendre. Alors on aura atteint le pouvoir technique intellec-
tuel.

L’aspect pratique de I’idéal scientifique se révéle dans le progrés de
Ia science moderne depuis le XVIIE siécle jusqu’a nos jours. Ses étapes
essentielles sont les découvertes successives mises au service de
’homme : 1a vapeur, 'électricité et P'énergie atomique. Mais toutes
différentes qu’elles paraissent étre, ces découvertes ne sont basées que
sur un seul principe, 4 savoir le principe de la destruction de la matiére,
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par laquelle I’énergie est libérée pour étre capturée de nouveau par
I’hemme afin d’étre mise & son service. Ce sont les petites explo-
sions régulées de I'essence qui produisent I’énergie qui Fuit marcher
une auto. Et c'est la destruction de ['atome, qui produit ’énergie
atomique. Qu'il s’agisse du charbon, de I'essence ou de I"atome d’hy-
drogéne, qu'importe, il s’agit toujours de produire de 1énergie en
détruisant de la matiére. L’aspect pratique de l'idéal sciemtifique
est la domination str la nature au moyen de la mise en jeu du prin-
cipe de destruction ou de mort.

Imaginez.vous, Cher Ami Inconnu, des efforts et des découvertes
dans la direction opposée, dans la direction de la construction ou de
la vie. limaginez-vous, non pas I’explosion, mais bien ! épanouissement
d’une « bombe atomique » constructive. Il n’est pas trop difficile de
I"imaginer, car chaque petit gland est une telle « bombe constructive »
et le chéne n’est que le résultat visible de « Pexplosion » lente — ou
Pépanouissement — de cette « bombe ». Imaginez-le, et vous aurez
I'idéal du « Grand Oetivre » ou Pidée de ’Arbre de Vie, L’image méme
de « PArbre » comporte la négation de 'élément technique et méca-
nique. I! est la synthése vivante de la lumiére céleste et des €éléments
de la terre. Il est la synthése du ciel et de la terre, il synthétise cons-
tamment ce qui descend d’en haut et ce qui monte d’en bas.

Or, I'tdéal de I'Hermétisine est contraire 4 celui de la science, Au
lieu d'aspirer au pouvoir sur les forces de la nature au moyen de la
destruction de la matiére, I'Hermétisme aspire a la participation cons-
ciente des forces constructives du monde sur la base d’une alliance et
d’une cornmunion cordiale avec elles. La science veut contraindre la
nature 4 obéir 4 la volonté de 'homme tel qu'il est; I'Hermétisme
— ou la philosophie de la Magie sacrée — veut au contraire puri-
fier, lluminer et changer la volonté et la nature humaine afin de
les rendre conformes 2 la nature naturante et de les rendre capables
de recevoir sa révélation accordée de bonne grace.

Le Grand-Oeuvre, comme idéal, est donc 1'état de ’étre humain qui
est en paix, alliance, harmonie et collaboration avec la Vie. Clest |
a le fruit de I'Arbre de Vie ».

Mais la2 Bible ne ditelle pas que 'approche de I'Arbre de Vie est
défendue et que Dien

« mit & {orient du jardin d’Eden le chérubin qui agite
une épée flambavante, pour garder le chemin de I'Ar-
brede Vie » ?

Qui, elle est défendue, mais la défense n'est pas absolue et générale;
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elle est spécifiée. Lisons ce que la Bible en dit (Genese, 3, 22):

Et Eloim dit : « Voici, Uhomme est devenu comme
Pun de nous, pour lg connaissance du bien et du mal...
Empéchons-le maintenant d'avancer sa main, de
prendre de UArbre de Vie, d'en manger et de vivre
eternellement »,

Il s’agit de la défense d avancer lz main et de prendre de I'Arbre de
la Vie, et c’est cela, rien que cela, qu'empéche I'épée flamboyante du
Gardien d’Eden.

« Avancer la main et prendre » — ¢’est le motif, la méthode et
I'idéal scientifiques, C'est la volonté-de-pouvoir sousjacente i Patti-
tude scientifique qui est empéchée par I'épée flamboyante du Gardien
d'Eden; défense de répéter I'acte commis & 'égard de 1’Arbre de la
Connaissance du Bien et du Mal. Mais le motif, la méthode et I'idéal
hermétique sont contraires & ceux de la science. La volonté-de-servir
est sous-jacente A Pattitude fonciére hermétique. Au lieu d’avancer
la main pour prendre, 'homme ouvre son intellect, son cceur et sa
volonté pour recevoir ce qui lui sera accordé de bonne grice. L'ins-
piration, Villumination et Vintuition qu'il cherche ne sont pas autant
de conquéies accomplies par sa volonté; elies sont plutot des dons
d’en haut, précédés des efforts de la volonté humaine en vue d’en
devenir digne.

L%pée flamboyante du Gardien d’Eden est une arme de la Magie
divine. Cela veut dire qu'elle est essentiellement un « oui » et non
pas un « non ». Elle est essentiellement constructive et non pas des-
tructive. En d’autres termes, elle invite, encourage et dirige tous
ceux qui sont dignes, ainsi que tout ce qui est digne en chacun, des
bénéfices de I'Arbre de Vie et elle interdit, décourage et éloigne tous
ceux qui en sont indignes, ainst que tout ce qui est indigne en chacun.
L'épée flamboyante est la bénédiction faite & ceux qui cherchent
PArbre de I'Amour Efernel qui est ’Arbre de Vie, et eile est en méme
temps, par le fait méme qu'elle bénit, ia force flamboyante d’interdic-
tion 4 I’égard de ceux qui cherchent 'Arbre de Vie pour s’emparer de ses
fruits. L'épée du Saint Gardien d’Eden agit toujours dans la vie spi-
rituelle de Phumanité. Elle appelle les chercheurs et elle repousse
les voleurs. C'est grice i elle que 'Hermétisme, la tradition millé-
naire de la poursuite ininterrompue de Pidéal du Grand-Qeuvre,
existe — malgré toutes les chiméres, toutes les formes de charlatanerie
inconsciente et consciente qui 2ccompagnent ceite poursuite,

L'épée du Saint Gardien d’Eden opére, sans faire acception
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de personnes, la révélation magique de P'Arbre de Vie. Elle est
le verbe magique flamboyant éveillant dans les dmes humaines
te désir ardent du Grand-(Euvre, de la Vie Miraculeuse. Elle « n'éteint
pas le lumignen qui flambe encore et elle n'achéve point de briser le -
roseau froissé », parce que sa mission est divine et qu’il est propre au
divin non seulement d'épargner toute goutelette de sincérité et toute
étincelle de 'amour, mais encore de les faire croitre et s’étendre. Car
malgré toute la corruption que manifeste Iexpérience de Yhistoire,
it 0’y a rien de corrompu en totalité. L'enseignement de I’Eglise tradi-
tionnelle selon lequel 1a nature est blessée, non détruite (« natura vul-
nerata, non deleta ») est absclument vrai. L’Arbre de Vie est Punité ou
synthése de la conscience, de la force et de Iz matiére. Truis est son
nombre. Car il refléte I'unité de la Sainte Trinité.

Il est en méme temps P'unité de la Mystique, de 1a Gnose et de la
Magie. C’est pourquoi il ne faut pas les séparer. « L'lmpératrice »
comme symbole de la Magie sacrée, contient en soi la Gnose et la
Mystique ou — « la Papesse » et « le Bateleur ». Ces arcanes ne sont
pas compréhensibles lorsque 'on fes prend séparément. En général,
tous les Arcanes du Tarot ne sont compréhensibies que pris dans feur
ensemble.

Mais il arrive bien que la conscience humaine sépare I'inséparable
en vublignt P'unité. On prend une branche de P'Arbre de Vie et onla
cultive comme si elle existait sans le tronc. La branche peut avoir une
longue vie, mais elle dégénére. C'est ainsi qu’en oubliant la Gnose
et la Mystique on avait pris séparément la Magie- qui, étant une bran-
che séparée de son tronc, cessa d’étre la Magie sacrée et devint la ma-
gie arbitraire ou personnelle. Celle<i se mécanisa 4 un certain degré et
devint ce que I'on comprend par « magie cérémonielle » quia eu son
temps de floraison depuis la Renaissance jusqu'au XVlIie sidcle. Elle
était par cxcellence, 1a magie des humanistes, elle n'était plus la Magie
divine, mais la magie Mumaine. Elle ne servait plus Pieu, mais "hom-
me. Son idéal devint le pouvoir humain sur la nature invisible et
visible, Plus tard on oublia aussi la nature invisible. On se concen-
tra sur la nature visible seule en vue de Passujettir & la volonté hu-
maine. C’est ainsi que prit naissance la science technologique et
industrielle. Elle est la continuation de la magie cérémonielle des
humanistes, dépourvue de son élément occulte, tout comme la pre-
miére est la continuation de la Magie sacrée, mais dépourvue de son
élément gnostique et mystique.

Ce que je viens de dire est parfaitement en accord avec ce qu'en
pense PAPUS (et Eliphas Li-vi). Or Papus dit :
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« La Mugie cérémoniclle ¢st ure opération par laquelle
homeme cherche @ contraindre par le jen méme des
Jorces naturelles, les puissances invisibles de divers
ordres a agir selon ce qu'il requiert d'elles. A cet effet,
il les saisit, i les surprend pour alusi dire, en projetant,
par Feffet des correspondances quc suppose 1'Unité
de la Création, des forces dont lei-méme n'est pas le
maitre, mais auxquelles il peut ouvrir des voies extra-
ordinaires... Le Magie cérémonielle est d'ordre absohi-
ment identique a notre scicice ndustrielle. Notre
pueissance est presque mdle aupreés de celle de la vapeur,
de Pelectricité, de la dynamite; mais. en leur opposant
pur des combingisons appropriées, des forces natu-
relles aussi puissantes git'elles, nous les concentrons,
wenes fes enunagasinons, Nous les contraighons @ trans-
porter ou & Briser des masses gied nous annuleraient... s
{Traité éléntentaire de Science Ocenldre, p.425,426)

Que dire de plus 7 On peut, peut-étre, ajouter une autre phrase de
Parus, définissant te rapport entre le « magiste scientifique » ou
oceultiste et le sorcier. Le voici :
« Le sorcier est & Docendtiste co que Touvrier st &
Fingénietr ». {La Science des Mages. p. 68)

Le sorcier n’est dong ¢u’un oceultiste amateur.

Tout comme la science techinologique contemporaine est la conti-
nuation dircete de la magic cérémonielle, I'art profune contemporain
n'est que la continuation de la Gnose et de la Magie, qui avaient perdu
de vue la mystique et qui avaient été séparées d’elle. Car 1’art cherche &
révéler et il s’attache a le faire d’une maniére rmagigue.

Les mystéres anciens n'étaient que 'art sacré ayant dans Parriére-
plan conscient la Mystique et la Gnose. Mais une fois cet arriére-
plan oubiié, ou trop éloigné dans I'histoire, il reste une gnose,
(ou un « révélationnisme») privée du fond de la discipline et de
Pexpérience mystique. Ainsi naguit « I'art créatif »_ et les Mystéres
devinrent thédtre, les mantras révélateurs devintent des vers, et
les hymnes devinrent des chansons et les mouvements pantomimiques
révélateurs devinrent des danses. tandis que les mythes cosmigues
cédérent leur place aux belles letires.

[lart, étant sépuré de Porganisme vivant de 'unité du Tetragram-
maton, s'éloigne nécessiirement anssi bien de la Gnose que de la Magie
sacrée dont il est issu et auxquelles il doit sa substance et la séve de sa
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vie. La révélation pure de la Gnose devient de plus en plus le jeu de
I'imagination et ie pouvoir magique dégénére de plus en plus en esthé-
tique. C’est ce que Richard WAGNER avait compris et ce 4 quoi il avait
vouly remédier. L’ceuvre de WAGNER poursuivait le but de la réinté-
gration de I’art — en effectuant la réunion de celui<i avec la Gnose et
la Mystique afin qu’il redevienne Magie sacrée.

Joséphin PELADAN s’attachait A faire la méme chose en France.
Il eut méme un succés éblouissant mais passager — pour des raisons
qu'il comprit ultéricurement. Le silence est le climat indispensable
a toute révélation; le bruit a rend absolument impossible.

La vie religieuse, comme chacun sait, connait aussi la décadence
lorsqu’elle cesse d'étre enracinée dans la Mystique, illuminée par
]a Gnose et mue par la Magie sacrée. Elle refroidit sans le feu de la
Mystique, s'obscurcit sans la lumiére de la Gnose et devient impuis-
sante sans le pouvoirde la Magie sacrée. [l ne lui reste alors qu’un
légalisme théologique supporté par un iégalisme moral — voild
l'origine de la religion des scribes et des pharisiens au temps du Nou-
veau Testament. Ceci est le crépuscule qui précéde sa nuit — sa
mort.

La foi est I’'expérience du souffle divin; I’espérance est Pexpérience
de la lumiére divine et ’Amour est 'expérience du feu divin. [l n’y a
pas de vie religieuse authentique et sincére sans foi, espérance et
amour; mais il n'y a pas de foi, d'espérance et d’amour sans expé-
rience mystique, ou, ce qui cst la méme chose, sans grice. Aucun
argument intellectuel ne peut éveiller la foi; il peut, tout au plus,
éliminer les obstacles, les malentendus et les préjugés, et aider
ainsi & D’établissement de i’état du silence intérieur nécessaire 2
I'expérience du souffle divin. Mais la foi elle-méme est le souffle
divin dont Porigine ne se trouve ni dans le raisonnement logique,
ni dans I'impression esthétique, ni dans I"acte moral humain.

Le Verbe flamboyant divin luit dans le monde des silences de
I’dme et le meut. Ce mouvement est la foi vive, done réelle et authen-
tique, et cette lumiére est I'espérance ou illumination, tandis que
tout dérive du fen divin qui est Pamour ou union avec Dieu. Les
trois « voies » (ou stades mystiques) traditionnelles — de la purifica-
tion, de l'illumination et de 'union — sont cetles de l'expérience du
souffle divin ou de la foi, de la Jumiére divine ou de 'espérance et
du feu divin ou de I'amour. Ces trois expériences fonciéres de la
révélation du divin constituent le triangle de la Vie, car nul esprit,
nulle dme et nul corps méme re pourratent vivre s'ils étaient entié-
rement privés de tout amour, de toute espérance ¢t de toute foi.

99



Hs seraient alors dépourvus de tout élan vital. Car 1"élan vital, défini
par Henri BERGSON comme limpulsion générale de l'évolution,
est-il autre chose qu’un amour, qu’une espérance et qu’une foi ceuvrant
au fond de la vie entiére ? C’est par ce qu’au commencement était le
Verbe et que toutes choses lui doivent leur existence (Jean, !) et parce
que le Verbe primordial vibre encore en tout ce qui vit, que le monde
vit encore et qu’il ¥ a un élan vital qui n’est autre chose que "amour,
Pespérance et la foi, inspirés jadis par le Verbe Créateur.

Dans ce sens BROWNING a eu raison de dire que « la nature est
surnaturetle » Car son origine sumaturelle se manifeste encore dans
son élan vital. Vouloir vivie ! Mon Dieu, quelle profession de foi,
quelie manifestation d'espérance et quelle ardeur d’amour !

L’amour, 'espérance et la foi sont en méme temps {’essence de
la Mystique, de la Gnose et de la Magie sacrée. La FOI est la source
du pouvoir magique et tous les miracles dont parle "Evangile lui sont
attribués. La révélation — toutes les révélations — de fa Gnose n'ont
qu'un but : donner, préserver et accroitre 'ESPERANCE. Le livre
que la « Papesse » tient sur ses genoux est écrit afin que P'espérance
demeure. Car toute révélation qui ne denne pas d'espérance est
inutile et superflue. La Mystique est un feu sans réflexion, c’est
I'union avec le divin dans I'AMOUR. Elle est la source premiére
de toute vie, y comprié la vie religieuse, artistique et intellectuelle.
Sans elle, tout devient technique pure et simple. La religion devient
un corps de techniques dont les scribes ef les pharisiens sont les
ingénieurs. Elle devient légaliste”

L’art devient un corps de techniques, soit traditionnelles, soit
novatrices — un champ d'imitation ou d’expériences.

La science enfin devient un corps des techniques du pouvoir sur
la nature.

Mais I'Arcane de la Magie sacrée, « I'Impératrice », nous appelle
A prendre un autre chemin. Il nous appelle 2u chemin de la régéné-
ration, et non de ia dégénérescence. Il nous invite & démécaniser
tout ce qui est devenu uniquement technique, inteilectuel, esthé-
tigue et moral. I1 faut se démécaniser pour devenir mage. Car
la Magie sacrée est toute entiére Vie — la vie telle yu’elle se révéle
dans le Mystére du Sang. Que nos problémes deviennent autant
de cris du sang, que nos paroles soient portées par le sang et que nos ac-
tions soient conformes 3 donner du sang ! Voild comment on devient
mage. On le devient en devenant essentiel - essentiel comme I'est le sang.

Eliphas LIVl mit comme sous-tifre au chapitre consacié au troi.

100

siéme Arcane du Tarot de son Dogme de 12 Haute Magie : « Plenitudo
Vocis ». Son choix est plus qu'heureux, il est pénial ! En effet « plé-
nitude de la voix » — pourrait-on mieux décrire 'essence méme de Iz
Magie sacrée 1?7 Qui, c'est la plénitude de ia voix dont il s’agit dans
la Magie sacrée; ¢’est la voix pleine de sang, ¢’est le sang qui devient
voix. C'est I'étre dans lequel il n’y a rien de mécanique et qui est
entiérement vivant.

Le troisiéme arcane du Tarot, étant ’Arcane de la Magie sacrée, est,
par ce fait méme, I"Arcane de la génération. Car la génération n’est
qu'un aspect de la Magie sacrée. Si la Magie sacrée est union de deux
volontés — humaine et divine — dont le miracle est le résultat, la péné-
ration elle aussi, présuppose la trinité du générateur, du générant et du
généré. Or, le généré est le miracle résultant de 'union d’un principe
générateur et d’un principe générant. Qu’il s'agisse d'une nouvelle
idée, d'une ceuvre d’art, de la naissance dun enfant, quimporte, c’est
toujours fa méme loi de la génération qui opére, c’est toujours le mé-
me Arcane de la fécondité qui est en jeu, et c'est toujours le méme
mystére de U'Incarnation du Verbe qui en est le prototype divin.

Nous avons dit plus haut : la Magie sacrée est la Vie telle qu’elle
fut avant la chute. Comme la vie est toujours génératrice, I’Arcane
de 1a Magie sacrée est en méme temps celut de la génération avans
fn chute, de la génération verticale, du plen supérieur au plan infé.
rieur, au lieu de la génération horizonrale qui s’accomplit sur un seul
plan.

La formule de ce mystére est bien connue ;

Et Incarnatus est de Spiritu Sancto ex Maria Virgine.

Elle contient ia trinité du Générateur d'en haut, de la Générante
en bas et du Généré, — ou : U'Esprit Saint, la Sainte Vierge et le Dieu-
Homme. Elle est en méme temps la formule de la Magie sacrée en géné-
ral parce qu’elle exprime le mystére de I'union dela volonté divine et de
ia volonté humaine dans Félément du sang. Le sang — dans son triple
sens mystique, gnostique et magique — est le « sceptre » ou la puis-
sance de [a Magie sacrée.

A ce point, Cher Ami Inconnu, je me retire et je vous laisse seul
avec votre Ange. Il ne convient pas que ma voix humaine s’arroge le
droit de prononcer les choses qui sont la continuation plus appro-
fondie de ce qui vient d’étre esquissé ci-dessus.
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L"EMPEREUR




« L’EMPEREUR»

Henedictus qui venit
in nomine Domini,

Cher Ami fnconnu,

Une personne a autant d’autorité qu’elle est moins superficielle,
qu'elle sait, et qu’elle peut. Etre quelque chose, savoir quelque
chose et pouveir quelque chose, c’est ce qui rend une personne douée
d'autorité. On peut aussi dire quune personne a de 1'autorité au fur
et 4 mesure qu'elle réunit en soi la profondeur de la mystique, la
sagesse directe de la gnose et le pouvoir réalisateur de la magie.
L'homme doué de ces qualités 3 un certain degré, fait école, & un plus
haut degré encore, il fait loi.

C'est Pautorité seule qui est le pouvoir vrai et unique de la loi.
La contrainte n’y est que I'expédient auquel on recourt pour remédier
au manque d’autorité. LA oil il v a autorité, ¢’est-A.dire ol le souffle
de la Magie sacrée rempli des rayons de la lumiére de la Gnose émanée
du feu profond de la Mystique est préseat, 12 1a contrainte est super-
flue.

Or « "Empereur » du quatriéme Arcane du Tarot n’a pas de glaive
ni d'armes quelconques. Il régne par le sceptre, et par le sceptre
seul. Cest pourquoi la premiére idée que la Lame évoque naturelle-
ment est celle de 'zurorité sous-jacente a la loi. La thése qui découle
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des méditations des trois Arcanes précédents est que toute autorite
prend sa source dans le Nom Ineffable divin IHVH et que toute loi en
découle.

Par 14 méme est impliqué que le porteur humain de "autorité véri-
table ne remplace pas Iautorité divine mais, au contraire, lui céde
ia place. A cette fin, il est tenu de renoncer A quelque chose.

Or, fa lame nous enseigne de prime abord que « I'Empereur »
a renoncé & la contrainte, a la violence. 1l n’2 pas d’armes. Sa main
droite tient le sceptre en avant, sur lequel son regard est fixé, et
sa main gauche tient la ceinture sacrée. Il ne se tient ni debout
ni assis. 11 est simplement adossé & un siége court et ne pose
qu'un pied A terre. Ses jambes sont croisées. L'écu portant |'aigle
reste A terre & ses cotés. Enfin il porte une couronne massive et
lourde.

La contexture de la Lame exprime des renonciations allant bien
plus loin que la seule contrainte. L’Empereur a renoncé au repos,
du fait qu'il n'est pas assis. Il a renoncé & la marche, du fait qu’il
est adossé et qu'il a les jambes croisées. Il ne doit ni avancer en
vie de l'offensive, ni reculer en vue de la retraite, Il est posté
prés de son siége et de son blason. Il est en sentinelle et comme
tel it n’a pas 1a liberté de mouvement. Il est le gardien lié & son
poste. Il garde le Sceptre. Or, le sceptre n'est pas un outil. C’est un
symbaole qui, au peint de vue pratique, ne sert a rien. L’Empereur a
renoncé a toute action, sa main droite tient le sceptre en avant,
tandis que sa main gauche tient la ceinture serrée. Cette main
n'est pas libre non plus parce que PEmpereur se restreint avec elle, Elle
a pour fonction de tenir en échec la nature impuisive et instinctive de
PEmpereur afin qu'elle ne s'interpose pas entre elle et Iui et ne le

détourne pas de son devoir de gardien.
L'Empereur a donc renoncé au mourement au moyen des jambes

et a 'aetion au moyen des bras. En méme temps, il porte une cou-
ronne massive et lourde, Toute couronne - et nous avons déja
médité sur le sens de [a couronne a propos de celle de « I'lmpéra-
trice » — a un double sens. Elle est le signe de la légitimité, mais
aussi le signe d'une tiche ou d'une mission dont le couronné est
chargé d’en haut. Ainsi toute couronne est essentieliement une
couronne d'épines, non seulement parce gu'elle est lourde mais
aussi parce qu’elle comporte une contrazinte douloureuse a I'égard
de la pensée et de Pimagination libre ou arbitraire de la person-
nalité. Elle émet bien des rayons & D'extéricur mais, 4 intérieur,
ces mémes rayons deviennent des épines pour la personnalité. Ils
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jouent le rile des cious pergant et crucifiant chaque pensée ou image
de |'imagination personnelle. La pensée vraie en regoit la confirmation
et PHllumination ultérieure; la pensée fausse ou sans pertinence en est
clouée et réduite & impuissance. La couronne de ’empereur signifie
la renonciation & la liberté de mouvement intellectuel, tout comme ses
bras et ses jambes signifient la renonciation  la liberté d’action et &
celle de mouvement. L’Empereur est privé des trois libertés dites « na-
turetles » — de P'opinion, de la parole et du déplacement. — Autorité
oblige.

Mais ce n’est pas tout. L'écu portant "aigle reste 4 terre 2 ses cotés.
L’Empereur ne le tient pas dans sa main, comme le fait {’Impéra-
trice. Lécu est bien 1a, mais il appartient plutdt au siége qu'a la
personne de I'Empereur. Cela veut dire que le but, devant lequel ’Em-
pereur est en sentinelle n’est pas le sien mais celui du siége. L’Empe-
reur n’a pas de mission personnelle; & y a renoncé en faveur du siége. En
termes ésotériques, il n'a pas de nmom, il est anonyme, car le nom
— la mission — appartient au siége. Il n'est pas |4 en son propre nom
mais bien au nom du siége. Ceci est la quatriéme renonciation de
UEmpereur — la renonciation 3 une mission personnelle ou au nom,
dans le sens ésotérique du mot.

On dit que « la nature a horreur du vide ». La contre-vérité spiri-
tuelle en est que « P'esprit a le plein en horreur ». 1] faut créer un vide
naturel — ce que la renonciation accomplit — pour que le spirituel se
manifeste. Les béatitudes du Sermon sur la Montagne (Matthieu V,
1-12} énoncent cette vérité fondamentale. La béatitude « Heureux
les pauvres en esprit, car le royaume des cieux est & eux ! » signifie
que ceux qui sont riches en esprit, qui sont remplis du « royaume
spirituel de Ihomme », n'ont pas de place dans le « royaume des
cieux ». La révélation présuppose le vide — l'espace mis & sa dispo-
sition — pour se manifester, C’est pourquoi il faut renoncer A I'opi-
nion personnelle pour recevoir la révélation de la vérité, A 1’action
personnelle pour devenir agent de la Magic sacrée, A {a voie (ou
méthode) du développement personnel pour étre guidé par le Maitre
des woies, & la mission personnellement choisie pour étre chargé
d*une mission d'en haut.

L'Empereur a établi en fui ce quadruple vide. C’est pourquoi il est
« Empereur », c’est pourquoi il est Autorité. 1l a fait en lui une
place pour le Nom Divin IHVH qui est la source de P'autorité. 1l
a renoncé a linitiative personnelle intellectuelle — et le vide qui en
résulte se remplit de initiative divine ou le Jod du nom sacré. Il a
renoncé A ’action et au mouvement -- et le vide qui en résulte se
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remplit de [’action révélatrice et du mouvement magique d’en haut,
c’est-a-dire du Hé et du Yav du nom divin. Il a renoncé, enfin, 2 sa
mission personnelle, it est devenu anonyme - et le vide qui en résulte
se remplit de Dautorité (ou deuxiéme Hé) du nom divin, c’est-a-dire
devient 1a source de la loi et de 'ordre,

Lac Tseu révéle dans son Tao Te King PArcane de NAutorité. 1l
dit ;

¢ Trente rayons convergents, réunis au moyen, for-
ment une roue; mais ¢'est son vide central qui permet
Futilisation du char. Les vases sont faits d grgile, mais
c'est gnfce d leur vide que lon peut s'en servir. Une
maison est percée de portes et de fenétres, et c'est
leur vide qui la rend habitable, Ainsi, 'étre produif
Hutile; mais ¢’est le non-€tre qui le rend efficace » (X1).
Et encore : «L incomplet sera complété, le courbe
redressé, le creux rempli, 'usé renouvelé, linsuffi-
sant augmenté, lexcés dissipé. ('est pourquoi le
Saint-Homme, embrassant 1'Unité, est le modéle
du Monde, FParce quil ne se met pas en évidence, il
brilte; parce qu¥l n'est pas personnel, il s'tmpose;
parce qu il ne se vante pas, il @ du meérite; parce qu'il
r'est pas orgueilleux, il ne cesse de croitre; parce gu il
ne lutte pas, personne au monde ne peut s'opposer
& Lui ... (XXII)

Parce qu'il a l'Autorité.

Dieu gouverne le monde par autorité, et non par force. S'il
n'en était pas ainsi, il n’y aurait ni liberté ni loi dans le monde. Et
les trofs premiéres priéres du Pater Noster : « Sanctificetur Nomen
tuum. Adveniat regnum fuum. Et fiat Voluntas tua sicut in coelo
et in terra », — seraient dépourvues de sens. Celui qui prononce
ces priéres, le fait uniquement dans le but d’affirmer et d’accroitre
. Pautorité divine et non la puissance divine. Le Dieu qui est tout-puis-
sant, non virtuellement mais actuellement, n’a point besoin d’étre
pri€ pour que son régne vienne et que sa volonté soit faite. Le sens de
cette prire est gue Dieu ri’est puissant qu’autant que son autorité
est librement reconnue et acceptée. La priére est Pacte d'une telle
teconnaissance et d'une telle acceptation. On est libre d’étre croyant
ou d’étre mécréant. Rien ni personne ne peuvent nous contraindre
4 la foi — avcune découverte scientifique, aucun argument logi-
que — aucune torture physique ne peut nous forcer a croire, c’est-3-
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dire & reconnaitre et a accepter librement [autorité de Dieu. Mais
d’autre part cette autorité une fois reconnue et acceptée, Pimpuis-
sant devient puissant. La puissance divine peut alors se manifester
— et c’est pourquoi il est dit qu’un grain de foi suffit pour déplacer
des montagnes.

Or le probléme de 1’autorité a une portée 2 la fois mystique, gnosti-
que, magique et hemmétique. Il comporte le mystére du Crucifiement
chrétien et le mystére de la Retraite (Sod hatsimtsu) de Ia Cabbale
lurianique. Voici quelgues considérations qui peuvent nous aider
a progresser dans une méditation approfondie de ce mystére.

Le monde chétien adore le Crucifix, c’est-d-dire l'image expri-
mant le paradoxe du Dieu tout-puissant réduit 4 ’état d’extréme impuis-
sance. Et ¢'est dans ce paradoxe que f'on voit [a révélation la plus
haute du Divin dans toute histoire de I'humanité. On y wvoit la
révélation la plus parfaite du Dieu-Amour. « Crucifixus etiam pro
nobis sub Pontio Pilato, passus et sepultus est » dit le Credo chré-
tien. Le Fils unique du Pére étemel cloué sur la croix pour nous —
voild ce qui impressionne divinement toute &me ouverte, y comptis
celle du brigand crucifié & sa droite. Cette impression est inoubliable
et indicible. Elle est le souffle immédiat du Divin qui inspirait et
inspire encore des milliers des martyrs, confesseurs, vietges et ermites.

Mais il n’en va pas ainsi de tout étre hamain se trouvant en face du
Crucifié; tous ne sont pas divinement saisis. Certains réagissent d'une
maniére opposée. Il en était ainsi du temps du Calvaire; il en est ainsi
aujourdhui.

¢ Les passants Dinjuriaient, et secouaient la téte, en
disant : ... Si tu es le Fils de Dieu, descend de
croix | »

Les principaux sacrificateurs, avec les scribes et les anciens, se
moquaient aussi de lui et disaient :

« Il a sauvé les autres, et il ne peut se sauver lui-méme !
S5 est roi d’fsraél, qu il descende de la croix, €t nous
erofrons en lui. Il s'est confié en Dieu; que Dieu le
délivre maintengnt s'il laime ! »

Voila 1"autre réaction, Nous la rencontrons, exactement la méme,
par exemple dans les émissions de la radiodiffusion soviétique
Moscou. L'argument de Moscou est toujours le méme : si Dieu existe,
it doit saveir que nous, les communistes, le détrénons. Pourquoi ne
donne-t-il pas un signe visible, sinon de son pouvoir, au moins de son
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existence ? Pourquoi ne défend-if pas ses propres intéréts !7 C'est en
d'autres termes |'argument ancien ; descend de la croix et nous croi-
rons ¢n toi.

de cite ces choses bien connues parce qu’elles révélent un a priori
sous-facent. Cest le principe phitosophique qui énonce que « lr vérite
et la puissance sont identigues; ce qui est puissant est vrai; ce qui est
impuissant est faux. » Selon ce dogme ou ce principe philosophique
(qui est devenu celui de la science moderne technologique) la puis.
sance est le critére absolu et 'idéal supréme de la vérité. Il n'est
de divin que ce qui est puissant.

Or il y a aussi des adorateurs ouverts et secrets de I"idole de la puis-
sance — car c'est une idole et Ja source de toute jdolitrie — dans le
camp des chrétiens ou religicux et spiritualistes en général. Je ne parle
pas des princes ou politiciens chrétiens ou spiritualistes qui convai-
taient le pouvoir, mais bien des adhérents aux doctrines avangant la
primauté de s puissance. Il en existe deux catégories ; ceux qui aspi-
rent 4 I'idéal de « surhomme » et ceux qui croient en un Dieu actuel-
lement tout-puissant, done responsable de tout ce qui arrive.

Nombreux sont pami les ésotéristes, occultistes et mages ceux qui
aspirent ouvertement, od secrétement, a I’idéal de surhomme . En atten.
dant, s se posent souvent en maitres et en pontifes dans I'espoir de
I dignité future du surhomme, lls sont, cn méme temps, singuliére-
ment d'sccord pour renvoyer Dieu loin, trés loin, dans les hauteurs
de I'Absolu Abstrait afin que sa présence trop concréte ne les géne
pas, qu'ils gient une place & eux ol ifs puissent développer leur propre
grandeur sans que vienne les inquiéter la grandeur divine rivale. Ils bi-
tissent des tours de Babel individuelies qui suivent [a loi de toute tour

“de Babel, et éprouvent tdt ou tard, une chute salutaire comme
Penseigne la Lame XVI du Tarot. ifs ne tombent pas d’une hauteur
réclfe dans un abime réel; ils. tombent d'une hauteur imaoginaire
et ils ne tombent qu'3 terre; ils apprennent {a tegon, que nous autres
humains avons appris, ou avons encorc 4 apprendre.

L'adoration de P'idole de la puissance congue comme « sur-
homme », surtout lorsque 'on s'identifie 4 elle, est relativement
inoffensive, étant, au fond, enfantine. Mais it en va autrement de
lMautre catégoric des adorateurs de la puissance, ceux qui projettent
cet idéal sur Dieu méme, Leur foi en Dicu ne dépend que de &z puis-
sance de Diew: si Dieu étail impuissant, ils ne croiraient pas en fui,
C’est eux qui enseignent que Dieu a créé des dmes prédestinées 4 ladam-
nation éternelle et des autres prédestinées au salut ; c’est eux qui rendent
Dieu responsable de 'histoire entiére du genre humain, y compris de
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toutes ses atrocités. Dieu, disent-ils, «chitie» ses enfants désobéissants
au moyen des guerres, des révolutions, des tyrannies et autres choses
semblables. Comment en serait-il autrement ? Dieu est tout-puissant,
donc tout ce qui arrive ne peut arriver que par son action, ou, du
moins, avec son consentement.

L'idole de Ia puissance a une telle emprise sur la conscience humaine
que celieci préfdre un Dieu qui soit un mélange du bien et du mal,
pourvu quil soit puissant, au Dieu-Amour qui ne gouverne que par
Pautorité intrinséque du divin — par la vérité,labeauté etlabonté. Autre-
ment dit, elle préfére le Dieu actuellement tout-puissant au Dieu crucifie.

Pourtant le pére de la parabole de {’enfant prodigue n'avait pas
envoyé son fils loin de la maison paternelle pour qu'it méne une
vie de débauche, il ne P'avait pas non plus empéché de quitter Ja
maison et forcé de mener une vie qui lui plit. Il ne faisait qu’atzendre
son retour et il partit A sa rencontre losque le fils prodigue s'appro-
cha de {a maison. Tout ce qui se passe dans Phistoire du fils pro-
digue, sauf son retour au Pére, est nettement contraire & la volonté
du Pére.

Or, T'histoire du genre humain aprés la Chute est celie du fils
prodigue. If n'y est pas question de « ia loi d’involution et dévolu-
tion selon le plan divin » des théosophes modernes, mais bien pluit
d'un abus de liberté semblabic & celui du fils prodigue, Et la formule-
clef de ’histoire de I*humanité ne se trouve ni dans le progrés de ia
civilisation ni dans ie processus de Pévolution ou dans un autre « pro-
cessus » quefconque, mais bien dans les paroles du fils prodigue :

« Mon Pére, jai péché contre le ciel ef contre toi, je
ne suis plus digne détre appelé ton fils; traite-moi
commte | un de res mercenaires » (Luc, XV, 18-19)

L’humanité serait-elle donc seule responsable de son histoire ? Sans
doute, car ce n’est pas Dieu qui I'a voulue telle. Dieu y est crucifié.

On le comprend, lorsqu’on se rend compte de la portée du fait de
ia liberté humaine, ainst que de la liberté des étres des hiérarchies spiri-
tuelles — des Anges, Archanges, Principautés, Puissances, Vertus,
Dominations, Trones, Chérubins et Séraphins. Tous ces étres .- y
compris les hommes, les Ischim ~ ont seit uneexistence réelle soitune
existance ilusoire. S'its ont une existence réelle, $ils ne sont pas des mi-
rages, ils sont des entités indépendantes douées non seulement d’une in-
dépendance phénoménale, mais encore d’une indépendance noumeénale.
Or lindépendance nouménale est ce que nous entendons par liberté.
La liberté n'est, en effet, rien d’autre que existence réelle et compléte
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d'un étre créé par Dieu, Etre libre et exister sont au point de vue mo-
ral et spirituel des synonymes. De méme que la morale n’existe pas
sans liberté, de méme une entité spirituelle — ame ou esprit — non
libre n’existerait pas, et ne serait qu’un attribut d’une autre entité
spirituelle libre, c’est-a-dire existant réellement. La liberté est l'exis-
tence spirituelle des étres.

Or lorsque nous lisons dans 1"Ecriture que Dieu a créé tous les étres,
cela signifie essentiellement que Dieu a donné Ia liberté — ou I’exis-
tence - & tous les étres. La liberté une fois donnée, Dieu ne fa reprend
pas. C'est pourquoi les étres des dix hiérarchies susdites sont immor-
fels. La mort — non la séparation du corps, mais la mort réelle — serait
la privation absolue de la liberté. (Vest-a dire la perte compléte de
I’'existence donnée par Dieu. Mais qui (ou quoi) peut prendre & un
¢tre le don divin de Ta liberté, le don divin de Pexistence ? La liberté,
Vexistence, est ingliénable, et les étres des dix hiérarchies sorf immor-
tels. L'¢noncé : la liberté ou l'existence est inaliénabte. peut étre
compris soit comme le plus haut don, la plus grande valeur imaginable
— ce sera alors un avant-godt du Paradis — soit comme la condamnation
a « l'existence perpétucile » - ce sera alors un avant-goirt de I’Enfer,
Car personne ne nous « envoie » nulle part, la liberté n'étant pas du
thédtre. C’est nous-mémes qui faisons le choix. Aimez ’existence, et
vous avez choisi le Ciel; haissez-la, et vous avez choisi I’Enfer.

Or a I'égurd des étres libres Dieu est soit le Roi répnant (dans le
sens de ["autorité telle qu’elle est enseignée par le quatriéme Arcane du
Tarot) soit le Crucifié. 1l est Roi a I'égard de ceux de ses étres qui
acceptent de leur plein gré (qui « croient ») Son autorité; il est Cruci-
fié a Pégard de ceux de ces étres qui abusent de leur liberté et « adorent
des idoles », c’est-a-dire remplacent l*autorité divine par un succédané.

Roi et Crucifié 4 Ia fois — voila le mystére de Pinscription de Pilate
sur la croix du Calvaire : lesus Nazarenvs Rex ludaeorsm. Tout-
puissant et impuissant 3 la fois — voila pourquoi des miracles de guéri-
son ont pu étre accomplis dans lhistoire humaine par des saints
tandis que des guerres sanglantes ct des désastres sévissaient autour
deux!

La liberté est le véritable trone de Dieu en méme temps qu’elle est
sa croix. La liberté est la clef de la compréhension du réle de Dieu
dans I'histoire ~ de la compréhension du Dien-Amour et du Dieu-Roi,
sans commettre le sacrilége d'en faire un tyran et saps le blasphéme du
doute de sa puissance ou du doute de son existence méme... Dieu est
tout-puissant dans Fhistoire dans la mesure o il y a la foi; et 1l est
crucifié dans 1a mesure o Fon détourne de Lui.
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Ainsi le Crucifiement divin découle-t-il du fait de la liberté ou
de T'existence 1éelle des étres des dix hiérarchies lorsquil sagit d’un
monde gouverné par |'autorité divine et non par la contrainte.

Tournons-nous maintenant vers I'idée du Tsimesum, de la « retraite
de Dieu », et de ks Cabbale de I'école de Luria. La doctrine du tsim-
tsum révele un des « trois mystéres » : — Sod Hajichud, le mystére
de I'union ; Sod Hatsimtsum, ie mystére de la concentration ou retraite
divine; Sod Hagilgul, le mystére de la révolution des dmes ou de la
réincarnation - de & Cabbale. Les deux autres « mystéres » e
mystére de Punion et celui de la révolution des dmes — seront traités
plus loin, dans d’autres Lettres (Lettre X, par exemple). En ce qui
concerne le «mystére de la retraite (ou concentration) divine » qui nous
intéresse ici, il s’agit de la thése selon laquelle I"existence de l'univers
est rendue possible par P'acte de contraction de Dieu en Lui-méme.
Dieu fit une « place » pour le monde en abandonnant une région a
I'intérieur de Lui-méme.

« Le premier acte de 'EnSoph, de | Etre infini est par
conséquent non un pas en dehors, mais un pas a linte-
rieur, un mourvement de recul, de retour sur soi-méme,
de retrgite & Uintérieur de soi-méme. Au lieu d une
émanation, nous avons opposé, une contraction » (G.
G. SCHOLIM, Les grands grands courants de ia Mysti-
que juive, Payot, Paris, 1930, p. 278)... )

« Le premier acte nest pas un acte de révélation,
mais un acte de limitation. ('est seulement duns le
second acte que Dieu envoje un ravon de sa lumidre
et commence sq révélation, ou plutdt son déploiement,
comme Dieu créateur, dans l'espace primordial de sa
propre création. Bien plus, chaque nouvel acte d €mg-
nation et de manifestation est précédé par un acte de
concentration et de rétraction » (Op. cit., p. 279).

En d'autres termes, pour créer le monde ex nihilo, Dieu dut aupara-
vant faire apparaitre ce néant méme. Il a di se retirer pour créer un
espace mystique oll il n'y eiit pas sa présence — le néant. .

Et ¢est en pensant cette pensée que nous assistons i 1a naissance
de la liberté. Car. comme 1'a écrit BERDIAIFIF,

« La liberté ne fut pas déterminée par Dieu; eﬂe. Jait
partie du néant duguel Dien a créé fe monde » (The
Destiny of Man, p. i71).
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Le néant - I'espace mystique d’ol Diet sest retiré par son acte
de Tsimtsum — est de lieu d’origine de ia liberté, ¢est-a-dire de
I'origine de P’ex-istence qui est la potentialité absolue non déterminge
d’aucure maniére. Et tous les étres des dix hi€rarchies créées sont
des enfants de Dieu et de la Liberté, de 1a Plénitude divine et du
néant. Ils porient en eux une « goutte » du néant et une étincelle de
Dieu. Leur exisrence, leur liberté -- clest le néant en eux, Leur
essence, leur étincelie d’Amour — cest le « sang » divin en eux. Ils
sont immortels, car le néant est indestructible et la monade prove-
nant de Dieu est indestructible elle aussi. De plus, ces deux éléments
indestructibles — ’éfément méonique (un & — néant) et P'élément pié-
romique (wAfipoua — plénitude} — sont indissolublement lids I'un &
Pautre,

Or Pidée de Tsimtsum, de ia retraite de Dieu pour créer la liberté,
et celie du Crucifiement divin 3 cause de la liberté, s’accordent en
tout. Car Ia retraite de Dieu pour donner une place a la liberté et sa
renonciation a 'usage de sa puissance contre Mabus de ia liberté {dans
des limites déterminées) ne sont que deux aspects de ta méme idée.

I va sans dire que Pidée de Tsimtsum et du Crucifiement divin
n'a aucune application lorsque Dieu est congu dans le sens du panthé-
isme. Le panthéisme, comme le matérialisme, n'admet pas 'existence
réelle des étres individuels, donc le fait de la liberts non-apparente.
Pour le panthéisme et pour le matérialisme il n'est pas, il ne peut étre
question, d’une retraite divine et d'un crucifiement divin. Dautre part,
ta doctrine cabbalistique du Tsimtsum est la seule explication sérieuse
que je connaisse de la création ex nihilo qui est de nature & agir
comme un contrepoids au panthéisme pur et simple. En outre, elle
constitue un lien profond entre I'Ancien Testament et le Nouveau
Testament en mettant en fumiére ia portée cosmique de Iidée du
Sacrifice.

Or le refler de I'idée de la Retraite divine ct du Crucifiement
divin se trouve indiquée, comme nous I'avons vu, dans le quatriéme
Arcane du Tarot, PEmpereu. L’Empereur régne par lautorité pure:
it régne sur les étres libres, c’est-adire non pas au moyen du glive,
mais au moyen du scepire. 1e sceptre, lui, porte une boule avec une
croix dessus. H exprime donc d'une maniére aussi claire que possibie
Iidée centrale de I'Arcane : de méme que le monde (la boule) est
dominé par la croix, de méme le pouvoir de I’Empereur sur le globe
terrestre est soumis au signe de la croix. Le pouvoir de PEmpereur
refléte le pouvoir divin. Et de méme que celui-ci s’effectue par ia con-
traction divire, le Tshmtsum, et par I'impuissance volontaire divine,
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te Crucifiement, de méme le pouvoir de I'Empereur s'effectue par la
contraction de ses forces personnelles (la ceinture tenue serrée de
PEmpereur) et par Pimmobilité volontaire (les jambes croisées de
I’Empereur) a son poste {le si¢ge ou tréne de 'Empereur).

Poste de I'"Empereur... Quelle abondance d’idées sur le poste -- la
mission historique, les fonctions dans la lumiére du droit naturel et
le role dans la lumiére du droit divin -- de 'Empereur de la Chrétienté
ne trouve-t-on pas chez les autenrs médiévaux !

Comme d convient que Pinstitution d’unc Cité ou dun royaume
se fasse d'aprés le modéle de P'institution du monde, ainsi faut-l
tirer du gouvernement {divin) Pordre (ratio} du gouvernement (d'une
cité). Voila 1a thése fondamentale avancée & ce sujet par Saint Thomas
D'AQUIN {De Regno, chap. 14, art. 1). C’est pourquoi les auteurs
du Moyen-Age ne pouvaient pas imaginer la Chrétienté sans Empereur,
de méme qu’ils ne pouvaient pas imaginer ’Eglise Universelie‘san?
Pape. Car si fe monde est gouverné hi€rarchiquement, la C!?féttenFe
ou e Sanctum Imperium ne peut pas P'étre autrement. La hiérarchie
est une pyramide qui n'existe que lorsqu’elle est compléte. Et ¢'est
UEmpereur qui en est le sommet. Puis viennent les rois, les ducs, la
noblesse, les bourgeois ct les paysans. Mais cest {a couronne de
P’'Empereur qui confére !a royauté sux couronnes royaies, et de la
découle [lautorité sur les couronnes ducales et toutes les autres
courennes. ‘

Le poste de "Empereur n'est cependant pas celui de la dermérg
{ou plutot de la premiére} instance de la tégitimité, [I était aussi
magiqe, si nous entendons par magie l'action des correspondances
entre ce qui est en bas et ce qui est en haut. 1} était le principe méme
de {'autorité dont toutes les autorités mineures recevaient non seule-
ment leur [égitimité mais encore leur emprise sur la conscience d?s
gens. (’est pourquot les couronnes royales perdaient, ['une a‘prgs
{autre, leur éclat et s’éclipsaient lorsque la couronne impériate sétait
éclipsée. Les monarchies ne peuvent pas exister longtemps sans la
Monarchie; les rois ne peuvent pas partager entre cux ia2 couronne
et le sceptre de 'Empereur et se poser en empereurs dans leurs pays.,
particutiers, car I'ombre de "Empereur est toujours présente — et si
c'était autrefois 'Empereur qui donnait Péclat aux couronnes royales,
ce sera plus tard P'ombre de 'Empereur absenr qui obscurcira les
courennes royales et. partant, toutes les autres couronnes — ducales,
princiéres, comtates, etc. La pyramide n'est pas compléte sans son
sontmet: la hiérarchie n'existe pas lorsqu'elie est incompléte, S

n'y & pas d'Empereur, tot ou tard, il 'y aura pas de rois non plus.
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8l n'y a pas de rois, tot ou tard, i} n'y aura pas de noblesse non plus.
8l 0’y a pas de noblesse, tot ou tard il n'y aura pas de bourgeoisie
ni de paysans , non plus. Voild comment on arrive A la dictature du
prolétariat — de la classe hostila ay principe hiérarchique qui est
cependant le reflet de 'ordre divin. Cest pourquoi le prolétariat
professe I’athéisme.

L’Europe est hantée par 'ombre de PEmpereur. On sent son
absence aussi vivement que l'on sentait autrefois sa présence. Le
vide de la plaie parle. Ce qui nous mangque sait se faire sentir.

I\fapoléon, témoin oculaire de fa Révolution Frangaise, comprit
ia direction qu’avait prise I’Europe — la direction vers 1a destruction
compléte de 1a hiérarchie. Et il sentait 'ombre de PEmpereur. 1t
savait que ce qu'il fallait restaurer en Europe, ce ntait pas le
réne royal de France — car les tois ne peuvent exister longtemps
sans Empereur — mais bien ie tréne impérial de I'Europe. Ainsi
décida-til de combler la lacune. Ii se fit Empereur et de ses fréres
fit des rois. Mais cest a Pépée qu’il se confla. Au lieu de régner
par le sceptre — la boule portant la croix —, il prit le parti de
régner par I'épée. Mais — « tous ceux qui prendront ’épée péri-
ront par I'épée ». Hitler, lui, eut le délire du désir d*occuper
la .place vide de I"Empereur. I crut pouvoir établir « I"Empire millé-
;zlrz »;‘« das tausendjahrige Reich ») de la tyrannie an moyen de

pée. Mais une fois encore « t i ‘épée péri
ron e Lot Ous ceux qui prendront 1'épée péri-

) I.Qon, le poste de I"Empereur n'appartient plus ai & ceux qui le
désirent ni au choix des peuples. Il est réservé au choix du ciel seul,
1l est devenu occuite. Et 1a couronne, et le sceptre, et le trdne. et le
blason de IEmpereur se trouvent dans les catacombes. DBI,IS les
catacombes — cela veut dire : sous la protection absolue.

Or sur la quatriéme Lame PEmpereur est seul, sans cour ni suite.
SFpn trone ne se trouve point dans une salle du Palais Impérial, mais
bien en plein air. En plein air dans un champ inculte — pas sur la place
d’une ville. Une pauvre touffe d’herbe prés de son pied est 1A pour
toute la cour impériale, pour tous les témoins de sa grandeur impé-
riale. Mais le ciel clair s’étend au-dessus de jui. Il est une silhouette
sur le fond du ciel. Seul en présence du ciel - voila ce qulest I'Empereur.

On peut se demander - pourquoi le fait étonnant que I"Empe-
reurhet son tréne se trouvent en plein air, 3 Ia belle étoile, a échap-
pé 2 ’tant d’auteurs dissertant sur le Tarot ? Pourquoi n’ont-ls
p:,is fal‘t €tat du fait que I'Empereur est seul, sans cour ni suite ?
Cest, je crois, parce qu’on laisse rarement le symbole, I’image du
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symbole comme telle, dire tout ce qu'il a 4 dire par sa seule con-
texture. On le laisse dire un peu — et tout de suite on s'intéresse
davantage 3 ses propres pensées, c’est-d-dire 2 ce qu'on a A dire
soi-méme, plutdt qua ce que le symbole a A dire.

Cependant fa Lame est formelle : I'Empereur est seul en plein air
dans un champ inculte et avec une touffe d‘herbe pour toute compa-
gnie - sauf le ciel et la terre. La Lame nous enscigne I'arcane de
{autorité de ©’Empereur, bien qu'elle soit non reconnue, occulte,
inconnue et méconnue. Il s'agit de a couronne, du sceptre, du trone
et du blason gardés, sans autres témoins que le ciel et la terre, par un
homme solitaire adossé au trone, les jambes croisées, portant la
couronne, tenant le sceptre, serrant sa ceinture. Clest de lautorité
comme telle et ¢’est du posre de "autorité comme tel qu'il s'agit.

Or Tautorité est la magie de la profondeur spirituelle pleine de
sagesse. En d’autres termes, elle est la résultante de la magie basée
sur la gnose due 4 Pexpérience mystique. L autorité est le deuxiéme
Hé du nom divin IHVH. Mais elle n'est point le deuxiéme Hé pris
séparément; elle ne {'est que lorsque le divin nom entier se manifeste.
(est pourquoi il est plus juste de dire que Hautorité est le nom divin
complet manifesté, Le nom divin complet manifesté signifie en méme
temps un poste, le poste de I'Empereur, ou 1état de conscience de 12
synthése compléte de la Mystique, de ja Gnose ¢t de 1a Magie sacrée.
Et cest cet élat de conscience de synthése compléte qui est /¥nitig-
tion. L'initiation entendue non dans le sens du rituel ni dans le sens de
possession de linformation tenue secréte, mais bien dans celui de
I'état de conscience ou [€rernité et instant sont un, (Cest la vision

simultanée du temporel et de ’éternel, de ce qui est en bas et de ce
qui est en haut. La formule de 'initiation reste toujours [z méme ;

« Verum, sine mendacio, certum et verissimum : Quod
est (nferius, est sicut quod est superius. Et quod est
superius, est sicut quod est inferius, Ad perpetranda
miracula rei unius. »

Cette unité vécue, contemplée, pratiquée et comprise est I'initia-
tion ou « la sanctification du Nom Divin dans ’homme », ce qui
est le sens profond de la premiére priére du Pater Noster :

« Sanctificetur Nomen tuum »,

Or « 'Empereur » signifie 'autorité de I'initiation ou de ’iitié. Au
point de vue cabbalistique, cette initiation est due au Nom divin com-
plet; au point de vye magique, elle est due au « Grand Arcane magique »;
au point de vue alchimique, elie est due & la « Pierre Philosophale ».
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En d’autres termes, elle est 'unité et la synthése de la Mystique, de la
Gnose et de la Magie . Cette unité ou synthése, nous I’avons désignée dans
{a deuxiéme Lettre comme « Philosophie hermétique » [iée au « sens
philosophique hermétique ». Cette « Philosophie hermétique » ne
signifie pas — it faut le répéter — une philosophie dérivée ou dégagée
de l'organisme de iunité de la Mystique, de la Gnose et de ta Magie
sacrée, Elle est cette unité méme en manifestation. La Philosophie
hermétique est aussi inséparable de I'unité Mystique-Gnose-Magie
que 'est je second Hé du Nom divin. Elle est /autorité ou la mani.
festation de 'unité Mystique-Gnose-Magie.

La Philosophie hermétique correspond au stade du « verissimum »
de ce qui est « verum sine mendacio, et certum » de la formule
« épistémologique » de la Table d’Emeraude. Car c’est elle qui est
le résumé de toute expérience mystique, L'expérience mystique spon-
tanée qui devient «vraie» — ou reflétée dans la conscience — dans la
Gnose et devient ensuite ¢certainey — par sa réalisation magique — se
refléte une seconde fois {le deuxiéme Hé, ou la «deuxidme Gnose»,
du Nom divin) dans le domaine de Ia pensée pure basée sur Pexpérien-
ce pure, y est examinée et résumée finalement, et devient ainsi «la
plus vraie».

La formule : « Verum, sine mendacio, certum et verissimum »
énonce donc le principe de 1'épistémologie (ou gneséologie) de la
Philosophie hermétique avec sa triple pierre de touche. Ce principe
peut étre formulé de plusieurs maniéres. En voici une : « Ce qui est
absolument subjectif (I’expérience mystique pure)doit s’objectiver dans
la conscience et y éire accepté comme vrai {révélation gnostique)} puis
se démontrer comme certain par ses fruits objectifs (Ia Magie sacrée), et,
enfin, s'avérer absolument vrai dans la lumiére de la pensée pure basée
sur P'expérience subjective et objective pure (Philosophie hermétique). »

It s’agit donc de Paccord de quatre « sens » différents : du sens

mystique ou toucher spirituel, du sens gnostique cu ouje spirituelle,
du sens magique ou sens de la vision spirituelle et, enfin, du sens philo-
sophigque, hermétique ou sens de la compréhension spirituelle. La
triple pierre de touche de la Philosophie hermétique est donc la
valeur intrinséque dune révélation (« verum, sine mendacio ») sa
fertilité constructive (« certum ») et sa concordance avec les révéia-
tions antérieures, avec les lois de ia pensée ef avec toute expérience
disponible {« verissimum »}. En Philosophie hermétique une chose
n'est donc absolument vraie que lorsqu'elle est d'origine divine, porte
des fruirs conformes 4 son origine et s'accorde avec les exigences
catégoriales de la pensée et de Pexpérience,
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L’hermétiste est donc un homme qui est 2 la fois un mystigue, un
gnostique, un magicien et un philosophe réaliste-idéaliste. 1] est philo-
sophe réaliste-idéaliste parce qu'il s’appuie autant sur l'expéricnice que
sur la pensée spéculative, autant sur les faits que sur les idées. Car les
faits et les idées ne sont pour lui que deux aspects de la méme réalité-
idéalité, c’est-a-dire de ia méme vérite,

La Phitosophic hermétique, étant le résumé et fa synthése de la
Mystique, de a2 Gnose et de ia Magie sacrée, n'est pas une philosophie
parmi les autres philosophies, ou un systéme philosophique particu-
lier parmi les autres systémes philosophigues particuliers. De méme
que 1'Eglise Catholique, étant catholique ou universelie, ne peut pas se
considérer comme une église particuliére parmi les autres églises
particuliéres, ni considérer ses dogmes comme des opinions religieuses
parmi les autres opinions religieuses ou « confessions », de méme la
Philosophie hermétique, étant la synthése de tout ce qui est essentiel
dans la vie spirituelle de I’humanité, ne peut pas s¢ considérer comme
une phitosophie entre autres. Présomption ? Ce serait, sans aucun
doute, une présomption monstrueuse, s'il s’agissait de l'invention hu-
maine au leu de la révélation d’en haut. En effet, si vous avez requ
une révélation d’en haut, si lacceptation de cette vérité comporte des
miracies de guérison, de paix, et de force vivifiante, si, enfin, efie vous
explique mitle choses inexpliquées et inexplicables sans elle — pouvez-
vous alors la considérer comme une opinion panmi les autres cpinions ?

Dogmatisme ? Oui, si on entend par « dogme » la certitude due d
une révélation d'une valeur divine, A sa fertilité constructive et ala
confirmation qu'elle a reque de la raison et de I'expérience réunies,

Lorsqu'on a fa certitude, basée sur la concordance du Divin révélant,
du Divin-Humain opérant, et de 'Humain comprenant, comment
peut-on agir comme si on ne l'avait pas ? Faut-if vraiment la renier
trois fois au cri du coq afin détre accepté dans la bonne compagnie
des « esprits libres » et « non dogmatiques » et de se chauffer avec
cux au feu des choses relatives de création humaine ? Hérésie 7 — Oul,
si par « hérésie » on entend la primauté de ja révélation universeile,
des ceuvres du bien universellement reconnues comme telles et de
iidéal de I'universalité en philosophie.

Or !a Philosophie hermétique n'est pas une philosophie particuliére
parmi les phitosophies particuliéres existantes. Elle ne l'est pas déji
pour la raison seule qu'elle n'opére pas avec des concepts univogues
ot leurs définitions verbales, comme le font les philosophies, mais
hien avec des arcanes et leurs expressions symboliques. Comparez
la Table d'Emeraude & La critique de iz raison pure de KANT, et vous
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verrez la différence. La Table d’Emeraude énonce les arcanes fondamen-
taux de P'eewvre mystico-gnostico-magico-philosophique; Lz critigue de
la raison pure élabore un édifice composé de concepis univoques (tels
que les catégories de la quantité, de la qualité, de la refation et de la
modalité), qui, tout entier, met en relief 1a méthode transcendantale
de Kant, c’est-3-dire la méthode de « penser de l'acte de penser » ou
de « la réflexion a la réflexion ». Cette méthode est cependant un
aspect du dix-huitiéme Arcane du Tarot {« La Lune »} comme nous le
verrons, e cet arcane, exprimé par le symbole de la Lame « La Lune »,
enseigne de &z maniére hermétique 'essentiel de ce que Kant ensei-
gnait de la maniére philosophique sur la méthode transcendantale.

Alors, la Philosophie hermétique n'estelle que le symbolisme
pur et simple et n'a-t-elle rien 4 voir avec les méthodes du raisonne-
ment philosophique et scientifique ?

Qui et non. Qui, en tant que la Philosophie hermétique est de
nature ésotérique, c'est-adire qu’elle consiste en arcanes orientés
vers le mystére et exprimés en symboles. Non, en tant quelle exerce
un effet stimulant sur le raisonnement philosophique et scientifique
de ses tenants. Elie est entourée, pour ainsi dire, d’une pénombre
intellectuelle philosophique et scientifique qui est due 3 lactivité
de ses tenants poursuivant le but de traduire en concepls univoques
et définitions verbales, autant que faire se peut, les arcanes et les
symboles de ia Philosophie hermétique. C'est un processus de cristal-
lisation, car {a traduction des concepts multivoques ou arcanes en
concepts univoques est comparable & la transition de {état de la vie
organique a P'état du minéral. C'est ainsi que les « sciences occultes »
— telles que la Kabbale, I’Astrologie et P'Alchimie — dérivent de la
Philosophie hermétique. Ces sciences peuvent avoir feurs secrets
d elles, mais les arcanes qui se reflétent en elles appartiennent
au domaine de la Philosophie hermétique. En tant que l'intellectua-
lisation de la Philosophie hermétique n’est rien d’autre que com-
mentaire et corollaire, elle est légitime ot méme indispensable.
On traduira alors chaque arcane en plusieurs concepts univoques,
trois par exemple, et, par ce fait méme, on aidera lintellect &
s’habituer & penser hermétiquement, c’est-a-dire en concepts maulti-
vogues ob en arcanes. Muis lorsque Dintellectualisation de la Philo-
sophie hermétique poursuit fe but de la création d’un systéme auto-
nome de concepts univoques sans contradiction formelle entre eux,
elle commet un abus. Car au lien d’aider la raison humaine i s'élever
au-dessus d'elle-méme, elle lui suscite un obstacie de plus. Elle la
captiverait, au lieu de la libérer.
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Les « sciences occultes » sont donc dérivées de la Philosophie her-
métique par la voie de lintellectualisation. Cest pourquoi on ne
devrait pas considérer les symboles, les Arcanes Majeurs du Tarot par
exemple, comme des expressions allégoriques des théories ou concepls
de ces sciences. Car c'est e contraire qui est vrai : ce sont les doctrines
des sciences occultes qui sont dérivées des symboles — du Tarot ou
d'autres symboles — et ce sont elles qui sont & considérer comme des
expressions intellectuellement « aliégoriques » des symboles et des
arcanes de |’Esotérisme hermétique. Ainsi, ne faudrait-il pas dire :la
quatriéme Lame « PEmpereur » est le « symbole » de la doctrine
astrologique sur Jupiter. Il faudrait plutot dire : I'arcane de la qua-
triéme Lame « I"Empereur », s¢ révéle aussi dans la doctrine astrolo-
gique sur Jupiter. La correspondance comme telle reste intacte, mais
if y a un monde de différence entre ces deux énoncés. Car dans le
cas du premier énoncé, on reste « astrologue » et rien qu'astrologue;
tandis que dans le cas du deuxiéme énoncé, on pense en hermétiste,
tout en restant astrologue torsqu’on ['est.

La Philosophie hermétique n’est pas composée de la Cabbale, de
I"Astrologie, de la Magie et de I'Alchimie. Ces quatre branches pous-
sées du tronc, ne font pas le tronc, bien qu'elles vivent par le trone.
Le tronc est unité manifesiée de la Mystique, de l2 Gnose, ¢t de la
Magie sacrée. 1 ny a pas des théories: il n’y a que de |'expérience,
y compris |'expérience intellectuelle des arcanes et des symboles.
L'expérience mystique en est la racine, I'expérience gnostique de la
évélation ca est la séve et 'expérience pratique de [a Magie sacrée
en est le bais, C'est pourquot son enseignement — ou le « corps » de la
tradition — consiste en exercices spirituels et tous ses arcanes {y com-
pris les Arcanes du Tarot) sont des exercices spirituels pratiques dont
je but est d’éveilier des couches toujours plus profondes de la cons-
cience. Les commentaires et coroliaires nécessaires accompagnant
cetle pratique constituent « I’écorce » du tronc. Ainsi la « clef » de
I’Apocalypse de Saint Jean ne se trouve-t-elle nulle part. Car Ul ne
s'agit point de Pinterpréter en vue d’en dégager un systéme philoso-
phique, métaphysique ou historique. La clef de I’Apocalypse est de
la pratiquer, c’est-a-dire d’en faire un usage comme d'un livre d’exer-
cices spirituels qui éveiilent des couches toujours plus profondes de
la conscience. Les sept lettres aux églises, les sept sceaux du livre
scellé, les sept trompettes et fes sept coupes signifient, tous ensemble,
un « cours » dlexercices spirituels composé de 28 exercices. Car
comme I'Apocalypse est une révélation mise par écrit, il faut pour
ta comprendre, établir en soi un état de conscience qui soit apte 3
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recevoir des révélations. C'est 1’¢tat de la concentration sans effort
(enseigné par le premier Arcane), suivi par un silence vigilant inté-
rieur (enseigné par le deuxiéme Arcane) qui devient une activité
inspirée de I'imagination et de la pensée ol le moi conscient agit
ensemble avec le surconscient {enseignement du troisiéme Arcane),
Enfin le moi conscient arréte son activité créatrice et contemnple
en le faisant passer en revue tout ce qui avait précédé en vue de le
résumer (enseignement pratique du quatriéme Arcane). La maitrise
de ces quatre opérations psychologiques symbolisées par « le Bate.
leur », « la Papesse », « ’lmpératrice » et « I'Empereur », est la
clef de ’Apocalypse. En vain en chercherait-on une autre.

Les Evangiles sont de méme des exercices spirituels; non seulement
il faut les lire et les relite, mais encore se plonger entiérement
dans leur élément, respirer leur air, participer en témoin quasi ocu-
laire aux événement qui y sont décrits, — et tout cefa non en scruta-
teur mais en admirateur dont I"admiration est toujours croissante.

L’Ancien Testament contient aussi des parties qui sont des exer-
cices spirituels, Les cabbalistes juifs — l'auteur ou les auteurs du
Zohar, par exemple — en avaient fait un tel usage et c’est ainsi Gue
la Cabbale avait pris origine et gu’elle wr. La différence entre les
cabbalistes et les autres fidéles ne tient qu’au fait que les premiers
puisaient dans I'Ecriture des exercices spirituels tandis que les derniers
Pétudiaient et y croyaient.

Le but des exercices spirituels est la profondeur. 1] faut devenir
profond pour pouvoir atieindre 'expéricnce et la connaissance des
choses profondes. Et ¢’est le symbolisme qui est la Jangue de la pro-
fondeur, — ainsi que ce sont les arcanes exprimés par des symboles qui
sont le moyen et le but des exercices spirituels dont est composée
la Tradition vivante de la « Philosophie » hermétique.

Les exercices spirituels communs font le lien commun qQui,_ umnit
les hermétistes. Ce n’est pas fe savoir commun qui les unit, mais bien
les exercices spirituels et Pexpérience quils comportent. Si trois
personnes de pays différents qui auraient fait du Livre de la Genése
de Moise, de la Vision d’Ezéchiel et de 1'Evangile de Saint Jean des
sujets d’exercices spirituels pendant plusieurs années se rencontraient,
iIs le feraient en fréres bien que Fun sit I'histoire de I'humanité,
PPautre edt la science de guérison et le iroisiéme fit un cabbaliste
profond. Ce que I'on sait, c’est le résultat de I’expérience et "orienta-
tion personnelles, tandis que la profondenr. te nivequ que l'on a
atteint — sans €gard & 1’aspect et 4 I'étenduc du savoir que 'on a
gagné — est ce que I'on a en commun. L'Hermétisme, la tradition
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hermétique, c’est en premier lieu et surtout un certain degeé de pro-
fondeur, un certain niveau de conscience. Et ce sont les exercices
spirituels qui le sauvegardent.

Quant au savoir des hermétistes individuels — et cela s'applique aux
initiés —, il dépend de la vocation individuelle de chacun d’eux. La
tiche gue I’on poursuit détermine la nature et étendue non seule-
ment du savoir mais aussi de P'expérience personnelle sur laquelle ce
savoir est buasé, On a 'expérience et on gagne la connaissance de ce
qui est nécessaire pour l'accomplissement de la tdche qui découle
de la vocation individuelle. En d'autres termes, on sait ce qui est
nécessaire pour €tre informé et pour pouvoir s'orienter dans le
domaine qui a trait & la vocation individuelle, Ainsi un hermétiste
dont la vocation est de guérir, saura des choses sur les rapports qui
existent entre la conscience, le systéme des « fleurs de lotus »
(«Chakrasy), le systdme nerveux et le systdéme des glandes endocri-
niennes, qu'un avire hermétiste, dont la vocation est Phistoire spiri-
tuelle de I’humanité, ne saura pas. Mais ce dernier saura, & son tour,
les faits du passé et du présent concernant les rapports entre les
hiérarchies spirituelles et ’humanité, entre ce qui avait lieu ou a lieu
en haut et ce qui avait lieu ou a lieu en bas, ignorés par le guérisseur,

Mais ce savoir, en tant qu'il ne s’agit pas des arcanes, consiste en
Juits — quoique souveni de nature purement spirituelle — et non en
théorfes. Ainsi, par exempie, la « réincarnation » n'est point une
théorie qu’il faut ou ne faut pas croire. En hermétisme, personne
ne songera A en faire cas en vue de persuader ou bien de dissuader des
gens de la vérité de la « théorie réincarnationniste ». Pour I’hemmétiste
c’est un fait qui est soit connu par expérience soit ignoré. De méme
qu’on ne fait pas de la propagande pour ou contre le fait que nous
dormons la nuit et que nous nous réveilions de nouveau chaque
matin — car ¢’est une affaire d’expérience -- de méme le fait que
nous mousons et que nous sommes nés de nouveau est une affaire
d’expérience. On en a la certitude ou hien on ne I'a pas. Mais
ceux qui en ont la certitude devraient savoir que l'ignorance de la
réincarnation a souvent des raisons trés profondes et méme sublimes
ayant trait 3 la vocation de la personne en question. Lorsque, par
exemple, une personne a une vocation qui exige un maximum de
concentration dans le présent, elle peut renoncer i toute mémoire
spirituelle du passé. Car la mémoire éveillée n’est pas toujours un
bénéfice, elle est souvent un fardeau. Elle 'est surtout lorsqu’il
s'agit d'une vocation qui demande une attitude entidrement libre
de tout préjugé, comme c’est le cas pour les vocations de prétre,
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de médecin et de juge. Le prétre, le médecin et le juge sont tenus de
se concentrer si indensément sur les taches du présent qu'ils ne doivent
pas étre distraits par les souvenirs des existences antérieures.

On peut faire des miracles sans la mémoire des vies antéricures,
comme c’était le cas du Saint Curé ’ARS — on peut aussi faire des
miracles, tout en possédant cette mémoire, comme c'était le cas
.de M. PuiLipPE DE LyON. Car la réincamnation n’est ni un dogme,
c’est-d-dire une vérité nécessaire au salut, ni une hérésie, clest-
a-dire une opinion contraite & une vérité nécessaire au salut. Elie
n'est qu'un fait d'expérience, tout comme le sont le sommeil et
I’hérédité. Comme 1elle, elle est neutre. Tout dépend de son inter-
prétation. On peut interpréter de maniére 4 en faire un hymne 2
la gloire de Dieu — on peut Vinterpréter de maniére 4 en faire un
blasphéme. On dit bien : pardonner, c’est accorder une chance
de recommencer; et Dieu pardonne plus de soixante-dix
fois sept fois en nous accordant toujours de nouvelies chances —
quelle bonté infinie de Dieu ! Voitd l'interprétation 2 la gloire
de Dieu.

Mais lorsqu’on dit : il y a un mécanisme d’évolution infinie et on
est moralement déterminé par les vies antérieures; il n’y a pas de
grice, it n'y a que la loi des causes et des effets — ¢’est alors une inter-
prétation blasphématoire. Elle réduit Dieu & la fonction d’ingénieur
d'une machine morale.

1a réincarnation r’est point une exception en ce qu’elle est suscepti-
bie d’une double interprétation. Tout fait pertinent P'est effectivement,
Ainsi, par exemple, I'hérédité peut étre interprétée dans le sens du déter-
minisme complet, donc excluant la liberté, donc aussi la morale. Elle
peut étre aussi interprétée comme une possibilité d'affinement graduef
de 'organisme en vue de le rendre instrumnent plus parfait A la dispo-
sition de la postérité, Abraham n’avait-il pas recu la promesse que
le Messie viendrait dans sa descendance ? La méme promesse n'avait-
elle pas ét# faite & David ?

Pourtant, quetle que soit linterprétation personnelle dun fait,
fe fait reste un fait et il faut le connaitre lorsqu’on veut s’orienter
dans le domaine auquel il appartient. Ainsi les hermétistes ont-ils
la connaissance de faits différents, sefon leurs vocations personnelles,
mais la Philosophie hermétique n’est cependant pas la somme com-
posée des connaissances acquises par des individus. Elle est un orga-
nisme d'arcanes exprimés en symboles qui sont i la fois des exer-
cices spirituels et les aptitudes qui en résultent. Un arcane pratiqué
comme exercice spirituel pendant un laps de temps suffisant devient
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une aptitude, 1l ne donne pas au discipie le savoir de faits nouveaux,
mais il le rend apte 3 I"acquérir lorsqu’il en a besoin. L'nitiation est
la capacité de s'orienter dans tout domaine et d'y acquérir la connais-
sance des faits pertinents — des « faitsclefs ». L'initié est celui qui
sait comment atteindre le savoir, cest-d dire qui sait demander, cher-
cher la réponse et mettre en ceuvre les moyens adaptés pour y parve-
nir. Seuls les exercices spirituels le lui ont appris — aucune théorie
ou doctrine, quelque lumineuse qu'elle soit, ne l'eGit rendu capable
du « savoir savoir ». Ce sont les exercices spirituels qui lui ont appris
le sens pratigue (et en « Philosophie » hermétique il n'y a pas
d'autre sens que pratique) et Pefficacité infaillible de [&rcane des
trois efforts réunis, qui est la base de tout exercice spirituel et de
tout arcane, & savoir :

« Demandez, et l'on vous donnera;
Cherchez, et vous trouverez,
Frappez_ et lon vous ouvrira. » {Luc, 11,9)

Ainsi la Philosophie hermétigue n’enseigne pas ce qu’il faut croire
de Dieu, de I"homme et de ia nature, mais elle apprend comment
demander, chercher et frapper pour arriver A }'expérience mystique,
aux lumiéres gnostiques et & 1'effet magique de ce que {'on cherche
4 savoir de Dieu, de 'homme et de la nature. Et c'est aprés avoir
demandé, cherché et frappé, aprés avoir regu, trouvé et eu accés
— que 'on sait, Ce genre de savoir — ia certitude de la compréhension
synthétique de D'expérience mystique, révéiation gnostique et effet
magique - c'est [Empereur, c'est P'enseignement pratique de la
quatriéme Lame du Tarot,

Il y est question du développement et de l'usage du « quatriéme
sens » spirituel, suivant le développement et |'usage des sens mystique,
gnostique et magique, — du sens « philosophico-hermétique ». 1.'apti-
tude & « savoir savoir » est le trajt caractéristique essentie! de ce
sens-la. Nous 1'avons défini plus haut (deuxiéme Lettre} comme « le
sens de la synthése ». Maintenant nous pouvons aller plus loin et fe
définir d'une maniére plus approfondie comme « sens initiatique »
ou sens d'orientation et d’acquisition de [a connaissance des faits
essentiels en tout domaine,

Ce sens.la, comment fonctionne-t-it 7 It y a lieu de signaler de
prime abord qu'il n'est pas identique avec ce que I'on a coutume
de désigner comme « sens métaphysique », puisque le « sens méta-
physique » des métaphysiciens est le godt et la capacité de vivre
en théories abstraites, ie penchant vers Pabstrait, tandis que ie  « sens
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philosophicohermétique » est au contraire di & Porientation vers le
concret spirituel, psychigue et physique. Tandis que le « sens méta-
physique » opére avec la «notion de Dieuy (Gottesbegriff), le «sens
philosophico-hermétique» est orienté vers le Dieu vivant, le fait spiri-
tuel concret de Dieu. Le Pére Céleste chrétien et I'Ancien des Jours
des Cabbalistes n’est pas un concept abstrait, il n’est pas une notion,
mais bien un étre.

Le « sens métaphysique » travaille de maniére & dégager — par voie
d'abstraction -- des lofs des faits et des principes des lois. Le sens
initiatique ou « philosophico-hermétique », par contre, pergoit 2 tra-
vers les faits les entirés des hiérarchies spirituclles, et 3 travers elies
~ le Dieu vivant. Pour le sens initiatique, !’espace entre le « Prin-
cipe supréme » et le domaine des faits n'est pas peuplé de « lois »
et de « principes », mais bien d'€tres spirituels vivants, dotés d’airs,
de regards, de voix, de parcle et de noms. Pour le sens initia.
tique ’Archange Michael n'est pas une « loi » ou un « principe ». I
est un €tre vivant dont la figure est invisible parce qu’elle a fait place
i la figure de Dieu, Aussi a-t-il le nom MiKha-El, c’est-d-dire « Celui
qui {Mi) est comme (Kha) Dieu (El) ». Personne ne supporterait ta
vision de la figure de Mikhael, parce qu'elle est « kha-El », comme
celle de Dieun.

Le sens initiatique ou « philosophico-hermétique » est celui des
réalités concrétes spirituelles, L'hermétisme « explique » les faits non
par des « lois » obtenues par abstraction ni par des « principes »
obtenus par abstraction allant plus toin encore, mais bien en procé-
dani des « faits abstraits » aux étres plus concrets pour arriver & ce
qui est le plus concret, le seul absolument concret qui existe —- &
Dieu. Car pour le sens initiatique, Dieu est ce qui est le plus réel,
donc le plus concret — en effet, le seul absolument réel et coneret —
de ce qui existe, tandis que les étres ne sont que relativement réels
et concrets, et ce que nous désignons comme « fait concret » nlest
en réalité qu'une abstraction de la réalité divine,

Ceta ne veut pas dire que Phermétiste soit incapable d’abstrac-
tion et qu'il néglige nécessairement les lois et les principes. 1} est un
étre humain et posséde donc le « sens métaphysique », tui aussi. Le
possédant, il en fait usage comme tout le monde, mais ce qui fait
de lui un hermétiste — dans le sens de « I'Empereur » du Tarot -
c'est le « sens phitosophico-hermétique ». Il est hermétiste dans
la mesure ob il est doué de sens philosophico-hermétique et qu'il
s’en sert, tandis que le sens métaphysique seul n'en ferait jamais
un hermétiste au sens propre du mot.
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N'est-ce pasli la tragédie de René GUENON qui, étant doué de sens
métaphysique développé et privé du sens philosophico-hermétique,
cherchait le spirituel concret toujours et partout ? Enfin, las du monde
des abstractions ij espéra trouver ia libération de I'inteliectualisme en
se plongeant dans P'élément de la ferveur de la masse musuimane en
priere @ la mosquée du Caire. Dernier espoir d'une dme assoiffée de
I'expérience mystique et languissante dans la captivité de I'intellect.
S'il en est ainsi, que la miséricorde divine ui accorde ce qu'it avait
tant cherché.

Ity 2 lies de remarquer ici que l'orientation derniére de René
GUI'NON vers la foi du peuple le pius simple professant la religion
12 plus simple n’est pas sans raison. Car le « sens philosophico-herméti-
que » a plus de choses en commun avec ta foi simple et sincére du peuple
simple que le métaphysisme abstrait. Pour le croyant du peuple,
Dicu vit; de méme pour I'hermétiste. Le croyant s'adresse aux saints
et aux anges; pour Phermétiste ils sont réels. Le croyant croit aux
miracles: I"hermétiste vit en présence du miracle. Le croyant prie pour
fes vivants et les morts:’hermétiste voue tous ses efforts dans le domaine
de la Magie sacrée,aubien des vivants et des morts, Le croyant estime
tout ce qui est traditionnel; Thermétiste en fait autant. Que dire
encore ? Peut-étre que I'Empereur doit son aurorité non pas 2 sa
puissance -- visible ou invisible — sur les étres humains, mais bien
& ce quil les représente en face du Ciel. H a {autorité non parce qu’il
cst surhumain, mais bien parce qu'il est #rés humain, parce quil
représente tout ce qui est humain. Le roi David était plus humain que
tous les hommes de son temps. Clest pourquoi il fut oint sur ordre
divin par le prophdte Samuel, et ¢’est pourquoi I’Bterne! lui a fait la
promesse solennelle que son tréne serait établi 4 jamais. Le trone, le
poste du représentant de humanité, ne périra donc jamais, Et c’est ce
qui est Ie poste de 'Empereur, ¢’est ce qui est la vraie autorité.

La Philosophie hermétique a, elle aussi, un idéal humain auquel
elle aspire. Ses exercices spirituels, ses arcanes, poursuivent le but
pratique de la réalisation de /iomme dautorité, de I'homme-pére.
C'est 'homme qui est plus humain que ne le sont les autres, qui est
i*homme digne « du tréne de David ».

L’idéal humain de I'hermétisme pratique n'est pas ie Surhomme de
Nietzsche ni le surhomme de Plnde plongé en contemplation de
Véternité, ni ie Surhomme-Hierophant de Gurdjief¥, nt le Surhomme-
Philosophe des philosophies stoiciennes et védantistes — non, son
idéal humain est 'homme tellement humain qu'il contient et porte
en lui tout ce qui est humain, et qu'il est le gardien du trone de David.
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Et le divir 7 Qu'en est-il de la manifestation du divin?

L’Hermétisme pratique ¢’est 'Alchimie. L'idéal de PHermétisme est
essentiellement et fonciérement 'idéal alchimique. Cela veut dire que
plus on devient véritablement humain, plus on manifeste le divin
sous-jacent & ia nature humaine et qui est « I'image et la ressem-.
blance de Dieu ». L'idéal d*4bstraction invite les étres humains A se
défaire de la nature humaine, 3 se déshumaniser. L’idéal de Transfor-
mation alchimique de Phermétisme offre par contre aux étres
humains la voie de la réalisation de la vraie nature humaine qui est
q 'image et ia ressemblance de Diev ». L'Hermétisme, c'est la ré-
humanisation de tous les éléments de la nature humaine, c’est leur
retour & leur essence véritable, De méme que tout métal vil peut
étre transformé en argent et en or, de méme toutes les puissances
de la nature humaine sont susceptibles de la transformation en Argent
et en Or, c’est-d-dire en ce qu'elles sonf lorsquelles font partie de
I’lmage et de la Ressemblance de Dieu.

Mais pour redevenir ce gu’elles sont en leur essence, elles doivent
étre soumises a4 l'opération de la sublimation. Or cette opération
c’est le crucifiement pour ce qui est vil en elles et c’est en méme temps
’épanouissement de ce gui est leur essence véritable. La Croix et la
Rose, la Rose Croix, est le symbole de cette opération de ]a réalisa-
tion de I'homme véritablement humain. Ainsi I° « Empereur » du
Tarot renonce-t-il 4 guatre libertés arbitraires de la nature humaine.
Il est, dans ce sens, crucifié. Et comme le symbole réel du vide qui
s’établit & cavse de la renonciation est la plaie, on peut dire que
I’Emgpereur est celui qui a quatre plaies,

Cest par ces quatre plaies, que la manifestation de la divine image
et de la ressemblance de la nature humaine s’accomplit en lui.

Le divin de la nature humaine... Et le Divin qui 1a transcende ?

Pour le manifester, il faut avoir une plaie de plus, Il faut avoir
cing plaies. Or ¢’est la Lame suivante « le Pape » qui nous enseignera
I’Arcane de 1a manifestation du Divin transcendant la nature humaine
au moyen de ¢ing plaies,
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«LE PAPE»

At vero Melchisedek, rex Salem,
proferens panem et vinum, erat enim
i sacerdos Dei Altissimi, benedixit ei,
ef ait : Benedictus Abram Deo excelso, ..
et benedictus Deus excelsus...
{Gen, XIV, 18
Fgo sum vig, et verilas et vite : nemo
venit ad Patrem, nisi per me
{Jean, X1V, 6)
De vetere memo nihi molestus sit
&g enim  stigmatg Domini Jesu in
! corpore meo porto
i {Galates, VI, L7)

Cher Ami Inconnu,

La Lame « Le Pape » nous met en présence de {acre de lo bénédic-
tion. [l est essentiel de 1'avoir sous les yeux lorsqu’on se livre 4 I’inter-
prétation aussi bien de la contexture de la Lame entiére que de chacun
de ses éléments en particulier. Il ne faut donc jamais perdre de vue que,
quelle que soit Pinterprétation & donner, du « Pape », des acolytes
i agenouillés auprés de lui, des deux colonnes derriére « le Pape », quel
que soit le symbolisme attaché A la tiare et 3 la triple croix qu'il tient ~
il s'agit en premier lieu de Iz bénédiction et des problémes qu’elle
comporte. Qu'est-ce que Iz bénédiction ? Quelle est sa source et son
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cffet 7 Qui en a P'autorité 7 Quel réle joue-t-elle dans 1a vie spirituelle
de T"humanité ?

Or la bénédiction est plus qu'un simple veeu formulé pour autrui;
elle est aussi plus qu'une empreinte magique de la pensée et de la
volonté personnelles sur autrui — elle est Ia mise en action de la puis-
sance divine transcendant la pensée et la volonté individuelles de
celui qui bénit aussi bien que de celui qui est béni. En d’autres termes,
elle est un acte essenticlement sacerdotal

La Kabbale compare le role de la priére et de la bénédiction & un
double mouvement, ascendant et descendant, semblable 3 la circula-
tion du sang, Les priéres de I'humanité monient vers Dieu et aprés
y « avoir ét¢ divinement oxydées », elies se transforment en bénédic-
tions qui descendent d’en-haut vers en-bas. (’est pourquoi I'un des
« acolytes » de la Lame a ]a main gauche levée et I"autre la main
droite abaissée. Les deux colonnes bleues derriére « le Pape » symboli-
sent en premier lieu, ce double courant montant et descendant - des
priéres et des bénédictions, En méme temps « le Pape », lui. tient
élevée la triple croix du cdié de la ¢ colonne de priére » et de l'aco-
lyte priant, tandis que sa jmain droite est élevée du c¢Oié de la
« colonne de bénédiction » et de P'acolyte recevant (ou « inspirant »)
1a bénédiction — sa main fait le geste de la bénédiction.

Les deux « ¢Otés » de la Kabbale — le coté « droit » et le cHté
« gauche » — et les deux « colonnes » de ’Arbre séphirotique, la
colonne de la Miséricorde et celle de la rigueur, ainsi que les deux
colonnes du Temple de Salomon, Jakin et Boas, correspondent en
tout point aux colonnes de priére et de la bénédiction de la Lame. Car
c'est la Rigueur qui stimule la priére et c'estla Miséricorde qui bénit. Le
sang « bleu » veineux de Boas monte ef le sang « rouge » artériel
oxydé de Jakin descend. Le sang « rouge » porte {a bénédiction vivi-
fiante de l'oxygénc; le sang « bleu » débarrasse 'organisme de la
rigueur de Pacide carbonique. Il en va de méme dans la vie spirituelle.
Lasphyxie spirituelle menace celui qui ne pratique pas la priére sous
une forme quelcongue; celui qui la pratique regoit, sous une forme
quelconque, la bénédiction vivifiante. Les deux « colonnes »
ont donc une signification essentiellement pratigue — spirituellement
aussi pratique que celle de la respiration pour fa vie de Porganisme.

Or le premicr enseignement pratique — car les Arcanes Majeurs
du Tarot sont des exercices spirituels — du cinquiéme Arcare porte
sur la respiration spirituelie,

H y a deux espécees de respiration : la respiration horizontale qui
u liew entre te « dehors » et le « dedans », e1 la respiration verticale
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qui a lietu entre « 'en-haut » et « Pen-bas ». « L aiguillon de la mort »
Ou la crise essenticlle de ]'agonie supréme est le passage brusque de la
respiration horizontale 3 la respiration verticale. Cependant celui qui
4 appris la respiration verticale de son vivant, sera dégagé de cet
« aiguillon de la mort ». Chez lui, le passage d'une forme de respira-
tion & I'autre ne sera pas de la nature dun angle droit mais bien d'un
secteur de cercle : _| _1 La transition ne sera pas brusque mais gra-
duelle et curviligne au lieu d’étre une ligne rompue.

Or Pessence de fa respiration verticale est Palternance de la priére
et de 1a bénédiction ou grice. Ces deux éiéments de la respiration
ve.rticalc se manifestent dans tous les domaines de la vie intérieure —la
raison, le ceeur et la volonté. Ainsi un probléme pertinent de 1a raison
q!.ll n'est pas da 2 la curiosité oy 3 la compilation intellectuelle, mais
Fnen a la soif de vérité, est au fond une priére. Et l‘illumiuation‘dont
il peut étre suivi est la bénédiction ou la grice correspondante. .
souffrance véritable est elle aussi, au fond, toujours une priére t;,t la
consolation, paix et joie qui peuvent lui succéder sont fes effet£ de la
bénédiction ou grace qui lui correspondent.

L'effort véritable de la volonté, c'est-a-dire Peffort a cent pour
cent, le vrai fravgil, est lui aussi une priére. Lorsque c'est un travail
intellectuel, c’est la priére : que ton nom soit sanctifié. Lorsque c’est
un travail créatif, cest ia priére : que ton régne vienne. Lorsque c'est
un travail en vue de suppléer aux besoins matériels de la vie, c’est la
priére : donne-nous aujourd'hui notre pain quotidien. Et toutes ces

formes de priére dans le langage du travail ont leurs bénédictions ou
gréces correspondantes.

La loi de la correspondanee entre la colonne de la priére (ou souf-
f'rances, efforts) et celle de la bénédiction (ou illumination, consola-
tion, fruits) se trouve exprimée dans les béatitudes dy Senr;on sur la
Montagne du Maitre. Les neuf (car elles sont neuf, et non huit) béati-
tudes peuvent étre comprises comme la formule de la respiration
verticale. Elles nous I’enseignent.

Cette respiration est I'état d*ime que 1'apdtre Paul désigne comme
« la liberté en Dieu ». Celle<i est une nouvelle maniére de respirer. On
respire librement le souffle divin qui est I liberts. ’

¢ Le Seigneur c'est l'esprit: et ki ot est ! esprit du Sei-
gneur, ld est la liberté »_ (1} Corinthiens, 3, 17},

Le correspondant spirituef a 1a respiration horizontaie est I'alteman-
ce de « extraversion » et de « introversion » ou de Pattention 4 1a vie
ext‘érieure objective et 4 la vie intérieure subjective. La loi de la respi-
ration horizontale est : « Tu aimeras ton prochain comme toi-méme ».
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La est I’équilibre de ces deux directions de 'attention. . .

Quant & la respiration verticale, sa loi est : « Tu aimeras te Sei-
gneur, ton Dieu, de tout ton ceeur, de toute ton dme, de toufe ta pen-
sée », LA est le rapport entre 1a priére et la bénédiction ou grice, .

Il existe trois plans de Ia respiration horizontale, tout comme il y a
trois stades de ia respiration verticale,

Les trois plans de la respiration horizontale sont :

amour de la nature,
{"amour du prochain, .
"amour des étres spirituels hiérarchiques (anges, etc.)

Les trois stades de la respiration verticale sont :

la purification (par le souffle divin),
Pitlumination (par la lumiére divine),
'union mystique (dans ie feu divin).

Voild pourquot « le Pape » tient élevée 1a triple croix. La tri'pule
¢Ioix a trois traverses qui divisent la ligne verticale en trois parties,
Cest la croix de la respiration spirituelle compléte et parfaite, hori-
zontaie et verticale ; 3. Cest la croix du triple amour du prochain
(prochain inférieur — nature, prochain égal — homme, prochain supéj-
rieur — étre hiérarchique) et du triple amour de Dieu (souftle ou foi,
lumiére ou espérance, feu ou amour).

Elle est le « sceptre » de Fautorité du Pape de la Lame, tout
comme la boule formée de 1a double coupe et surmontée de la croix
est le sceptre de I'Empereur. De méme que PEmpereur, le gardien du
« trone de David », représente Phumain envers Je Ciel, ¢'est-a-dire
Pimage et la ressemblance divines en 'homme, de ménmie le Papg, le
gardien de ia Porte aux Colonnes de la Bénédiction et de la Pridre,
représente le Divin transcendant envers ’humanité. Les deulx‘ postes,
celui de I'Empereur et celui du Pape, sont deux réalités spirituelles.
Ils sont aussi réels que la « téte » et le « ceeur » le sont dans 1a vie de
Pindividu. Le cceur est le centre de la respiration et de la circulation
du sang; la téte est le centre du systéme nerveux et le siége de la
pensée. 3

Et de méme qu’aucun parlement ne remplacera fa réalité spirituelle
du poste de 'Empereur, le « trone de David » ne pouvant pas .étre
remplacé par une collectivité, de méme aucun concite cecumtfmque
ne remplacera ja réalité spirituelle du poste du Pape ou le « trdne de
Melchisédek, roi de Plénitude (Salem) ». Que le « coup de canon »,
prédit dans les « cercles ésotériques de 'Occident », soit donné ou
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non, que le tréne sacerdotal reste visible ou qu'il soit installé dans
les catacombes, il restera bien, n'en déplaise aux prophstes de sa
destruction, présent & jamais dans I'histoire future de Phumanité.

Car Ihistoire — comme d’ailleurs fa vie de Pindividu — est rythmée
par le jour et la nuit. Elle a un aspect diume et un aspect nocturne.
Le premier est exotérique et ’autre ésotérique. Le silence et l'obscy-
rité de la nuit - et tout ce qui est « inconscient » Ou « surconscient »
dans Pétre humain appartient au domaine de la « nuit » — sont
toujours gros dévénements en préparation, Clest le cotd magique
de lhistoire « du jour », ie coté des faits et des ceuvres magiques agis-
sant derri¢re la fagade de P'histoire. C'est ainsi que lorsque I’Evangile fut
préché au grand jour dans les pays autour de la Méditerranée, les
rayons nocturnes de P'Evangile effectuérent une transformation pro-
fonde du Bouddhisme. La, 1'idéal de la libération individuelle par
Pentrée dans I'état du Nirvana céda fa place A P'idéal de la renoncia-
tion au Nirvana pour Pwuvre de la miséricorde envers I’humanité
souffrante. L'idéal du Mahayana, du Grand Char, eut alors son aurore
resplendissante au ciel des valeurs morales de I"'Asje.

¢ Le Jour transmet & un autre jour la parole (nx
—~ Omer). La nuit indigue & une autre nuir la science
(XN — Daath) » (Psaume XiX de iz Bibie Hébraique;
XVIIl de la Vulgate dont voici le texte fatin

« Dies diel eructat verbum et nox nocti indicar scien-
tiam »)

Voild la formule du double enseignement — par la parole du jour et
par 1a science de la nuit; de la double tradition — par I’enseignement
verbal et par Vinspiration directe ; de la double magie — par la parole pro-
noncée et par le rayonnement silencieux ; de la double histoire enfin -
de Phistoire « visible » diurne et de I'histoire « invisible » nocturne.

Or les postes de "Empereur et du Pape sont des réalités en deca
aussi bien qu'au deld du seuil qui sépare le « jour » de la « nuit ». Et
« le Pape » de la cinquiéme Lame est |e gardien de ce seuil, 1 siége
entre les deux colonnes - la colonne du jour ou de ia priére et la
colonne de la nuit ou de la bénédiction.

« L’Empereur » de la quatriéme Lame est le Maitre dy « jour »
et le Gardien du Sang ou de la quintessence de la réalité nocturne du
jour. « Le Pape » est le gardien de la Respiration ou de la réalité dy
rapport entre le jour et la nuit. Ce qu'il garde, c’est Péquilibre entre
le jour et la nuit, entre P’effort humain et la grice divine. Son poste
se fonde sur des faits cosmiques primordiaux.

135



¢ Dieu sépara la lumiére duvec les téneébres. Dieu

appela la lumiére jour et il appela les ténébres nuit. »

(Gen. 1,5)
dit e premier livre de Moise. Et I'acte de la séparation de 1'Intelligible
du Mystére signifie en méme temps P’instauration de la respiration cos-
mique qui est I'analogie de « lesprit de Dien se mouvant au-dessus des
eaux. » Car le souffle divin (ruah 'elohim)au-dessus dela profondeur de
la paix {« les eaux » — c’est ce qui est la réalité cosmique aussi bien que
psychologique du Nirvana) — est le prototype divin de la respiration.
Donc le « Grand Char », le « Mahayana » du Bouddhisme s’éleva versle
souffle divin — la Miséricorde qui se meut au-dessus des eaux de la
paix pré-cosmique du Nirvana, tandis que le « Petit Char », le Hina-
yana, aspire 2 Ia fin de la respiration; son but est de se noyer dans les
eaux de la paix — d’entrer dans le Nirvana ol il n'y a pas de mouve-
ment, ni de changement, ni de respiration.

Mais le Souffle divin (ruah "elohim) est au-dessus de 'océan de la
paix nirvanique; il le meut. Et renoncer au Nirvana, aprés étre arrivé
a son seuil, veut dire s%élever audessus du Nirvana et participer au
Souffle divin qui le transcende.

Or Peau primordiale pénétrée du souffle divin est I'essence du
Sang; le souffle reflété par I'eau est la Lumiére; altemance ryth-
mique de 'absorption du souffle par Peau et de sa réflexion par elle,
est la Respiration. La Lumiére est le Jour, le Sang est la Nuit, et la
Respiration est la Plénitude {Salem).

MELCHISEDEK, roi de Salem, Prétre du Dieu Trés-Haut (kohen
le'ele ‘elyon — 71377y 787 1nd), est donc préposé & la Plénitude,
a la Respiration, tandis que lie Roi Oint, gardien du « trdne de David »
ou PEmpereur, est préposé au Jour. Bien qu’il soit préposé au Jjour,
il est oint par la Nuit et il doit son autorité & la Nuit, et il est le gar-
dien de la présence mystérieuse de la Nuit au Jour —le Sang.

Cher Ami Inconnu, vous vous demandez probablement s'il est
un troisiéme poste, le poste de celui qui est préposé & la Nuit?

Oui, le poste du Maitre de la Nuit (il est aussi nommé ¢ Seigheur
de la Nuit ») existe. Nous nous approcherons de |'ordre d'idées
relatives 3 ce poste dans la onziéme Lettre consactée au neuviéme
Arcane du Tarot.

Ii suffit d’indiquer ici qu’en Israél il y avait trois postes supérieurs,
les postes de roi, de grand prétre et de prophéte. Il y a encore lieu de
remarquer qu'il s’agit de postes, et non de personnes; une seule
personne peut parfois occuper deux ef méme trois postes.

Mais revenons au poste du Pape, qui est le sujet du cinquiéme
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Arcane du Tarot, Il se rapporte & {a Respiration spirituelle, comme
nous I’avons vu. (’est pourquoi le Pape représente un autre ordre de
vérité et un autre critére de la vérité que la vérité et fe critére scien-
tifiques. Est « vrai » pour lui ce qui comporte la respiration har-
monigue; « faux » ce qui dérange I'harmonie de la respiration spiri-
tuelle. Ainsi, le systéme héliocentrique de la science astronomique
modeme est « vrai » du point de vue de la science des phénoménes,
mais il est en méme temps fonciérement « faux » du point de vue de
la Respiration spirituelle. Le Sang versé par le Christ sur la terre est
tellement précieux qu'il a donné A la Terre une position centrale dans
'espace des valeurs nouménales., Le cosmos géocentrigue est donc
vrai du point de vue de la Respiration, c’est-d-dire du point de vue de
la vie de priére et de bénédiction. Et le cosmos héliocentrique, bien
qu’il ait le support de tous les faits dumonde phénoménal, est faux
parce qu'il mécennait ce qui est véritablement central — Plncamnation
du Verbe — et qu'il [a remplace par un centre situé plus & la périphérie
de la valeur centrale. il n’est qu'un centre de Vespace phénoménal, et
on commet le péché d'idoldtrie en lui attribuant le role central qui
appartient 3 la Terre sanctifiée, donc rendue centrale, par I'Incar-
nation du Verbe. :

Voici un autre exemple, emprunté cette fois au domaine de ’expé-
rience ésotérique.

Comme nous P’avons signalé, 1a réincarnation — les vies successives
de la méme individualité humaine - est un fait d’expérience, tout
comme le sont les veilles successives des jours interrompues par le
sommeil des nuits. Bouddha reconnaissait ce fait comme tel, mais
Pestimait regrettable. C'est pourquoi le but de la voie des huit stades
qu’il enseignait est de mettre fin & la réincarnation. Car Nirvana est la
fin des vies successives terrestres,

Ainsi, Bouddha reconnair et nie 3 la fois e fait de la réincarnation.
It le reconnait comme fait et le nie comme idéal. Car les faits sont pas-
sagers; ils vont et viennent. Il y eut un temps of il n’y avait pas de
réincarnation; viendra le temps ou il n’y en aura plus. La réin-
camnation n’z commencé qu'aprés la chute et elle cessera avec la réin-
tégration . Elle n'est donc pas éternefle et n’est donc pas un idéal,

Il y a donc deux vérités : P’'une est actueile ou temporaire et I'autre
idéale ou éternelle. La premiére se fonde sur la logigue des faits;
Pautre sur la logique morale. Or le Psaume quatrewvingt<quatriéme
(quatre-vingtcinquiéme de la Bible hébraique) désigne la wvérité
actuelle ny {emeth) — vérité, veritas et Iz vérité basée sur la logique
moraie - o0 (hesed), miséricorde, misericordia. Le Psaume dit ;
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« La Miséricorde fhesed | et la Vérité {emeth) se rencontrent,
La Justice (rsedek) et Iz Paix (schalom) s 'embrasseront;

La Vérité femeth) germe de la terre (meeretz)

Et la Justice (tsedek ) regarde du haut des cieux fmischamaim) »

Voila tout le probléme de la « double vérité » — et voila la prophétie
émouvante selon laquelle les deux vérités, factuelle et morale, se
rencontreront un jour et que leurs révélations dans homme, la
justice (tsedek) et la paix (schalom) s’embrasseront ! Mais elles ne se
rencontrent que lentement, et, étant donné I'état actuei des choses,
elles se contredisent encore souvent, du meins en apparence. C'est
pourquoi St Paul pouvait dire que « ia sagesse de ce monde est une
folie devant Dieu » (1 Corinthiens, 3, 19). Et c’est pourquoi aussi la
sagesse divine est souvent une folie devant ce monde...

Or le Pape étant le gardien de la respiration spirituelle, (et lalettre
i1, hé, la cinquiéme lettre de 'alphabet hébraique a pour hiéroglyphe
primitif ’haleine 1), est le représentant de la logique morale,

La bénédiction et 1a Priére sont les deux colonnes entre lesquelles
il est assis. Seu! ce qui est ideée! est vral pour jui, Voild pourquei, pour
lui, le mariage est indissoluble -- en dépit des milliers de catastrophes
matrimoniales; voild pourquo; la confession et le repentir effacent
tout péché — bien que des milliers de tribunaux ne font que punir les
coupables, qu'ils se repentent ou non; voild pourquoi 1’Eglise est
guidée par PEsprit Saint — bien qu'etle ait pratiqué ou toléré la pra-
tique de 'Inquisition durant des siécles; et voili pourquol une seule
vie sur terre suffit pour le salut éternel — bien que les dmes se réin-
carnent.

Ainsi [e Pape est toujours zu milien d'un conflit entre a vérité
idéale et la vérité actueille, entre ia Miséricorde (hesed) et la Vérité
(emeth). Ce conflit-ci est une plaie, la cinquiéme plaie, la pinie du
ceeur. Car 3i UEmpereur a quatre plaies, le Pape en a cing.

Si vous connaissez, cher Ami Inconnu, le symbolisme de la
Kabbale, vous comprendrez que la plaie dont i s’agit est due 2 'oppo-
sition entre 1a quatriéme Sephirah, Hesed, la Miséricorde, et la cin-
quiéme Sephirah, Gebourah, ta2 Rigueur, de I’Arbre Séphirotique.
Et que cette piaiel a trait 4 la sixiéme Sephirah, Tiphereth, Beauté
ou Harmonie, qui est ta synthése des deux Sephiroth précédentes,

Si vous avez en outre quelque notion de I’Esotérisme chrétien,
vous comptendrez que la plaie en question est celle du Sacré-Ceeur,
causée extérieurement par « un des soldats qui lui perga le coté avee
une iance, et aussitdt il en sortit du sang et de ['eau » (Jean, 19, 34).
Et vous comprendrez aussi que ¢'est Ia Miséricorde et la Vérité (Hesed
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et Emeth} qui en sortirent comme sang et eau. C’est pourquoi I'Evan-
géliste souligne la réalité symbolique ou le symbolisme réet du fait que
le sang et I'eau sortis de la plaie n'éraient pas mélés et que c’est dans
ce fait que se trouve exprimé le sens spirituel de Ia plaie. La plaie est
causée spirituellement par le conflit entre la Miséricorde et la Vérits,
entre la vérité idéale et la vérité actuelle, qui ne sont pas unies ..,

Et P'Evangéliste vient de le dire : « Celui qui I'a vu en a rendu
témuignage et son témoignage est vrai; et il sait qu'il dit vrai afin que
VOUS CTOYIeZ aussi, »

Hl 2 donc vu le fait, il sait ce qu'il veut dire comme symbole de la
1€alité spirituelte de ia plaie.

Mais nous voici en plein ésotérisme des Cing Plaies, de I'Etoile
Flamboyante, du Pentagramme, du Quinaire ou du nombre ¢ing...

L.C.br SAINT-MARTIN dit que :

« Tant que les nombres sont unis et liés ¢ la décade, il
ny en a aucun qui présente l'image de la corruption
ou de la difformité. Ce n'est que quand on les sépare
que ces caractéres se manifestent. Parmi ces nombres
ainsi particularises, quelques-uns sont absolument may-
vais, tels que 2 et 5, Ce sont méme les seuls qui divisent
le dénaire. » (Des Nombres, XX1)

Selon Saint-Martin, le quinaire (quant au binaire, nous vous ren-
voyons & la Lettre 11 ol vous trouverez une mise au point de I’énoncé
de Saint-Martin concernant la nature mauvaise du nombre Deux) est
donc gbsolument mauvais lorsqu'il n'est pas uni et 1ié 3 la décade.
Ainsi dit-if,

¢ la forme des animaux doit se porter aussi comme ser-
vant de réceptacle aux persécutions des quinaires,
persécutions que nous exercons nous-mémes contre

eux a limitation de ces mémes quingires » (Des Nom-
hres, XX X1}

Etiphas LEv1 dit cependant que :

« Le pentagramme exprime la domination de Vesprit
sur les (4] éléments, et ¢ 'est par ce signe qu on enchai-
ne les démons de lair, les esprits du feu, les spectres de
leau et les fantomes de Ia terre. Armé de ce signe et
convenablement disposé, vous pouver voir I fnfini
4 travers cette faculté qui est comme il de votre
dme, et vous vous ferez servir par des légions d anges et
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des colonnes de démons » Puis ; « Cet empire de la
volonté sur la lumiére astrale, qui est 1dme physique
des quatre éléments, est figuré en magie par le penta-
gramme, dont nous avons placé la figure en téte de ce
chapitre »... Et plus loin : ... ¢« Clest le 24 juillet de
l'année 1854 que lauteur de ce livre, Eliphas Lévi,
fit & Londres Vexpérience de t'évocation par le penta-
gramme, aprés s'y €tre préparé par toutes les cérémo-
nies qui sont marquées dans le Rituel (Rituel, chap.
13} »... Et enfin ... « Observons seulement que I usage
du pentagramme est trés dangereux pour les opérateurs
qui n'en ot pas la compléte et parfuite intelligence, [a
direction des puintes de ['étoile n'est pas arbitraire, et
peut changer le caractére de route Popération, comme
nous expliguerons dans le Rituel » (Dogme de la
Haute Magie, chapitre 5).

Dans le Rituel (chapitre 5) nous trouvons le résumé de la doctrine
d’Eliphas LEV1 sur le pentagramme, Le voici :

« lLe pentagramme, qu on appelle dans les écoles gnus-
tiques Véroile flamboyante, est le signe de la toute-
puissance et de 'autocratie inteliectuelles, »

Mais dans La Clef des Grands Mystéres, Eliphas LEv) dira

¢« Le quinaire est le numbre religieux, car ¢ ‘est le nom-
bre de Dieu réuni d celui de la femme, »

Et pius tard encore, dans son ceuvre posthume, le Grand Arcane
ou { Occultisme dévoilé, Bliphas LEViEécrira ;

v l.es anciens rites ont perdu leur efficacité, depuis que
le christianisme a paru dans le monde,

La religion chrétienne et catholique, en effet, est la
Jille legitime de Jésus, rof des Mages.

Un simple scapuliaire porté par une personne vraiment
chrétienne, est un talisman plus invincible que l'anneau
et le pentacle de Salomon.

La Messe est la plus prodigieuse des €vocations. f.es
nécromanciens évoquent les morts, le sorcier évoque le
diable et il tremble, mais le prétre catholique ne trem-
ble pas en évoguant le Dieu vivant.

Les catholiques seuls ont des prétres parce que seuls, ils
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ont lautel et le sacrifice, ¢ 'est-G dire toute la religion,
Exercer Ia haute Magie, c'est faire concurrence au
sacerduce catholique, c¢'est étre un prétre dissident,
Rome est la grande Thébes de Pinitiation nouvelle. Elle
@ pour cryptes ses catacombes; pour talismans, ses cha-
pelets et ses médailles; pour chaine magique, ses con-
grégations; pour foyers magnétiques, ses couvents, pour
centre dutiractions, ses confessiongux; pour moyen
d'expansion, ses chaires et les mandements de ses
évéques; elle a son pape enfin, | Hommedieu rendu
visible. »

Et concluons en citant Joséphin PFLADAN qui se déclare d’accord
avec ce Gui précéde :

« L Eucharistie est tout le christianisme; et par elie le
christianisme est devenu la magie vivante,

Depuis Jésus, il y a encore des sorciers, it n'y a plus de
mages » (L'Occuite Catholique, 1898, Livre Il « Tri-
odos occulte », chapitre Il « L'Occuite du Fils ou Thé-
urgie »}.

Aprés toutes ces citations, ot en sommes-nous ?

Nous sommes arrivés 3 un probléme trés grave : celui du penta-
gramme ou guingire mauvais et du pentagramme ou guinaire bon.

Car selon Saint-Martin - dont ia présentation nette du probléme
se préte mieux que toute autre 3 servir de point de départ - le qui-
naire est bon « tant que uni et §ié i la décade » et il est « absolu-
ment mauvais » lorsqu'il en est séparé et particularisé. En d’autres
termes, le pentagramme comme signe de 1autorité intellectuelle,
c’est-d-dire de la personnalité émancipée humaine, est bon lorsquiil
est 'expression de la personnalité dont ia volonté est unie et lide a la
plénitude de la manifestation de I"Unité, ¢’est-a-dire 4 Ia décade;et il
est mawvais lorsqu'il exprime {a volonté de la personnalité séparée de
cette Unité-1d. Ou en d’autres termes encore le signe est bon lorsqu’il
exprime la formule : Fiat voluntas Tua; et il est mauvais lorsque 12
formule de volonté sous-jacente est : Fiat voluntas mea. Voila le sens
meoral et pratique de 'énoncé de Saint-Martin.

Quant aux énoncés d’Eliphas LEVI et de Joséphin PFLADAN que
nous venons de citer, ils y ajoutent leur persuasion que c’est I’Eglise
Universelle ou Catholique qui représente pour ’humanité la décade
ou la plénitude de I'unité manifestée, Pour eux la volonté unie et
liée a P'essence de I'Eglise sexprime par le pentagramme bon, compris
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dans le sens de Saint Martin, et la volonté purement et simplement
personnelle, par le pentagramme mauvais. Voild pourquoi Madame
BLAVATSKY accusait Eliphas LEvI de politique jésuite et pourquoi
les occultistes anciens amis de Joséphin Péladan, rcgrettajent sa
rechute dans le sectarisme romain.

Mais maintepant — et ici il ne s'agit pas de prendre parti dans la
«guerre de deux roses», ni d’accuser ou de regretter — il s’agit du pro-
bléme de la magie personnelle arbitraire {le quinaire séparé de la
décade) et de Ia magie personnelle sacrée (le quinaire uni et li¢ 4 la
décade). Et voici la thése que jravance & I'égard de ce probléme, la
thése qui est le fruit de 43 anndes d'expérience dans le domaine
ésotérique :

Ce n'est que le pertagramme des cing plaies qui est le signe effi-
cace de la magie personnelle sacrée, tandis que le pentagramme des
cing courants de la volonté personnelle, — et peu importe comment
les pointes de ce pentagramme sont tournées --, n'est que le signe
efficace pour "imposition de la volonté personnelle de 'opérant aux
étres plus faibles gue lui - il est toujours un acte fonciérement tyran-
nique.

Voila la thése qu’il nous faut expliguer.

Un acte magique présuppose un effet dépassant le pouveir normal
de P'opérant. Ce surplus de pouvoir est fourni soit par des forces
qui obéissent i opérant, soit par des forces empruntées par lui,
soit enfin par des forces agissant par I'opérant et auxquelies il obéit.

En cas de forces qui sont soumises a ['opérant, il s’agit d’une
opération de la magie que nous avons dite (Lettre 11) « personnelle
ou arbitraire »; c'est-a-dire d'une opération dont la source de l'ini-
tiative, le moyen et le but, se trouvent exclusivement dans l» vouloir
et le saveir de’la personnalité de 'opérant. Une telle opération ne peut
se servir que des forees inférieures & I'opérant. Car on ne commande
pas aux anges. L’opérant y est seul el agit en technicien magique sous
sa propre responsabilité et & ses risques et périls, On pourrait désigner
aussi cette espéce de magie comme « faustienne ».

Eun cas des forces empruntées par Popérant, il s’agit dun acte de
magie collective. C'est la « chaine magique » qui rend 'opérant plus
puissant; elle lui « préte » les forces dont il se sert lors de Popération.
En ce cas 'opérant est aidé par des forces qui sont égales & lui, non
plus inférieures, comme c’est le cas pour la magie « faustienne ». Le
pouvoir et Peffet y dépendent du nombre de personnes appartenant
4 la «chainew. On pourrait désigner cette espéce de magie comme
acollective».
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Dans le cas, enfin, de forces agissant par I'intermédiaire de1’opérant
et auxquelles il obéit, il s’agit de méme d’une « chaine », mais d'une
chaine vertivale et gualitative {hiérarchique) au licu d’une chaine
horizontale et quantitative, comme dans la magie collective. L’opérant
y est seul dans le sens horizontal, mais il ne 1'est pas dans le sens verti-
cal : au-dessus de lui des étres supérieurs & lui agissent avec lui et par
lui. Cette espéce de magie présuppose le fait d’Stre en rapport cons-
cient avec les étres spirituels supérieurs, c'est-adire de 'expérience
mystique et gnostique précédente. Nous avons désigné cette espice
de magie (Lettre III) comme « Magie sacrée », car les forces actives
dans les opérations de cette magieda sont supérieures & I'opérant.
Mais son nom historique est « la théurgie ».

Les formules exprimant Pattitude fonciére de la volonté person-
nelle correspondant aux trois espéces de magie ci-dessus seraient

Fiat voluntas mea (magie faustienne);
Fiat voluntas nostra (magie collective);
Fiat voluntas TUA (magie sacrée).

Les deux premiéres formes de magie — faustienne et collective —
se servent de la méthode dont le pentagramme des cing courants de la
volonté personnelle et collective est le signe. Elles sont basées sur
ce principe que le fort domine fe faible. 1l s'agit ici du pouvoir de
contrainte,

Quant 2 la troisiéme force de magie — la magie sacrée, elle a pour
méthode non la force de la volonié, mais bien sa pureté. Mais
comme la volonté comme telle n'est jamais entiérement pure
— car ce n'est pas ia « chair » qui porte les stigmates du péché originel,
ni la pensée comme telie, mais bien la volonté — it faut que les cing
courants ténébreux inhérents 4 la volonté humaine, c'est-a-dire les
désirs d’étre grand, de prendre, de tenir, d’avancer et de se maintenir
aux dépens dautrui — soient paralysés ou « clouds ». Les cing plaies
sont donc les cing vacuités qui en résultent dans les cing courants
de 12 volonté. Et ces vacuités se remplissent de la volonté d’en haut,
c’est-a-dire de la volonté absolument pure.

Voila le principe de la magie du pentagramme des cinq plaies.

Avant de considérer la maniére dont les cing plaies de la volonté se
produisent et quelle est la méthode pratique concréte de la magie du
pentagramme des cinq plaies, il nous faut réfléchir sur le cancept
méme de « la plaie ».

La « plaie » est une porte par laquelle le monde extéricur objectif
fait irruption 2 P'intérieur du systéme clos du monde intérieur subjectif.
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En termes biclogiques, elle est une bréche dans les murs de Ia for-
teresse de l'organisme par laquelle pénétrent les forces extérieures a
I'organisme. Une simple lésion de la peau, par exemple, constitue
une bréche de cette sorte et donne, pour un certain temps, accés &
I'air et toui ce qu'il porte & une région intérieure de "organisme qui
lui seraijt interdite si la peau était intacte.

Or l'organe de la vue, Peil est, comparativement 4 la surface du
corps humain recouverte de peau, une plaie qui peut étre couverte
par une peau mobile — les paupiéres. Par cette plaie, le monde exté-
rieur objectif pénétre dans notre vie intérieure avec d'autant plus
d'intensité que la vue révéle plus du monde extérieur que le toucher.
Les pauvpidres fermées, la place od avait lieu P'expérience du monde
nommée « la vue » redevient ’expérience réduite du monde — nor-
male pourtant pour la surface entiére du corps — que nous désignons
comme « le toucher ».

Les yeux sont des blessures ouvertes,qui sont tellernent sensibles,
gqu'elles souffremt {c'est-d-dire réagissent 3) de toute nuance de
lumiére, de toute couleur. Et il en est de méme pour les autres organes
des sens. lls sont des plaies, ils nous imposent la réalité objective du
monde extériewr. LA od je voudrais voir de belles fleurs, mon il me
fait voir un tas de fumier. Je suis foreé de voir ce que e monde objec-
tif me montre par l2 voie de mon cil. Ii est comme un clou venu
de l'extérieur clouer ma volonié.

Les sens — en tant qu’ils sont sains et fonctionnent normalement —
sont des plaies par lesquelles le monde objectif, sans égard & notre
volonté, s'impose & nous.

Mais les sens sont des organes de perception, non d’action. Ima-
ginez que les cing organes d'action -- les membres, y compris la téte
dans sa fonction de membre — aient des plaies analogues. C’est-2-dire
que les cing courants de la volonté qu'ils expriment donnent accés
& une volonté objective qui serait aux désirs personnels ce que sont
les perceptions des sens au jeu de la fantaisie.

Voila le concept ésotérique de fa plaic. Et ce concept peut devenir
réalité spirituelle, puis psychigne — et méme physique enfin chez
gquelques-uns. Les stigmatiques — depuis Saint Francois D'ASSISE
jusqud Padre PIO en Italie et Thérése NEUMANN en Allemagne de
nos jours — sont des personnes chez qui la réalité des cing plaies
a atteint le plan physique. Ce sont des organes futurs de ia volonté
en formation — les organes d’action dont Pensemble a pour signe le
pentagramme sacré, le quinaire uni et lié 3 1a plénitude de 1a décade,
selon Saint-Martin.
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11 faut encore préciser que les cing plaies qui correspondent gux
cinq courants €nébreux de la volonté — fes désirs de grandeur person-
nelle, de prendre, de tenir, d’avancer et de se maintenir aux dépens
d’autrui —, qui correspondent & leur tour aux cing membres (y com-
pris la téte en tant que membre), ne sont pas toutes situées aux mem-
bres correspondants. Le désir de prendre ou de semparer des choses
est en effet cloué a la main droite; de méme le désir de garder ou
de tenir, & la main gauche; il en est de méme quant aux désirs d’avancer
et de se maintenir aux dépens d’autrui, qui correspondent respective-
ment aux pieds droit et gauche — mais cela n’est pas le cas en ce qui
conceme le désir de grandeur personnelle et 1a téte. La téte ne porte
pas la cinquidme plaie et cela pour deux raisons : premiérement, parce
qu'elle porte « la couronne d’épines » (dont nous avons tenté de
donner une explication dans la Lettre IV) qui est portée, en principe,
par toute personne capable de pensée objective, la « couronne
d’épines » étant donnée 2 I’étre humain dés le commencement de
Thistoire humaine. Elle est cet organe subtil que 'on désigne chez
nous, en Occident, comme « le lotus & huit pétales » et que I'on dési-
gne en Inde comme « le lotus aux mille pérales » ou Sahasrira {centre
coronal). Ce centre coronal est un don quasi naturel & chaque étre
humain et toute personne nommale le posséde. Les « épines » du
centre coronal fonctionnent comme des « clous » d’objectivité, qui
font la conscience (dans le sens du mot anglais « conscience » ou du
mot allemand « Gewissen », ou « sovest » en russe) de la pensée. Cest
grace 2 elles que la pensée n’est pas deverfue tout & fait émancipée et
aussi arbitraire que I’est, par exemple, imagination. La pensée comme
telle est quand méme I'organe de la vérité, et non de l'illusion.

Ainsi, ce n'est pas la pensée comme telle qui comporte le désir
de grandeur personnelle ou la tendance vers la mégalomanie, mais
bien la volonté qui se sert de la téte et qui peut s’emparer de la pensée
et la réduire au role d'instrument. Et ceci constitue la deuxiéme
raison pour laquelle la cinquiéme plaie — celie de ’humilité arganique
remplagant le courant de la volonté-de-grandeur — ne se trouve pas
a la téte, mais bien au cceur (elle atteint le ceeur du coté droit). Car
c’est 12 que la volonté-de-grandeur prend son origine et c’est de 14
qu'elle s’empare de la téte et en fait son instrument. Clest pourquoi
maints penseurs et savants veulent penser « sans cour » pout étre
objectifs — ce qui est une illusion, car on ne peut point penser sans
ceur, le ceur étant le principe moteur de la pensée; il est seulement
possible de penser avec un ceur humble et chaud ou bien avec un
ceeur prétentieux et froid.
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Or la cinquigme plaie (qui est en fait premiére par son importance)
est celle du ceeur et non de la téte, la téte étant du point de vuc de la
volonté active un instrument ou ¢« membre » du ceeur.

Tournons-nous maintenant vers la question concernant l'origine
des cing plaies : Comment se produisent-eiles et quelle est la méthode
concréte pratique de la magie du pentagramme sacré des cing plaies?

Comment acquiert-on les cing plaies ?

1l n’existe qu'une seule méthode, qu’un seul moyen d’y aboutir.
Peu importe que ce soit en pleine connaissance de cause, ou instinc-
tivement; tout ésotériste, tout mystique, tout idéaliste, tout spiritua-
liste, tout homme de bonne volonté enfin, en fait usagg en Europe
comme en Asie, aujourd’hui comme il y a vingt siécles. Cette méthode
universelle de tous les dges et de toutes les hautes cultures, n’est rien
d’autre que la pratique des trois veeux traditionnels, 4 savoir de
'obéissance, de la pauvreté et de la chasteté.

I obéissance cloue la volonté-degrandeur du ceeur; la pawvreté
cloue les désirs de prendre et de garder de Iz main droite et de la main
pauche; la chasreté cloue les désirs du  « chasseur » nemrodigue
- d’avancer ¢t de se maintenir aux dépens d’autrui, ou, en d’autres
termes, de chasser et d’attraper le gibier — du pied droit et du pied
gauche.

Le veeu d’obéissance est la pratique du silence des désirs, des émo-
tions et de I'imagination personnels en face de la conscience et de la
raison; c’est 1a primauté de l'idéal sur I'apparent, de la nation sur le
personnel, de Phumanité sur la nation, de Dieu sur I"humanité. Elle
est la vie de Pordre hiérarchique cosmique et humain; elle est le sens
et la justification de P'existence des Séraphins, des Chérubins et des
Trones; des Dominations, des Vertus et des Puissances: des Principautés,
des Archanges, et des Anges; des Prétres, des Chevaliers et des Ouvriers.
L’obéissance c’est "ordre - c’est la loi internationale, c’est P'Etat, c’est
I’Eglise, c’est la paix universelle. La vraie obéissance est le contraire
méme de la tyrannie et de I'esclavage, puisque sa racine est I'amour
dont découlent la foi etla confiance. Ce quiesten-havtsertce quiesten
bas, et ce qui est en-bas obéit & ce qui esten-haut. Lobéissance c’estla
conclusion pratique de la reconnaissance de l'existence de quelque
chose de supérieur A soi-méme. Quiconque reconnait Dieu, obéit.

L’obéissance telle qu’elle est pratiquée dans les ordres religieux et
la chevalerie spirituelle catholique, est une forme de ’entrainement
— trés efficace d’ailleurs — de la volonié en vue de faire clouer la
volonté-de-grandeur. L'obéissance que le chela doit au gourou en Inde
et au Tibet poursuit, en principe, le méme but. Cela est vrai aussi bien
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de ’obéissance absolue que les hassidim doivent A leurs tzadekim
dans les communautés juives hassides; de méme que |'obéissance sans
réserve de la part des disciples des Startzy (Maitres spirituels) en
Russie orthodoxe préboichevique. La formule universelle de 'obéis-
sance est : Fiat Valuntas tus.

Le veeu de pauvreté, c’est la pratique du vide intérieur qui s'établit
en conséquence du silence des désirs, des émotions et de I'imagina-
tion personnelies afin que 'dme soit capable de recevoir la révéla-
tion du verbe, de la vie et de la Jumiére d’¢n-haut. La pauvreté, c’est
Ia veille et ’attente perpétuelles actives en face des sources éternelles
de Ia créativité; c’est 'ame préte & ce qui est nouvezu et inattendu;
c’est l'aptitude 2 apprendre toujours et partout; ¢’est la « conditio
sine qua non » de toute illumination, de toute révélation et de toute
initiation.

Voici un petit conte qui fait ressortir 3 merveille le sens pratique
spirituel de la pauvreté.

Quatre fréres se mirent jadis en route pour chercher le plus grand
trésor. Aprés une semaine de voyage, ils arrivérent 3 une montagne
de minerai de fer. « Une montagne entiére de minerai de fer ! »
s’écria 'un des quatre, « Voila le trésor que nous avons trouvé ! » —
Mais les trois autres dirent : « Ce n'est pas le plus grand trésor, »
et continuérent leur marche, tandis que leur frére resta prés de la mon-
tagne de fer. I1 était riche maintenant et eux, ils é1aient aussi pauvres
quauparavant. Un mois plus tard, ils arrivérent a un champ parsemé
de pierres verddtres et jaundtres. « C'est du cuivre ! » s'écria un des
trois fréres. « C'est bien le trésor que nous cherchons ! » Mais les
deux autres ne furent pas de son avis. Ainsi, il resta [a, devenu riche
propriétaire d’une mine de cuivre, tandis que les deux autres conti-
nuérent leur chemin, pauvres qu'ils étaient.

Aprés un an ils arrivérent 3 une vatlée pleine de pierres jetant une
lueur blanchdire. « De argent ! » s’écria un des deux fréres. « Voici
enfin le trésor que nous cherchons ! » Mais I'autre frére secoua la téte
et continua son chemin, tandis que son frére resta en riche proprié-
taire d’une mine d'argent.

Sept ans plus tard, le demier arriva & une place pierreuse dans un
désert aride. il s’assit & demi-mort de fatigue. C'est alors qu’il s’aper-
gut que les caifloux sous ses pieds brillaient. Cétait de or.

Le wveu de chasteté signifie la mise en pratique de la résolution
de vivre selon 1a loi solaire, sans cupidité et sans indifférence. Car la
verty est ennuyeuse cof le vice est dégodtant. Mais ce qui n'est ni
ennuyeux ni dégodtant, c'est e qui vient du fond du ceeur. Le fond
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du ceeur c'est ’'emour. Le cceur ne vit que lorsqu’il aime. H est alors
pareil au soleil. Et la chasteté est 1'état de 1"étre humain ol le cceur,
devenu solaire, est le centre de gravité,

En d’sutres termes, la chasteté est %état de Pétre humain ol le
centre nommé dans D’ésotérisme occidental « le lotus & douze
pétales » (Andhata — en Inde) est éveillé et devien.t le soleil du « sys-
téme planétaire » microcosmique. Les trois lotus situés au-dessous de
lui (& dix pétales, & six pétales et 2 quatre pétales) commencent
alors 3 fonctionner en harmonie avec la vie du cceur (lotus A douze
pétales), c’est-a-dire « selon la loi solaire ». Lorsqu’ils le font, la ;?er-
sonne est chaste, et peu importe qu'elle soit célibataire ou maride.
Ainsi il y a des vierges qui sont mariées et méres et il y a des vierges
physiques qui ne le sont pas en réalité. L’idéal de la Vierge-Mére que
I'Eglise traditionnelle (catholique et orthodoxe) propose, est vraiment
adorable. C’est 'idéal de la chasteté qui triomphe de la stérilité et
de I'indifférence.

La pratique de la chasteté ne concerne pas seulement le domaine du
sexe. Elle porte également sur tous les autres domaines ol le choix est
possible entre la loi solaire et toutes sortes d'ivresses obscurcissantes.
Ainsi, par exemple, tout fanatisme est un péché contre la chasteté car on
y est emporté par un courant ténébreux. La révolution francaise fut
une orgie d'iviesse collective perverse, tout comme fut la révolution
en Russie. Le nationalisme — te] ’Allemagne d’Hitler — est de méme
une forme d’ivresse noyant la conscience du cceur et donc incompa-
tible avec I'idéal de chasteté.

I} est aussi des formes d’occultisme pratique qQui se prétent A la
poursuite d’une ivresse malsaine. Ainsi Joséphin PELADAN avoue :

« Je ne le céle pas; nous avons tous ét€ séduits d abord
par esthétigue de 'Occulie; et épris de pittoresque et
d'étrange, on a souscrit @ des amusements de femme
nerveuse; on g cherché le frisson, — le frisson de Vinpi-
sible et de lau-dela — on a demandé une sensation d
Pincorporel » (L'Occulte catholique, Livre Iil, chap. [1
« L’Occulte du fils ou Théurgie »).

La pratique de la chasteté cloue les penchants de chasseur de 'étre
humain dont le c6té male incline 4 poursuivie le gibier et le cté
féminin & lui tendre des pidges. La pratique de pauvreté cloue les
penchants de voleur de V'étre humain dont le c6té male incline 3
saisir et Je ¢cOté féminin & garder indéfiniment au liew d’attendre le
don libre ou le fruit mérité du travail. La pratique de Pobéissance
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enfin cloue la volonté-de-grandeur ou les penchants de ! wsurpateur
de la nature humaine dont le c6té mile est enclin A s’estimer grand
a ses propres yeux et le c6té féminin 2 se faire estimer tel aux yeux
d’autrui.

Ces trois « veeux » constituent donc la seule méthode connue et
indispensable qui conduit aux « cinq plaies », c’est-d-dire au penta-
gramme efficace de la Magie Sacrée. Il faut préciser qu’il ne s'agit pas
12 des vertus d’humilité, de pauvreté et de chasteté entiérement
réalisées, — car nul homme de chair ne peut posséder totalement
ces vertus — mais bien de leur pratique, c’est-a-dire des efforts
sincéres visant & leur réalisation. Ce sont ces effortsda qui comptent,

Telle est Ia réponse & la question : Comment acquiert-on les cing
plaies ? Voici maintenant la réponse & 'autre question : Comment
opére la magie du pentagramme sacré des cinq plaies ?

Comme nous I’avons signalé plus haut, ¢’est la pureté de la volonté
et non sa force qui constitue 1z base de la magie du pentagramme sacré
des cinq plaies. En cela elle correspond 4 la magie divine qui ne force
pas mais établit (ou rétablit) la liberté de choix par la présence du
vrai, du beau et du bien. Or, dans la magie du pentagramme sacré des
cinq plaies, il s’agit d’accomplir la présence vive du bien auprés de la
conscience du sujet de Popération. Car le bien ne combat pas le mal;
if ne lutte pas contre lui — il est simplement présent ou il ne est pas.
Sa victoire consiste en ce qu'il réussit A étre présent, sa défaite en ce
qu'il est forcé d’étre absent. Et ce sont les cing plaies qui assurent
la présence du bien — c’est-a-dire de la volonté pure d’en-haut.

Voici un épisode qui se trouve dans les Considérations sur les
Stigmates de Saint Frangois (Cinquiéme Considération) et qui peut
servir de clef au probléme qui nous occupe.

Un frére franciscain prolongea sa pridre pendant huit ans aprés
la mort de Saint Frangois, pour que les paroles secrétes que le Séra-
phin avait dites 4 Saint Frangois quand il lui donna les stigmates,
lui soient révélées. Or un jour, Saint Frangois luj apparut ainsi qu’a
sept autres fréres et se tournant vers lui, parla ainsi

€ Sache, mon trés cher frére, que, lorsque étais sur
le mont Ablverne, tout absorbé dans le souvenir de la
Passion du Christ, je fus, en cette apparition du Séra-
phin, stigpmatisé ainsi dans mon corps par le Christ, et
le Christ me dit alors * « Sais-tu ce que je t'ai fait ? Je
t'ai donné les empreintes de ma Passion, afin que tu
sois mom gonfalonier. Et, comme au Jour de ma mort,
je descendis aux Limbes et que, toutes les dmes que jy
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trouvais, je les en retiral, par la vertu de mes Stigmates
et les conduisis qu paradis, ainsi je t accorde dés a pré-
sent, pour que tu me sois conforme dans la mort
comme tu las 618 dans la vie, quaprés que tu auras
quitté cette vie, tu ailles chague année au jour de ta
mort au purgatoire, et gue, toutes les dmes de tes trois
Ordres, c’est-idire des Mineurs, des Sceurs et des
Continents, et, on plus de cellesd, celles de tes dévots
que tu y trouveras, e les en retires, par la vertu de fes
Stigmates que je tai donnés, et tu les conduiras au
paradis ». Et ces paroles, je ne les ai jamais dites, tant
que je vivais dans le monde, »

Cela dit, Saint Francgois disparut subitement. De nombreux fréres
entendirent ensuite ce récit de la bouche de ces huit fréres qui étaient
présents A cetie vision et avaient entendu les paroles de Saint Fran-
¢ois. Et « Frater Jacobus Blancus lector Romanus praedicavit hoc et
dixit se audisse ab uno fratre de supradictis octo » — ajoute le manus.
crit de Saint-Isidore, décrit par Pau! SABATIFR, & 1a fin du récit.

Analysons maintenant le récit du point de vue de la magie du
pentagramme sacré des cinq plaies.

It y alieu de noter de prime abord que ies Stigmates donnés a
Saint Frangois sont de nature corporelle aussi bien que spirituelle, car
leur vertu {c’est-3-dire leur puissance magique) continue aprés sa mort.
Il y a aussi lieu de signaler que la vertu des Stigmates du Christ lui-
méme aussi bien que de Saint Frangois se révéle en ce qu'elle peut
retirer les dmes des Limbes et du purgatoire et les conduire au para-
dis. Signalons enfin que le récit est bien formel en ce qui concerne
Pénoncé selon lequel ce n'est que par la vertu de ses Stigmates que
Jésus-Christ avant sa résurrection retira les dmes des Limbes et les
conduisit au paradis, et selon lequel ce nest que par la vertu de
ses Stigmates que Saint Frangois, lui aussi, retirera du purgatoire
chaque année au jour de sa mort toutes les dmes qui sont liées a lui
par un lien spirituel et les conduira au paradis.

Prenez maintenant les termes « Limbes », « Purgatoire » et « Para-
dis » dans leur sens étendu analogique et vous aurez la formule nette
et précise de P'opération de la magie du pentagramme sacté des cing
plaies : elle effectue le changement de 1'é1at naturei (« Limbes ») et
[’état humain de souffrance {« Purgatoire ») én celui de la béatitude
de 'état divin {« Paradis »). L'opération de la magie du pentagramme
sacré des cing plaies consiste donc 3 transformer I'état naturel en état
humain et ce dernier en état divin. C'est 'eeuvre de PAlchimic spiri-
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tuelle de ia transmutation du Naturel {« Limbes ») et de 'Humain
(« Purgatoire ») en Divin (« Paradis »), selon la division trinitaire tra-
ditionnelte — Nature, Homme et Dieu.

Considérons maintenant de plus prés le sens pratigue des termes
¢ Limbes », « Purgatoire » et « Paradis » en tant que stades de I"ceuvee
de transmutation — ou lFbérativn — de la magie du pentragramme
sacté des cinq plaies.

Leur sens pratique n'est pas celui de ’espace, des « places », mais
bien celui de 'érat de I'étre humain corporel, animique et spirituel.
Lorsque nous e comprenons ainsi, nous découvrons aisément que
les trois ‘états nous sont connus par expérience et que cette expé-
rience-3 nous fournit les clefs dunalogie qui permettent de com-
prendre les idées de « Limbes », « Purgatoire » et « Paradis » comme
telles, c’est-3-dire sur tous les plans et sur toute Péchelle psycholo-
gique, métaphysique et théologique de leurs zpplications.

Chacun de nous a euw Vexpérience de 1’état harmonieux de ia
bonne santé accompagnée de l'insouciance de 'ame et du calme de
Pesprit. C'est ce que i’on appelle « joie de vivre » pure et simpie.
Sl n'y avait pas de malaises, de chagrins et de problémes graves,
ce serait notre état naturel permanent. C'est ce que ia nature, en tant
que vierge et non-déchue, nous offre et dont nous pourrions jouir
constamment s'it n'y avait dans la nature des éléments déchus, des ma-
ladies et des péchés, et en nous-mémes des chagrins, des craintes et des
remords, — et si surtout la vie entiére n'était pas le champ ot Ia mort
moissonne sans cesse. Nous avons néanmoins de temps en temps
des moments, des heures, peut-étre méme des jours entiers, d'expé-
rience de Ja joie de vivre naturelle, sans chagrins ni soucis. Et cette
expérience-td nous fournit i"analogie qui permet de comprendre ce
qu'est le sens des « Limbes ». Les Limbes, ¢’est I'état naturel de
santé physique et psychique que la nature — en dehors et en dedans
de nous — nous peut offrir elle-méme sans le concours de la grice
surnaturelle ou divine. Les Limbes, c’est la partie vierge de la nature
— exiérieure et humaine — selon ia doctrine traditionnelle « natura
vulnerata non deleta », Ceux qui connaissent la BHAGAVATGITA,
ou se sont occupés en général de la tradition hindoue, reconnaitront
aisément dans I'état désigné par le terme « Limbes » I'état ou « gina »
de la Nature (Prakriti) que I'on appelle Szftva en Inde, fes deux autres
étant tamas et rajas.

En ce qui concerne Pexpérience relative au « Purgatoire » elle est con-
stituée de toute souffrance purgeante — physique, animique et spiri-
tuelle. C'est la souffrance corporelle, morale et intellectuelle qui est
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notre état intermédiaire entre Pexpérience de l'innocence naturelle
des Limbes et les moments de joie céleste odl les rayons de para-
dis nous atteignent.

Nous éprouvons ici-bas déja favant-goat du Purgatoire et du Para-
dis. Nous souffrons et nous recevons des consolations du Ciel.
C’est la vie humaine que la joie innocente naturelle, et sa perte vient
par le péché; il en résulte la souffrance et les rayons de bénédic-
tion du Ciel qui nous consolent. Voild notré vie. Elle consiste &
éprouver la réalité des Limbes, du Purgatoire et du Paradis.

Or la magie du pentagramme sacré des cing plaies « retire les
ames des Limbes et du Purgatoire et les conduit au Paradis ». Cela
veut dire qu'elle rend le Ciel présent aux Limbes et au Purgatoire,
quelle le fait descendre dans le domaine de la nature innocente et
souffrante. Ce qui, & son tour, veut dire qu'elle introduit le surna-
turel dans le naturel, guérit les maladies, llumine les consciences
et les fait participer a la vie spirituelle. Le « Purgatoire » comprend
toute maladie et toute souffrance. « En retirer » signifie en libérer,
¢'est-a-dire guérir, itluminer, unir.

La magie des cinq plaies opére par la présence de la réalité du
monde spirituel surthumain au moyen des piaies et accomplit la
transmutation des états « des Limbes » et « du Purgatoire » en I’état
de Punion au Divin ou « Paradis ». Quant au coté rituel ou « techni-
que » de la magie du pentagramme sacré des cinq plaies, i se trouve
esquissé dans la troisiéme Lettre relative & P'Arcane « L'Impéra-
trice ».

Le quinaire « uni et 1ié a ia décade » dont parle Saint-Martin, est
donc le quinaire ou pentagramme des cinq plaies. L'autre quinaire,
que Saint-Martin qualifie comme « absolument mauvais », est séparé
de la décade, c’est--dire des cing courants {ou « membres ») de la
volonté humaine doués des cing plaies (ou lettres du nom : A1EM?
— BHSCHUH, Jesus — comme il est accepté symboliquement par
KHUNRATH, KIRCHER, SAINT-MARTIN et d'autres, bient qu’en hébreu
le nom de Jésus s'écrive : Y10n?) — et de la volonté divine.

Mais je ne dirais pas aussi radicalement que ne le fait Saint-Martin
que le quinaire séparé de la décade est absolument mauvais. 11 est plu-
16t arbitraire et n’est mauvais qu'en tant que la personnalité humaine
émancipée du Divin et du naturel est mauvaise.

En tout cas le pentagramme, autre que celui des cinq plaies, n’est
pas le signe de la « magie noire », mais bien de 1a magie arbitraire ou

& grise », st vous voulez. Car il est le signe de la puissance de la person-
nalité comme telle — qui est inévitablement un mélange du bien
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et du mal, méme lorsqu'elle agit avec les meiileures intentions du
monde.

Oswald WIRTH dit & ce propos :

« La Magie vulgaire 5'illusionne sur la puissance de ce

signe, qui ne confére par lui-méme aucun pouvoir. La

volonté individuelle n 'est puissante gue dens la mesure

ou elle concorde avec un pouvoir plus génédral... Ne

cherchons pas @ développer la Volonté artificiellement

et éznous transformer en athlétes volitifs... » {Le Tarot,
p. [23).

Quant aux deux formes du pentagramme — la pointe en haut ou
en bas —, elles ne correspondent point {quoique les mages tradition-
nels, par exemple Eliphas LEVI, 'enseignent) 2 la division de la magie
en « Magie bianche » et « Magie noire ». Vous pouvez bien dessiner
une téte de bouc (comme e fait Eliphas Lévi) dans le « pentagramme
renversé », il ne deviendra pas pour cela le signe de la magie noire. Les
deux formes du pentagramme ont trait & Pélectricité humaine {c’est-
a-dire Pélectricité de I'organisme humain accompagnant les mouve-
ments de la volonté) de la rére ou des jambes qui n'ont rien 4 voir
avec les cornes. C'est la méme électricité dans les deux cas, avec Ja seule
différence qu’en cas de pentagramme avec la pointe toumnée en haut,
c’est 1z volonté de I'intellect qui meut les courants électriques tandis
qu'en cas du pentagramme avec la pointe toumée en bas, c’est intel-
lect de la volonté qui le fait. Les deux pbles de 1a volonté peuvent éga-
lement servir le bien et le mal — bien gu’en fait tous les deux représen-
tent un mélange de deux principes. I est pourtant vrai que la raison et
la conscience ont plus de chances de se faire valoir & Popération,
si le signe du pentagramme a la pointe tournée vers le haut que
§'il est tourné wers le bas, mais tout dépend ici de I’état intellec-
tuel et moral de {"opérant. Une intellectualité perverse fera certaine-
ment un pire empioi du pentagramme droit qu'une volonté saine
mue par une bonne intention le fera du pentagramme renversé.
N'ayons donc pas peur du pentagramme renversé et ne comptons pas
trop sur le pentagramme droit.

Mais retournons au quinaire lié et uni 4 la plénitude de la décade,
c’est-d-dire au pentagramme sacré des cing plaies. Considérons-le
maintenant, non pas comme une affaire individuelle, mais bien comme
celle de humanité entiére.

Or YThistoire de Phumanité — vue de son coté « nocturne » —
est 2u fond l'opération d’un nombre limité de formuies et de signes
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magiques. Quoique vous fassiez, vous vous placez sous 1'égide dune
telle formule et d’un tel signe. La Croix, le Pentagramme et 'Hexa-
gramme sont des signes et des formules qui opérent dans I'histoire
de 'humanité. La Croix, c’est le veen et la vertu de I'Obéissance,
¢’est-a-dire le signe et ia formule de la Foi comme respiration horizon-
tale humaine et verticale divine, unies ensemble.

Le Pentagramme, c’est T'initiative, c'est 'effort et le travail, c¢’est-
d-dire le veeu et la vertu de Pauvreté - ou le signe et la formule
de I'Espérance comme l'effet de la présence de la lumilre divine
ici-bas.

L'Hexagramme, c’est le veeu et Ja vertu de Chasteté, c'est-A-dire
le signe et la formule de "Amout comme unité du Pére, du Fils et
du Saint-Esprit, et de Ia Mére, de 1a Fille et de la Sainte-Ame.

L'histoire spirituelle de Phumanité, c’est son chemin de la Croix
vers le Pentagramme et par le Pentagramme vers 'Hexagramme, ce
qui veut dire qu'elle est I’école de 1'obéissance, de 1z pauvreté et de
la chasteté et elle est, en méme temps [vpération magique divine ol
I’Amour est atteint par la Foi au moyen de ’Espérance.

La Moyen Age a érigé 12 Croix au-dessus des nations, sociétés, aspi-
rations et pensées de I'Europe. C'était ’époque de I'obéissance et de
la Foi — accompagnée de tous leurs abus humains imaginables. Elle
fut suivie par une époque ol 'aurore de 'Espérance se faisait sentir.
L'Humanisme avec la floraison des arts, de la philosophie et des
sciences est né sous le signe de I'Espérance. Le signe du Pentagram-
me amorga son mouvement ascendant. C'est alors que naquit 'opposi-
tion du pentagramme sacré des cing plaies et du pentagramme de la
personnalité émancipée. Un art, une science et une magie pure-
ment humanistes se développérent sous le signe du pentagramme
de VPEspérance en I'homme, opposé au signe du pentagramme
de I'Espérance en Dieu, le pentagramme sace€ des cing plaies, sous le
signe duquel se développa l'ésotérisme — la mystique, gnose, magie
sacrée et hermétisme — chrétien.

L’impulsion de la liberté — de i'espérance en ’homme émancipé —
a beaucoup créé et beaucoup détmit. Elle a créé une civilisation maté-
rielle sans pareille, mais elle a détruit en méme temps ordre hiérar.

chique — J'ordre de l'obéissance spirituelle. Une série de révolutions’

religieuses, politiques et sociales en résulta.

Mais Pordre hiérarchique est éternel et 'obéissance est indispen-
sable. Or on se mit a établir des ordres hiérarchiques nouveaux et
& remplacer |'Obéissance par des tyrannies et des dictatures. Celui qui
séme le vent moissonnera la tempéte — voild une vérité que nous
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apprenons avec tant de souffrance aujourd’hui. Le pentagramme de
I'espérance en I’homme émancipé avait semé autrefois le vent — et
nous autres contemporains moissonnons maintenant la tempéte.

Or, le poste du Pape dans Phistoire spirituelle de "humanité est
celui du gardien du pentagramme sacré des cing plaies, ¢’est-2-dire de
la seule voie légitime de passage de la Croix au Pentagramme et du
Pentagramme A [I'Héxagramme. La fonction du poste spirituel du
Pape est de veiller & ce que ce ne soit quune fois la Croix acceptée
que le Pentagramme amorce son mouvement ascendant et que ce ne
50it qu’une fois accepté le Pentagramme sacré des cing plaies quait
lieu le lever de 'Hexagramme. La mission du poste de Pape est de
veiller 4 ce que I'Obéissance, la Pauvreté et la Chasteté spirituelles
— libres et saintes — ne disparaissent pas du monde et qu’il y ait tou-
jours au monde des gens qui les embrassent et les représentent. Car la
pratique de ces trois veeux constitue la condition préliminaire de Ia
Foi vive, de ’Espérance lumineuse et de ’Amour ardent — c’est-a-dire
de la respiration spirituelle de 'humanité. L'humanité suffoquerait
spirituellement sans Foi, Espérance et Amour ou Charité. Et elle en
serait privée si cessait la pratique de I'Obgissance, de la Pauvreté et de
la Chasteté spirituelles — libres et saintes.

Le poste de Pape ou le Saint Siége est une formule de la magie
divine — tout comme le poste d’Empereur — dans I'histoire de
Phumanité, Cest ce que signifie le terme ésotérique de « Pierre ».
« La pierre » est le terme désignant, dans I'Ancien et dans le Nou-
veau Testament, le statut divin immuable ou formule de la magie

divine. C’est pourquoi le poste de Pape fut instauré en qualité de
« Pierre » :

« Et moi, je te dis que tu es Pierre, et e sur cette
Pierre je bdtirai mon Eglise, et que les portes de | ‘enfer
e prévaudront point contre elle » (Matthieu, XV, 18)

Les cing « portes de l'enfer » — |a volonté-de-grandeur, les désirs
de prendre et de garder, les désirs d’avancer et de maintenir aux
dépens d’autrui — qui sont la contre-formule, ne prévaudront point
gontre la formule des cing plaies. Et ces plaies sont « les clefs du
royaume des cieux »,

La puissance magique dc ces clés est telle que ce qui sera lié par
leur vertu sur la terre sera lié dans les cieux et ce qui sera délié par
leur vertu sur la terre sera délié dans les cieux. Car ce qui est en
haut est comme ce qui est en bas et ce qui est en bas est comme ce
qQui est en haut. Et lorsque 1a désobéissance, la cupidité et I"impudicité
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prévalent sur Ja terre de sorte qu'il n'en est plus ainsi — alors cest la
vertu des clefs ou des plaies sacrées qui pourra rétablir I'unité de ce
qui est en haut et de ce qui esten bas, c'est-&-dire ¢ Her » et « délier »,
par un acte qui, mis en paroles, aurait la teneur que voici :

Que ce qui est en haut soit comme ce qui est en bas et que ce qui
est en bas soit comme ce qui est en haut.

L’idée de 1a hiérarchie de I'Empereur peut étre présentée : A

L’idée de la hiérarchie du Pape peut étre présentée : V

\/
/N

Cela fait ensemble ;
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L’AMOUREUX
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« L’TAMOUREUX»

Elle le saisit et Vembragse
Et d'un air effronté lui dit :
Je devais un sacrifice d 'actions de grdces
Auvjourd ‘hui [ 'gi accompli mes veeux
C'est pourquoi je suis sortie au~devant de 1oi
Pour te chercher, et fe & ai trouvé,
{Proverbes, 7, 13-15)
Moi, g sagesse, j'ai potr demeuire le discernement
£t je posséde la science de la réflexion.
Jaime ceux qui maiment,
E't ceux qui me cherchent, me trouvent.
{Proverbes, 8, 12,17}
Mets-mof comme un sceau sur ton ceur,
Comme un anneou sur ton bras;
Car l'amour est fort comme la mort...
Ses fléches sont des fléches de feu,
Une flamme de |'Eternel,
{Cantique des Cantiques, 8, 6 ¢t 7)

Cher Ami feonnu,

Voici la composition de la Lame VI tout entiére traduite du lan-
gage visuel du Tarot en celui de la poésie de Salomon. Car la une
femme aux cheveux noirs en robe rouge saisit par [‘épaule d'un air
effronté le jouvenceau, tandis qu'une autre, aux cheveux blonds et
vétue d'un manteau bleu, fait appel 4 son cceur par un geste chaste de
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sa main gauche;en méme temps, au-dessus, un archer enfantin ailé qui
se détache sur une boule blanche jaillissant des flammes rouges, jaunes
et bleues, est prét & décocher une fléche dirigée sur I'auire épaule du
jouvenceau. N’entend-on pas, en contemplant la sixiéme Lame du
Tarot, une voix qui dit : « Je t'ai trouvé », —et1’autre qui dit : « Celui
qgui me cherche me trouve » ? Ne reconnait-on pas la voix de la sensua-
lité et la voix du ceeur, de méme que la fléche de feu d’en-haut dont
parie le roi Salomon ?

Le théme central du sixiéme Arcane est donc celui de la pratique
du veeu de chasteté, tout comme le cinquiéme Arcane avait pour
théme de base la Pauvreté et le quatriéme 'Obéissance. Le sixiéme
Arcane est en méme temps le résumé des deux arcanes précédents, la
Chasteté étant le fruit de 'Obéissance et de ia Pauvreté, Il résume les
trois « veeux » ou méthodes de discipline spirituelle en les confrontant
aux irois épreuves ou tentations opposées 4 ces veeux. Le choix
devant lequel le jouvenceau du sixiéme Arcane se trouve placé est de
plus grande portée que celui entre le vice et la vertu, 1} s’agit ici du
choix entre la voie de I'Obéissance, de la Pauvreté et de la Chasteté
d'une part, et de la voie du Pouvoir, de la Richesse et de la Luxure
d’autre part. L'enseignement pratigue de I'Arcane « L’Amoureux »
porte sur les trois vezux et les trois tentations correspondantes. Car
c'est 14 la doctrine pratique de 'Hexagramme, ou Sénaire.

Les troix veeux sont, en leur essence, les souvenirs du Paradis ou
I’homme était uni & Dieu (Obéissance), od il possédait tout & la fois
{Pauvreté) et ol sa compagne était 4 la fois sa femme, son amie, sa sceur
et sa mére (Chasteté). Car la présence réelle de Dieu entraine nécessai-
rement |’action de se prostemer en face de Celui « qui est plus moi
que moi-méme » — et 12 se tronve la racine et ]a source du veeu d’Obéis-
sance; ]a vision des forces, substances et essences du monde en guise
de jardin des symboles divins, ou Eden, signifie la possession de tout
sans qu'on choisisse, saisisse et s’approprie une chose particuliére
isolée du tout — et 14 se trouve la racine et la source du vixy de Pay-
vreté; la communion totale enfin entre le Seul et la Seule qui comprend
P'échelle entiére de tous les rapports possibles d’esprit, d’ame et de
corps entre deux étres polarisés comporte nécessairement l'intégralité
absolue de P'étre spirituel, animique et corporel dans 'amour — et Ja
se trouve la racine et la source du veeu de Chasteté.

On n'est chaste que lorsqu’on aime de la totalité de son étre. La
chasteté n'est point I'intégralité de ’étre dans I'indifférence, mais bien
dans "amour qui est « fort comme la mort et dont les fleches sont
des fléches de feu, la flamme de 'Eternel ». C'est V'unité vécue. Clest
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trois, esprit, dme et corps, qui sont un, et trois autres, esprit, dme et
Corps, qui sont un — et trois et trois font six, et six est deux, et deux
est un.

Telle est la formule de Ia Chasteté dans amour. Clest la formule
’Adam-Eve. Et ¢’est elle qui est le principe de la Chasteté, le souvenir
vivant du Paradis.

Et le célibat du moine, de la nonne ? Comment la formule de la
Chasteté « Adam-Eve » s’y applique-t-elle 7

L'amour est fort comme ka moxt, ¢’est-a<tire que [a rnort nele détruit
pas. Elle ne peut ni faire oublier ni faire cesser d’espérer. Ceux d’entre
Nous, nous autres dmes humaines, qui portons en nous la flamme du
spuvenir édénique, ne pouvons ni 'oublier ni cesser de l'espérer. Et
51 ces dmes viennent au monde avec Pempreinte de ce souvenirda et
encore avec I'empreinte du savoir que la rencontre avec PAutre n’aura
pas lieu pour elles dans cette vie ici-bas, elles vivront alors cette vieci
comme veuves, en tant qu'elles se souviennent et comme fiancées, en
tant qu'elles espérent. Or tous les vrais moines sont des veufs et ’des
fiancés et toutes les vraies nonnes sont des veuves et des fiancées au
fl(:ng de leurs ceeurs. Le vrai célibat porte témoignage de 'éternité

o sam:;:ll.il:é-tout comme le miracle du vraj mariage porte témoignage

Oui, cher Ami Inconnu, la vie est profonde et la profondeur en
est comme un abime sans fond. NIETZSCHE {"avait senti et avait su
Pexprimer dans son « Nachtlied »

O Mensch, gib acht,

Was spricht die tiefe Mitternacht —

Ich schlief, ich schiief -aus tiefem Troum bin ich erwacht
Die Welt ist tief, noch tiefer ais der Tag gedachy,

Tief ist ihr Weh,

Die Lust — noch tiefer als das Herzelied —

Wek spricht — Vergeh,

Doch alle Lust will Ewigkeit, will tiefe, tiefe Ewigkeit.

Ainsi ¢’est 12 méme fléche — « Ia fléche de feu de la-flamme de
letemel » — qui est aussi bien la cause du vrai mariage que du vrai cé-
libat. Le ceeur du moine en est percé — et c’est pourquoi il est moine
comme Pest le caeur du fiancé 2 la veille des noces. Od y a-t4l pIus‘
de vérité et plus de beauté ? Qui peut le dire ?

’ Et la charité, F'amour du prochain ? Quel en est le rapport avec
I'amour dont le prototype est donné par la formule « Adam-Eve » ?
Nous sommes entourés d’innombrables étres vivants et conscients
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_ visibles et invisibles. Mais bien que nous sachions qu’ils existent
réellement et qu’ils sont aussi vivants que nous mémes, il nous parait
néanmoins qu'ils existent moins réellement et qu'ils sont moins
vivants que nous. C’est nous qui sommes vivants pour nous dans la
perception intense de la réalité, tandis que d’autres étres nous parais-
sent, en comparaison, moins réeis; leur existence reléve plus de la na-
ture d'une ombre que de la compléte réalité. Notre pensée nous
dit que c'est une illusion, que les étres en dehors de nous sont
aussi réels que nous-mémes, et quils vivent ‘aussi intensément
que nous-mémes; mais elle a beau dire — nous nous senfons quand
méme au centre de la réalité et nous sentons les autres étres éloi-
gnés de ce centre. Que l'on qualifie cette illusion d’« égocen-
trisme » ou d’« égoisme », ou d’¢ahamkaray (Iillusion du moi)
ou &'« effet de la chute primordiale », quimporie, elle ne cesse
pour autant de nous faire sentir nous-mémes plus réels que les
autres.

Or sentir quelque chose comme pleinement téel, c’est aimer.
C'est I'amour qui nous éveille 3 la réalité de nous-mémes, 3 la réa-
lité d’autrui, 3 Ia réalité du monde — et & la réalité de Dieu. Nous
nous aimons nousamémes en nous sentant réels. Et nous n’aimons
pas — ou n'aimons pas autant que nous-méme — les autres étres
qui nous semblent étre moins réels. _

Or deux voies, deux méthodes bien différentes peuveni nous
libérer de Pillusion « moi vivant — toi ombre », et nous avons
le choix. L'une est d’éteindre I'amour de soiaméme et de deve-
nir soi-méme « une ombre parmi les ombres »; c'est Pégalité de
pindifférence. L'Inde nous offre cette méthode de la libération de
'ahamkara, de I'illusion du moi. Cette illusionta y est détruite en
étendant Vindifférence que Uon a pour les autres étres 4 soi-méme,
On se réduit soi-méme & ’état d’une ombre égale aux autres ombres
qui I'entourent. Maya, la grande illusion, ¢’est croire que les étre indi-
viduels, moi et toi, seraient quelque chose de plus que des ombres,
des apparences sans réalité. La formule & réaliser est donc — « moi
ombre — toi ombre ».

L'autre voie ou méthode consiste 3 érendre l'amour que l'on a
pour soi-méme aux autres €tres, pour réaliser la formule : ¢« moi
vivant — toi vivant ». 11 s’agit de rendre les autres €tres aussi réels
que soi-méme, c’est-d-dire de les aimer comme soi-méme. Pour
atteindre ce but, it faut d’abord aimer le prochain comme soi-
méme. Car I'amour n’est pas un programme abstrait mais bien
substance et intensité. Il faut donc qu'il jaillisse comme tel 3 "égard
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d'un étre individue! afin quil puisse commencer & rayonner en
toutes directions. « Pour faire de ['or il faut avoir de I'or », disent
les alchimistes. L’équivalent spirituel de cette maxime est que
pl?:i:‘ aimer tout le monde il faut avoir aimé quelqu’un, c'est le pro-
chain.

' Qui est le prochain, au sens hermétique, c’est-d-dire au sens mys-
tique, gnostique, magique et métaphysique & la fois 7 Clest ['étre
le plus proche dés le commencement; c’est I’dme-sceur en toute
éternité; c'est 'dme jumelle avec qui mon dme a contemplé I'aurcre
de 'humanité.

L’aurore de 'humanité, c’est ce que la Bible décrit comme Para-
dis. Or, ce fut & ce stade-d de I'étre que Dieu dit : Il n’est pas bon
qu’Adam soit seul (Gen. 2, 18).

Etre, c’est aimer. Etre seul, c’est s’aimer soiméme. Or « il n'est
pas bon (tov) qu’Adam soit seul » signifie : il nest pas bon que
I'homme n'aime que soi-méme. C'est pourquoi IHVH Elohim dit : Je
lui ferai une aide semblabie 4 lui ("ezer ken&gedo, aide semblabie 4
lui). Et comme Eve fut une partie de lui-méme, Adam 1’aima comme
soi-méme. Eve fut donc le « prochain », "étre le plus proche (« os de
mes os et chair de ma chair ») d’Adam.

Voild I'origine de 'amour, et elle est commune & Pamour qui unit
homme et femme et & 'amour du prochain. Au commencement il
nétait quun amour et sa source était une, comme son principe
était un,

Toutes les formes d’amour (charité, amitié, amour paternel, amour
maternel, amour filial, amour fraternel) dérivent de la méme racine
unique primordiale du fait du couple Adam-Eve. Car c’est alors que
Famour — la réalité de 'Autre — jaillit et put ultérieurement se rami-
fier et se diversifier. C’est la chaleur de Pamour du premier couple
(et peu importe qu’'il ¥ eut un seul coupie ou des milliers — il s'agit
du premier jaillissement qualitatif de "amour et non pas de la quan-
tité de cas simultanés ou successifs de ce jaillissement) qui se refldte
dans I'amour des parents pour leurs enfants, reflété, & son tour, dans
I'amour des enfants pour leurs parents, reflété encore dans I'amour
des enfants entre eux, reflété enfin dans I"amour pour toute la parenté
des étres humains et au-dela dela parenté immédiate, par analogie, pour
tout ce qui vit et respire... L'amour une fois né comme substance et
intensité, tend A se répandre en se ramifiant et se diversifiant selon
les formes de relations humaines dans lesquelles il entre. C'est un
courant en cascades qui tend A tout remplir et & tout inonder. C’est

pourquoi, lorsqu'il ¥ a de l'amour véritable entre les parents, les
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enfants aimeront, par analogie, ies parents et s’aimeront entre eux;
ils aimeront, par analogie — comme leurs fféres et sceurs « par adop-
tion » psychologique — feurs amis 4 I’école et dans le voisinage; ils aime-
ront, toujours par analogie, leurs maitres, précepteurs, prétres etc. du
reflet de Pamour qu’ils ont pour leurs parents — et plus tard ils aimeront
leurs époux et leurs épouses comme leurs parents s’aimaient jadis.

Tout cela est nettement Pinverse de la doctrine pansexuelle de
Sigmund FREUD. Car chez Freud c’est la « libido » ou désir sexuel
qui est & ia base de toute activité psychologique humaine et qui en
constitue Pénergie motrice qui devient ensuite — par le processus de
la « sublimation » ou direction par des canaux zutres que la satisfac-
tion du désir sexuel — la force créatrice sociale, artistique, scienti-
fique et religicuse. Pourtant 'amour entier compris dans le sens de
la formule « Adam-Eve » est au désir sexuel comme la lumiére blanche
contenant les sept couleurs est i la couleur rouge. L’Amour « Adam-
Eve » comprend toute 'échelle des couleurs non différenciées, tandis
que la «libido» de Freud n’est qu’une seule couleur isolée et séparée du
tout. Le four est le principe de Ja Chasteté et cette séparation du toutest
exactement 'inverse de la Chasteté, c’est le principe de Vimpudicité. Car
Pimpudicité n’est autre chose que I"autonomie du désir charnel de sorte
que l'intégralité de 1'étre humain spirituel, animique et corporel y est dé-
labrée. Le désir sexuel n’est qu’un aspect de "amour — P'aspect reflété
par la partie de 'organisme physique et psychique qui est le domaine
spécial du « lotus d quatre pétales » — et qui ne constitue que la sep-
tieme partie de 'organisme psycho-physique humain. En plus du désir
sexuel il y a donc six aspects de plus, dont la portée n’est pas moindre
et dont Ia doctrine de Freud ignore ou nie I'existence.

De méme que Karl MARX, impressionné par la vérité partielle ré-
duite 4 sa base simple selon laguelle il faut d’abord manger pour pou-
voir penser, avait élevé 1'intérét économique au principe de Phomme
et de P'histoire humaine, de méme Sigmund Freud, impressionné par
la vérité partielie selon laquelle il faut d’abord étre né pour pouvoir
manger et penser et que pour naitre il faut le désir sexuel, a élevé ce
dernier en principe de I'homme et de toute la culture humaine.
Comme Marx voyait 4 1a base de |' « homo sapiens » I' « homo
occonomicus », ainsi Freud a-t-il vu 2 1a base de 1' « homo sapiens »;
I’ « homo sexualis », Phomme sexuel.

Alfred ADLER ne pouvait pas suivre son maitre dans Pattribution
de l2 primauté absolue au sexe, Pexpérience contredisant a maintes
occasions cetle doctrine. Ainsi ce fondateur d’une autre école de
ta psychologie des profondeurs (« Tiefenpsychologie ») fut amené
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& découvrir que c'est la volonté.de-pouvoir qui joue Ie role prépon-
dérant au fond de I'étre humain. Adler avanga zlors la doctrine de
' « homo potestatis », de Fhomme mi par la volonté-de-pouvoir
au lieu de I' « homo sapiens » de la science dy XvH® sidcle, de
I’ « homo oeconomicus » de Marx et de I’ « homo sexualis » de Freud.

Pourtant Carl Gustav JUNG, tout en admettant la vérité partielle
des doctrines de Freud et d’Adler, fut amené par Pexpérience clinique
4 la découverte d'une couche psychique- plus profonde que celles
¢tudiées par Freud et Adler. it devait admettre Ia réalité d’une couche
religieuse qui git 3 une profondeur plus grande que les couches du
sexe et de la volonté.de-pouvoir, Ainsi, grice au travail de Jung,
Phomme est au fond « homo religiosus », un étre religieux, bien qu'il
$0it aussi une entité économique, une entité sexuelle et une entité
aspirant au pouvoir.

Or Carl Gustay JUNG a rétabli ie principe de la Chasteté dans le
domaine de la psychologie, les autres écoles psychologiques men-
tionnées, étant contraires & la Chasteté, puisqu'elles détruisent 1’unité
des €léments spirituel, animique et corporel de 1’étre humain. | a
découvert le souffle divin au fond de Pétre humain.

L'euvre de Jung comporte aussi I'inauguration d’une nouvelle
méthode dans le domaine de l1a psychologie. C'est la méthode de I'ex-
ploration successive des couches psychigues correspondant aux
couches de P'archéologie, de la paléontologie et de la géologie. Et de
méme que 'archéologie, la paléontologie et la géologie regardent les
couches, avec lesquelles efles ont affaire, comme les archives du passé,
comme le temps devenu espace, de méme la psychologie des profon-
d.eurs de Pécole de Jung traite les couches psychiques comme le passé
vivant de P'dme, un passé d’autant plus reculé que la couche est
profonde. La mesure de Ia profondeur est en méme temps celle de
Phistoire du passé de I'dme allant bien au-delad du seuil de Ia naissance.
On peut se demander si ces couches sont collectives ou individuelles,
si leur survivance est due 4 I’hérédits ou 4 la réincarnation — mais on
ne peut plus nier la réalité de ces couches ni leur valeyr de clef de
« I'histoire psychique » de Phomme et de humanité. Plus encore ;
on ne peut plus nier le fait que, dans le domaine psychique, rien ne
Meurt et que le passé entier vit @ présent dans les couches diverses
de ia conscience profonde — « Pinconscient » ou la subconscience —
d_e I'dme. Car les couches paléontologiques et géologiques ne con-
tiennent que les empreintes et les fossiles dy passé mnaintenant mort
- fes couches psychiques constituent ay contraire un témoignage
vivant du passé vécu. Elles sont le passé qui continue de vivre. Elles
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sont la mémoire - non intellectuelle mais psychiquement substan-
tielle — du passé vécu. C'est pourguot rien ne périt et ne se perd Fla_ns
le domaine psychique - l'histoire essentielle, c’est-A<lire les joies
et les souffrances rézlles, les religions et les révélations réelles du
passé, continuent de vivie en nous et c’est en nous-mémes que se
rouve la clef de I’histoire essentielle de "humanité.

Or c’est en nous-mémes gue se trouve aussi la couche « édénique »
ou Phistoire du Paradis et de la Chute dont le récit se trouve dans
ie Livre de la Genése de Moise. Doutezvous de ia vérité essentielle
de ce récit ? Descendez dans les profondeurs de votre ame, descendez
jusqu'aux racines, jusgu’aux sources du sentiment, de la volonté et
de Pintelligence et vous saurez. Vous saurez, ¢’est-A-dire que vous aurez
la certitude que le récit biblique est vrai dans le sens le plus profo.nd
et fe plos authentigue du mot — dams le sens que vous devriez nier
vous-mémes, nier le témoignage de la struciure intérieure de votre
propre dme, pour pouvoir douter de fa vérité intrinséque du rfécit de
Moise. La descente dans les profondeurs de votre propre ime en
méditant le récit du Paradis de la Genése éliminera toute possibilité de
doute. Voila la nature de 12 certitude que 1"on y puise.

Mais, bien entendu, il ne s'agit pas 13 de certitude A I"égard du
jardin, de ses arbres, du serpent, de la pomme ou autre fruit défendu,
mais bien 3 Pégard des réalités vitales, psychiques et spirituelles que
révélent ces images ou symboles. Ce n’est pas le langage symbolique
du récit qui donne la certitude de sa vérité, mais bien ce qu’il exprime.

Il exprime en langage symbolique la couche premidre — premiére
dans le sens de la « racine de tout ce qui est humain dans la nature
humaine » — de la vie psychique humaine ou son « commencement ».
Or la connaissance du commencement, initiunt en latin, est Pessence
de Pinitiation. L'initiation est I'expérience consciente de 1'état initial
microcosmique (c’est Dinitiation hermétique) et macrocosmique
(c’est Pinitiation pythagoricienne). La premiére est une descente
consciente dans les profondeurs de 1’étre humain jusqu’a sa couche
initiale. Sa méthode est I'enstase, c’est-2-dire Pexpérience des profon-
deurs de base en dedans de soi-méme. On y devient de plus en plus
profond jusqu’a ce qu’on éveille en soi la couche primordiale — ou
« Pimage et 1a ressemblance de Dieu » — ce qui est le but de 'enstase.
C'est surtout au moyen du sens du « toucher spirituel » que cette
expérience de 'enstase s'effectue. On peut la comparer i PPexpérience
chimique éprouvée sur le plan psychique et spirituel.

La deuxiéme expérience initiatique — que nous avons appelée « py-
thagoricienne » au point de vue historique —est basée surtout surle sens
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de « I'audition ou ouie spirituelile » . Elle est essentiellement musicale,
tout comme la premitre est substantielle ou chimigue. Clest par
Pextese — ou ravissement ou sortie Aors de soi-méme — que les
« couches » (« spheéres » ou « cieux ») macrocosmiques se révdlent
a [a conscience. La « musique des sphéres » de Pythagore fut cette
expérience-a et c'est elle qui fut la source de la doctrine pythago-
ricienne de la structure musicale et mathématique du macrocosme.
Car les sons, les nombres et les formes géométriques constituaient
trois étapes pour visualiser intellectuellement ’expérience ineffable de
la « musique des sphéres ».

Ce n'est qu’au point de vue historique que nous avons illustré
Pinitiation macrocosmique par Iextase « pythagoricienne ». Car elle
n'est point une prérogative de Pépoque antérieure au Christianisme.

Voici ce que apétre Paul dit de sa propre expérience extatique des
¢ sphéres » ou « cieux » :

« Je connais un homme en Christ, qui fut, il y a qua-
forze ans, ravi jusqu au troisiéme ciel (i ce fut dans son
COrps je we sais, si ce fut hors de son COTPS je ne sais,
Dieu le sait). £t je sais que cet homme {si ce fut dans
S0 COrps ou sans san corps je ne sais, Dieu Ie sait) fut
enlevé dans le Paradis, et qu il entendit des paroles inef-
fables qu’il n'est pas permis i un homme d exprimer
- fer audivit arcama verba, quac now licet homini
logui — kai kousen arréte rémaia, ha ouk exon anthri-
p0 lalésai} ~ » (1i Corinthiens, 12, 2-4).

Saint PAUL fut donc ravi jusqu'au troisidme ciel ou la troisiéme
sphére macrocosmique et il fut ensuite enlevé dans le Paradis on il
entendit des paroles ineffables... Son initiation macrocosmique par
Pextase eut donc lieu dans la sphére du Paradis dont Pexpérience
consciente — « il entendit des paroles ineffables » — est le but, tout
comme elle est aussi le but de Dinitiation par I'enstase od eile a le
caractére de l'expérience de la couche primordiale au fond de
Pétre humain du microcosme. La sphére macrocosmique du Paradis
et {a couche microcosmique de ’Eden sont les « initia », les « com.
mencements », auxquels on est initié dans Pinitiation aussi bien micro-
cosntique que macrocosmique. Lextase dans les hauteurs hors du soi
et l'enstase dans les profondeuss en dedans du soi, de soi-méme, con-
duisent a Ja connaissance de la méme vérité fondamentale.
L'ésotérisme chrétien réunit ces deux méthodes initiatiques. Le
Maitre a deux groupes de disciples — « les disciples de jour » et les
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« disciples de nuit », les premiers étant les disciples de la voie de l'en-
stase et les deuxiémes ceux de la voie de P'extase. Il 2 aussi un troi-
siéme groupe de disciples « de jour et de nuit », c’est-d-dire qui
possédent les clefs des deux portes & la fois — de la porte de I'extase
et de cetle de Penstase. Ainsi I’apétre Jean, Pauteur de 'Evangile du
Verbe fait Chair, était en méme temps celui qui écoutait le cceur
du Maitre. Il avait la double expérience macrocosmique et microcos-
mique ~ du Verbe cosmique et du Sacré Ceeur dont la litanie dit :
a Cor Jesu, rex et centrum omnium cordium ». Clest grice a cette
double expérience que I'Evangile qu’il a écrit est & la fois si cosmique
et si humainement intime — qu'il est i la fois tellement hawt et
profond. La sont réunies la sphére solaire macrocosmique et la couche
solaire mictocosmique, ¢e qui explique la magie singuliére de cet
Evangile.

Car la réalité du Paradis, c’est 1'unité de la sphére solaire macro-
cosmique et de la couche solaire microcosmique — de la sphére du
ceeur cosmique et du fond solaire du cceur humain. L'initiation
chrétienne est 'expérience consciente du cceur du monde et de iz
nature solzire de T'homme. DieuHomme vy est I'Initiateur et il n’y
en a pas d’autre.

Ce que nous sousentendons derriére le terme « Initiateur», les
anciens chrétiens le sous-entendaient derriére le mot « Kyrios »,
«Dominus » ou « Seigneur ». C'est pourquoi 1'ésotérisme ou I'her-
métisme chrétien adhére avec une sincérité absolue — aujourd’hui
comme dans le passé — aux mots du Credo récités a Iéglise :

« Et in unum Dominum Jesum Christum,
Filium Dei unigenitum.

Et ex patre natum ante omnla saecula

Deum de Deo, lumen de lumine,

Deum verum de Deo vero.

Genitum, non factum, consubstantialem Patri :
per quem omnia facta sunt.

Qui propter nos homines,

et propter nostram salutem descendit de coelis.
Et incarnatus est de Spiritu Sancto

ex Maria Virgine : et homo factus est.

Nous nous inclinons avec respect et gratitude devant toutes les grandes
dmes humaines du passé et du présent — les sages, les justes, les pro-
phétes, les saints de tous les continents et de toutes les époques de
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I’histoire humaine — et nous sommes préts 3 apprendre chez eux tout
ce qu'ils voulaient et pouvaient enseigner, mais nous n’avons qu'un
seul Initiateur ou Seigneur. Certitude oblige.

Mais revenons au théme du Paradis.

Le « Paradis » est donc 2 1 fois Ja couche fondamentale de notre ime
et une sphére cosmique. On le trouve aussi bien en enstase qu'en extase.
I est la région du commencement, donc des principes. Nous y avons
trouvé plus haut les principes des trois veeux — d’obéissance, de pau-
vieté et de chasteté. Le Paradis, étant la région du commencement oy
des principes, est en méme temps celle du commencement de la
« Chute » ou du principe de la fentation, ¢’est-a-dire du principe de 1a
transition de I'obéissance A la désobéissance, de la pauvreté A la cupi-
dité et de la chasteté 2 I'impudicité.

Au Paradis la tentation est triple, tout comme Iest Ia tentation de
Jésus-Christ dans le désert. Voici les éléments essentiels de la triple ten-
tation au Paradis telle qu'elle est décrite dans le récit de la Chute ay livre
de la Genése :

t. Eve écoutait 1a voix du Serpent;

2. Elle vit que Parbre « était bon & manger et agréable
& lavue,»,

3. Elle prit de son fruit, et en mangea; elle en donna
aussi & son mari et il en mangea. »

La voix du Serpent est celle de I'étre vivant (« animal »} dont
Pintelligence est Ia plus avancée (¢ e plus rusé ») de tous les &tres
vivants {« animaux ») dont la conscience est tournée vers P*hori-
zontale (« animaux des champs »). Or Pintelligence d’Adam-Eve
était, avant la chute, verticale, leurs Yeux n'avaient pas encore été
# ouverts », et « ils étajent tous deux nus, et ils n'en avaient point
honte », ce qui veut dire qu'ils étaient conscients des choses verticale-
ment — de haut en bas ou, en d’autres termes, en Dieu, par Dieu et
pour Dieu. Ils étaient inconscients des choses « nues », ¢’est-a-dire
des choses séparées de Dieu. La formule exprimant leur perception,
leur vision des choses, était : « Ce qui est en haut est comme ce qui
est en bas, et ce qui est en bas est comme ce qui est en haut ». Clest
pourquoi « tout en étant nus, ils n’en avaient point honte ». Car.ils
voyaient Pidéalité divine s'exprimant par la réalité phénoménale.
Cétait la con-science (la science simultanée de P'idéal et du réel}
verticale dont les principes se trouvent formulés dans la Table d’Eme-
raude. La formule de la conscience horzontale du Serpent {Nahasch)
serait celle du réalisme pur et simple : — « Ce qui est en moi est
comme ce qui est hors de moi et ce qui est hors de moi est comme
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ce qui est en moi ». C’est la con-science (la science simultanée_du
subjectif et de I'objectif) horizontale qui voit les choses non en Dieu,
mais séparées de Lui ou « nues », en soi-méme, par soi-méme et pour
soi-méme. Et comme le « moi » y remplace Dieu (la conscience hori-
zontale étant celle de 'opposition du sujet et de 'objet), le Serpent
dit Que fe jour od Adam-Eve mangeront du fruit de 'arbre qui est aa
milieu du jardin, leurs yeux s’ouvriront et ils seront comme les dieux
— c’est-d-dire leur « moi » remplira la fonction remplie auparavant
par Dien —, connaissant le bien et le mal. §'ils voyaient auparavant
les choses dans la lumiére divine, ils les verront dans leur propre
lumiére, 1a fonction de la lumiére leur appartiendra — de méme qu'elle
appartenait 4 Dieu. La source de la lumidre sera transférée de Dieu
a I'homme.

Voild 1z tentation que la voix dv Serpent fit entendre 3 Eve. Son
essence est le principe du pouveir qui est 1'autonomie de la lumiére
de la conscience. Et Eve écoutait la voix du Serpent. Cette voix-Ja
était pour elle aussi audible que 'autre Voix d’en-haut portant le
commandement unique : tu pourras manger de tous les arbres du
jardin; mais tu ne mangeras pas de 1"arbre de la connaissance du bien
et du mal, car le jour oii tu en mangeras, tu mourras,

Elle entendait donc dewux voix, deux inspirations provenant de
sources contraires. Voild Porigine et le principe du doute. Le doute
c'est Pinspiration double; la foi, ¢’est V'inspiration unique; la certi-
tude, c’est le doute vaincu — ¢’est la foi regagnée.

L’Obéissance, le principe de 1’Obéissance, est le dévouement
sans réserve A la sewle voix d’en-haut. (Or le fait méme qu'Eve écoutait
Pautre voix que celle d’en-haut, qu'elle comparait les deux wvoix,
c’est-a-dire les considérait comme si elles appartenaient au méme plan,
donc qu'elle doutait — ce fait méme fut un acte de désobéissance
spirituelle et fut la racine et le commencement de la chute.

C'est alors qu'elle regarda IParbre et vit qu'il « était bon & manger
et agréable 4 la vue » — ce qui est la deuxiéme phase de la tentation
et le deuxiéme stade de la chute. Car c’est aprés avoir écouté 1a voix
du Serpent qu’elle regarda l'arbre. Elle le regardait d’une nouvelle
maniére : non plus de la maniére du pass€ quand seule la Voix d’en-
haut vibrait dans son étre, et quelle n’éprouvait pas le maindre
attrait devant Parbre, mais bien avec la parole du Serpent vibrant
dans son éire — d’un regard demandant, comparant, doutant, c’est-
a-dire prét 4 faire Pexpérience. Car le doute pousse vers 'expérience,
qui permet d’en sortir, & moins qu'on ne le sunmonte en s'élevant 4
un plan supérieur.
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C'est en regardant ’arbre de cetie nouvelle maniére qu'll iui parut
« bon & manger et agréable 3 1a vue ». Etre poussé vers des expé-
riences, ¢’est le commencement et le principe de la cupidité, le prin-
cipe opposé A la Pauvretd,

Cest aprés avoir regardé I'arbre de cette nouvelle maniére quEve
tendit la main, « prit de son fruit et en mangea; elle en donna aussi &
son mari et il en mangea ». Voild la troisidme phase de Ia tentation
et le troisiéme stade de la chute : c’est sortir du doute en se plongeant
dans I'expérience et en la faisant partager par l'autre.

Clest le commencement et le principe de Pimpudicité, contraire
au principe de la Chasteté. Car faire 'expérience sur le fond du doute
est I'essence méme de Uimpudicité charnelle, animique et spiritueile,
C'est pourquoi on ne fait pas d’expériences dans 1'$sotérisme ou
hermétisme chrétien. Jamais on ne recourt aux expériences pour
sortir du doute. On a de Pexpérience mais on ne fait pas d'expé-
riences. Car il serait contraire au veeu saint de la Chasteté de tendre
la main et de prendre de I'arbre de Iz connaissance. L¢ monde spiri-
tuel ne souffre point d’expérimentateurs. On cherche, on prie, on
frappe 4 la porte, mais on ne 'ouvre pas de force. On attend quelie
soit ouverte.

L’expérience et la doctrine chrétienne de Ia Grice expriment
’essenice méme de la Chasteté, tout comme elles contiennent aussi
les principes de la Pauvreté et de I'Obéissance. C’est la doctrine con-
cernant les rapports chastes entre ce qui est en bas et ce qui est en
haut. Dieu n’est pas un objet et Il n'est pas I'objet de la connais-
sance non plus. 1i est la source de la grace illuminatrice et révélatrice.
Il ne peut pas étre conmu, mais Il peut bien se révéler.

Voila la Chasteté, la Pauvreté et I'Obéissance au fond de la doc-
trine et de P'expérience chrétiennes de la Grice. Or tout ésotérisme
ou hermétisme chrétien, y compris I'ensemble de sa mystique, sa
Bnose et sa magie, est fondé sur 'expérience et la doctrine de la
grace dont un des effets est l'initiation. L’initiation est un acte de
grice d'en-haut. Elle ne se gagne pas et ne se produit pas par des
procédures techniques extérieures ou intérieures quelconques. On
ne s'initie pas; on devéent initié.

La Grice... ne sommes-nous pas lassés de la répétition séculaire
dun tel sujet dans les sermons du dimanche dans les €glises, dans
les traités de théologie, dans les écrits des mystiques, dans les décla-
rations pompeuses enfin des monarques « trés<hrétiens », « catho-
liques », « orthodoxes » et « défenseurs de la foi » ? Ne Pavons-nous
pas entendu et lu jusqu’d satiété toujours et partout on s'éléve le
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parfum de I'encens et retentissent les cantiques spirituels ? Enfin,
un discipie de ’hermétisme moderne, n’est-il pas en droit de demander
qwon lui épargne les sermons sur ce sujet monotone — & i qui
est en train d’oser la grande aventure de la quéte du Grand Arcane?
N’estce pas présumer trop peu de son caractére que de Vinviter
4 renoncer au magnifique quaternaire magique « oser, vouloir,
se taire, savoir » pour te « Kyrie eleison » pleurnichard ?

I n'y a rien de plus banal que le lever du seleil qui se répéte de
jour en jour pendant des années innombrabies... Pourtant c’est grace
4 ce phénoméne banal que nos yeux — ces organes de la lumiére du
soleil — voient toutes les choses nouvelles de la vie. De méme que la
lumigre du soleil nous rend voyants & "égard des choses du monde
physique, de méme la lumiére du soleil spirituel — la Grice — nous
rend voyants & ’égard des causes du monde spirituel. (1 faut de la
lumiére pour voir, aussi bien dans le monde physique que spirituel.

De méme, il faut de l’air pour respirer et vivre. L'air qui nous
entoure n’est-il pas une analogie parfaite de la « gratia gratis data »,
de la grice gratuitement accordée 7 Car pour vivre en esprit, il faut de
{"esprit vivifiant, qui est Pair de 1a respiration spirituelle.

Peut-on produire astificiellemnent ! inspiration intellectuelle, morale
ou artistique ? Les poumons peuvent-ils produire Iair dont ils ont
besoin pour la respiration ?

Or le principe de la grce est sous-jacent 2 la vie terrestre aussi bien
que spirituelle. Elle est toute entidre -- en-bas et enhaut — dominée
par les lpis de I"Obéissance, de ia Pauvreté et de la Chasteté. Les
poumons savent qu’il faut respirer — et ils obéissent. Les poumons
se savent.pauvres — et ils inspirent. Ils aiment la pureté — et ils expi-
rent. Le processus méme de la respiration enszigne les lois de I'Obéis-
sance, de la Pauvreté et de la Chasteté — c’est.d-dire la legon de
I'analogie de la Grace. La respiration consciente de la réalité de la
Grice — c'est le « Hatha-Yoga » chrétien. Le « Hatha-Yoga » chré-
tien est la respiration verticale de la Priére et de la Bénédiction,
autrement dit, on s'ouvre & |a Grice et on la regoit.

Quant au quaternaire magnifique de la magie traditionnelle « oser,
vouloir, se taire, savoir », il est formulé — mutatis mutandis — par
le Maitre de la maniére sujvante :

¢ Demandez, et l'on vous donnera;
Cherchez, et vous trouverez,;
Frappez, et l'on vous ouvrira.

Car quicongque demande recoit;
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celui qui cherche, trouve
et l'on ouvre a celui qui frappe » (Matthieu, V11, 7, 8)

Or il s’agit d’oser demander, de vouloir chercher, de se taire pour
frapper — et de savoir, lorsqu’on vous 4 ouvert. Car le savoir ne se fait
pas; c’est ce qui se révéle quand la porte s'ouvre.

Voila la formule de la synthése de 1effort et de la grice, du prin-
cipe de travail et de celui de réceptivité, du mérite enfin, et du don.
Cette synthése énonce la loi absolue de tout progrés spirituel et par
conséquent, de toute discipline spirituelle qu’elle soit pratiquée par
un hermétiste chrétien solitaire, par une communauté dans un cloitre
Ou un couvent, par un ordre religieux ou mystique, ou par une frater-
nité ésotérique ou hermétique chrétienne quelcongue. Elle est 1a'loj
& laquelle tout disciple chrétien de toute école spirituelle chrétienne
obéit. Et I'hermétisme chrétien, ¢’est-a-dire I’ensemble de la mystique,
de la gnose, de la magie et de la philosophie occulte traditionnelles,
passé par le baptéme et la transfiguration par le feu, la lumiére et la
vie du Christianisme, 0’y fait point exception. L'Hermétisme sans
la griceé n’est qu’historicisme et érudition stériles; "Hermétisme sans
effort n’est qu’esthétisme sentimental. Il y a bien I'CEurvre dans
'Hermétisme et cette ceuvre est I’enfant de la Grice et de effort.

Cher Ami Inconnu, si vous avez quelque connaissance en théologie,
vous reconnaitrez ici la doctrine pure et simple de I"Eglise Catho-

lique sur le rapport des ceuvres et de la Grice. Vous y retrouverez
le rejet du Pélagianisme, selon lequel ce ne sont que les ceuvres (ou
les efforts) qui comptent, de méme que le rejet du Protestantisme
de Luther, selon lequel ce n'est que la Grice - qui compte. Vous
retrouverez aussi impliciterent la doctrine de I’Eglise catholique :
« natura vulnerata, non deleta », ¢’est-2-dire que la nature n’est pas
entiérement corrompue en conséquence de la chute, qu’elle a pré-
servé quelque chose de Pélément vierge et que, par conséquent, il
en reste dans la mature humaine qui est donc capable d'efforts et
d’ceuvres qui comptent.

L’Hermétisme chrétien ne fait-#} donc qu'emprunter i la théolo-
Eie catholique les principes fondamentaux de sa doctrine philoso-
phico-hermétique ?

It ne faut pas oublier que I'Hermétisme chrétien n’est pas une
religion & part, ni une Eglise 2 part, ni méme une science 2 part
qui fasse concurrence A la religion, & Iéglise ou 4 la science. fl est
le trait d'union entre la mystique, la gnose et la magie exprimé par
le symbolisme, qui est le moyen d'expression des dimensions de
la profondeur et de la hauteur {donc de 1'enstase et de I'extase}
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de tout ce qui est universel (ou qui correspond 4 la dimension de la
largeur) et traditionnel (correspondant a la dimension de la longueur).
Etant chrétien, PHermétisme accepte la croix de ’Universalité, de la
Tradition, de la Profondeur et de la Hauteur du Christianisme dans le
sens de I"apStre Paul lorsqu'il dit :

¢ Afin qu'étant enracinés et fondés dans Pamorr, vous
puissiez comprendre {com-prendre) avec tous les saints
quelle est la largeur, la longueur, 1a profondeur et la
hauteur, et connaitre Pamour du Christ, qui surpasse
toute connaissance, en Sorte que vous soyez remplis
jusqu'd toute la piénitude de Dieu. » (Ephésiens,
3,18,19).

Ce qui est ]a formule compléte de I'initiation.

Or en aspirant & Pexpérience et 4 la connaissance de la Profon-
deur et de la Hauteur du Christianisme Universel, c’est-3-dire Catho-
lique et Traditionnel, c’est-a-dire de 1'Eglise, 'Hermétisme n'em-
prunte rien et ne peut rien emprunter 3 I’Eglise, puisqu’il n’est rien
* d'autre et ne peut étre rien d’autre quun aspect de I'Eglise elle-
méme, & savoir Paspect de ses dimensions de profondeur et de hau-
teur. Ii est donc chair de sa chair et sang de son sang; il n’emprunte pas
I’Eglise, puisqu'il en fait partie. It est I’aspect invisible de 1'Universa-
lité dans 'espace et de la Traditionnalité dans le temps, visibles, de
I'Eglise. Car I'Eglise est non seulement universelle et traditionnelle,
mais encore profonde ¢t sublime. Or ’Hermétisme chrétien n’est que
laspect vertical, ¢'est-d-dire celui de la profondeur et de fa hauteur
de I'Eglise. Cela ne veut point dire que les hermétistes individuels
seraient en possession de tout ce qui est profond et sublime — ou de
'ésotérisme — de PEglise; cela veut dire seulement que ’on n’est hermé-
tiste chrétien qu'en tant que I’on a conscience de la profondeur et
de la hauteur de la tradition universelle du christianisme et que toute
personne qui en a Pexpérience et la conscience représente ’'Hermé-
tisme chrétien. Alors tous les docteurs de I'Eglise qui enseignaient
la voie de 'expéricnce spirituelle outre la théologie théorique et tous
les saints et mystiques de I’Eglise qui ont ey cette expérience-la,
sont-ils en méme temps des hermétistes 7 Oui, ils le sont en tant
que témoins et représentants du profond et du sublime du Chris-
tianisme. Ils ont tous beaucoup & dire & I'hermétiste moderne et
celui-ci a beaucoup A apprendre d’eux. Prenez par exemple « La
triple voie » de Saint BONAVENTURE, Chapitre HI, XIV. Vous y
lirez :
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« Note enfin que la Verité doit étre :
1° — dans lo premiére Hiérarchie : évoquée par le
gémissement de la priére,
ceavre des Anges;
écoutée dans l'étude et la lecture,
ceuvre des Archanges;
annoncée par {'exemple et la prédication,
ceuvre des Principautés.
2° — dans la deuxiéme Hiérarchie : rejointe comme
refuge et lieu d ‘abandon,
ceuvre des Puissances;,
appréhendée par le 2éle et 'émulation,
auvre des Vertus;
conjointe dans le mépris de soi et la mortification,
ceuvre des Dominations.
3° — dans Ia troisiéme Hiérarchie : adorée par le sacri-
Jfice de la louange,
ceuvre des Trones;
admirée en sortie de soi et contemplation,
uvre des Chérubins;
étreinte dans le baiser de la dilection {amplectanda per
oscubum et dilectionem),
euvre des Séraphins.
Note diligemment ce que je viens de dire par ce gu'en
celg est une fontaine de vie, »

Voila une page qui fournit matiére 3 12 méditation pour des années.
Peut-on, en hermstiste, se permettre d’ignorer de tels témoignages (et il
Y en a des centaines) du monde spirituel et de son expérience authenti-
que ? Fabre D'OLIVET, Eliphas LEVI, Saint YVES D’ALVEYDRE,
GUAITA, PAPUS et PELADAN méritent bien d'étre étudiés — de méme
que maints autres auteurs du mouvement occultiste et hermétiste,
mais leur étude seule ne suffit pas. Sont-ils les seuls témoins authen-
tiques et leurs euvres sontelles les seules sources de premiére main
de la réalité du monde spirituel et de son expérience ? Ecoutons donc
fous ceux qui savent par expérience et cherchons en premier lieu
Vauthenticité de Vexpérience au lieu de Pérudition et de la spécula-
tion théorique.

Mais revenons au théme de la tentation. Elle est triple, comme nous
avons v, Nous pouvons donc patler de trois tentations fondamen-
tales qui ont trait aux trois conditions fondamentales de 1’état de Grice
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en Paradis ou aux trois veeux qui sont 3 la base de toute culture spiri-
tuelle aprés ta Chute : ’'Obéissance, Ia Pauvreté et la Chasteté. Voil2 le
sens pratique de I’hexagramme ou du Sceau de Salomon :

Ce Sceau est celui de Ja mémoire du Paradis et de Is Chute, c’est-a-dire
de la Loi ou Torah. Car la Loi est I'enfant du Paradis et de la Tenta-
tion.

Puisque la Nouvelle Alliance est I'accomplissement de I'Ancienne,
Pceuvre de la rédemption commenga par la répétition des trois tenta-
tions primordiales. Mais cette fois<i ce fut le Fils de "Homme qui fut
tenté et la tentation eut lieu non pas dans le jardin d’Eden mais dans
le désert terrestre. Et ce ne fut pas, cette fois-1a, le Serpent, « I'animal
le plus rusé des animaux des champs » qui le tenta, mais le Prince
de ce Monde, c’est-a-dire I'homme nouveau, le « surhomme » ou
P'autre « fils de 'homme » qui serait la réalisation de la promesse de
la liberté faite par le Serpent s'il était incarné. L’Antéchrist, I'idéal
de 'évolution biologique et historique sans grice, n’est pas une indi-
vidualité ou entité créée par Dieu mais bien 1'égrégore ou fantdme
engendré par évolution biologique et historique entamée par le
Serpent qui est Pauteur et le maitre de I'évolution biologique et
historique telle que la science I’étudie et I'enseigne. L’Antéchrist est
le produit uiltime de cette évolution sans grice et non pas une entité
créée par Dieu, I'acte de la création divine étant toujours et sans
exception un acte de grice. Il est donc un égrégore ou étre artificiel
qui doit son existence 3 ’engendrement collectif de I'en-bas.

Attardons-nous sur la notion de I’égrégore pour mieux comprendre
qui est PAntéchrist — cette figure importante et énigmatique de
Pésotérisme ou hermétisme chrétien qui est en méme temps la source
de la tentation dans le désert.

Pour commencer, voici ce qu'en dit Robert AMBELAIN dans La
Kabbale pratigue (p. 175) :

¢ On donne le nom d Egrégore @ une Force engendrée
par un puissant courant spirituel et alimentée ensuite
& intervalles réguliers, selon un rythme en harmonie
aver la Vie Universelle du Cosmos, ou & une réunion
d’Entités unies par un caractére commun ».

Voild une définition qui ne laisse rien a désirer. Elle est malheu-
reusement embrouiliée par le paragraphe qui suit immédiatement :

176

« Dans Vinvisible, hors de la perception physique de

UHommie, existent des étres artificiels, engendrés par

ln dévotion, !'enthousiasme, le fanatisme, qu'on nom-

me des égrégores. (e sont les dmes des grands couranis

spirituels, bons ou mauvais. L Eglise mystique, Iz Jéru-

salem Céleste, le Corps du Chdst, er tous ces noms

synonymes, sont les qualificatifs qu'on donne commu-

nément a l'égrégore du Catholicisme. La Franc-Magon-

nerie, le Protestantisme, U'Islam, le Bouddhisme sont

des égrégores. Les grandes idévlogies politiques en

sont dautres. »
Voila un mélange singulier du vrai et du faux. Ce qui est vrai, c’est
que des &tres invisibles artificiels engendrés collectivement existent,
c'est-a-dire que les égrégores sont céels; mais ce qui est faux, c'est la
confusion des choses qui sont de nature tout-a-fait différente (« Corps
du Christ » et « idéologies politiques » ') Car si on classe I’Eglise
mystique, et le Corps du Christ, et la Franc-Magonnerie, et le
Bouddhisme comme « égrégores » c'est-A-dire des « étres artificiels
engendrés par la dévotion, Penthousiasme et le fanatisme », pourquoi
ne pas considérer Dieu, lui aussi, comme un égrégore ?

Non, il ¥ a des entités spirituelles suthumaines qui ne sont pas
artificiellement engendrées, mais qui se manifestent et sc révélent. La
confusion entre ce qui descend d’en-haut et ce qui s’engendre d’en-bas
est d’ailleurs trés répandue parmi Jes savants matérialistes comme
parmi les occultistes. Ainsi maints biologistes considérent I'unité de
Ia conscience — ou I"dme humaine — comme {¥piphénoméne ou
résuftat-somme des millions des consciences-point des cellules du
systéme nerveux de I'organisme. Pour eux, I"ime n’est qu'un égrégore
engendré collectivement par les millions de cellules individuelles.
Mais il n'en est pas ainsi. L'égrégore des cellules existe bien — c’est le
Jantéme de nature électro-magnétique qui résiste pour quelque temps
2 la décomposition aprés la mort et qui peut se manifester dans les
« maisons hantées » etc., mais ce fantdme-la n’a rien & voir ni avec
I'ime elle-méme ni avec les corps subtils {(éthérique et astral, ou corps
vital et corps animique} dont I’dme est revétue en sus du corps phy-
sique. Or dire que P’Eglise mystique ou le Cotps du Christ, par
exemple, serait un égrégore c’est avancer la thése qu'elie est un fan-
tome engendré par des millions de croyants, tout comme les fan-
tomes des revenants sont engendrés par des millions de cellules. La
confusion de 'dme et du fantéme est une erreur assez grave. L’erreur
n'est pas moins grave quand on confond des révélations et des inven-

177



tions, des entités spirituelles qui se révélent d 'en haut et des égrégores
engendrés artificiellement d'en bas. Car les égrégores, tout puissants
qu’ils soient, n'ont qu’une existence éphémére dont la durée dépend
entiérement de |’alimentation galvanisante qui vient de leurs créateurs,
tandis que ce sont les dmes et les esprits d’en haut, formant, inspi-
rant et dirigeant des communautés humaines - tels les Archanges
qui sont des esprits des nations, les Principautés (Archai) ou « esprits
du temps », Pentité spiritnelie qui est derriére le Bouddhisme lamai-
que, sans parler du Christ dont la Chair et le Sang vivifient et unissent
chaque jour I'Eglise ou son Corps Mystique — qui alimentent et vivi-
fient les ames humaines. Les premiers sont donc alimentés par les
hommes, tandis que les derniers les alimentent.

Cependant, bien que Dieu, le Christ, la Saiite Vierge, les hiérar-
chies spirituelles, les saints, I’Eglise mystique ou le Corps du Christ
soient des entités réelles, il existe néanmoins aussi un fantdme ou égré-
gore de ’Eglise qui est son double, de méme que tout homme, toute
nation, toute religion efc. ont leurs doubles. Mais de méme que celui
qui ne voit en Russie, par exemple, que 'ours, en France que le coq
et en Allemagne que le loup est injuste envers le pays du Ceeur, le
pays de |'Intelligence et le pays de I'Initiative — de méme est-il injuste
envers V'Eglise catholique lorsqu’il n’y voit, au lieu du Corps Mystique
du Christ, que son fantdme historique — le renard. Pour voir jusie,
il faut regarder jusie. Et regarder juste, c’est tdcher de voir & travers
les brouillards des fantoémes des choses. C'est un des préceptes prati-
ques principaux de PHermétisme chrétien. C'est grice aux efforts
entrepris pour voir 4 travers Jes fantomes que I'on arrive & la connais-
sance de la profondeur et de la hauteur dont parle I'ap6tre Paul
et qui sont 'essence méme de 'Hermétisme.

Quant a I"Antéchrist, c'est le fantdme de 'humanité toute entiére,
I'étre engendré pendant toute ’dvolution historique de ’humanité.
Cest le « surhomme » qui hante la conscience de tous ceux qui cher-
chent & s'élever par I’effort seul sans la grice. Il apparut & Friedrich
NIETZSCHE aussi et lui montra « en un instant tous les royaumes
de la terre » qui existaient, existent et existeront dans le cercle de
I'éternel retour (dic ewige Wiederkehr), I'invita & se précipiter dans
le domaine qui est au-deld du bien et du mal (jenseits von Gut und
Bose) et & embrasser et annoncer ’évangile de ! Evolution, 'évangile
de la volonté-de-pouvoir (Wille zur Macht} que c’est elle, elle seule
(« Gott ist tot... ») qui transforme la pierre, la matiére inorganique,
en pain, en matiére organique, et la matiére organique en animai, et
animal en homme, et ’homme en surhomme {« Ubermensch ») qui
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est au-deld du bien et du mal et qui n’obéit qu’a se propre volonté
(« O mein Wille, meine Notwendigkeit, du bist mein Gesetz ».)

Il apparut & Karl MARX et lui montra ¢« en un instant tous les
royaumes de la terre » ot tous les esclaves du passé sont transformés
en seigneurs souverains qui n'obéissent plus ni 3 Dieu, 'ayant détroné,
ni 4 la Nature, 'ayant asservie, et qui mangent le pain qu'ils ne
doivent qu’a leur propre science et leur propre effort en trarsformant
la pierre en pain.

Le Fantome de 'Humanité est apparu encore 3 beaucoup d’autres.

1l est apparu aussi au Fils de I"'Homme dans le désert.

Ce fut la rencontre de la Loi divine faite chair et de la loi du
Serpent, l'évolution biclogique et historique faite dme.

Or la Loi divine, c'est I'action descendante de la Sainte Trinité
ou grice, révélée quarante jours avant la Tentation dans le désert,
lors du baptéme de Jésus au Jourdain accompli par Jean-Baptiste.
La loi du Serpent, c’est 1"action de la volonté titonnante se mouvant
en avant en serpentant & travers les périodes et les couches de 'évolu-
tion biologique, en passant de forme en forme; elle est la triade de la
volonté-de-pouvoir, de I'essai titonnant et de la transformation de ce
qui est grossier en ce qui est subtil,

fa Grice trinitaire verticale et Iesprit triadique de 1'Evolution
horizontale se rencontrérent donc dans la conscience du Fils de
PHomme quarante jours aprés le baptéme au Jourdain. Alors les
trois tentations du Fils de 'Homme eurent lieu. Et de méme que le
baptéme au Jourdain fut le prototype du Saint Sacrement du Bap-
téme, de méme la rencontre de la Grice regue au baptéme au Jourdain
avec la quintessence de I'impulsion évolutive d’aprés la Chute fut le
prototype du Saint Sacrement de la Confirmation. Car c'est alors
que la Grice d'en-haut s'est avérée ferme contre la loi den-bas.
C’est alors que I’Evolution céda 4 la Grice.

Or les trois tentations du Fils de I"'Homme dans le désert &taient
son expérience des impulsions directrices de 1'évolution, 4 savoir de la
volonté-de-pouvoir, de l'essai tdtonnaat et de la transformation du
grossier en subtil. Elles signifient en méme temps I'épreuve des trois
veeux d’Obéissance, de Chasteté et de Pauvreté.,

C’est par la derniére épreuve que Matthieu (Chap. 4} commence le
récit de la tentation de Jésus-Christ. Car la plénitude {pleroma) céleste
descendue lors du baptéme au Jourdain comporte le vide (kenoma)
terrestre correspondant, ¢ce qui est exprimé dans le récit de I’Evangile
par la solitude, le désert et le jeqne.

vAlors Jésus fut emmené par U'Esprit dans le désert,
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pour étre tenté par le diable. Aprés qu'il eut jeiné
quargnte jours et quarante nuits, il eut faim. »

Or la faim de Vesprit, de I'ime et du corps est I'expérience du
vide ou de la pauvreté. C'est donc le veeu de Pauvreté qui est mis 2
épreuve lorsque le tentateur « s'approchant, tui dit : Si tu es le Fils
de Dieu, dis que ces pierres deviennent des pains. » « Dis que ces
pierres deviennent des pains... », voild ’essence méme de Paspiration
de I'’humanité de I'époque scientifique A la victoire sur la pauvreté.
Résines synthétiques, caoutchouc synthétique, fibre synthétique,
vitamines synthétiques, protéines synthétiques et... pain synthétique
enfin !? — Quand ? Bientdt, peut-étre. Qui sait ?

Dis que ces pierres deviennent des pains... Voila la formule qui con-
vient aux docteurs de Pévolution qui enseignent que le régne végétal,
c'est-d-dire le pain, n’est quune transformation du régne minéral,
c’est-A-dire « de ces pierres » et gue la matiére organique —le pain —
n'est que le résultat du regroupement physique et chimique des
petites molécules en « macromolécules » en molécules géantes, dans
le processus de la polymérisation. La « polymérisation » est donc
considérée aujourd’hui par de nombreux savants comme 1"équivalent
possible — méme probable — de Popération proposée par le tentateur
dans le désert de la transfornation des pierres en pain.

L'opération proposée par le {entateur est en méme temps le motif
dominant des doctrines qui envahissent le monde avjourd'hui et qui
regardent la vie économique comme fondamentale et la vie spirituelle
comme son épiphénoméne ou comme une « surélévation idéolo-
gique » sur la base économique. Ce qui est en bas est fondamental et
ce qui est en haut est secondaire puisque ¢’est la matiére qui engendre
'esprit — tel est le dogme commun sousdjacent & PI’économisme,
au transformisme et & ’énoncé du tentateur du Fils de 'Homme. Et
voici la réponse & ce dogme : « L'homme ne vivra pas seulement de
pain, mais de toute parole qui sort de la bouche de Dieu ».

Réfléchissons sur cette formule.

Elle exprime, en premier lieu, I’essence du veeu de Pauvreté. Car e
viey de Pauvreté consiste 4 vivre autant de la parole qui sort de la
bouche de Dieu que du pain qui entre dans la bouche de ’homme.

Puis, elle ajoute & la loi de I'alimentation biologique, oil les régnes
inférieurs 4 ’homme lui servent de nourriture, 1a loi nouvelle de Grice
ol cest le régne supérieur 4 'lhomme, le régne des cieux, qui le nour-
rit. Cela veut dire que non seulement I’esprit et ’ime de "homme
peuvent vivre, c'est-d.dire recevoir des impulsions, forces et sub-
stances, d’en haut, mais encore son corps méme. L'effet vivifiant spiri-
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tuel de la Magie divine ou de la Grice, quant 4 la vie spirituelle et
psychique, est I'expérience millénaire commune des chrétiens sincéres,
mais il est moins connu, qu'il y eut — et qu'il y 2 — des cas ot le corps
méme peut se passer de toute nourriture pour des laps de temps qui
suffiraient & causer cent fois la mort de faim biologique. Ainsi Therese
NEUMANN vécut de nos jours 3 Konnarsreuth (Baviére) sans autre
nourriture que la Sainte Communion pendant des dizaines d’an-
nées; Sainte CATHERINE DE SIENNE vécut neuf ans de la Sainte
Communion seulement; Sainte LIDVINE DE SCHIEDAM (Hollande, prés
de Rotterdam) vécut de méme pendant plusieurs années de la Sainte
Communion exclusivernent — pour ne citer que les cas bien vérifigs.

Voila la portée des paroles « L’homme ne vivra pas seulement de
pain, mais de toute parole qui sort de la bouche de Dieu ». Voici son
implication principale : comme le loi d’évolution, la loi du Serpent,
comporte la lutte pour 'existence et comme « ie pain'» (ou nourri-
ture) est te facteur principal de la lutte pour [‘existence, le fait de
I'entrée de la Grice dans I’histoire humaine depuis Jésus-Christ signifie
en méme temps fa possibilité de I'abolition graduelle de Ia lutte
pour Pexistence. C’est donc le veeu de Pauvreté qui 'abolira.

« Alors le diable le transporta dans la ville sainte et le
mit sur le faire du temple, et lui dir : Si tu es Fils de
Dieu, jette-toi en bas : car i est écrit - I ordonnera i
ses anges de veiller sur toi, et ils te soutiendront de
leurs mains, de peur que ton pied ne heurte quelque
pierre. Jésus lui dit : Il est aussi écrit : Tu ne tenteras
point le Seigneur ton Dieu. »

C’est 1'essai titonnant, auquel Iévolution naturelle doit tant,
qui parle cette fois. Cest la méthode de I’évolution dite naturelle qui
remplaga depuis la Chute le monde créé par Dieu ou « Paradis ». Car
I'évolution procéde 4 tdtons de forme en faorme, essayant et Tejetant,
puis essayant 3 nouveau... Le monde de I'évolution des protozoaires
aux vertébrés et des vertébrés aux mammiféres, puis aux singes et
aux pithécanthropes... n'est Ieuvre ni de la sagesse ni de la bonté
absolues. Il est pourtant I'euvre d’une intelligence trés vaste et d’une
volonté trés résolue poursuivant un but bien déterminé par la méthode
« d’essai et d’erreur ». Ce qui se révéle dans’évolution naturetie {qu’on
ne peut plus mier), c’est plutét un grand intellect scientifique et
une volonté d’expérimentation que la sagesse et la bonté divines. Le
tableau de P’évolution que fes sciences naturelles — la biologie sur-
tout — ont enfin obtenu comme résultat de leur prodigieux travail
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nous révéle sans aucun doute 'cuvre d’un inte%lect trés subtil, mais
imparfait, et d’une volonté trés déterminée, mais imparfaite. Ce que
le monde de I'évolution biologique nous révéle, c’est donc le Serpent
« Panimal des champs le plus rusé », et non pas Dieu. C’est le Ser-
pent qui est le « Prince de ce Monde » et qui est l'auteur et le direc-
teur de I"évolution purement biologique aprés la Chute. Lisez Le
Phénpméne humain de Pierre TEILHARD D CHARDIN qui donne un
résumé et la meilleure interprétation que je connaisse de 1'évolu-
tion natutelle, et vous ne pourrez parvenir & une autre conclusion
que celleci : le monde de l'évolution est Peuvre du Serpent du
Paradis et ce n’est que depuis les religions prophétiques (il y en a
eu plusieurs) et le Christianisme que la Bonne Nouvelle (Euange-
lion) d’une autre voie que celle de Pévolution du Serpent, existe.

Or le tentateur propose au Fils de I'Homme la méthode 2 laquelle
il devait son existence — l'essai. « Jette-tol en bas et on verra s'il est
vrai que tu es le Fils de Dieu et non comme moi, le fils de I’évolution,
le fils du Serpent. » Ce fut la tentation de la Chasteté. Car, comme
nous I'avons exposé plus haut, I’esprit de la Chasteté exclut tout essai.
L'essai est 'essence méme de ce que la Bible désigne comme « forni-
cation ». La fomication — comme d’ailleurs tout autre vice et aussi
toute vertu — est triple : spirituelle, animique et charnelle. La racine
en est spirituelle; la région de son déploiement et de sa croissance est
animique et la chair n'est que le domaine ot elie fructifie. C’est ainsi
que I'errenr spirituelle devient vice et le vice maladie.

C'est pourquoi les prophétes d’lsra€l stigmatisaient la fornication
spifituelle du peuple de Pancienne alliance chaque fois qu'il se lais-
sait séduire par le culte « des dieux étrangers », de Bel, Moloch et
Astarte. Ces dieux n’étaient que des égrégores, des créatures de I'ima-
gination et de la volonté collectives humaines, tandis que le Saint
d'Israél fut le Diew révélé — inimaginable et n’ayant d’autre rapport
avec la volonté humaine que celle de la Loi qui lui est imposde.
C’est pourquoi les « dieux étrangers » avaient un attrait singulier pour
les Israélites, étant des dieux « de ce monde » et non pas te Dieu
transcendant de la révélation, et 'obéissance au Dieu transcendant
conduisait & vivie dans une sorie de monastére spirituel vis-d-vis de
« ce monde et ses dieux ». Les Israélites étaient toujours tentés de
se jeter de la hauteur et de l'isolement du fafte du temple, dans
les couches de Pinstinctivité collective, et d'essayer, de faire des
essais pour voir ¢'il n'y aurait pas « des anges pour les soutenir de
lewrs mains, de peur que leurs pieds ne heurtent contre quelque
pierre » — c’est-A-dire d'essayer de trouver dans les couches proches
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et denses des forces de I’évolution naturelle les forces destructrices et
protectrices 2 moindre frais que dans la hauteur et dans l'air raréfié du
faite du temple du Dieu révéié. Le principe de Ia fornication spiri-
tuelle est donc la préférence du subconscient au conscient et au
surconscient, de Dinstinct & la loi, du monde du Serpent au monde
du Verbe.

Les deux premiéres tentations concernaient les veeux de la sainte
Pauvreté et de la sainte Chasteté, la derniére tentation {selon ’évangile
de Matthieu) concerne le veeu de la sainte Obéissance. Cette fois-ci, c’est
Ia volonté-de-pouvoir, le « Wille zur Macht » nietzschéen, qui agit.

¢« Le diahle le transporta encore sur une monia-
gne fort haute et lui montra tous les royaumes du
monde et leur gloire, et lui dit : Je te donnerai toutes
ces choses, si; tombant & mes pieds, tu m'adores. Alors
Jésus lui dit : Retire-toi, Satan; car il est écrit : tu ado-
reras le Seigneur ton Dieu, et tu rendras ton culte & lui
seul. »

Notons les éléments de cette tentation : la montagne fort haute,
tous les royaumes du monde et leur gloire, adoration de celui qui
a le pouvoir d*élever au sommet de la montagne et d'y donner en
possession toutes les choses des royaumes de son monde.

Il s'agit donc de l'acceptation de I'idéal de Surhomme (« tombe
4 mes pieds et m’adores ») qui est le sommet de I’évolution (« il le
transporta sur une montagne fort haute ») et qui, ayant passé par les
régnes minéral, végétal, animal et humain en les soumettant 4 son pou-
voir, en est le Seigneur — ¢’est-a-dire leur cause finale, leur but, leur
idéal, leur représentant ou leur volonté collective concentrée, et leur
maitre qui a pris en mains leur évolution ultérieure. Le choix se situe
enire 1"idéal du Surhomme qui est « comme Dieu » et Dieu fui-méme.

La Saint= Obéissance est donc 1a fidélité au Dieu vivant lui-méme;
la révolte ou ja désobéissance est le parti pris pour 'idéal de ia volon.-
té-de-pouvoir, le Suthomme.

Le sixiéme Arcane du Tarot, ¢« L'Amoureux », bien qu’il ne mette
en relief que la tentation de la Chasteté, évoque tout 'ordre d’idées
des trois tentations et des trois veetux: les trois tentations du Para-
dis et celles du désert étant en réalité inséparables — comme les
trois veeux fe sont aussi. Car on ne peut pas étre « chaste » sans étre
« pauvre » et « obéissant », de méme que |’on ne peut pas renoncer
A I'idéal divin en faveur de l'idéal du surhomme sans tomber en méme
temps dans la région de 1essai, o il 0y a pas de certitude immédiate
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et dans la région de la loi du Serpent formulée comme suit : « Tu mar-
cheras sur ton ventre et tu mangeras de fa poussiére tous les jours de
ta vie », c’est-a-dire dans la région ol il n’y a pas de Grice.

Mais quelle est la conséquence immédiate de la tentation repous-
sée 7 Le récit de I'Evangile donne la réponse :

« Alors, le digble le laissa; et aussit6r des anges s’appro-
chérent, et ils le servaient ».

Cette réponse appartient & Pordre d’idées et de faits du septiéme
Arcane du Tarot « Le Chariot » dont la Lame représente, vu de
face, un homme debout sur un char triomphal tiré par deux chevaux.
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«LE CHARIOT»

Alors, le diabie le loissa; et aussitor des
anges s approchérent, et ils le servaient,
{Matthieu, IV, 11)
Lorsgue Desprit impur est zorti d'un
homme, il va par des lieux orides, cher-
chant du repos, et n'en trouvant point,
il dit ; je retourneral dans ma maison,
d ‘o je suis sorti.
Et, étant revenu, il la trouve balayée et
ornde.
Alors it s'en va et prend avec lui sept
autres esprits plus méchants que lui,
qui y enfrent e y demeurent ef la
derniére condition de cet homme
devient pire que fa premiére.
(Lug, XI, 24-26)
Je suls venu au nom de mon Pére, et
vous ne me recevez pas. Qu'ln autre
viennc en tom propre nom, vous le
recevrez. ’
’ (Jean, V,43)

Cher Ami Inconnu,

L’Arcane ¢« Le Chariot » a un double aspect, de méme que les
arcanes précédents. Ii représente, d’un c6té, celui qui, ayant triomphé
des trois tentations, est resté fidéle aux veeux d'Cbéissance, de
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Pauvreté et de Chasteté; il représente aussi le danger de ia quatriéme
tentation qui est la plus subtile et la plus intime et constitue la syn-
thése invisible des trois autres : la tentation spirituelle du victorieux
par sa victoire méme. C’est 1a tentation d’agir « en son propre nom »,
«(’agir en maitre et non en serviteur,

Le septiéme Arcane est celui de lg maitrise comprise dans le sens
d’achévement aussi bien que de tentation. Les trois citations de I"Evan-
gile, qui se trouvent en téte de cette Lettre, en indiquent ia démarche.

Paul MARTEAU dit que le sens général et abstrait de ia septiéme
Lame est qu'elle « représente la mise en mouvement dans les sept
érars, c'est-i-dire en tous domaines » (Le Tarot de Marseille, p. 33)
et ¢’est exactement ce que nous venons de désigner par « maitrise ».
Car la maitrise n'est pas état d’étre mil, mais bien celui d’étre a
méme de mettre en mouvement,

Le Fils de PHomme résistz & se laisser mouvoir par les trois tenta-
tions dans le désert ; par conséquent ¢’est lui qui mit en mouvement des
forces qui le servaient. ¢ Alors, le diable le laissa; et aussitét des
anges s’approchérent, et ils le servaient ».

Voila encore une loi fondamentale de la Magie sacrée. On pourrait
ia formuler de la manidre suivante : Ce qui est en haut étant comme ce
qui est en bas, la renonciation en bas met en mouvement des forces
daccomplissement d'en haut et le renoncement & ce qui est en haut
met en mouvement des forces d accomplissement d'en bas, Quel est le
sens pratique de cette {0i?

Lorsque vous résistez & une tentation ou renoncez i une chose
désirée en bag, vous mettez en mouvement par ce fait méme des forces
de ia réalisation de ce qui correspond en haut 4 ce A quoi vous venez
de renoncer en bas. C'est ce que le Maftre désigne par le mot ¢ récom-
pense» lorsquil dit, par exemple, qu'il faut se garder de pratiquer sa
justice devant les hommes, afin d’étre regardé par eux, car « autre-
ment vous n'aurez pas de récompense de votre Pére qui est aux
cieux ». La récompense est donc I’action que 'on met en mouvement
en haut par la renonciation aux désirs des choses en bas. Clest ie
« oui » d’en haut correspondant au « non » d’en bas. Et cette corres-
pondance constitue une base de la réalisation magique et ure loi fon-
damentale de D'ésotérisme ou hermétisme chrétien. Gardons-nous de
la prendre 2 la légére, car 12 nous est donnée une des clefs principales
de la Magie sacrée. Ce n'est pas le désir qui porte la réalisation muagi-
que, mais bien la renonciation au désir, que vous avez auparavant
éprouvé, Car la renonciation par indifférence n'a pas de valeur morale
donc magique.
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Désirez et puis renoncez, voild le sens pratique magique de la
« loi » de récompense. Dire qu'il faut renoncer & ce que Pon désire
revient & dire qu’il faut pratiquer les trois veeux sacrés d’Obéissance,
de Pauvreté et de Chasteté, Car le renoncement doit étre sincére pour
qu'il mette en mouvement les forces de réalisation d'en haut et il ne
peut I'étre s’it fui manque I’air, la lumigre et la chaleur des veeux
sacrés. 1l faut donc comprendre une fois pour toutes qu'il n’y a pas
de vraie magie sacrée — ni mystique, gnose ou hermétisme — en dehors
des trois veeux sacrés; le véritable entrainement magique n’est essen-
ticllement que la pratique des trois veeux. Estce dur ? Non, c'est
doux, telle est la « concentration sans effort » dont il était question
dans la premiére de ces Lettres. :

Réfléchissons maintenant sur le texte du récit de PEvangile relatif
4 ce qui advint immédiatement aprés les trois tentations. « Alors
le diable le laissa » (tote aphiBsin auton ho disbolos) dit I'Evangile
selon Matthieu, mais I'Evangile selon Luc ajoute « pour un temps ».
Or ces mots ajoutés laissent supposer qu'une épreuve ou tentation
— la quatridme, la plus subtile et la plus intime est encore 4

“venir. Et c’est elle qui fait partic de Penseignement du septiéme

Arcane représentant ’homme couronné debout sur un char triomphal
tiré par deux chevaux.

« Et aussitot des anges s'approchérent. » (kai idou angeloi prosél-
thon) c'est-3-dire qu’ils pouraient s’approcher, « I'espace » dont ils
avaient besoin pour leur descente étant libre. Pourquoi et comment ?

Les anges (hoi angeloi, en grec) sont des entités qui se meuvent
verticalement, c'est-h-dire de haut en bas et de bas en haut. « Se mou-
voir » pour eux signifie « changer de respiration », la « distance » est
pour eux le nombre — et l'intensité d’effort qu’ti comporte — d'inspi-
rations et d’expirations modifiées. Ainsi, par exemple, 12 ot nous di-
sons « une distance de 300 kilométres de la terre », I'ange dirait « trois
modifications successives de la respiration normale dans la sphére
des anges ». « S'approcher » pour un ange signifie changer de respi-
ration; « ne pas pouvoir s'approcher » veut dire que I’ « atmosphére »
de ia sphére de laquelle il veut s’approcher est telle qu'il n’y peut plus
respirer et qu'il « s'évanouirait » §'il entrait dans cette sphére-la.

Voici pourquoi les anges ne pouvaient pas s’approcher du Fils de
I'Homme pendant le temps ol les forces concentrées de I'évolution
terrestre, les forces du fils du Serpent — étaient actives. lls « occu-
paient » pour ainsi dire, P'espace autour du Fils de 'Homme de sorte
que les anges ne pouvaient pas y respirer donc y entrer sans s'évanouir.
Mais « aussitét que le diable se retira de lui » {Luc) et que I'atmos-
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phére changea, ils pouvaient s’approcher et ils le firent.

On peut ajouter, A titre de corollaire, que la « loi de présence »,
décrite ci-dessus, nous fournit une forte raison pour reconnaitre
la nécessité des églises, des temples et des lieux consacrés ou lieux
saints en général. Il y a bien d'autres raisons encore, mais celle-ci
suffirait pour que nous défendions les lieux sacrés. Protégeons donc
par nos pensées, nos paroles et nos actes toute église, toute cha-
pelle, tout temple enfin oli on prie, adore, médite et célébre Dieu
et ses serviteurs !

« ... Et ils le servaient » (kai dikénoun autd). Le pluriel « ils »
indique qu'il est question de trois anges. A chaque tentation repoussée
correspondait un ange chargé d'une mission et dun service spécial
de récompense.

Quels étaient donc ces services?

Il avait refusé, étant affamé, d'ordonner que les pierres devien-
nent des pains. Or ce fut « la parole qui sort de la bouche de Dieu »,
devenue pain, que I'ange de la Pauvreté lui servit.

Il avait refusé de se jeter en bas du faite du Temple. Or, ce fut le
souffle de la hanteur du trone de Dieu que Pange de la Chasteté lui
apporta. :

Il avait refusé daccepter le role de Surhomme et de roi de ce
monde au prix de I'adoration de 1'idéal du monde du Serpent. Or ce
fut la couronne royale du monde de Dieu que P’ange de I’'Obéissance
lui présenta.

De méme que les trois Mages offrirent en présent & I’enfant nou-
veau-né de I’or, de ’encens et de 1a myrrhe, les trois anges offrirent en
présent an Maitre aprés son Baptéme dans le Jourdain et sa Confir-
mation dans le désert la couronne d’or, le souffle de 'encens d"auprés
du Trone de Dieu et la parole divine devenue nourriture,

Clest ce qui amriva immédiatement aprés les trois tentations dans
le désert. C'était la réaction d’en haut au triple renoncement du Fils
de I'Homme en bas. Mais quel fut I'effet des tentations vaincues non
seulement pour le vainqueur Juiiméme et non seulement immédiate-
ment, mais encore pour le monde extérieur dit « des quatre élé-
ments » et dans la suite du temps?

L'effet en fut la maftrise du monde des éléments; advinrent en-
suite les sept miracles-types décrits dans 1I'Evangile selon Jean,
c'est-d-dire le miracle des noces de Cana, le miracle de la gué-
rison du fils d'un officier du rof, le miracle de la guérison du ma-
lade a la piscine de Béthesda, le miracle de la muitiplication des pains,
le miracle de la marche sur les eaux, le miracle de la guérison de

190

l"aveugle-né et le miracle de la résurrection de Lazare 3 Béthanie. Et &
la manifestation des sept aspects de la Maitrise ou « gloire »
correspondait la révélation des sept aspects du Mom du Maitre ; « Je
suis le vrai cep », « Je suis le chemin, la vérité et la vie », « Je suisla
porte », « Je suis le pain de vie », « Je suis le bon berger », « Je suis la
lumiére du monde » et « Je suis la résurrection et la vie ». Voila
arcen-ciel & sept couleurs de la manifestation de fa « gloire » ou de
la maitrise et Poctave 4 sept tons de la révélation du « nom » ou de
la mission du Vainqueur des trois tentations. Et cet arc-en-ciel res-
plendit autour du lieu vide et sombre dans le désert ot les tentations
eurent lieu.

Les sept miracles de P'Evangile selon Jean sont, en leur ensemble,
la « gioire » (doxa) ou la splendeur de [a victoire des trois voeux sacrés
sur les trois tentations. Et voici en méme temps un bel exemple de
mathématique qualitative : trois du bien, lorsqu'il prévaut sur trois
du mal, produit sept d bien, tandis que trois du mal prévalant sur
tiois du bien ne produit que trois du mal. Car le bien n’est que quali-
tatif et lorsqu’il peut se manifester, il se manifeste entier, en sa pléni-
tude indivisible. C'est ce qu’est le nombre sept — la plénitude (plero-
ma) ou, lorsqu’elle se manifeste, la gloire (doxa) dont parle St Jean en
disant : « et nous avons vu sa gloire » et « en effet, nous avons tous
requ de sa plénitude » (Jean 1, 14 et 16). Et le premier des miracles,
celui des noces de Cana, fut le commencement de la manifestation
de la plénitude ou de la gloire :

« Jésus commenga ainsi a faire des miracles & Cana,
ville de Galilée et il manifesta sa gloire {doxa); et ses
disciples crurent en lui ». (Jean IL, 11)

« Ses disciples crurent en lni » veut dire qu'ils crurent en son nom,
ou sa mission, qui fut révélé dans ses sept aspects par les sept « Je
suis » — formules de 'Evangile selon Jean citées ci-dessus.

Or Peffet de la tentation dans le désert fut la manifestation des
sept aspects de Iz maitrise ou de la « gloire » (les sept miracles) et
la révélation de la mission ou du « nom » du Maitre. Et tout cela
ne fut que la manifestation de la gloire du Pére par le Fils et que la
révélation du nom du Pére par le nom du Fils.

Mais la possibilité de lautre « gloire », ¢’est-3dire de la manifesta-
tion de la maitrise en son propre rom, existe également, Les paroles
du Maitre mises en téte de cette Lettre — « Je suis venu au nom de
mon Pére, et vous ne me recevez pas. Qu'un autre vienne en son
propre nom, vous le recevrez (Jean, V, 43) » — 'énoncent clairement
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et Pexpérience dans le domaine des mouvements occultistes, ésoté-
ristes, hermétistes, Kabbalistiques, gnostiques, magistes, martinistes,
théosophiques, anthroposophiques, rosicruciens, templiers, magon-
niques, soufiques, yoguistes et quelques autres mouvements spiri-
tualistes contemporains, nous fournit d’amples preuves que ces paroles
du Maitre n’ont point perdu leur actualité. méme dans le domaine de
la science et des mouvements sociaux et nationaux quasi-scientifiques.
Car pour quele autre raison les théosophes par exemple préférent-ils
les Mahatmas himalayens dont les corps astraux apparaissaient, par
dédoublement, a une grande distance ou qui « précipitaient » des
lettres écrites avec le crayon bleu ou rouge, au Maitre qui n’a jamais
cessé d’enseigner, d’inspirer, d’illuminer et de guérir parmi nous, tout
prés de nous — en France, en Italie, en Allemagne, en Espagne, pour
ne citer que les pays ol existent des cas bien établis de rencontres avec
Lui et qui Lui-méme avait dit : « Je suis tous les jours avec vous
jusqu’a la fin du monde » (Matthieu, XXVil{, 20)?

Pour quelle autre raison cherche-t-on un ¢ gourou » pami les
yoguis hindous ou parmi les lamas thibétains sans se donner la moitié
de la méme peine pour chercher un directeur illuminé par 'expérience
spirituelle dans nos monastéres, ordres spirituels ou parmi Jes fréres et
les sceurs laiques qui pratiquent la doctrine du Maitre tout prés de
nous?

Pourquoi les membres des sociéiés ou fraternités secrétes de type
magonnique, considérent.ils le Sacrement de la Chair et du Sang du
Seigneur comme insuffisant 4 Peeuyvre de la formation du nouvel-
homme et pourquoi cherchent-ils des rituels spéciaux pour y suppléer
ou méme pour le remplacer ?

Qui, toutes ces questionsd tombent sous la mise en garde des
paroles du Maitre : « Je suis venu au nom de mon Pére, et vous ne
me 1ecevez pas. Qu'un autre vienne en son propre nom, vous le rece-
vrez. » Pourquoi ? Parce que le Surhomme a pour certains plus
dattrait que le Fils de 'Homme et qu’il lenr promet une carriére
de puissance croissante, tandis que le Fils de I'Homme n’offre que
la carriére du laveur de pieds...

Cher Ami Inconnu, n’interprétez pas ce que je viens de dire dans le
sens d’'une opposition ou d’une hostilité aux sociétés, fraternités et
mouvements spiritualistes et initiatiques précités, ni dans le sens que
je les accuserais d’attitude antichrétienne. Ne m’imputez pas non plus
le manque de respect aux Mahatmas et gourous hindous. Il ne s"agit
ici que de la tendance purement psychologique (que jai observée
un peu partout) qui préfére I’idéal du Surhomme & 1'idéal du Fils
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de 'Homme. il y a lieu d’ajouter, pour étre juste A I"égard des sociétés
¢t fratemités mentionnées, que, si cette tendance-13 s’accuse un peu
partout chez elles, elle y est aussi combattue d'une maniére plus ou
meins effective, Il y a toujours une opposition 2 cette tendance.d,
bien que souvent minoritaire,

Quoiqu’il en soit, le Triomphateur de ’Arcane « te Chariot » est
fe triomphateur des épreuves, c'est-a-dire des tentations, et s"il est
Maitre, il T"est de soi-méme. Il est seul debout dans son char; personne
n'est présent pour Papplaudir ni pour lui rendre hommage; il n'a pas
d’armes, le sceptre qu’il tient n'étant pas une arme. S'il est maitre,
sa maitrise fut acquise dans la solitude et il la doit aux épreuves
seules, et non 3 quoi que ce soit et 4 qui que ce soit de extérieur.

La victoire remportée dans la solitude... quelle gloire et quel danger
comporte-telle 3 la fois ! Elle est la seule gloire réelle, car elle ne
dépend point des faveurs et du jugement humains; elle est-la gloire
intrinséque - le rayonnement réel de [’aura devenue lumineuse. Elle
est pourtant en méme temps le plus réel et le plus grave danger spiri-
tuel qui existe. « Hybris » et « orgueil », ces noms traditionnels
qu’on lui donne, ne suffisent pas A la caractériser de maniére adé-
quate. Le danger est plutdt une sorte de mégalomanic mystique
ou on divinise le centre régulateur de son propre étre, son Ego, ol
on ne voit de divin qu’en lui et ot on devient aveugle pour le divin
au-dessus de lui et en dehors de lui. On éprouve alors son « Soi Supé-
rieur » comme le Soi supréme et unique du monde, bien qu’il ne soit
supérieur qu'au moi empiriqgue ordinaire et qu’it soit loin d'étre
supréme et unique... en d’autres mots, loin d’étre Dieu.

11 y a lieu maintenant de méditer sur le probléme de 1'identification
du moi avec le soi et du soi avec Dieu. :

C. G. JUNG, aprés avoir exploré la couche sexuelle ou « freu-
dienne » et puis celle de vouloir-de-puissance ou « adiérienne » de
I'Incenscient (c’est-a<dire de |la conscience latente ou occulte} de 1étre
humain, se trouva en face d’'une couche spirituelle (mystique, gnos-
tique et magique) au cours de son expérience clinique de psychothéra-
peute. Au hieu de reculer devant elle ou de s'en débarrasser par une
« explication » corrosive, il eut le courage et I'honnéteté de se mettre
4 ’étude laborieuse de la phénoménologie de cette couche de PIncon-
scient. Or ce travail s'avéra fructueux. JUNG découvrit 13, non seule-
ment les causes de certains désordres psychiques, mais encore le
processus profond et intime quiil désigna comme « processus de
Uindividugtions et qui n’est autre chose que la naissance graduelle d’un
autre moi (Jung I'appelle « ie Soi »), supérieur au moi ou Ego ordi-
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naire. La découverte du processus de la « deuxiéme naissance » le
poussa a étendre considérablement I'échelle de son travail explora-
toire, notamment au symbolisme, aux rituels des mystéres et & I'étude
comparée des religions, contemporaines et anciennes.

Cet élargissement ‘de son champ d’exploration s'avéra égale-
ment fructucux. Jung parvint & la découverte, qui le tenailla pendant
quinze ans sans qu’il en parle & dme qui vive, et qui eut de nombreuses
conséquences, entre autres fa conpaissance et la description de quel-
ques dangers ou {entations que comportent la voie de Dinitiation
et le processus d’individuation qui y correspond. L'un de ces
dangers -— qui sont & la fois des épreuves et des tentations — est celui
que Jung appelle « inflation » et qui désigne I'état de la conscience
du moi gonflée A outrance, connu en psychiatrie, dans sa manifes-
tation extréme, sous le nom de « mégalomanie ».

Nous avons donc Ja affaire & une échelle de phénoménes psychi-
ques qui commence par des formes relativement innocentes telles
que la haute opinion de soi-méme qui n'est pas entiérement justifiée
on le désir un peu outré d'en faire 2 sa téte; le deuxiéme degré est
franchement dangereux lorsque se manifesie un négativisme dépré-
ciatif envers tout le monde, les facultés de I'appréciation, de la
gratitude ot de |adoration étant concentrées sur soi-méme; le troi-
sieme degré constitue enfin une catastrophe rarement remédiable,
il s"agit d'une obsession illustrée par des illusions facilement recon-
naissables comme telles — on la mégalomanic pure et simple. Voici
donc les degrés principaux de Pinflation : ['importance exagérée
attachée a soi-méme, le complexe de supériorité & tendance obses-
sionnelle, enfin la mégalomanie. Le premier degré indique une rdche
pratique pour le travail sur soi-méme; le deuxiéme degré est uane
éprenve sérieuse, tandis que le troisiéme, c'est 1a catastrophe,

De quoi s'agit-il dans le processus ¢'inflation 7 —~ Voyons d'abord
ce qu'en dit JUNG Iuianéme :

« La persemme surordonnée’ est Vhomme total, cesta-
dire tel qu'it est réellement et non seutement tel qu il
se présente ¢ solaméme. A cette entité appartient ausst
{dme inconsciente, qui a ses exigences et ses besoins
vitatix tout comme Ja conscience » (JUNG et KERENYI ¢
Introduction a I'essence de fa mythologie, p. 193} -
« Habituellement, j appelle la « personnalité surordon -
née » le « Sof s, faisant en ceci une distinction nelte
entre le « Mol » qui, comme on le sait, ne va que jus-
qu g la conscience, et le Tout de la personnalité qui
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englobe, a coté de la portion consciente, aussi la part
inconsciente, Le Moi est donc par rapport au Soi dans
la relation de la partie au tout; sous ce rapport le Soi
est surordonné. Expérimentalement, le Soi n'est pas
ressenti comme sujet, mais comme objer et cela au
moyen de sa portion inconsciente qui narrive & la con-
sclence qu'indirectement, par voie de projection » (2)
(Op.cit.,p. 193,194).

Or cette «voie de projection» est le symbolisme vivant aussi bien
celui qui est traditionnel que celui qui se manifeste dans les réves, dans
I’«imagination active» et dans des visions. Les réves, quand on contem-
ple des séries qui en comportent plusieurs centaines, montrent quils
obéissent 4 une sorte de plan. ls semblent se relier 'un & I'autre et
étre soumis, dans un sens profond, & un but commun,

¢ 5i bien quune longue série de réves napparait plus
commte e succession purement fortuite d événements
isolés et incohédrents, mais comme un processus de
développement ou d organisation, évoluant par étapes
méthodiques. Jai désigné ce phénoméne inconscient,
s'exprimant spontanément dans le symbolisme de
longues séries de réves, par le terme de processus d'in-
dividuation » (JUNG, La Guérison psychologique,
p. 72-73}
Le processus d'individuation « est la réalisation spontanée de 'homme
total » (Op. cit,, p. 76). Car la formule désormais valable pour la
notion d’ime est : « la pspché, la conscience du moi, I'inconscient » —
Quant au réle de 'inconscient dans cette formule, il faut, avant tout
tenir compte du fait,

« que chez tout enfant la conscience grandit en 'espace

de quelques années & partir de l'inconscient; du fait

que la conscience n'est chaque fois qu'un étar tempo-

raire, qui repose sur une performance physioip-

gigue et qui par suite est réguliérement interrompu

par des phases d'inconscience, ¢’est-d dire de sommeil;

qu ainsi en définitive, non seulement ¢’est & In psycheé

inconsciente que revient la plus grande durée d'exis-

tence mais aussi que ¢’est elle qui assure la continuité

de I'étre » (Op. cit., p. 25).
Or le processus de i‘individuation est celui de ["harmonisation de la
conscience du moi et de I'inconscient de 1a psyché, Mais « la conscience
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et I'inconscient ne se synthétisent pas en un tout quand I'un est oppri-
mé et endommagé par P'autre (Op. cit., p. 271). 11 s’agit d'une harmo-
nisation qui n’est réalisable que par voie de recentrage de la personna-
lité, ¢’est-a-dire de la naissance d’un nouveau centre de la personnalité
qui participe & la nature de la conscience du moi aussi bien que
de I'inconscient — d’un centre, en d’autres mots, ot l'inconscient est
perpétucllement en train de se transformer en conscience. Voila le but
du processus de I* « individuation » qui est en méme temps un stade
de linitiation.

Le processus de 1I° « individuation » s’opére, comme nous f"avons
dit, par ’étabiissement d'une collaboration enire I'inconscient et la
conscience — ct ¢'est le domaine des symboles ou une telle collabo.
ration est donnée ¢t oli, par conséquent, clie peut commencer. Dans le
processus de ' « individuation » on rencontre -~ ou plutdt on éveille -
des symboles-fosces que Jung désigna, eu égard i leur caractére typi-
que, par le nom d" « archétypes » (Archetypen).

« (n ne devrait jamais oublier que P'archétype est un
organe psveligue, présent cher chacun @ une i vaise
explivation équivant @ une attitude hostile & I'égard de
oot organe, co qui provogue une Iésion; mais celui qui
en sauffre finalement, ¢ 'est te mauyais interpréte, Une
« explicarion » devrait done toujours se formuler de
maniére & conserver lp signification fonctionnelle de
tarchérvpe, o'est-a-dire de maniére § offrir toujours
wite garantic suffisente de lien entre la conscience et
Farchétvpe. Ce dernier, en effet, est un élément psy-
oftique  structurel et, conséquemtment, un  facteur
dimportance vitale pour ['économic psychigue.. [
w'existe pys de succédane « raisonnable » pour larcheé-
tvpe, tout comme il n’v a pas de remplacant possible
pour le cervelet ou fes reins. » (JUNG et KERENYI
Introduction 4 'essence de la mythologie, p. 103),

On ne doit donc pas prendre les archétypes 2 la légére. lls sont des
forces psychiques formidables qui peuvent aussi envahir, inonder
et engloutir Ja conscience. Cest ce qui arrive dans le cas de 'identifi-
catinog de la conscience avee I'archétype. 1l se produit alors, le plus
souvent, une identification avee le réle du héros {et, parfois - sl
s'agit de 'archétype nommé « lc sage vieillard » ou « la grande mére »
-- une idenfification avec une figure cosmique),

o identiftcation attravante pour plusieurs raisons. Elle
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est souvent trés tenoce et parfois critique pour | dqui-
libre psychigue... Si Iz dissolution de lidentification
réussit, la figure du héros peut, — par réduction de la
conscience d léchelle humaine, — se différencier
progressivement jusqu'd n'étre plus quun symbole
de soi » (Introduction A |'essence de la mythologie,
p- 125).

Ajoutons que, si elle ne réussit pas, la figure du héros prend posses-
sion de la conscience. Alors a lieu Ia « deuxiéme identification » ou
Iépiphanie du héros.

« L epiphanie du héros (deuxiéme identification} se
manifeste dans un étar corespondant dinflation;
la prétention infantile disproprotionnée devient une
conviction d'étre quelque chuse de spécial; ou bien,
Uimpossibilité de réaliser ses prétentions prouve sa
propre infériorité, ce qui favorise le réle du « héros
souffrant » {une inflation négative). Malgré leurs con-
frastes, les deux aspects sont identiques; une mégalo-
manie consciente se compense par un sentiment d infe-
riorité inconscient et un sentiment d’infériorité cons-
cient correspond & une mégalomanie inconséiente fon
ne renconire jamais l'un sans lautre). Arrive-t-on & pas-
ser heureusement le cap de la deuxiéme identification,
I'événement conscient peut alors étre nettement separé
de laventure inconsciente, et I'événement inconscient
peut étre observé objectivement. Il en résulte la possibi-
lité d’une discussion avec l'inconscient, et, conséquem-
ment, dune synthése des éléments conscients ef
inconscients de la connaissance et de l'sctivité. A son
tour, ceci donne naissance & un déplacement du centre
de la personnalité, qui passe du Moi dans le Soi. »

(Op. cit., p. 125, 126).

Ce qui est le but du processus d'individuation.

Or Tinflation est le risque principal que courent tous ceux qui
cherchent P'expérience de la profondeur, 'expérience de ce qui est
occulte qui vit et opére derriére la facade des phénomeénes de la
conscience ordinaire. L'inflation constitue donc e principal danger et
la plus grande épreuve des occultistes, ésotéristes, mages, gnostiques
€t mystiques. Les monastéres et les ordres spirituels le savent
depuis toujours, avec leur expérience millénaire dans le domaine
de la vie profonde. C'est pourquoi leur pratique spirituelle est entie-
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rement basée sur la recherche de Phumilité par des moyens tels que
la pratique de l'obédience, I'examen de conscience, la confession
et l'entre-aide fraternelle. Si SABBATAI ZEVI (1625-1676) avait été
membre d’un ordre spirituel ayant une discipline semblable 4 celle
des monastéres chrétiens, son illumination ne Paurait jamais amené
3 se révéler {en 1684) 4 un groupe de disciples comme le Messie
annoncé. Il n’aurait pas eu A se faire ture,

{ ¢ Dieu a fait de moi un ismaélite-turc; il @ prdonné et
jai obéi Le neuviéme jour aprés ma seconde nais-
sance », €crivit-ii & ses fidéles de Smyrne),

pour sauver 5a vie et continuer sa mission. Car !'nflation positive lui
aurait 6té épargnée, tout comme linflation négative, dont Samuel
GANDOR, son disciple, nous a laissé la description suivante :

¢ On dit de Sabbatei ZEVI que pendant quinze ans il
a été accablé par | affliction suivante : il est en proie g
une dépression qui ne lui laisse aucun moment de repos
et ne i permet méme pas de lire; il n'est pas capoble
de dire quelle est la nature de cette tristesse qui s 'est
gbattue sur ful.. » (G. G. Scholem, Les grands cou-
rants de la mystique juive, Payot, Paris, p. 308).

E ‘histoire de I'illuminé Kabbaliste Sabbatai ZEVI n’est qu'un cas
extréme du danger et de I’épreuve auxquels tous les ésotéristes prati-
quants ont & faire face. Danger ou épreuve qu'exprime excellement
Hartgrave JENNINGS & propos des RoseLroix (The Rosicrucins,
Their Rites and Mysteries, Londres, {887} :

¢ Hs parlent de Vhumanité comme infiniment du-
dessous deux, leur fierté est grande quoigue leur exié-
rieur soit modeste. Hs aiment la pauvreté et déclarent
qu ‘elle est pour etix une obligation, quoiqu 'ils puissent

dispuser d Immenses richesses. Ils se refusent aux affec-
tions humaines ou ne §y soumelten! que comme d
des obligations de convenance que récessite leur séjour
dans le monde. Ils se comportent trés courtoisement
dans la société des femmes, quoigu ¥ls soient incapahles
de tendresse, et qu'ils les considérent comme des éires
inférieurs. Ils sont simples et déférents @ l'extérieur,
mais leur confiance en eux-mémes, qui gonfle leurs
coeurs, e cesse de rayonner gu'en face de Uinfini des
cieux.,. Auprés des adeptes, les monarques sont pauyres;
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& coté des théosuphes, les plus savants sont stuplides..,

ainsi ils sont négatifs devant lhumilité, et positifs

envers toutes les autres choses; auto-entraings, auto-
iltumings, eux-mémes en tout, mais préts & bien faire
autant que possible. Quelle mesure peut étre appliguee

& cette immense exaltation ? Les concepts critigues

s'évanouissent en face d'elle. L 'état de ces philosophes

occultistes est le sublime ou labsurde 5, ..

Disons : aussi bien le sublime que I'absurde, car I'nflation est
toujours sublime et absurde 4 la fois. Voici ce qu’en dit Eliphas LEvI
{Dogme et Rituel de la Haure Magie, Paris, Niclaus, p. 43, 44) :

« Oui, il existe une science qui confére @ 'homme des pré-

rogatives en apparence surhumaires; les voici telles que je

les trouve énumeérées dans un mauvais hébreu du Xvie
sticle ;

N... Aleph  Jf vojt Dieu face 4 face, sans mourir, et
converse familierement avec les sept génies
qui commandent & toute la milice céleste,

1 Beth [l est au-dessus de toutes les afflictions et
de toutes les craintes, _

x  Ghimel 7t régne avec tout le ciel et se fait servir
par tout enfer

T Daleth [l dispuse de sa santé et de sa vie et peur
également disposer de celle des autres.

i1 Hé I ne peut étre ni surpris par l'infortune,
i aceablé par les désastres, ni vaincu par
Ses ennemis.

1 Vay I sait la raison du passé, du présent et
de tuvenir,

1 Dzain I a le secret de it résurrection des morts
et la clef de Uimmoralité.. »... etc.

S'agit-i ici d'un programme ou d’'une expérience vécue 7 Si ¢est
une expérience, c'est celie de I'inflation poussée trés loin. §i c'est un
prograrame, celui qui travaillera sérieusement & le réaliser ne man-
quera pas de devenir la proie, soit de I'inflation positive {compiexe
de supériorité) soit de Pinflation négative (complexe d’infériorité).

Quot qu'il en soit, I'expérience ou le programme du manuscrit
hébreu du Xvi¢ sigcle cité par Eliphas LEVI présente une similarité sin-
guliére avec ['expérience de M. John CUSTANCE, telle qu’il la décrit
dans son livie Wisdom, Madness and Folly : the Philosophy of a
Lunatic (Londres, Gollancz, 1951).
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¢ Je me sens tellement proche de Dieu, tellement ins-
piré par son esprit que, dans un certain sens, je suis
Dieu. Je vois lavenir, je fais le plan de 'Univers, je
sauve Uhumanité; je suis absolument et complétement
immortel; fe suis méme masculin et féminin & la fois.
LUnivers entier, animé et inanimé, passé, présent et
Jfutur, est en moi, Toute la nature et toute la vie, tous
Ies esprits coopérent gvec moi el sont connectés dvec
moi; toutes les choses sont possibles. Je suis, dans un
certain sens, identigue avec tous les esprits depuis Dieu
jusqu'a Satan. Je réconcilie le Rien et le Mal, et je crée
la lumiére, les ténébres, les mondes, les univers... »

L'état décrit par John Custance est caractéristique d’une manie
aigué et I'auteur lui-méme ne le nie point. Mais le regarderait-il encore
de cette maniére s'il savait que son expérience se trouve exactement
décrite dans le Brhadaranyaka Upanisad (4.4.13) qui dit :

£ Celui qui a trouvé le Soi et qui en est devenu cons-
cient, qui est entré dans cefte demeure impénétrable,
il est le créateur de tout, le créateur du monde entier; il
est le monde entier » 7

Peut-on dire avec certitude gque ce texte est basé sur une expérience
enti¢rement différente de celle de Juhn Custance?

Fai connu, il ¥ a 38 ans, un homme tranquille d’age mir qui ensei-
gnait I'anglais & P'YMCA dans la capitale d’un pays baite. Il me révéla
un jour qu’il avait atteint ’état spirituel qui se manifeste par ¢ le
regard éternel » et qui est celui de la conscience de I'identité du Soi
avec la Réalité Eternelle du monde. Le passé, le présent et 'avenir
— vus du palier de ]'éternité ol sa conscience avait sa demeure —
étaient pour lui comme un livre ouvert. Il n’avait plus de problémes, non
pas parce qu'il les aurait résolus, mais parce qu'il avait atteint ['état
de conscience ol ils disparaissent, étant dévenus sans importance. Car
les problémes appartiennent au domaine du mouvement dans le temps
et Uespace : celui qui le transcende et arrive ay domaine de 'éternité
et de I'infinité, on il n'y a ni mouvement ni changement, est Jibéré des
problémes,

Lorsqu’il me parlait de ces choses, ses beaux yeux bleus rayon-
najent de sincérité et de certitude. Mais cette lumiére fit place 2 un air
sombre et fiché aussitét que je soulevai la question de la valeur du
« sentiment subjectif de P’éternité » sans savoir ni pouvoir objective-
ment faire quelque chose de plus en vuee daider 'humanité soit dans

200

son progrés spirituel, soit dans sa souffrance spirituelle, psychique et
corporelle. I} ne m’a pas pardonné cette question et ce fut son
dos tourné vers moi qui fut mon dernmier souvenir de Iui en ce
monde (il se rendit en Inde ot il mourut bientdt victime d’une épi-
démie).

fe ne raconte cet épisode de ma vie, cher Ami Inconnu, que pour
vous indiquer quand et comment le probléme trés grave des formes
et des dangers de la mégalomanie spirituelle m"apparut pour la pre-
miére fois. C'est 3 I'expérience objective que je dois le commencement
de ma recherche sur ce probléme.

La mégalomanie spirituelle est vieille comme le monde. Son ori-
gine se trouve au-dessus du monde temestre selon lz tradition milké-
naire concernant la déchéance de Lucifer. Le prophéte Ezéchiel en
donne la plus émouvante description :

« Tu mettais le sceau a la perfection,

Tu étais plein de sagesse, parfait en bequié.

Tu étais en Eden, le jardin de Dieu;

Tu étais couvert de toute espéce de pierres précieuses,
De sarduine, de topaze, de diamant,

De chrysolithe, d onyx, de jaspe,

De saphir, descarboucie, d émeraude er d or;

Dont tu étais orné et qui étaient préparés pour le
Jour ou tu fus créé.

Tu éiais un chérubin protecteur, aux ailes déployées:;
Je vavais placé et tu étais sur-la sainte montagne de
Dieu;

Tu marchais au milieu des pierres étincelantes..,
Ton ceur s'est éleve & cause de ta beaure','

Tu as perdu 1a sagesse par ton éciat;

Je te jette par terre,

Je 1e livre en spectacie aux rois... » (28,12-19)

Vaild quelle est, dans les hauteurs célestes, "origine de I'inflation,
du complexe de supériorité et de la mégalomanie. Et puisque « ce qui
est en bas est comme ce qui est en haut », cela se répéte en bas, dans
fa vie humame terrestre, de siécle en siécle, de génération en généra-
tion. Cela se répéte surtout dans la vie de tclles personnes humaines
qui se détachent du milieu ordinaire terrestre et de %état de con-
science qu'il comporte, et qui les transcendent soit dans le sens de fa
hauteur, soit dans le sens de la largeur, soit enfin dans le sens de la
profondeur. Celui qui aspire & un plan plus haut que celui du mitieu
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terrestre, risque de devenir hautain; celui qui cherche la Jargeur au-
deld des limites du cercle nommal de ses devoirs et jouissances ter-
restres, risque de se considérer soi-méme comme de plus en plus im-
portant; celui qui est en quéte de la profondeur sous-jacente 2 la sur-
face des phénoménes de la vie terrestre, court le risque le plus grand :
celui de Pinflation dont parle C. G, JUNG.

Le métaphysicien abstrait qui arrange les mondes selon un ordre
qu'il a choisi, peut perdre tout intérét pour le particuiier et I'indivi-
duel de sorte qu'il arrive & considérer les personnes humaines comme
presque aussi insignifiantes que des insectes. I ne ies regarde que du
haut en bas. Vues de sa hauteur métaphysigue, elles perdent leurs pro-
portions et deviennent pour hui petites jusqu’a insignifiance — tandis
gue lui, le métaphysicien, est grand puisqu'il participe aux grandes
choses de la métaphysique.

Le réformateur qui veut corriger ou sauver humanité succombe
aisément 4 la tentation de se considérer lui-méme comme le centre
actif du cercle passif de 'humanité. Se sentant porteur d’une mission
d’une portée universelle, if se sent de plus en plus important,

L’occultiste, 'ésotériste ou 'hermétiste pratique (5’il n’est pas
pratiquant, il a’est que métaphysicien ou réformateur) expérimente
les forces supérieures qui ceuvrent au-deld de sa conscience et qui y
font leur entrée. A quel prix 7 — Au prix de 'adoration 3 genoux —
ou bien au prix de lidentification de soi-méme avec elfes, ce qui
méne  la mégalomanaie. :

On parle beaucoup des dungers de l'occultisme. La magie noire
est d'ordinaire fe danger supréme contre lequel le débutant est mis
en garde par les « maitres ». D'autres (surtout ceux qui connais-
sentt plus ou moins la médecine) craignent plutdt les désordres du
systémes nerveux.

Mais I"expérience de 43 ans d’occultisme {ou ésotérisme) pratique
m'a appris gue le danger de ['occultisme n'est ni la magie noire ni je
désordre nerveux; du moins ces dangers-ci ne se rencontrent-ils pas plus
souvent parmi les occuliistes que parmi les politiciens, artistes, psy-
chologues, croyants et agnostiques. Je ne pourrais citer le nom
d’aucun mage noir parmi les occultistes que je connais, tandis qu'il ne
me serait pas difficile de nommer quelgues politiciens plutét hostiles
4 J'occultisme, dont I'influence cadre bien avec le concept de « mage
noir » classique. En effet, est-il si difficile de nommer des politiciens
qui ont exercé une influence suggestive funeste sur fes masses popu-
faires en les avenglant et en les excitant aux actes de cruauté, ¢’injus-
tice et de violence dont chaque individu, pris & part, serait incapable ?
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Qui ont privé par leur influence quasi-magique les individus de jeur
liberté et en ont fait des possédes ? L action privant les hommes de
leur liberté morale et les rendant possédés n'est-elle pas le but et
I'essence méme de ta magie noire ?

Non, cher Ami Inconnu, les occultistes — y compris ceux d’entre
eux qui pratiquent fa magie cérémonielle — ne sont ni des maitres
ni des disciples de la magie noire. lls n’ont rien de commun avec elle.
il est vrai que beaucoup d’adeptes de la magie cérémonielle tombent
souvent en proie 4 des illusions, se trompent et trompent les autres,
mais est-ce de la magie noire ? D'ailleurs, oii peut-on trouver un
groupe humain qui ne se trompe jamais 7 Méme le docteur Faust qui
fit un pacte avec le diable (et cela concerme tous les « pactisants » de
ce type, anciens et modernes) ne fut que la victime naive d'une espié-
glerie de la part de Méphistophéiés (qui est le fripon bien connu de
tous ceux qui ont quelque connaissance du « monde occuite »), car
comment pouvez-vous « vendre » quelque chose qui ne vous appar-
tient point !? ("est son dme qui aurait pu vendre le docteur Faust,
mais jamais le docteur Faust son &me, quelque solennel que fit le
pacte, et peu importe qu'il filt écrit et signé avec du sang ou avec de
I’'encre ordinaire,

Cest de cette maniére que Méphistophélés donne une legon
4 ceux qui veulent éfre des suthommes : il révéie la puérilité de leurs
prétentions. Et tout en déplorant la naiveté du pauvre docteur Faust,
on est amené a considérer la « méthode de friponnerie » de Méphisto-
phélés comme, en derniére analyse, salutaire. Car ce que Méphisto-
phélés fait (et d’autres exemples plus técents de sa méthode pour-
raient &tre cités), c'est de montrer le ridicule et 'absurde des aspira-
tions et des préteations dites « surhumaines » :

¢ Von allen Geistern, die verncinen,
Ist mir der Schalk am wenigsten zur Last »,

dit Dieu de Méphistophéigs dans le Faust de Goethe.

Ne condamnons donc pas, nous aussi, le fripon du monde spiri-
tuel et, surtout, n’ayons pas peur de lui. Ne condamnons pas, non
plus, le docteur Faust, notre frére, en Paccusant de magie noire
— c’est plutét de crédulité enfantine qu’on pourrait I'accuser, s'il le
fallait. En tout cas it était cent fois plus innocent vis-a-vis de Phuma-
nité que nos contemporains gui ont inventé la bombe nucléaire —en
bons citoyens et savants,

Non, ni 1a magie noire, ni les désordres nerveux ne constituent les
dangers spécieux de I'occultisme. Son danger principal — qui n'est
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pourtant pas un monopole — se définit par les trois termes : compiexe
de supériorité, inflation, mégalomanie.

En effet, rare est I"occultiste chevronné qui ne soit pas atteint de ce
malaise moral ou qui ne lait pas subi une fois dans le passé. La ten-
dance mégalomaniaque se manifeste un peu partout chez les occultistes.
C’est ce que la lecture de la littérature occuitiste aussi bien que des
dizaines d’années de relations personnelles m’ont appris. Ce défaut
moral & beaucoup de degrés. 11 se manifeste d*abord par un aplomb et
un certain sans géne dans la facon de parler des choses supérieures et
sacrées. Puis il s'affirme comme « mieux-savoir » et « tout-savoir »,
¢’est-a-dire comme une fagon de prendre Uattitude de maitre envers
tout le monde. Enfin, il se manifeste comme Pinfaillibilité implicite
ou méme explicite.

Je ne veux pas citer les passages de la littérature occulte, ni donner
les noms, ni mentionner de faits biographiques & propos des occul-
tistes connus, afin de prouver ou d’illustrer ce diagnostic. Il ne vous
sera pas difficile, cher Ami Inconnu, de les trouver vous-méme en
abondance. Mon intention est ici de récuser les accusations fausses
portées contre P'occultisme, et de metire en relief le danger véri-
table qu’il comporte.

Que faut.il donc faire contre ce danger-ld pour garder sa santé
morale ?

L’ancien dicton ¢ Ora et labora » contient ia seule réponse. L'ado-
ration et le travail constituent le seul remédde aussi bien prophylac-
tique que curatif que je connaisse contre les illusions mégaloma-
niaques. Il faut aderer ce qui est au-dessus de nous et il faut participer
a Peffort humain dans le domaine des faits objectifs pour pouvoir
tenir en échec les iltusions sur ce que 'on esf et ce que l'on peut.
Car quiconque sait élever sa priére et sa médilation au niveau de
I'adoration puie, sera toujours conscient de la distance qui sépare
(et unit en méme temps) Padorateur et 'adoré. Il ne sera donc pas
tenté de s"adorer lui-méme, ce qui est en derniére analyse, la racine
de la mégalomanie. Il aura toujours en vue la différence entre lui et
I'adoré. I ne confondra pas ce gu ¥ est avec ce qu’est ['étre adoreé.

D'autre part, celui qui travaille, c’est-4-dire qui prend part & Peffort
humain tendu vers des résnitats objectifs et vérifiables, n’en viendra pas
aisément 2 s'illusionner quant & ce gu ¥ peut. Par exemple un méde-
cin pratiquant enclin & surestimer son pouvoir de guérir apprendra
bientdl & en connaitre les limites réelles par expériences des échecs,

Jacob BOEHME était cordonnier et illuminé, S°il avait eu 'expé-
rience de P'illumination
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(... « ... ist mir die Pforte eroffnet worden, dass ich in
einer Viertelstunde mehr gesehen und gewusst habe, als
wenn ich wire viel Jahr auf hohen Schulen gewesen... »...
écrit-il dans la lettre au douanier Lindner) ol « if viz
et comprit IEtre de tous les étres, le fondement et
fabime » {« Denn ich sah und erkannte das Wesen, den
Grund und Ungrund » — méme lettre).

it n’en conclut point que lui, en tant que cordonnier, pouvait doréna-
vant davantage que ses collégues de métier ou davantage qu'il ne pou-
vait lui-méme avant l'illemination. D’autre part, son illumination lui
avait appris la grandeur de Dieu et du monde

{... « .. dessen ich mich hoch verwunderte, wusste
nicht wie mir geschah, und dariiber mein Herz ins Lob
Gottes wendete. » — méme lettre)

qui le remplit d’adoration {« ce qui tourne mon ceeur 4 ia lovange de
Dieu »).

Cest donc le travail de métier et l'adoration de Dieu qui ont pro-
tégé la santé morale de Jacob Boehme. Mon expérience dans le do-
maine de I'ésotérisme m’a appris que ce qui était salutaire dans
le cas de Boehme, I'est aussi pour tous ceux qui aspirent aux expé-
riences supersensorielles.

L adoration et le travail — « Ora et labora » — constituent donc
la « condition sine qua non » de I'ésotérisme pratique en vue de tenir
en échec la tendance vers la mégalomanie. Toutefois, pour obtenir
Limmunité contre cette maladie morale, il faut encore plus. If faut avoir
I'expérience de la rencontre concréte avec un étre supérieur & vous.
Je n’entends par « rencontre concréte » ni le sentiment du « Soi supé-
rieur », ni le sentiment plus ou moins vague « de la présence dune
entité supérieure ». ni méme l'expérience du « flot de linspiration »
qui vous remplit de vie et de lumiére — non, ce que jentends par
& tencontre concréte » n'est pas auire chose qu’une rencontre véri-
table et vraiment concréte, c’est-a-dire de face A face. Elie peut étre
spirituelle — de face i face en vision —, ou bien physiquement con-
créte. Ainsi Sainte Thérése d’Avila (pour ne citer qu'un exemple)
rencontrait le Maitre, conversait avec Lui, demandait et recevait
de Lui des conseils et des instructions sur le plan spirituel objectif
{oui, la spiritualité n'est pas exclusivement subjective, elle peut étre
objective aussi). Ainsi encore PAPUS et le groupe de ses amis occul-
tistes rencontra Monsieur Philippe DE LYON sur le plan physique.
Voila deux exemples de 1a rencontre concréte que j’entends.
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Or celui qui a ev i'expérience de la rencontre concréte avec un
étre supérieur {un juste, un saint, un ange ou autre étre hiérarchigue,
la Sainte Vierge, le Maitre...) devient, par ce fait méme, immunisé
4 T'égard de la tendance vers la mégalomanie. L'expérience de ce
face 4 face avec ce qui est Grand comporte nécessairement la
guérison compléte et l'immunité contre toute tendance mégalo-
maniaque. Jamais étre humain, gqui @ vu et entendu, ne pourra faire
de soi-méme une idole. Plus encore : le vrai et dernier critére de la
réalité des expériences dites « visionnaires », cest-d-dire le critére de
leur authenticité ou de leur fausseté, est donné dans !'effet moral de
ces expériences, suivant qu’elles rendent le voyant plus humble ou plus
prétentieux. L'expérience des rencontres avec le Maitre rendit Sainte
Thérése dc plus en plus humble. L'expérience terrestre de la ren-
contre avec Monsieur PHILIPPE rendit PAPUS et ses amis occultistes
plus humbles. Or ces deux expériences  tout différentes qu'elies
fussent guant i leur sujet et leur objet -- élaient aurhentigues. Papus
ne s'était pas trompé sur la grandeur sprituelle de celui qu’il reconnut
comme son « maitre spirituel »  Sainte Thérése ne s'était pas trompée
non plus sur la réalité du Maitre qu’elie vit et entendit parler,

Lisez la Bible. cher Ami Inconnu, et vous ¥ trouverez un grand
nombre d autres exemples de la loi que voici : — Hexpérience authen-
tique du divin rend humble; celui qui n'est pas humble n'a pas eu
d'experience authentigne du divin. Prenez les apdtres qui ont « wvu
et cotendu » le Maitre et les prophétes qui ont « vu et entendu » le
Saint d’lsraél — vous ne trouverez chez eux aucune irace des ten-
dances de la « hybris », que vous trouverez chez maint docteur gnos-
tique qui {par conséquent} n'a pas « vu et entendo ».

Mais %l est vrai qu’il faut avoir « vu et entendu » pour apprendre
su fond la legon d’humilité. que dire des gens qui sont « naturelie-
ment » humbles et qui n'ont pas « vu et entendu » ?

Sans préjudice d’autres réponses auss: valables, la mienne est que
tous cenx qui sonl humbles ot bien i et emtendu autrefois et
quelque part - peu importe qu’ils s’en souviennent ou non. L'humi-
lité peut étre, soit la réminiscence réelle (non intellectuelle) que
I"'ame a de Pexpérience spirituelle antérieure 2 la naissance, soit la rémi-
niscence de 'expérience necturne faite pendant le sommeil et gui
reste dans e domaine de ’inconscient, soit enfin I'cffet de 'expérience
présente consciente cu inconsciente non avouée & soi-méme et aux
autres. Car I'humilité — tout comme la charité — n'est pas une qualité
naturelte de Ja nature humaine. Son origine ne peut point éire trouvée
duns le domaine de Iévolution nafurelle; il n'est pas possible de la
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concevoir comme fruit de la lutte pour existence, de la sélection
natureile et de la survivance du plus fort au dépens du faible. Car
I'école de la lutte pour {’existence, ne produit pas des humbles, elle
ne produit que des lutteurs, des guerriers de touie espéce. C’est donc
une qualité qui doit étre due & Paction de la Grdce; etle doit étre un
don d’en haut. Or les « rencontres concrétes de face & face », dont il
est question ici, sont toujours et sans exception des événements, dus &
la Grdce, étant des rencontres ot 'étre supérieur s’approche de son
propre gré de |’étre inférieur. La rencontre qui fit de SAUL, le Phari-
sien, PAUL, I'Ap6tre, n'était pas due 4 ses efforts : elle était un acte
de Celui qu'il rencontra. I1 en va de méme avec toutes les rencontres
« de face & face » avec des étres supérieurs. Notre rdle est seulement
de « chercher », de « frapper » et de « prier »; l'acte décisif vient
d’en haut. :

x %

Revenons maintenant & PArcane « Le Chariot » dont le sens tradi-
tionnel est « victoire, triomphe, réussite » .

« Ce sens, dit J. MAXWELL (Le Tarot, page 87), dé-
coule lui-méms naturellement de lallure du person-
nage et celg ne présente aucune difficulté ».

Il y a quand méme une difficulté :1a lame est-elle un avertissement
ou présente-t-elle un idéal ? 8 agit-il des deux 4 la fois?

Je suis enclin 4 voir dans tous les Arcanes du Tarot simultanément
et des avertissements et des buts & atteindre — c’est du mains ce
que m’ont appris quarante ans d’étude et de méditation du Tarot,

Ainsi « le Bateleur » est un avertissement contre 1a jonglerie intel-
lectuelle du métaphysicien insouciant de l’expérience et contre les
charlatanismes de toute sorte — il enseigne en méme temps la « con-
centration sans effort » et 'usage de Ja méthode de analogie.

« La Papesse » nous avertit des dangers du gnosticisme en ensei-
gnant la discipline de la Gnose véritable.

« L’Impératrice » évoque les dangers du médiumisme et du magis-
me en nous révélant les mystéres de la Magie Sacrée.

« L’Empereur » nous met en garde contre la volonté de puissance
et nous enseigne la puissance de la Croix.

« Le Pape » nous offte la vision du personnalisme humaniste et du
pentagramme magique dans lequel if culmine en ¥ imposant la sainte
Obéissance et la Magie des Cing Plaies.
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« [’Amoureux » nous met en garde contre les trois tentations et
nous enseigne les trois veeux sacrés.

« Le Chariot », enfin, nous avertit du danger de la mégalomanie
et nous enseigne le triomphe vrai conduit  son terme par le Soi.

Le Triomphe vrai conduit 4 son terme par le Soi, ¢'est la réussite
du « processus de Pindividuation », selon C. G. JUNG, ou la réussite
de P'eeuvre de la liberté véritable, quiest le fruit de la katharsis on pu-
rification et qui prélude au photismos ou illumination, suivie de la
hendsis ou union, selon la tradition initiatique occidentale.

le « triomphateur » du Chariot peut donc désigner soit un malade
souffrant de mégalomanie, soit un homme qui a passé par la katharsis
ou purification, la premiére des trois étapes sur la voie de I'lnitiation.

La thése que j"avance est que la lame du VIEEme Arcane, tout
comme les autres, exprime ces deux sens. Le personnage de la
Lame VI signifie a la fois le « triomphateur » et le Triompha-
teur, le mégalomaniaque et ['homme intégre, maitre de fui-
méme.

Cet homme intégre maitre de lui-méme, vaingueur dans les
épreuves, qui est-il ?

Cest celui qui tient en échec les quatre tentations - ¢’est-a-dire
les trois tentations dans le désert décrites par I'Evangile ainsi que la
tentation de la «hybris» qui les synthétise et qui est placé au centre
du triangle des tentations. I1 est donc maitre des quatres éléments qui
composent le véhicule de son étre : le feu, I'air, Feau et 1a terre. Maitre
des quatre éléments, c'est-a-dire étre créatif dans la pensée claire,
fluide et précise; la créativité, la clarté, 1a fluidité et la précision
élant les manifestations des quatre éléments dans le domaine de la
pensée. Clest encore dire qu’il a un ceeur chaleurcux, large, tendre
et fidéle - la chaleur. 1a largeur, la sensibilité et |a fidélité étant les
manifestations des gquatre éléments dans le domaine du sentiment.
Cest enfin dire qu'il a de 'ardeur (¢« homme de désir »), de 1'am-
pleur, de la souplesse et de la stabilité dans la volonté ob les quatre
éléments se manifestent comme intensité, largeur, adaptabilité et fer-
meté. Pour résumer, on peut dire que le maitre des quatre éléments
est un homme d’initiative, serein. mobile et ferme. II représente
les quatre vertus naturelles de la théologie catholique : ia prudence,
la force, la tempérance et la justice, ou bien les quatre vertus cardi-
nales de Platon : la sagesse, le courage, la tempérance et la justice, ou
bien encore les quatre gualités de SANKARACHARYA : Viveka
{discernement) vairagya {sérénité), les «six joyauxs de la juste con-
duite el le désir de la délivrance, Quelle que soit Ja formulation des
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quatre vertus en question, i s'agit toujours des quatre €éiéments du
nom sacré : n1A? le Tetragrammaton, dans la nature humaine.

Les quatre colonnes soutenant le dais sur le char trainé par deux
chevaux de la lame de I’Arcane VII signifient donc les quatre éléments
pris dans le sens verrical, c’est-a-dire dans leur sens analogique % tra-
vers les trois mondes : spirituel, psychique et physigue.

Et le dais que soutiennent les quatre colonnes, que signifie-
tdl?

La fonction du dais, pris comme objet matériel, est de protéger
la personne qui se trouve au-dessous. Il sert donc de toiture. Pris dans
son sens spirituel, que l'on rejoint par la voie de I’analogie, le dais
au-dessus d'un homme portant une couronne royale jaune exprime
deux choses contraires : que I’homme couronné est un mégaloma-
niaque dans P'état de « splendid isolation » et séparé du Ciel par le
dais, ou bien que I'homme couronné est un initié au mystére de ia
santé spirituelle et qu’il ne s'identifie pas avec le Ciel, du fait qu’il est
conscient de la différence qui existe entre son moi et ce qui est au-
dessus de {ui. En d’autres termes, le dais indique les faits et les vérités
sousjacentes & la mégalomanie aussi bien qu’a Phumilité. L'humilité
étant la loi de la santé spirituelle, implique la conscience de la différence
et de la distance entre le centre de la conscience humaine et le centre
de la conscience divine. 1l y a une « peau » — ou un dais, si vous
préférez — dans sz conscience, qui, tout comme la peau du corps
humain, sépare humain du Divin et les_unit en méme temps.
Cette « peau spirituelle » protége la santé spirituelte de I"homme
en ne lui permettant pas de s'identifier ontologiquement avec Dieu
ou de dire « Je suis Diex » (« aham brahmismi » — Brhadaranyaka
Upanisad, 1, 4.10), tout en lui permettant le rapport de la respi-
ration, les rapprochements et les éloignements (qui ne sont jamais
des aliénations !) qui ensemble constituent la vie de l'amour. La
vie de 'amour consiste en des rapprochements et des éloignements
avec la conscience toujours présente de la .non-identité ; elle est ana-
logue au processus de la respiration qui consiste en des inspirations et
des expirations, Ne se trouve-telle pas parfaitement exprimée dans
Pextrait du Psaume 42 qui est la sixidme phrase de la Messe :
« Emitte lucem tuam, et veritatem tuam ; ipsa me deduxerunt, et
adduxerunt in montem sanclum tuum, et in tehernaculn tua ? »
Oui, la lumicre de ta présence {rapprochement} et la vérité qui rejaillit
sur moi — par réflexion (dloignement) — nous conduisent vers les
tabernacles.

Tes tabernacles ... Ne s'agit-if pas de tentes, de baldaquins, de dais
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sous lesquels Phumain s'unit dans "amour au Divin sans s’identifier
4 lui ni étre absorbé par lui 7 Ces tabernacles, ne sont-ls pas faits
de l2 « peau de ’humilité » , la seule qui nous protége contre le danger
de tuer P"amour par 'identification ontologique, c’est-a<dire P'identi.
fication de ’étre humain avec ’étre divin (« Cette dme est Dien » --
« ayam Atmi brahma », Mandtkya Upanisad 2; « La conscience est
Dieu » — « pragnanam brahma » A#tareya Upanisad, 5, 3) et nous
éloigne donc du danger de la mégalomanie spirituelle s'arrogeant
'étre méme de Dieu au lieu de son image ?

Il est trois formes d’expérience mystique : ’expérience de I'union
avec ia nature, celle de "'union avec le Soi transcendant humain et
celle de P'union avec Dieu. La premiére sorte d’expérience consiste
a oblitérer la différenciation entre la vie psychique individuelle
et la nature environnante. C’est ce que LEVY-BRUHL appelait « parti-
cipation mystique », notion qu’il a forgée en étudiant ia psychologie
des primitifs. Cette notion désigne ’état de conscience oil 1a sépara-
tion entre le sujei conscient et 1'objet du monde extérieur disparait et
ol le sujet et I'objet deviennent un. Cette sorte d’expérience est sous-ja-
cente, non seulement au chamanisme et au totétisme des primitifs, mais
encore 2 la conscience dite amythogéne » qui est 1a source des mythes
naturels, ainsi qu’d tout désir ardent des poétes et des philosophes de
I'unien avec la nature (Cf. Empédocle qui se précipita dans le cratére
du voican de I'Etna pour s'unir avec les éléments de la nature). L'effet
du pyotl, du mescal, du haschich, de 'alcool, etc. peut parfois {mais
pas toujours et pas chez tous) produire des états de conscience analo-
gues a celui de la « participation mystique ». Le trait caractéristique
de ceite forme d’expérience est Hivresse ¢’est-d-dire la fusion du moi
avec les forces extérieures a la conscience du moi. Les orgies dionysia-
ques de 'Antiquité étaient basées sur I'expérience de « l'ivresse sacrée »
due & I"cblitération de la différenciation entre le moi et le non-moi.

La deuxiéme forme d’expérience mystigue est celle du moi trans-
cendant ou du Soi. Elle consiste en la séparation du moi ordinaire
empirique d'un moi supérieur qui est au-dessus de tout ce qui se
meut et de tout ce qui appartient au domaine de P'espace et du temps.
Le moi supérieur est donc expérimenté comme immortel et libre.

Si la « mystique de la nature » se caractérise par {’ivresse, celle
du Soi, an contraire, a pour trait caractéristique le dégrisement pro-
gressif ayant pour but la svbriété complére. La philosophie basée
sur I'expérience mystique du Soi qui la présente de la maniére la pius
pure et la moins défigurée par 'addition de spéculations intellec-
tuelles hasardeuses, est celle de I'école indienne de Samkhya. LA, le
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purusha individuel est expérimenté en sa séparation de la prakeiti (c’est-
a-dire de I’ensemble du mouvement, de P'espace et du temps) comme im-
mortel et libre. Bien que la méme expérience se trouve au fond du Ve-
danta, les Vedantins ne se contentent pas de I’expérience immédiate qui
n'enseigne ni plus ni moins que le vrai moi de 'homme est immortel et
libre, mais y ajoutent te postulat que ce moi supérieur est Dieu (« ayam
atma brahma » — « Cette dme individuelle est 'absolu » —Mandukya
Upanisad 2). Samkhya, au contraire, reste dansles limites de 'expérience
du moi supérieur comme tel et ne nie point la pluralité des purushas
(c’est-a-dire la pluralité des egos supérieurs immortels et [ibres). I} n’élé-
ve pas le purusha individuel 4 la dignité de 1'Absolu — ce qui lui a vaiu
détre regardé comme athée. Il l'est si on entend par «athée» l'aveu franc :
je n’ai paseud ‘expérience de quelque chose qui soit supérieur  I'ego im-
mortel et libre; me tenant & ’expérience, que puis-je en dire de bonne
foi 7 Sdmkhya n'est pas une religion et ne mérite donc pas plus d’étre
classé comme athée, que ne le mérite parexemple I'école de la psycholo-
gie moderne de Jung. Mais, d*autre part, I'attribution au moi supérieur
de I’homme de la dignité de I’Absolu, peut-elle étre considérée comme
preuve de la croyance en Dieu?

La troisiéme sorte d'expérience mystique (Le terme « mystique »
employé ici, comprend 'expérience mystique propre ef expérience
gnostique, comme unité) est celle du Dieu vivant, du Dieu d*Abraham,
d’Isaac et de Jacob de la tradition judéochrétienne, du Dieu de Saint
Augustin, de Saint Frangois, de Sainte Thérése et de Saint Jean de la
Croix de la tradition chrétienne, et du Dieu de la Bhagavad<ita, de
Rimanuja, de Madhva et de Caitanya de la tradition hindoue, L3, il
s'agit de I'union avec Dieu dens H'amour qui implique la dualité subs-
tantielle en accord essentiel.

Cette expérience a comme trait caractéristique principal la synthése
de I'ivresse de la mystique de la nature et de a sobriété de la mystique
du moi supérieur. Le terme forgé par la tradition pour exprimer état
olt 'enthousiasme ardent et la paix profonde se manifestent simulta-
nément est celui de « béatitude » ou de « vision béatifique » (beatitu-
do, visio beatifica). La visizn béatifique implique la dualité du voyant et
du vu, d’une part, et leur unité ou accord intrinséque dans 'amour,
d’autre part. CCest pourqguoi ce terme exprime d'une maniére admira-
blement claire et précise Fessence de I’expérience mystique théiste :la
rencontre de i'dime et de Dieu, face & face, dans I'amour. Cette expé-
rience est d'autant plus élevée que la différenciation est compléte et
que l'union est parfaite. Aussi la sainte Kabbale met=elie au centre
de I'expérience spirituelle le Saint Visage (Arich-Anphin) de 'Ancien
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des Jours et elle enseigne que 'expérience supréme de I’étre humain
— ainsi que Ia plus haute forme de la mort d’un mortel — est atteinte
lorsque Dieu embrasse I'4me humaine.

« Lorsqu'Abraham notre pére leut compris et qu'il
considéra, examina, approfondit, comprit, sculpta,
grava et compusa tout cela, alors le Maitre de PUnivers
("adon hakol), béni svit son Nom, se manifesta & ui,
le prit sur les genoux, embrassa sa téte et lappela son
ami... »

dit la Sepher Yetzirah (chap. XV). Et Saint Jean de la Croix ne parle
de ses expériences de la Présence divine dans les tabernacles d’amour
que dans le langage d’amour.

Les trois formes d'expérience mystique ont leurs lois d’hygiéne ou
leurs « tabernacles » ou leurs « peaux ». Elles tombent sous la loi
de 1a tempérance ou de la mesure. Autrement la rage de la manie
aigué, la mégalomanie ¢t Paliénation compléte du monde ({idoria)
menacent respectivement leurs adeptes. La cuirasse, le dais et la
couronne sont les trois symboles de la mesure salutaire dans les
domaines de I'expérience de la mystique de la nature, de la mystique
humaine et de la mystique divine.

Or le « triomphateur » de ’Arcane VII porte une cuirasse, se tient
sous un dais et est couronné. C’est qu’il ne se perd pas dans la nature.,
qu'il ne perd pas Dieu dans 'expérience de son Moi supérieur et qu’il
ne perd pas le monde dans 'expérience de "amour de Dieu. [l tient
en échec les dangers de la rage, de fa mégalomanie et de ’exaltation.
{1 est sain.

Le « triomphateur » de PArcane VII est le véritable adepte de
I'Hermétisme, c’est-a-dire I'adepte de la mystique, de la gnose et de fa
magie divines, humaines et naturelles a Ia fois. Il ne court pas; il se
tient debout. 11 n'est pas assis, plongé dans la méditation; il tient un
sceptre qui lui sert de bride pour les deux chevaux, bieu et rouge, qui
trainent son char. 1l n’est pas absent, plongé dans 1'extase; il est en
route, il avance en se tenant debout sur son véhicule. Les deux che-
vaux, bleu et rouge, lui évitent 1'effort de marcher. Les forces
instinctives du « oui » et du « non », de 'attraction et de ia répulsion,
du sang artériel et du sang veineux, de la confiance et de la méfiance,
de la foi et du doute, de la vie et de la mort, de la « droite » ct de la
«gauche» enfin, symbolisées par les colonnes Yakin et Boas, sont
devenues en luj des forces motrices obéissant 4 son sceptre. Elles le
servent de leur propre gré. 11 se fie a elles etelles se fient & lui - telie est
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la maitrise selon PHermétisme. Car dans P'Hermétisme la maitrise ne
signifie pas Passervissement de Pinférieur par le supérieur, mais
Palliance du surconscient, du conscient et du sousconscient ou instine-
tif. C’est I'idéal hermétique de la paix dans le microcosme, le prototype
de la paix dans I'humanité divisée en races, nations, classes et croyances.

Cette paix est !'équilibre ou la justice qui assigne sa juste place
a chaque force particuliére du microcosme dans la vie de I"orga-
nisme entier, psychique et physique.

Or l'équilibre ou justice est le sujet de "arcane suivant, de I*Arcane
VI « La Justice », qui sera le théme de la prochaine Lettre.

*
* ]

En résumant la doctrine pratique (car c’est toujours l’aspect
pratique qui nous occupe en premier lieu) du septiéme Arcane du
Tarot, on peut dire que le « triomphateur » est le « convalescent »,
cest-a-dire que-le « triomphateur » a triomphé de la maladie ou du
déséquilibre spirituel, psychique et physique — ce qui veut dire
encore qu’il est en méme temps le « juste » ou celui gui a triomphé
des quatre tentations en testant fidéle aux trois veeux sacrés ainsi qu’a
leur racine et 3 leur synthése : Ihumilité. Cela veut dire enfin quil
est « I'homme libre » ou « maitre ». II est libre des influences des
« planétes » astrologiques, redécouvertes de nos jours par C. G. JUNG
sous la forme de « I'inconscient collectif » avec ses {sept ) forces
principales psychiques ou « archétypes ». 1l est maitre des « arché-
types ». It est maitre des « archétypes » (ou « planétes astrologiques »
— ou « archontes » des anciens gnostiques), de 1" « ombre », de la
« persona », de I’ « animus », de I’ « anima », du « sage vieillard »
ou «pérex, de la «mére» et méme du «soi» au-dessus duquel est le
« soi des sois » ou Dieu. En d'autres termes, il tient en échec les influ-
ences, néfastes, de la Lune, de Mercure, de Mars, de Vénus, de
Jupiter, de Saturne et méme du Solell, au.dessus duquel il sait
qu’il existe « le Soleil des Soleils » ou Dieu. Il n'est pas sans pla-
nétes, archétypes ou archontes — tout comme il n’est pas sans
terre, eau, air et feu, car ce sont eux qui composent ce qu’on appelie
dans l'occultisme le « corps astral » ou corps psychique. Le corps
psychique est d’autant plus comps qu'il est composé des forces psy-
chiques inconscientes collectives ou « planétaires ». Ce sont les pla-
nétes astrologiques et les archétypes de Jung qui font le tissu du
corps psychique ou astral. Le « triomphateur » du septiéme Arcane
est donc maitre du corps astral.
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Maitre du corps astral. Maitre des sepi forces qui le composent VIII

en les équilibrant. \
Quelle est donc la huititme force qui met en équilibre les sepe ; LA JUSTICE

forces du corps astral ?
C’est le huitiéme Arcane du Tarot « La Justice » qui donne la

réponse & cette question.

3
I
b
¥
&
#
=

LA JUSTICE
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Cher Ami Inconnu,

de ou la voie qui

« LA JUSTICE»

« Le Fils et Esprit, voild
fout ce qui nous est accorde.
Quant & 'unité absolue ou le
Pére, personne n'a pu le voir ni
ne le verra dans ce monde, 5i
ce m'est dans Ile huitemaire,
qui est, en effet, la seule
voie par oii on puisse parve-
nir jusqu'd fui. »

{Clande de SAINT-MARTIN,
Des Nombres, XIV)

Quis  custodiar  custodes ?
{Prabléme fondamental de la
Jurisprudence )

Le septiéme Arcane nous enseigna comment 1'équilibre intérieur est
atteint; le huitiéme Arcane enseigne comment cet équilibre, une fois
atieint, est maintenu et le neuviéme Arcane nous montrera la métho-
s'ouvre 2 celuj qui a su atteindre et maintenir
P’équilibre. En d’autres termes, le septiéme Arcane nous dit comment
atteindre Péquilibre {on la senté), le huitiéme Arcane nous montre le
« mécanisme » de I'équilibre micro et macrocosmique, et le neuviéme
Arcane nous enseignera la « voie de la paix » ou « la voie médiane »
du développement spirituel équilibré qui est propre 3 "'Hermétisme



pris comme la synthése de la Mystique, de la Gnose, de 12 Magie et
de la Science.

La Lame du VHIe Arcane représente une fernme assise sur un siége
jaune entre deux colonnes, vétue d'une tunique rouge, couverte d'un
manteau bleu. Elle tient en mains un glaive et une balance jaunes. Sa
téte porte une tiare de trois étages surmontés par une couronne.

L'ensemble de ia lame évoque I'idée de la Loi qui s’interpose entre
Paction libre de iz volonté individuelie et 'essence méme de I'Etre.
L’homme peut agir suivant son libre arbitre; la Loi réagir par des
effets visibles et invisibles & son action. Mais derriére cette réaction se
trouve le fonds et le tréfonds de la Réalité ultime — le « ens realissi-
mum » de St Thomas d’Aquin — qui confére aux réactions de la Loi
Puniversalité, la régularité et 'immuabiiité. La Loi s'interpose entre
la Liberté de 'homme et la liberté de Dieu. Ele est assise entre deux
colonnes : celle de la Volonté (Jakin) et celle de la Providence (Boas).
Elle n’agit pas, elle nc fait que réagir. C'est pourquoi eile est repré-
sentée par une femme et non par un homme. La couronne qu'elie

porte indique qu'elle tient sa dignité et sa mission d'en haut — de ~

I’Etre Supréme, de ia Providence. La balance et le glaive qu’elle tient
en mains indiquent ce qu'elle garde (’équilibre) et comment elle e
garde (sanction de [’équitibre} dans le domaine des libres volontés
individuelles. Ainsi dit-elie : « Je suis assise sur le siége qui est entre
les volontés individuelles des étres et 1a Volonté universelle de PEire.
Je suis la Gardicnne de PEquilibre entre Pindividuel et Puniversel.
Pai le pouvoir de le rétablir chaque fois qu'il est violé. Je suis {'Ordre,
la Santé, 'Harmonie, la Justice ».

Et ¢'est la balance qui indique Péquilibre — ou ordre, santé, harmo-
nie et justice — et c’est le glaive qui signific le pouvoir de le rétgblir
chaque fois que la volonté individuetle péche contre fa volonté univer.
selle.

Voila le sens général de fa lame qui saute pour ainsi dire aux yeux
dés e début de la méditation sur 'Arcane VIIL. Pourtant le sens géné-
ral — bien que beaucoup le considérent comme le but de leurs efforts
de connaissance — n'est que 'antichambre du sens hermétique. Car
celui-ci ne se trouve pas dans la généralité obtenue par le processus de
Labstraction, mais dans la profondeur obtenue par la méthode de la
Péndrrativn.

Les réponses générales obtenues au moyen de I'abstraction sont

en réalité autant de questions ou tiches assignées 4 la pénétration.

Car plus une idée générale est abstraite, plus elle est superficielle,
L'idée la plus générale ct la plus abstraite qui existe en philosophie

218

e I —

est celle de « {Absolu » {p. e. chez HrGEL), mais elle est en méme
temps I'idée la plus superficielle du monde. En signifiant tout, elle
n'exprime rien. Vous pouvez mourir — ¢t méme vivre — pour Dieu,
vous n¢ mourrez jamais pour PAbsolu. Car mourir pour I’Absclu
revient & mourir pour rien. L'idée de PAbsolu n'est que Pombre des
ombres, tandis que le Dieu vivant est le prototype des pretotypes.
Prototype des prototypes, cela veut dire : Le Pére universel.

L’un des sens du premier commandement : « Tu n’auras pas d’au-
tres dieux devant ma face », est qu’il ne faut pas substituer 4 la
réalité spirituelle de Dieu [abstraction intellectuelle de Dieu. On pé-
che donc contre le premier commandement lorsqu’on substitue 3
’Etre igné, jumineux et vibrant de vie, le « principe » ou I« idée »
abstraits soit de ia « cause premiére » soit de P« absolu » qui ne sont,
a vrai dire, que des « images tailiées » mentalement ou des idoles cons-
truites par I’intellect humain.

Ne péchens done pas. nous aussi, contre fe premier commandement
et ne substituons pas 2 la réalité de la Justice des images ou
des idées abstraites. Mais n’embrassons pas pour autant la cause des
iconoclastes intellectuels qui ne veulent voir dans tout concept et
toute idéc abstraite que des idoles. Car tous les concepts et toutes les
idées abstraites peuvent devenir des fednes ou « images saintes » tors-
qu’on les considére non comme {a fin, mais comme le commencement
de la voie de Ja connaissance de la réalité spirituelle. Les Avpothéses
ne jouent pas, dans le domaine de la vie intellectuelle, le rdle des
idoles, mais bien celui des images saintes. Car personne n’accepte une
hypothése comme vérité absolue, tout comme personne n'adore une
image sainte comme la réalité absclue.

Les hypothéses sont fécondes en ce qu'elles nous conduisent 4
la vérité cn nous guidant dans l'ensemble de notre expérience — de
méme que les icdnes ou images saintes, elles aussi, sont fécondes en
nous conduisant 4 Pexpérience de la réalité spirituelle qu’elles repré-
sentent. Une icone est le commencement du chemin vers 1a réalité spirj-
tuelle; elle ne la remplace pas — comme dans I'idoldtrie — mais donne
Iimpuision et la direction. De méme le concept ou I'idée abstraite ne
remplacent pas la vérité spirituelle mais donnent Pimpulsion et la
direction pour aller vers elle. Evitons donc la Scyfia et la Charybde
de I'idolitrie et de 'attitude iconoclaste intelectuelles et prenons les
idées abstraites comme hyporheses guidant vers la vérité et les images
ou symbaoles comme nos guides vers la réalité, Ne commettons donc
pas l'erreur de vouloir « expliquer » un symbole en le réduisant a
quelques idées abstraites générales et 'erreur de vouloir « concréti-
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ser » une idée abstraite en 'habillant d’une aflégorie, mais cherchons
Pexpérience pratigue spirituelle de la vérité et de la réalité au moyen
des idées abstraites aussi bien que des images concrétes. Car le Tarot
est un systdme ou organisme d’exercices spirituels; i est avant tout
pratigue. 8'il ne Pétait pas, il ne vaudrait guére la peine de s’en
occuper.

Considérons donc PArcane « La Justice » comme Vinvitation 3 I"ef-
fort de notre conscience dans I'intention de parvenir a I'expérience de la
réalité qu’il représente et 2 la compréhension de la vérité qu'il expri-
me. De prime abord, il faut souligner que c’est dans le domaine du
jugement que la réalité et la vérité de la justice s¢ manifestent. Car
prononcer un jugement 4 ’égard de quoi que ce soit est un acte ayant
pour but de trouver la justice.

Les juges aux tribunaux ne sont pas seuls & juger; tout le monde
juge autant qu'il pense. Nous tous, en tant quétres pensants,
sommes des juges. Car tout probléme, toute question que nous
nous efforcons de résoudre donne lieu & une séance de notre tri-
bunal intérieur ou les « pour » et les « contre » sont confrontés
et pesés avant gue le jugement ne soit prononcé. Nous sommes tous
des juges, bons ou mauvais, mais nous le sommes, et nous exergons
les fonction de juge presque sans cesse du matin au soir. Le comman-
dement ; « Ne jugez pas », reviendrait donc & celui de renoncer 2
penser. Car penser, c’est juger. « Vrai » et « faux », « beau » et
« laid », « bon » et ¢« mauvais » sont des jugements que nous pronon-
cons maintes fois par jour. Toutefois juger est une chose, condamner
en est une avtre. On juge des phénoménes et des actes, mais on ne peut
pas juger les étres comme tels. Car cela outrepasserait la compétence du
jugement de la pensée. Il ne faut donc pas juger les étres parce qu'ils
sont inaccessibles au jugement de la pensée qui n’est fondé que sur
Pexpérience phénoménale. Ainsi, le jugement négatif concemnant les
étres ou leur condamnation, n’est pas possible en réalité. Et c’est dans
ce sens-la qu'il y alieu de comprendre le commandement chrétien :
« Ne jugez pas » — c’est-Adire ne jugez pas les étres, ne condamnez
pas. Car celui qui condamne s’arrege une fonction dont il est inca-
pable. 11 ment en présentant comme vérité et justice un jugement
gui est dépourva de fondement. On peut donc bien dire 4 son pro-
chain : « Tu agis comme un insensé », mais celui qui Jui dirait : « Tu
es insensé » mérite d’étre puni par le feu de la géhenne (Matthieu,
5.22).

1l faut donc savoir ce que I’on sait et ce que PPon ignore lorsqu’on
porte un jugement. Et on ignore toujours I'étre nouménal d'autrui
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ou son ame. C'est pourquoi nul jugement humain ne porte sur ’ame.

Et Pintuition ? N’y est<lle pour rien ? Certes, elle existe et y est
pour quelque chose. Toutefois, I"intuition étant la perception due 3 la
sympathic et & I’amour, n'accuse jamais. Elle joue toujours le réle de
1a défense, de i"avocat. Comme elle pergoit I'dme des étres, clle ne voit
en eux que 'image de Dieu. [¢ voyant et sachant que Pdme du pé-
cheur est toujours la victime premiére de tout péché ou crime qu'il
puisse commettre, I'intuition ne peut jouer d’autre role que celui de
I'avocat. Le dicton « tout comprendre ¢'est tout pardonner » se référe
3 la compréhension «d’en dedansy», c’est-i-dire intuitive, et non a
la compréhension «d’en dehors», ou phénoménale et discursive.
La formule émouvante du réle de intuition dans I'exercice de la jus-
tice nous est donnée dans la priére du Maitre crucifié : Pére, pardonne-
leur, car ils ne savent pas ce qu’ils font (Luc, 23, 24). Cette formule
implique trois faits :

1) ce qu’ils font est, au point de vue phénoménal, criminel;

2) le jugement est remis au Pére;

3) Pappel est un plaidoyer : « Pardonne-leur » ,fondé sur la certitude

due & la perception intuitive qu’« ils ne savent pas ce qu'ils fonty.
C’est grice 4 la reconnaissance du rdle de I'intuition de lintelligence,
distinct du role de Ia recherche et de P'établissement des faits de |'en-
tendement, que la stricte justice de ce dernier a été corrigée par
Véyuiré (equitas - equity - Billigkeit) dans ’exercice de Ia justice dans
les pays qui ont accepié fes principes du droit romain et du droit
anglo-saxon. Le droit strict est ce qui est trouvé par I'entendement
aprés qu'il ait comparé les faits avec la loi en vigueur. L'équité est ce
que Tintellipence trouve nécessaire de modifier dans le droit strict
aprés comparaison gave¢ ce git'elle a perqu intuitivement de P'étre hu-
main dont lc sost est en jeu. C'est afin de faire valoir I’équité ou ju-
gement de Pintuition de I'intelligence que le jury fut institué pour
I'exercice de la justice dans la civilisation chrétienne. Avant le chris-
tianisme, Pinstitution du jury n'existait pas. Ni la femme de Pilate,
ai « la grande multitude du peuple et de femmes qui se frappaient
la poitrine ¢t se lamentaient sur lui » {Luc, 23, 27) n’avaient de voix
au tribunal de Pilate. Le « jury » dalors ne pouvait que pleurer
{femmes de Jérusalem) ou converser en secret avec le juge (femme de
Pilate}. C'était alors I'équité qui pleurait dans les rues de Jérusalem et
c'était Mintuition de I'intelligence qui chuchotait des avertissements 3
Coreille de Pilate par la bouche de sa femme. Et ce fut I'absence du
jury comme organe judiciaire d’équité qui forga le juge Pilate a
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recourir a 'acte — monstrueux en justice — d’abdiquer la fonction de
juge en se lavant les mains et de le transférer & I'accusateur !

Or la justice n'est rendue que dans le cas ol fous les faits pertinents
pour et contre I’accusé sont établis puis pesés par P'entendement et
ensuite remis au jugement de Pintelligence. Les trois fonctions de la
justice : Pinstruction, les débats et la décision, correspondent aux
trots degrés de la connaissance @ hypothétigue, argumentative et in.
tuitive, désignés par Platon comme « 8dfa » (doxa) ou « opinion
hypothétique», Sudvoia {dianoia) ou « conclusion basée sur des argu-
ments » et émigrun (episteme) ou « perception intuitive ». En effet,
les faity établis et présentés par linstruction servent de base & I'accu-
sation et & la défense, pour leurs hypothéses respectives « coupa-
bie » et « innocent ». Les débats qui suivent ont pour but d’arriver
4 une conclusion fondée sur des arguments avancés en faveur de 'une
et de Pautre hypothése. La décision prise par le jury est entendue
en principe comme le résultat de 'effort de la conscience pour s’éle-
ver au-dessus de Papparence des faits et du formalisme des arguments
logiques en vue de la perception intuitive de la matiére sur le plan
humain. C'est done Péquité qui a le dernier mot.

On peut done dire que ie processus de I'exercice de la justice hu-
maine consiste dans l'effort total des trois facultés cognitives de
Pétre humain : de la faculté de former des hypothéses sur la base
des donndes fournies par les sens (doxa), de la facuité d’argumen-
tation logique, ou d’appréciation des faits, pour et contre ces hypo-
théses (dianoia) et enfin de celle de I'intuition (epistémé}.

Or la structure de la « justice juste » humaine n'est — et ne peut

étre — qu'une « image » ou analogie de la structure de la justice divine

cosmigue. La Kabbale juive le met en relief plus clairement qu’aucun
autre courant de tradition.

LA, le systéme nommé « 'Arbre des Séphiroth » est constitué de
treis « colonnes » : Ja droite, la gauche et la médiane. La colonne de
droite ou celle de la miséricorde comprend les Séphiroth Hokmah (Sa-
gesse), Hesed ou Guedoulah (Gréce, Miséricorde et Magnificence, rela-
tivement & la Majesté), Netzah (Victoire ou Triomphe). La colonne de
gauche ou celle de 1a Rigueur est constituée par les Séphiroth Binah (In-
telligence) Guebourah ou Pahad (Rigueur et Crainte), Hod (Gloire ou
Henreur). Les Séphiroth de la colonne médiane sont Kether {Cou-
ronne), Thiphereth (Beauté), Yesod {Fondement) et Malkouth
{Royaume ou Régne).

La colonne de droite est souvent désignée comme « 1a colonne dela
Grice ou de la Miséricorde », tandis que la colonne de gauche porte le
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nom de « la colonne de la Rigueur ». Or ces deux colonnes (que le
Zohar regarde comme celles du BIEN et du MAL métaphysiques)
comrespondent, du point de vue de la justice, & 1a défense et A V'ac-
cusation, tandis que la colonne médiane correspond & Péquité. Le
systéme des 10 Sephiroth est basé sur un équilibre mobile, qui se
rétablit dans le cas oh une dissymétrie momentanée se serait pro-
duite. C'est le systéme de la Balance. « Une Balance, dans son état le
plus simple, comprend un axe fixe {(une colonne du milieu) généra-
lement vertical, un fléau qui forme avec cet axe un T ou une Croix,
enfin deux plateaux suspendus aux extrémités du fléau.

La Balance donne lieu a trois relations fondamentales :

1) Péquilibre entre les plateaux établit un rapport de corrélation;

2} ia suspension commune des plateaux a un point d’appui et le
soutien de tout ¢ systéme par un support évoquent un rapport de
subordination;

3) te 1ole différent des deux plateaux dans la pesée introduit entre
les termes opposés une différenciation grice a laquelle se produit une
grientation ou un courant. » {Francis WARRAIN, La Théodicée de ia
Kabbale, p. 50)

11 s'agit donc dans le systéme séphirotique, d'un systéme de Ba-
lance établi simultanément dans les quatre mondes ou plans : e mon-
de de I'Emanation {dlam haatzilouth), e monde de la Création
{0lam ha beriah}, le monde de la Formation (0lam ha jetzirah) et le
monde de i"Action (élam ha dsiah), aussi bien dans le sens vertical,
1a Balance établissant et rétablissant Péquilibre entre ce qui est en haut et
ce qui en bas, que dans le sens horizontal, Ia Balance maintenant I'équili-
bre entre le coté droit et le coté gauche, le cdté dela Grice et celuidela
Rigueur. La pesée s'effectue donc au moyen de deux plateaux, de
droite et de gauche, et de deux plateaux, d’en haut et d'en bas.
L’Qeuvre de iz Balance droite-gauche est iz Loi de la Justice qui
maintient I'équilibre entre 1a liberté individuelle des étres et 'ordre
universel. C'est en derniére analyse le KARMA comme la toi régissant
te réglement des dettes mutuelles des étres. Mais I'ceuvre de la Ralance
ciel-terre dépassc la justice du Karma; elle est celle de ia Justice de la
Grice.

« Gratia gratis data... » Le soleil Juit sur les bons et les méchants
également. Est-ce juste ? Y a-t-il une justice de la Gréce qui soit supé-
tieure & ia justice protectrice, distributive et punitive de la Loi? Il en
est bienainsi. [Ly a '« autre justice » sublime de la grice quiest le sens du
Nouveau Testament. Car ’Ancien Testament est au Nouveau Testa-
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ment comme le Karma est a 1a Grace. La Grice, elle aussi, se sert de
la Balance, c'est-a-dire de la Justice. C’est la Balance dont un plateau
est sur terre et "autre au ciel. L’oraison dominicale nous révéle le prin-
cipe de la Justice de lz Gréice et de 'opération de la pesée par la
Balance ciel-terre. Il y est dit :

« Pardonnes-nous nos offenses, comme nous aussi nous
pardonnons @ cetx qui nous ont offenseés. »

Et puis le Maitre gjoute :

« 87 vous pardonnez aux hommes leurs offenses, votre
Pére céleste vous pardonnera aussi; mais si vous ne par-
donnez pas aux hommes, votre Pére ne vous pardon-
nera pas non plus vos offenses » (Matthieu, VI, 12,
14-15).

Le Maitre est formel quant a la Balance opérant entre la terre et
le ciel : «Votre Pére ne vous pardonnera pas si vous ne pardonnez
pas aux hommes » — voila la loi, voila Vopération infaillible et impla-
cable de la Balance terreciel. Que cette Balance régisse non seule-
ment le pardon mais aussi le domaine entier des dons d’en haut
compris dans le Saint-Esprit, c’est ce qui résulte avec évidence des
paroles du Maitre concernant 1'oraison dominicale dans I’Evangile

de Luc (11, 13)

« Si donc, méchants comme vous Uétes, vous savez
donner de bonnes choses @ vos enfants, @ combien
plus forte raison le Pére céleste donnerg-r-l le Saint
Esprit @ ceux qui le luf demandent ».

Or le soleil lit sur les bons et les méchanis également, mais il
faut ouvrir les fenétres pour que sa lumiére entre dans la chambre.
La fumiére du soleil n'est point créde ou méritée par nous. Elle est
un don pur et simple, gratia gratis data. Toutefois, il faut ouvrir
nos fenétres pour qu'elle entre dans notre demeure, de méme qu’il
faut ouvrir les yeux pour la voir. Le sens pratique de la Balance ciel-
terre est celui de la coopération avec la grice. L'effort humain n’est
donc pas pour rien dans le domaine de 'opération de la grice. Ni
I'élection seule d’en hauyt (Calvinisme), ni la foi seule d’en bas
(Luthérianisme) ne suffisent aux exigences de la Balance ciel-terre.
Elus ou non €lus, ayant la foi ou non, il nous faut, par exemple,
pardonner aux hommes leurs offenses, en bas, pour que nos offenses
soient pardonnées en haut. 11 ¥ a une corrélation — non de mesure
maijs de nature — entre le plateau d’en bas « Effort » et le plateau
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d’en haut « Don » de la Balance ciel-terre. Lz corrélation entre I'Ef.
fort d’en bas et e Don d’en haut n’est pas, je le répéte, celle de Ia
mesure ou de la quantité, mais bien celle de la substance ou de Iz
qualité. 11 se peut que mon pardon d'une seule offense d’autrui
entraine le pardon d’un millier de mes offenses de méme nature. La
Balance ciel-terre ne pése pas la quantité; son opération appar-
tient entiérement au domaine de la qualité. Cest pourquoi il n'y a
aucune justice quantitative dans le rapport entre les efforts d’en bas
et les dons d’en haut. Les derniers dépassent toujours la mesure de la
ustice quantitative. Il est important de le comprendre surtout quand
il s’agit de I'injustice flagrante de 1’enfer éternel qu'une — ou plusieurs,
qu'importe — vie limitée dans le temps peut causer. L'enfer éternel
mest pourtant injuste qu'au point de vue purement quantitatif. On
compare¢ le nombre limité des années de la vie — ou des vies — sur
terre avec le nombre illimité des années de Péternité et on arrive ainsi
a la conclusion que la mesure du chdtiment est hors de proportion
avec la mesure de la faute et que, par conséquent, il n'y a pas de
justice. Mais considérons le probleme de I'enfer éternel, non du point
de vue de la quantité {qui est absurde, car dans 1'éternité le temps
n’existe point), mais bien de celui de la qualité.

Que devient alors ce probléme ?

Voici la réponse 2 laquelle nous parvenons lorsque nous abandon-
nons la corrélation quantitative entre le temps et ’éternité :quiconque
pénétre dans la région de I'éternité sans une goutte d’amour entre dans
I'enfer éternel. Car vivre sans amour, c’est 'enfer, Et vivre sans amour
dans la région de I’éternité, c'est vivre dans Uenfer éternel.

« L'enfer est l'état d une dme qui est incapable de sor-
tir d'elle-méme, centrée absolument sur elle-méme, le
sombre et mauvais isolement, c'est-G-dire Uimpuissance
finale dzimery — dit N. A. BERDIAIEFF : The Desti-
ny of Man, p. 351),

Cet état subjectif de I"Ame n’est ni long ni bref’ il est aussi intense que
l'é'temité. De méme la félicité qu'un saint éprouve dans la vision de
pleu est intense comme [’éternité, bien qu'elle puisse ne durer qu’un
Instant pour un, observateur présent avec sa montre. La « région »
de Péternité est celle de linfensité qui dépasse les mesures de
la‘quantité que nous empruntons au temps et & lespace. « L'éternité »
nest pas une durée de longueur infinie; elle est Iintensité de qua-
lit¥ qui, comparée au temps et ainsi traduite dans le langage de la
quantité, n'a d'équivalent quune durée infinic. N. A. BERDIAIEFF
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dit (op. cit. p. 342) qu'i}

¢ nous est donné pendant notre vie terresire dexpe-
rimenter des tourments qui nous paraissent durer &
jamais, qui durchl pour nous RHOR pas un moment,
une hewre ou un jour, mais nfiniment... Objective-
MRt cette infinité peut durer unt moment, une heure
ou un four, mais elle recoit le nom de Penfer éternel..,
Lorsque Origéne dit que fe Christ restera sur fa croix
aussi longtemps quune seule créature restera dans
Penfer, lexpression vise une verité éternelle » (op.
cit., p. 347)

Que peut-on ajouter, sinon, — Amen 7 — L'enfer éternel est |'état
de dme emprisonnée en elle-méme sans espoir d’en sortir. « Eternel »
veut dire « sans espoir ». Tous les suicides commis par des désespérés
témoignent de la réalité de 'enfer éternel comme état d’dme. Avant
de commettre le suicide, la personne qui le commet a expérimenté
I'état de désespoir complet, cest-i-dire Venfer érernel Aussi pré-
fere-t-elle le néant a |’état de désespoir. Le néant est donc son der-
nier espoir.

La félicité éterneile, le « Ciel », est, par contre, Pétat de dme
remplie d’espérance sans bomnes. Ce n'est pas une félicité qui dure
pendant un nombre d'années infini: c’est ['inrensité de espérance
qui fui donne {a qualité « d'éternclle ». De méme, cest Vintensité
du désespoir qui attribue & P'état d"amce gu’on appelie ¢ enfer » la qua-
lité « d'éternet ».

L'angoisse de Gethsémani qui donna fiew 4 la sueur de sang fut
érernelle. Cette nuit-ld, la nuit de Gethsémani, ne se mesurait pas
en heures. Elle était — elle ¢st — sans mesure, donc éternelie. Et c'est
a cause de Pétemnité de cette nuit qu’ll suait du sang, et non pas a
cause d'une épreuve temporaire donc passagére. Il connait Penfer éter-
nel par expérience, Mais 11 en est sorti, et nous avons la Bonne Nm_l—
velle que non seulement fa Mort est vaincue par la résurrection mais
que I'tnfer I'est aussi, par Gethsémani. La majesté de la victoire
sur Penfer annoneée par les paroles : « Cest Mo/ » fit prosterner
face & terre les gens de la cohorte et les huissiers des principaux sacrifi-
cateurs et pharisiens venus pour arréter {Jean, 18, 6}. L'dme 4'Or1-
GFNEF s'est prosternée, elle aussi, en face de la Victoire sur |'enfer
éternel et fut saisic par la révélation contenue dans les paroles : c'est
Moi, prononcées par Celni gui venait de sortir de ’enfer étemel. Clest
pourquoi Origéne savait, lui, de science certaine, qu'l n'y aura pas de
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damnés 4 la fin du monde et que le Diable, lui aussi, sera sauvé. Et
quiconque a médité sur la sueur de sang de Gethsémani et sur Jes
paroles annongant la victoire éternelle sur Penfer éterne} @ « Clest
MOI » - saura lui aussi, de science certaine, que l'enfer éternet existe
comme réalité, mais qu’il sera vide 3 la consommation des siécles. La
sueut de sang 4 Gethsémani, telle est Porigine de [« origénisme », la
source de son inspiration. Mais la Bonne Nouvelte de la victoire éter-
nelle sur I'enfer éternel n’a pas été comprise par les « Grecs » qui
cherchent la sagesse, ni par les « Juifs » qui veulent des miracles.
Elle ne peut étre comprise que pas les Chrétiens. Car les « Grecs »
nient la réalité de Penfer éternel comnme incompatible avec Pidée
de Dieu qui est & la fois bon et tout-puissant. Les « Juifs » s'en
tiennent 3 la damnation étemelle, ils insistent sur Penfer éternel
peuplé, parce que autrement la puissance absolue de punition ferait
défaut & Dieu, le Juge. Hs nient Pinfinité de PAmour divin.
Et ce sont les Chrétiens seuls qui acceptent et comprennent « la folie
et la faiblesse » de ta Croix, c’est-2-dire de I"Ueuvre de I’Amour infini
menée & son terme par PAmour lui-méme. Pour eux, non seule-
ment les moyens ne sont pas sanctifiés par le but, mais doivent lui étre
identiques. lis savent que amour ne sera jamais enseigné et
appris par la rigueur et par la crainte. L'amour saisit les caeurs direc.
tement par sa valeur, sa beauté et sa vérité, tandis que la crainte de {a
damnation éternelle ne fera jamais éclore amour dans aucun CORUT
humain. Ce n’est pas la rigueur de la stricte justice qui nous enseigne
I'amour du Pére pour le Fils Prodigue, mais bien le festin qui accom-
pagne son accueil.

Toutefois les « Grecs » diront que le Pére savait d’avance que le
fils reviendrait puisqu’il n’avait pas d’autre choix, et que tout le drame
n'était quapparence. La manigre d’agir du Pére ne fut qu'une
« 1use de la raison » (« List der Vernunft » de Hegel). Les « Juifs »
diront que ce fut la puissance du Pére qui agissait dans Pame du fils
prodigue et lui commanda irésistiblement de revenir & ja maison
paternelle. Donc le fils n’avait d’autre choix que d’obéir.

Ainsi, ta joie et le festin d'accueil du Pére restent-ils incomptéhen-
sibles pour les adoratears de ia sagesse (« Grecs »} et pour les adora.
teurs de la puissance {« Juifs ») de Dieu. Seuls les adorateurs de
Famour de Dieu (« Chrétiens ») comprennent que Phistoire du Fils
Prodigue est un drame réel de P'amour réel et de Ja tiberté réelle, et
que la joie et le festin du Pére sont vrais tout comme fut vraie s
souffrance du Pére et celle du fils avant leur eéunion, Ils compren-
nent en plus que histoire du Fils Prodigue, c’est I'histoire du genre
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humain tout entier, et que l'histoire du genre humain est un drame
réel de "amour divin réel et de la liberté humaine réelie.

Les « Grecs », les « Juifs », les « Chrétiens » — adorateurs de la
sagesse, de la puissance et de Pamour de Dieu ! Il y a toujours beau-
coup de « Grecs » et beaucoup de « Juifs » au sein de P’Eglise et du
Christianisme en général. Ce sont eux les responsables de toutes les
hérésies touchant la foi et la morale et ce sont eux qui causent des
scissions et des schismes dans la communauté universetle chrétienne.
Ainsi, dés le commencement, des « Jaifs » et des « Grecs » vont-ils
s'efforcer de transformer le fait central de Pamour divin, Pincarna-
tion du Verbe et la personne du Dieu-Homme en un fait de sagesse
ou en un fait de puissance. « Jésus Christ n’est que le Messte, 'homme
oint et élu envoyé de Dieu » enseignaient les « Juifs » {Ebionites et
Cerinthiens} qui niaient "incarnation divine comme étant incompati-
ble avec la toute-puissance de Dieu; « Le Verbe s'est incarné mais il
n'est pas Dieu; il est sa créature, » enseignaient les « Juifs » du IV*®
siécle, les disciples d’Arius, inspirés par I'idée que la puissance de
Dieu est suffisante pour créer une créature d’une perfection telle
quelle serait & méme d’accomplir 'ceuvre du salut sans que Dieu
lui-méme s'incarne.

a« 1 y a deux personnes en Jésus Christ, I'une divine et 'autre
humaine », disaient les « Grecs » connus sous le nom de « Nesto-
riens » qui voyatent un abime infranchissable entre la sagesse divine
absolue et 1a sagesse humaine relative et qui ne pouvaient pas admettre
que la premiére s'unisse avec la derniére sans diminution et obscurcis-
sement. — & Il n'y a qu'une seule nature en Jésus Christ » — ensei-
gnaient au contraire les « Juifs » connus sous ie nom de « Euty-
chiens » qui, étant aveugles en ce qui concerne Funion de deux na-
tures, divine et humaine, par {'amour, sans qu'aucune d’elles se perde
dans l'autre ot que les deux se perdent en donnant naissance & une
troisiéme nature, croyaient que 'union de deux natures ne pouvaient
étre que substantielle et que la toute-puissance divine pouvait bien
accomplir ce miracle alchimique de la fusion substantielle de deux
natures. Les « Juifs » postérieurs, connus comme « Monophysites »
et « Jacobites » reprirent la doctrine de ’Eutychianisme et fondérent
leurs propres églises.

En méme temps les « Grees », convaincus qu’il n'y a que la sagesse
ou lignorance, la premiére étant Pesprit pur et la derniére étant la
matiére, niaient ja réalité de deux natures dans le Dieu-Homme et
donc de !'incarnation elle-méme, puisque I'incarnation de la sagesse

reviendrait 2 sa réduction & 1’état d'ignorance. Cest pourquoi les
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« Docétes » enseignaient que humanité du Verbe n’était qu'appa-

rente et que le corps de Jésus Christ n'était qu'un fantdme.

Le « Grec » Apollinaris (IVe siécle) croyait nécessaire de changer
la proportion entre les deux natures et de réduire d'un tiers la pré-
sence en Jésus Christ de la nature humaine. Il enseignait que la
nature humaine compléte consiste en trois principes : corps, dme
{psyché) et esprit (pneuma), tandis que Fhumanité en Jésus éhrist
ne consistait qu'en deux principes — corps et dme, son esprit humain
ayant ét€ remplacé par le Verbe divin. C'est toujours le méme scru-
pule « grec » de vouloir garder intacte la sagesse divine et non obscur-
cie par 'élément humain.

Ainsi les « Grees », voués 2 1a cause de la suprématic de la sagesse
et les « Juifs » vouds A celle de la suprématie de la puissance de Dieu’
se sont-ils efforcés, au cours des siécles, de détroner le principe dt;
Pamour en faveur des principes soit de la sagesse, soit de la puissance.

La lutt'e pour le principe de P'amour, commencée dans Pantiquité
se poursuivit pendant et aprés le Moyen Age; elle continue encore au-'
jourd’hui autour de I"Eglise, au sein de I'Eglise et A Pintérieur de ’ame de
tout chrétien. La lutte entre les « réalistes » extrémes et les « nomi-
nalistes » extrémes au sein de la scolastique médiévale et moderne
¢tait au fond une lutte entre les « Grecs » {« réalistes »} et jes «Juifs»,
(«nominalistes»). I en va de méme entre arationalistes» et avolon-
taristes». Pour les «réalistes» et les «rationalistesy les idées étaient
des réalités objectives et la raison en Dieu était supérieure A sa vo-
lonté, tandis que pour les « nominalistes » et les « volontaristes » les
idées n'étaient que des « noms », des absrrgctions utiles pour classer
le.s phénomenes, et ¢’était la volonté qui était supérieure 4 la raison en
Dieu. Pour les uns, Dieu est en premier lieu, la Volonté toute-puis-
sante, pour les autres I est surtout 1a Raison de sagesse infinie.

Et I'amour de Dieu ? C'est ce troisitme principe, essentiellement
chrétien, qui tenait la balance au cours des siécles et protdge encore
la chrétienté de la désintégration. Tout ce qu’il y a de paix au sein de
fa chrétienté est di au principe de la suprématie de "amour.

- La victoire compléte du « réalisme » avec sa foi en ce qui est
général aux dépens de ce qui est individuel aurait noyé le christianisme
c&ms l_a rigueur et la cruauté; ce qui s'est suffisamment manifesté avec
Ilmqulsition, qui mettait en pratique le dogme fondamental du réa-
lisme : « le général est supérieur A Pindividue] ».

_ Et la victoire compléte du « nominalisme » aurait noyé le Christia-
nisme dans la relativité des opinions, croyances et révélations individu-
elles. Les centaines de sectes protestantes et la variété des cmyénces-
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aus sein de ces sectes le prouvent avec une certitude absolue.

L'unité dans Pespace (Eglise) et dans le temps {(tradition} du
Christianise n'est due ni 2 la rigueur « réaliste » ni 2 I'indulgence
« nominaliste », mais bien 2 la paix de 1'équilibre entre les tendances
« juives » et « grecques » que la tendance « chrétienne » de Pamour
a réussi & établir et & maintenir. S'il n'en était pas ainsi, le monde
chrétien serait divisé en deux sphéres — la sphére ol on suffoquerait
dans « 'ennui huguenot » et « la rigueur puritaine » d'une sorte de
Calvinisme (Calvin était « réaliste ») et la sphére ot chaque famille
ou méme chaque personne aurait sa petite religion et sa petite église
privée {Luther était « nominaliste »}. Et le Christianisme comme tel
ne serait qu'une abstraction, un nom ou un mor (« mere voxX » OUu
« flatus vocis »).

Voild ce qui est en jeu lorsqu’on évoque le symbole de la Balance.

On rencontre les mémes conflits que dans le Christianisme en
général dans le mouvement hermétique ou « occultiste ». LA aussi
il v a des « Grecs », des « Juifs » et des « Chrétiens ». Les « Juifs »
y cherchent des « miracles », c'est-a-dire des réalisations magiques, et
les « Grecs » y aspirent & une théorie absolue qui serait aux philoso-
phies exotériques ce qu'est I"algébre a l'arithmétique. Ainsi Martinez
de PASQUALLY et le ceXcle de ses disciples pratiquaient la magie
cérémonielle avec lintention d’aboutir & 1'évocation du Ressuscité
lui-méme. HOENE-WRONSKI, par contre, avait élaboré un systéme
absolu de la « philosophie des philosophies » qui était appelé 2
comprendre et % situer 2 la place qui lui revient toute philosophie du
passé, du présent et de I'avenir.

FABRE D'OLIVET ({auteur de L histoire philosophique du Genre
humgain} et SAINT-YVES D'ALVEYDRE (Pauteur de 'Archéométre
ou du systéme des principes<ritéres de toutes les doctrines philoso-
phiques, religieuses et scientifiques passées, présentes et futures) re-
présentent la tendance « grecque » par excellence dans le cadre du
mouvement hermétique ou occultiste. ELIPHAS LEVI et ceux qui
écrivirent sur la magie et Ja Kabbale pratique en continuant son @uvre
an XIXe siécle, au XXe siécle et jusqu’a aujourd’hui, représentent, par
contre, la tendance « juive ».

Or Claude DE SAINT-MARTIN, aprés avoir collaboré avec le cercle
intime des disciples de Martinez de Pasqually. se dissocia de ce cercle
et de Peeuvre de son maitre. It le fit en ami, non pas en adversaire,
sans mettre en doute la réalité de la magie pratiquée dans ce cercle.
1 ie fit parce qu'il avait trouvé la « voie intérieure » dont la valeur
des expériences et des réalisations surpasse celle: des expériences
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et des réalisations de la « Magie, la Théurgie, la Nécromancie, et le
Magnétisme artificiel » —

« Ces sortes de clartés (issues de la pratique des rites
de lg haute Théurgie), doivent appartenir & ceux qui
sont appelés directement d en faire usage, par Vordre
de Dieu et pour la manifestation de sa gloire. Et quand
ils y sont gppelés de cette maniére, # n’y a pas &
s'inquiéter de leur instruction, car ils recoivent alors
sans gqucune obscurité, mille fois plus de notions et
des notions mille fois plus sires que celles qu 'un sim-
ple amateur comme moi pourroit leur donner sur
toutes ces bases.

En vouloir parfer @ dautres, et surtout au Public,
c'est vouloir en pure perte Stimuler une vaine curio-
sité et travgiller plutét pour la gloriole de l'écrivain
que pour Putilité du lectewr. Or, 5i jai cu des torts
df ce genre en mes anciens écrits, f'en aurois davan-
tage si je voulois persister @ marcher sur ce méme pied,
Ainsi, mes  nouverux écrits parleront beaucoup de
cette ¢ Inftiation centrale » qui, par notre union
avee Dieu, peut nous apprendre tout ce que nous
devons savoir et fort peu de ['anatomie descriptive
de ces points délicats sur lesquels vous désireriez que
je portasse ma Ve » —

dit Saint-Martin dans une lettre datée de 1797 (Robert AMBELAIN,
Le Martinisme, p. 113). Ayant trouvé le « véritable théurgisme » dans
le domaine de la vie spirituelle intérieure, il abandonna, le théur-
gisme cérémoniel ou extérieur. D’autre part, Saint-Martin ne s’en-
gagea pas pour autant sur la voie grandiose des aventures intellec-
tuelles de la création d’un systéme philosophique absolu. 11 restait
pratique; it ne changeait que {a forme de la pratique, il passait de la
magie cérémonielle & la magie sacrée ou divine qui est fondée sur
l'expérience mystique et la révélation gnostique. Saint-Martin repré-
sente la troisiéme tendance dans le mouvement hermétique occiden-
tal : la tendance chrétiennc.

Tout comme le christianisme en général, I’hermétisme ne s’est
pas désintégré grice aux « Chrétiens » qui, dans son sein, main-
tiennent P'équilibre entre les « Juifs » et les ¢ Grees ». 8'il n'en était
pas ainsi, nous auvrions maintenant deux littératures et deux mouve-
ments divergents qui n’auraient en commun que quelques vestiges
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de la terminologie ancienne. Le courant « grec », arriverait peut-étre
a « PArchéométre des Archéométres passés, présents et futurs » et
le courant « juif », & « Fopération zodiacale de I'évocation des douze
Trones »...

Toutefois, 1a source de la vie et de la viabilité du courant hermé-
tique tout emtier au cours des dges ne se trouve, ni dans la théorie
inteliectuelle, ni dans la pratique magigue. Cette source est bien pré-
cisée par Hermés Trismégiste, le sage préchrétien, dans le dialogue
Asclépius :

« Je puis te le déclarer en effet comme en prophetie,
il n'v aura plus, aprés nous, aucuit amour sincére de
la philosophie, laguelle consiste uniquement dans le
désir de mieux connaftre la divinité par une contem-
plation habituelle et une sainfe piété. Car beaucoup
déja la corrompent par toutes sortes de sophismes...
ils Ig mélent & diverses sciences intelligibles, 1 arithme-
tiqué, la musique et la géomérrie. Mais la pure philo-
sophie, celle qui ne dépend que de la piété envers
Dieu, ne doit s'intéresser aux auires sciences, que dans
Iz mesure ot cellesci... 'induiront d admirer, adorer et
bénir l'art et l'intelligence-de Dieu... Adorer la divinité
d'un coeur et d une dme simples, révérer les aeuvres de
Dieu, rendre enfin des actions de grices a la volonté
divine qui seule est la plénitude du Bien, telle est ln
philosophie que n’entdche aucune muauvatse curiosité
de Vesprit. »

Replacé dans I’époque chrétienne, avec toutes jes transformations
que ce déplacement implique, cet gnoncé pré<chrétien de Phermé-
tisme nous en donne la racine éternelle, la source de vie et de viabi-
1ité.

Le texte cité, considéré du point de vue du savoir, parait extréme-
ment banal. Tout moine pieux —et fier de son ignorance pieuse— un
cistercien du XII€ siécle par exemple, aurait pu en &ire Pauteur. Mais
considérons le du point de vue de la volonté, prenons le comme pro-
gramme d'action — d’action millénaire du passé et de avenir. Que
nous dit-il alors ?

Il nons dit d'abord qu'il y a trois impulsions fondamentales de
Peffort humain qui vise & batir I'édifice du corps des sciences et de
1a philosophie, I'effort de I'aspiration a la connaissance. La curiosité
vent connaitre pour connaitre selon le principe de « lart pour
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I'art »; Fusilité ou les besoins de Ia vie humaine conduisent i 'effort

" de recherche, d’expérimentation et d’invention pour rendre le travail

plus fructueux, préserver Ia santé et prolonger la vie; enfin la glofre
de Dieu ot il n'y a ni curiosité ni utilité pratique mais, comme le dit
le grand paiéontologue de notre temps Pierre TEILHARD DE CHARDIN

¢ lénorme puissance de lattrait divin... dont ['effet
spécifiqgue est.. de sanctifier Ueffort humain... »
(l.e Milieu Divin, p. 54).

Il ¥ a savoir pour savoir, savoir pour mieux servir le prochain et sa-
voir pour mieux aimer Dieu. Le savoir pour savoir se référe, en der-
niére analyse, 4 la promesse du Serpent au Paradis « vous serez com-
me des dieux, connaissant le bien et le mal. » C'est donc pour sa pro-
pre gloire que Phomme s’engage sur cette voie. C'est pourquai 1"Her-
métisme ancien, PHermétisme kabbalistique juif et I'Hermétisme
chrétien condamnent 3 Punanimité la curiosité ou le savoir pour
savoir comme vain, téméraire et néfaste. Ainsi estdl dit dans Iextrait
du Livre Sacré d’Hermés Trismégiste intitulé Fifle fou Pupille) du
Monde (Koré Kosmeou) :

« C'est une ceuvre hardie que d'avoir créé Phomme,
cet étre aux yeux indiscrets et d la langue bavarde,
desting a écouter ce qui ne le concerne point, & l'odo-
rat inguisiteur et qui mesurera jusqua tous les
exceés de lg faculté appréhensive du toucher. Estce
bien lui que tu es décidé, & Créateur, de laisser libre
de tout souci, lui qui, dans son audace, doit contem-
pler les beaux mystéres de la nature ?... Les hommes
arracheront les racines des plantes et ils examineront
les qualités des sucs. [ls scruteront lo nature des
pierres et ils ouvriront par le milieu ceux des vivants
qui n'ont point de raison, gue disfe, ils disséqueront
leurs semblables, dans leur désir d'examiner comment
ils ont été formés... flIs rechercheront méme quelle
nature se cache plus au fond des sanctuaires inac-
cessibles, fls poursuivront lp réalité jusqu’en haut,
avides duapprendre par leurs observations quel est
Fordre établi du mouvement céleste... Et alors, n'estce
pas jusqu ‘au ciel qu armés d une audace indiscréte vont
se porter ces malheureux ?

Telle est Haccusation du démon MOMUS — « Un Esprit tout plein de
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force, défiant toute appréhension et par la masse de son corps et par

“1a puissance de sa pensée » — et qui est I'esprit inquisiteur du genre
humain, cité dans Kor# Kosmou.

Mais voici Ia défense d’Hermés Trismégiste dans le discours dédié

a son fils TAT, discours nommé « La Clef » — la clef de la faculté

cognitive de 'homme :

¢ ... Uhomme est un vivant divin, qui doit étre comparé
non pas au reste des vivants terresires, mais g ceux d'en
haut, dans le ciel, qu'on nomme dieux. Ou plutot, sl
faut oser dire la vérité, c'est encore audessus de ces
dieux qu'est établi [homme réellement homme cu, du
moins, il y a compléte égalité de pouvoir entre les uns
et les mutres.

En effet aucun des dieux célestes ne quittera la fron-
tiére du ciel et ne descendra sur terre; Uhomme au
contraire s'éléve méme jusqu 'au ciel, et il le mesure, et
il sait ce qui dans le ciel est en haut, ce qui est en bas,
et il apprend tout le reste avec exactitude, et, mer-
veille supréme il na méme pas besoin de quitter ia
terre pour s‘établir en haut, si loin sétend son pou-
voir ! It faut donc oser le dire, l'homme terrestre est
un diew mortel, le dieu céleste un homme immortel 5.

Voild I'accusation et la défense. Momus, "accusateur, a raison en
ce que Pimpulsion aspirant au savoir pour savoir est A condamner.
Mais Hermés Trismégiste a raison aussi d'affirmer que la faculté
cognitive appliguée soit A la gloire de Dieu, soit au service du
prochain, est aussi bien fondée et juste. Il y a donc un savoir légitime,
méme glorieux, et un savoir illégitime, vain, indiscret et témé-
raire.

Or 'Hermétisme, son ame et sa vie, est, dans l'histoire humaine,
le courant millénaire de & connaissance pour Ia gloire de Dieu, tandis
que le corps des sciences officielles est di soit & Putilité, soit au désir
de savoir pour savoir ou a la curiosité.

Nous autres hermétistes sommes des théologiens de la Sainte Ecri-
ture révélant Dieu, nommée « Le Monde »; tout comme les théolo-
giens des Saintes Ecritures révélant Dieu sont des hermétistes en tant
quils dédient leur effort 4 la gloire de Dieu. Et de méme que le
Monde n'est pas seulement un corps matériel mais encore ame et
esprit, de méme les Ecritures Saintes ne sont pas des lettres mortes
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mais aussi dme et esprit. C'est pourquoi notre tiiple science du triple
monde est dédiée A la gloire de la Sainte Trinité au cours des siécles,
tout comme ’est 1a triple science de la révélation divine par les Saintes
Ecritures. Ne sommes-nous pas appelés, nous, les théologiens du Monde,
et vous, les théologiens des Saintes Ecritures, 3 veiller au méme autel
et 4 remplir la méme tiche de ne pas laisser s’éteindre dans le monde
1a lampe allumée 4 la gloire de Dieu 7 Nest-ce-pas notre devoir com-
mun de la pourvoir de I'huile sainte de I'effort humain afin que sa
flamme ne s’éteigne jamais et qu’elle rende toujours témoignage de
Dieu par le fait méme qu’elle existe et ne s'éteint pas de siécle en
giecle 7 Le temps n’est-il pas arrivé enfin, ol nous autres hermétistes
nous rendons compte de ce fait incontestable que c’est grice 4 'Eglise
que nous avons 1’air que nous respirons, 1a place, I'abri et le refuge dans
ce monde de matérialisme, étatisme, nationalisme, technologisme, bio-
logisme et psychologisme 7 C’est parce que I'glise vit que nous vivons,
Les clochers des églises une fois réduits au silence, toutes les bouches
humaines désireuses de servir & la gloire de Dieu seront, elles aussi, ré-
duites au silence. Nous vivons et nous mourrons avec I'Eglise. Car,
pour vivre, nous avons besoin de |’air pour respirer, de 1’atmosphére
de la piété, du sacrifice et de appréciation de I'invisible comme réa-
lité supérieure. Cet air, cette atmosphére dans le monde, n'existent
que grice & PEglise. Sans elle I'hermétisme, que dis-je, toute philoso-
phie idéaliste, tout idéalisme métaphysique, serait noyé dans l'utilita-
risme, matérialisme, industrialisme, technologisme, biclogisme et
psychologisme. Cher Ami Inconnu, imaginez-vous le monde sans Eglise,
le monde des usines, des clubs, des sports, des meetings politiques, des
universités utilitaires, des arts utilitaires ou de récréation — ol vous
n’entendrez nuile part des mots 3 la Jouange de la Sainte Trinité ou
une bénédiction faite en son nom. Imaginez-vous un monde o vous
n'entendrez jamais la voix humaine dire : «Gloria Patri et Filio et
Spmmi Sancto, et nunc, et semper, et in saecula sasculorum », ou
dire : « Benedicat vos omnipotens Deus, Pater, Filius et Spiritus
Sanctus ». Un monde sans adoration et szns bénédiction. Que I’atmos-
phére psychique serait alors privée d’ozone, qu’elle serait vide et
froide ! Croyez-vous que ’hermétisme y pourrait exister et vivre un
seul jour !

Faites donc usage de la Balance de la Justice et pesez impartiale-
ment, 'Lorsque vous I"aurez fait, vous direz sans doute : « Jamais je ne
jetterai de pierres en pensée, par parcle ou par action contre 'Eglise,
puisque c’est elle qui rend possible, stimule et protdge 1'effort humain
& l.a gloire de Dieu. Et comme I'hermétisme est un tel effort, il ne peut
exister sans I’Eglise, Nous autres hermétistes n’avons qu’une alternative :
vivie en parasites, si nous sommes étrangers ou hostiles 4 I'Eglise,
(car c’est grice A elle que nous pouvons vivre) ou vivre en amis et ser-
viteurs fideles, si nous comprenons ce que nous lui devons et si nous
avons commencé A I’aimer.

Or il est temps que le mouvement hermétique fasse la paix véritable
et chrétienne avec I'Eglise, et cesse d’&tre son enfant quasi illégitime
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menant une vie mi tolérée dans la pénombre de I’Eglise, et qu'il de-
vienne enfin un enfant adopté, sinon reconnu légitime.

Mais « pour s’aimer, il faut étre deux ». H y a maintes prétentions
a abandonner afin que cela s'accomplisse. Si les deux parties n‘ont
a ceeur que la gloire de Dieu, il est siir que tous les obstacles & cette
paix s’évanouiront en fumée.

S*évanouira en fumée la prétention de certains hermeétistes & avoir
l'autorité de fonder des petites églises de leur propre chef et dériger
aute! contre autel et hiérarchie contre hiérarchie.

S'évanouira en fumée d’autre part la prétention de certains théo-
logiens 3 étre le tribunal supréme, sans instance d’appel ultérieure en
tout ce qui concerne les plans du monde au-dessus de celui des cing
sens. La lecon faite par Copernic et Galilée aux théologiens qui
s'octroyaient I'autorité de tribunal supréme ence quiconcerne le monde
sensible peut se répéter & des niveaux supérieurs du monde en cas de réci-
dive de I'esprit arrogant. Les vérités révélées, donc absolues, du Salut
sont confiées au Magistére de PEglise, donc au travail d'interpréta-
tion, d’explication et de présentation des théologiens compétents.
Mais le domaine immense ot le Salut s’opére — le monde physique,
vital, psychique et spirituel, sa structure, ses forces, ses étres, leurs
rapports réciproques, leurs transformations et Thistoire de leurs
transformations — tous ces aspects du Macrocosme et du Micro-
cosme et beaucoup d'autres, ne sont-ils pasle champ du travail & accom-
plir pour la gloire de Dieu et pour Putitité du prochain par tous
ceux qui ne veulent pas cacher dans la terre les talents & eux remis
par le Maitre (Matth. 25, 14.30) et étre des serviteurs inutiles.

Faisons donc appel & la Balance de la Justice — qui est en méme
temps 1a Balance de la Paix —, ayons recours 4 elle, dédions-nous
elle, servons la '} Alors ncus mettrons en ceuvre ta Magie universeile
et éternelle de 1a Justice pour le bien universel et général. Car celui
qui invoque la Balance de ia Justice, qui la prend comme méthode
d'entrainement pratique de la pensée, du sentiment &t de la volonté,

est directement visé par la béatitude du Sermon sur la Montagne

« Heureux ceux qui ont faim et soif de justice, car ils seront ras-
sasiés ! » — « Rassasiés », cela veut dire : la justice sera faite.

Soyons donc justes envers Jes théologiens, et ils seront justes envers
nous. Reconnaissons nos justes devoirs envers I'Eglise, et elle recon-
naitra nos justes droits. Alors viendra la paix, c'est-3-dire P'eeuvre de
ia Balance de la Justice.

Nous nous sommes engagés sur ia voie de I'exercice spirituef de la
Balance de la Justice (car fous les Arcanes du Tarot sont, en premier

236

T O e T P ETETT R T VT TR

e

lieu, des exercices spirituels), it faut aller jusqu’au bout — ce qui ne
serait pas le cas si nous manquions & metire en ceuvre la Balance de
la Justice dans notre pensée et dans nos ceeurs 3 1'égard d’un autre
domaine ol il n’y a pas de paix et ol la justice est & établir.

C’est le domaine des rapports qui existent entre PHermétisme et
1a science officielle.

De méme qu'il est temps que PHermétisme fasse la paix avec
I’Eglise et trouve sa juste place en son sein, de méme est-il temps qu’il
fasse aussi la paix véritable avec I’Académie et y trouve sa juste place.
Car jusqu’ici Hermétisme n’est aux yeux de 'Académie qu'un enfant
illégitime, fruit d'une liaison obscure de Iz religion infidéle 4 sa voca-
tion et de la science également infidéle & la sienne. En dautres mots
P'Hermétisme est un alliage de mauvais aloi entre une fausse religioj
stté et un faux esprit scientifique. Les hermétistes ne sont, aux yeux
de I'Académie, qu'une clique qui se recrute parmi les mauvais croyants
et les mauvais savants.

Faisons encore usage de la Balance de 1a Justice.

La critique précédente est-elle fondée 7 — Oui, efle Pest.

Elle est fondée, parce qu'aussi bien 'Eglise que I’Académie sont
fondées sur les trois veux sacrés — d’Obéissance, de Pauvreté, et de
Chasteté, tandis que nous autres hermétistes, nous comport(;ns en
pontifes, sans les sacrements et Ja discipline que cela comporte, et en
académiciens, sans les épreuves et la discipline indispensables. Nous
ne voulons obdir ni & la discipline religieuse ni a celle de la science.
C’est pourtant 1'Obéissance ou discipline qui sous-tend la gréndeur
morale de 'Eglise et la grandeur intellectueile de I’Académie.

L'ascése de I’Académie comporte, outre 'Obéissance 3 1'autorité
des faits, des régles strictes de preuve et de colizhoration, la Chasteté
sous forme de sobriété, ainsi que la Pauvreté sous la forme de 'igno-
tance postulée comme base de tout travail de recherche. Un vrai sa-
vant est un homme objectif, sobre et ouvert & toute expérience ou
pensée nouvelle.

Le fait que les vrais savants sont aussi rares que les saints de 1'Eglise
ne change rien au fait qu'ils représentent la Science. Car ce ne sont
pas les malades et les dégénérés qui représentent une famille, mais ses
membres sains. ’

Or la vraie science est la discipline de 'objectivité, de la sobriété
¢t de la diligence, ou en d’autres termes, la discipline des veeux de
I'obéissance, de la chasteté et de fa pauvreté,

Car on ne peut pas étre diligent si on n’est pas pauvre, la richesse
comportant toujours la paresse. On ne peut pas étre sobre sans avoir
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du dégoiit envers tout ce qui enivre, ce qui est la chasteté. On ne
peut enfin étre objectif sans obéissance 2 Pexpérience et aux régles
strictes de la recherche.

Cest grice 3 la pratique de ces trois veeux sacrés que la science
fait des progrés véritables. C'est grice & elle qu’elle avance dans la
direction de la profondeur, c'est-adire dans le domaine méme de
I'Hermétisme. Elle a fait trois grandes découvertes, dans le domaine
de ia profondeur : elle a pénétré dans la profondeur biologique et y
a trouvé la loi de Dévolution; elie a pénétré dans la profondeur de la
matiére et y a trouvé Iénergic pure; elle a osé pénétrer dans le do-
maine de la profondeur psychique et y a découvert un monde de
conscience occulte. Les trois grandes découvertes de la science ~—
Pévolution, I'énergie nucléaire et I'Inconscient — ont fait de la science
une collaboratrice, sinon une rivale de I'Hermétisme, par le fait

d'étre entrée dans le domaine qui lui est propre — le domaine de la

profondeur.

L’Hermétisme partage donc maintenant son domaine héréditaire
avec la Science. — En sceur ou en rivale ? Voila la question dont tout
dépend.

Tout dépend de notre décision, & nous autres hermétistes, de
prendre le parti d'étre au service de la science dans son effort pour
exploter la région des profondeurs soit celui de rivaliser avec elle. La
décision de servir implique et comporte le renoncement au role de
représenter une science ésotérique et sacrée différente de la science
exotérique et profane. 11 s'agira de renoncer au désir d'ériger chaire
contre chaire, tout comme il sagit vis-d-vis de P'Eglise de renoncer
au désir d'ériger aute] contre autel. L'Hermétisme, en prétendant
€tre une science - ¢'est-d.dire un corps de doctrines de validité géné-
rale et généralement démontrables — ne peut faire que pauvre figure.
Car, étant essenticHement ésotérigue, cest-a-dire intime et personnel,
il ne peut pas jouer le réle d'une science de validité générale et démon-
trable 4 tout le monde. Le caractére ésotérique de 'Hermétisme et la
validité générale de la Science s'excluent mutuellement. Cn ne peut
pas — et on ne doit pas — présenter ce qui est intime et personnel,
c'est-d-dire ésotérique, comme ayant une validité générale, c’est-
a-dire scientifigue,

Oui je suis, moi aussi, avec une certitude absolue, qu’il y a de gran-
des vérités dans P'Hermétisme; mais ces vérités1a ne sont pas scienti-
figues, elies n’ont aucune validité générale. Elles ne sont valables
que pour les personnalités prises une A une, gui ont la méme faim et
la méme soif que moi, le méme idéal que moti et peut-étre les mémes
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réminiscences du passé reculé que moi. Elles ne sont valables que
pour les membres « de ma famille » que j'appelle « mes amis incon-
nus » €t auxquels ces lettres sont adressées.

L'Hermétisme n'est pas une science qui différe d’autres sciences
ou qui leur soit opposée. 1l nest pas non plus une reiigion. Il est
I'unité de la vérité révélée aussi bien que de la vérité acquise par
I’effort humain, dans le for intérieur de la conscience personnelle
et intime. Etant la synthése, intime et personnelle pour chacun, de
la eeligion et de la science, il ne peut rivaliser ni avec I'une ni avec
I'autre. Le trait d’union n’a pas pour fonction de remplacer les deux
termes qu'il unit. L’hermétiste authentique est donc celui qui appli-
que & soi-méme la double discipiine de PEglise et de I'Académie
Il prie et il pense. Et il le fait avec la ferveur et la sincérité d’un fils
de PEglise en ce qui concerne la priére et avec la discipline et la dili-
gence d'un travailleur de I'Académie en ce qui concerne la pensée.
« Ora et labora » est bien sa formule ol le « et » est la place légi-
time de PHermétisme. Il est la porte ouverte, dans le for ints-
rieur de la conscience, entre l'oratoire et le laboratoire. Il est la
porte entre les deux — et non pas un qutre laboratoire ou un autre
oratoire.

Ora et labora. Oratoire et iaboratoire réunis dans ie for intérieut
de la personnalité. Qu’est-ce que c’est, en demiére analyse, sinon la
pratique de la Balance de la Justice ?

L’Hermétisme, compris comme la balance « Ora et labora », impli-
que mazintes mises au point quant aux habitudes de penser qui ont
pris racine, depuis la deuxiéme moitié du dix-neuviéme siécle, dans les
milieux hermétistes. Voici un exemple que je choisis 3 cause de sa
grande poriée spirituelle.

Les hermétistes chrétiens sont unanimes en ce qui concerne I’excel-
lence de la mission et de la personne de JésusChrist dans I'histoire
spirituelle de I"humanité. Pour eux, fésus-Christ est aux autres maitres
spirituels de ’humanité {Krishna, Bouddha, Moise, Orphée, etc.)
comme le soleil est zux planétes du ciel visible. En cela ils se distin-
guent des Théosophes modernes de Pécole de Blavatzky et des occul-
tistes et ésotéristes orientalisants (Yoga, Vedanta, Soufi, Mazdaznan,
école de Gurdjieff). Ils sont donc chrétiens en ce sens qu'ils recon-
naissent Punicité de I’Incarnation divine qui est Jésus-Christ.

En méme temps, la tendance 2 s'occuper plus du « Christ cos-
mique » ou du « Logos » que de Ja personne humaine du « Fils de
'Homme », de Jésus de Nazareth est bien accusée, sinon prévalante,
dans les milieux hermétistes contemporains. On attribue plus d'im-
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portance & I’aspect divin et abstrait du Diev-Homme qu’a son aspect
humain et concret.

Ayons donc recours, encore une fois, & la Balance de la Justice
et pesons Palternative : « Principe cosmique » et « Personnalité
concréte du Maitre. »

Voyons d’abord quels sont les effets ou les fruits, dans le domaine
de I'expérience, de ’aspiration & la connaissance du Logos et quels
sont ceux de l’aspiration au contact avec Jésus Christ, le Maitre.

Il faut signaler, en premier licu, que ce n’est pas la révélation ou
la connaissance du Logos cosmique qui a donné un essor & cet élan spiri-
tuel nouveau manifesté dans les apdires, les martyrs et les saints et que
nous appelons «christianisme », mais bien 1a vie, la mort et la tésurrec-
tion de Jésus Christ. Ce ne fut pas parle nom du Logos qu’on a exorcisé
les démons, guéni les malades et ressucité les morts, mais bien par le
nom de Jésus (Actes, 4, 12 ; Ephésiens, 1, 21 ; Philippiens, 2,9, 10, 11).

¢ qui est au-dessus de tout nom, afin qu'au nom de
Jésus tout genou fléchisse dans les cieux, sur la terre
et sous lo terre, et que toute langue confesse que Jesus
Christ est Seigneur ¢ la gloire de Dieu le Pére s,

Or c’est le contact avec la personne de Jésus-Chuist qui a déclenché le
courant es miracles et des conversions. Et il en est de méme aujour-
d’hui.

Quant 2u Logos cosmique, son idée n’était ni neuve ni saisissante
au début du Christianisme. Les hermétistes hellénistiques {v. Poi-
mandrés) les stoiciens et Philon d’Alexandrie en avaient dit presque
tout ce quon en peut dire en termes philosophiques, gnostiques et
mystiques. Saint Jean ne se proposait pas, par conséquent, d’énoncer
dans son Evangile une nouvelle doctrine du Logos, mais bien de porter
témoignage du fait que le Logos « a été fait chair, et qu’il a habité
pamii nous ».

Or c’est Jésus-Christ qui a donné 4 I'idée du Logos la chaleur et la
vie qui créérent le christianisme vivant, tandis gu’d Pidée du Logos
des sages anciens, bien qu'elle fiit vraie, cette chaleur et cette vie
faisaient défaut. 11 v avait de ia lumidre, mais la magie en était absente.

Et il en est de méme aujourd’hui.

Monsieur PHILIPPE DE LYON {1849-1905) le thaumaturge, attri-
buait toutes les guérisons miraculeuses et autres prodiges 3 PAmi :
— « Je ne fais que lui demander pour vous, voild tout », disait-il
{Docteur Philippe ENCAUSSE Le Maitre Philippe de Lyon, p. 146).
Or I’'Ami etait Jésus-Christ.
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Monsieur Philippe était le « maitre spirituel » de PAPUS. Papus
avait encore un autre maitre qui était son « maitre intellectuel ».
C’était le Marquis SAINT-YVES D'ALVEYDRE, Pauteur des Missions
et de I'Archéométre. Celui-ci s'était entidrement consacré & 'effort
de comprendre et de faire comprendre le Logos ou le Christ Cosmi-
que. En méme temps, M. Philippe de Lyon, « le pére des pauvres », ser-
vait ['euvre de Jésus-Christ en guérissant, soulageant et illuminant les
gens de toutes les classes sociales (la famille impériale de Russie et les
ouvriers de Lyon) en se faisant instrument de Jésus-Christ.

L'un aboutit 4 Pinvention d’un instrument intellectuel — ’arché-
ométre dont il se servait pour comprendre et exprimer la logique
cosmique de I'ceuvre du Logos dans Thistoire de ’humanité; ’autre
fit de soi-méme un instrument de la Magie divine de Jésus-Christ pour
servir son prochain.

Papus, lui, se trouvait entre le maitre du Panlogisme et le maitre
de la Magie divine. Il se trouvait en face du choix entre la voie du
Panlogisine de FABRE D'OLIVET, de HOENE WRONSKI et de SAINT-
YVES D'ALVEYDRE et la voie de la Magie divine du contact indivi-
duel avec Jésus-Christ, représentée par ELIPHAS LEVI, M. Philippe,
et tous les saints chrétiens. A-t-il choisi entre ces deux voies ?
Oui et non : il I'a fait en ce sens qu’il a compris la supériorité
de la Magie de I'amour sur la magie cérémonielle et la supériorité
du contact avec le Maitre sur toute « chaine magique » et sur toute
connaissance théorique du Logos cosmique. [l ne I'a pas fait en
ce sens qulil n'a pas tourné le dos 4 Saint-Yves d’Alveydre et 2 son
ctuvre, mais qu’il lui est resté fidéle jusqu'd sa mort et bien aprés.
L'attitude prise par Papus face aux deux voies et aux deux maitres
n’est pas seulement hurnainement noble; elle décéle quelque chose de
plus :la fidélité de Papus 4 I'Hermé tisme . Car 'hermétisme est I’Athanor
érigé dans la conscience individuelle humaine ot le Mercure de 1'in-
tellectualité subit la transmutation en Or de la spiritualité. Saint-
Augustin agissait en hermétiste en transmutant le platonisme en
pensée chrétienne. Saint-Thomas d’Aquin agissait en hermétiste en
faisant la méme chose avec l'aristotélisme. lis ont, tous les deux,
accompli le sacrement du Baptéme 2 1’égard de P’héritage intellectuel
de la Gréce.

Or c’est précisément ce que Papus fit — ou était en train de faire —
a Pégard du Panlogisme de Saint-Yves d’Alveydre et de ses devanciers
dés quil eut rencontré son maitre spirituel, M. Philippe de Lyon.
Ce ne fut ni un compromis ni une hésitation 3 prendre parti, mais bien
Pespoir hermétique d’accomplir la synthése de Plntellectualité et de la
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Spiritualité. Ce travail intérieur, dont Je début est un conflit déchirant
de deux contraires, Papus 'a entrepris. Nous ne pouvons pas dire avec
certitude si et combien son effort a été couronné de succés; sa mort
prématurée nous ayant privé de la possibilité d’étre témoin des fruits
de sa maturité dans la vie spirituelle.

Quant a ses efforts pour servir de trait d’union entre M. Philippe
¢t Saint-Yves d’Alveydre, ils ont échoué alors que des efforts ana-
logues & I'égard d’autres personnes ont été couronnés de succés, Cest
Papus qui ful i I'origine de presque tout 'entourage d’intellectuels de
M. Philippe — occultistes et médecins. Par contre, Saint-Yves d’Al-
veydre n'a pas voulu voir M. Philippe & Lyon ni l'inviter chez lui.

Or 'ceuvre de Papus resia inachevée, dans le plan visible au moins.
Cette ceuvre est la synthése de Plntellectualité et de la Spiritualité, du
{ogos cosmique et du Logos fait chair, bref de I'Hermérisme chrétien
comme tel.

Car I'Hermétisme chrétien est une tdche, il n'est pas une donnée
historique. Cela veut dire qu’il ne s'agit pas de « renaissances » de
I'Hermétisme (comme aux Xlle, XVe, XVlle et XIXe siécles) mais
bien de sa résurrection. Les « renaissances » ne sont que des rémi-
niscences du passé qui surgissent de temps en temps des profondeurs
des ames humaines, tandis que la résurrectivn signifie I'appel & la vie
présente et futore, 3 I'accomplissement d’une mission future, adressé
4 ce qui eut dans le passé une valeur étemelle, par la méme Voix
qui rappela Lazare 3 la vie.

Or I'histoire spirituelle du Christianidme, c’est I'histoire des résur-
rections successives des valeurs du passé dignes d'éternité. Clest
Vhistoire de la Magie de PAmour ressuscitant les morts. C'est ainsi
que le platonisme fut ressuscité et vivia 4 jamais, grice au souffle
vivifiant de Celui qui est ia Résurrection et la Vie {« Ego sum
Resurrectic et Vita »). C'est ainsi que [aristotélisme partici-
pera A la vie éternelle. Cest enfin ainsi que I'hermétisme vivra, lui
aussi, jusqu'a la fin du monde et, peut-étre, au-dela de la fin du
monde.

Moise et les Prophétes vivent et ne mourront jamais, car ils ont
acquis leur place dans la constellation éternelle du Verbe de la Ré-
surrection et de la Vie. La poésie et les chants magiques d'Orphée
seront ressuscités et viviont pour toute éternité comme couleur
et son du Verbe de la Résumection et dec Ia Vie. La magie des mages
de Zarathoustra sera ressuscitée et vivra comme effort humain éternel
de Vaspiration & la lumiére et 3 la vie. Les vérités révélées de Krishna
rejoindront le cortége des Rappelés a la Vie éternelle. Les révélations
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cosmiques anciennes des Rishis revivront et éveilleront dans ’huma-
nité le sens des merveilles du Bleu, du Blanc et du Doré ...

Toutes ces dmes de lhistoire spirituelle de humanité seront
ressuscitées; c'est dire qu'elles seront appelées 2 rejoindre I’euvre
du Verbe fait chair, mort et ressuscité. Pour que la vérité de sa pro-
messe : - Je suis venu afin que rien ne se perde et que four ait la
vie éternelle — soit accomplie.

Or 'Hermétisme, lui aussi, est appel€é 3 vivre -- non seulement
comme réminiscence, mais encore comnme ressuscité. Cela aura lieu
quand ceux qui iuj sont fidéles — c’est-d-dire dans lesquels les rémi-
niscences de son passé sont vivantes — auront compris la vérité que
I'hormine est la clef du monde, que Jésus-Christ est la clef de ['homme,
que Jésus-Christ est aussi la clef du monde, et que le monde — tel
qu'il fut avant la chute et tel qu'il sera aprés sa réintégration — est
te Verbe, que le Verbe est JésusChrist, et que Jésus-Christ enfin
révéle Dieu le Pére qui transcende le monde et ’homme.

Par JésusChrist on arrive au Verbe ou Logos; par le Verbe ou
Logos on comprend le monde; et par le Verbe et le monde, dont
'unité est le Saint Esprit, on parvient i la connaissance éternelle-
ment croissante du Pére.

Voild une des leqons de la Balance de la Justice considérée comme
exercice spirituel. Mais elle peut nous donner maintes auires legons
refatives & des problémes tels que le Karma ou la loi d’équilibre dans
ihistoire de "humanité et dans I'histoire de I'individualité humaine;Je
probiéme des rapports entre Ia Fatalité (historique, biologique, astro-
logique}, la Liberté et la Providence; le probléme des trois glaives (du
Chérubin d’Eden, de 'archange Michael et de ange de I'Apacalypse),
ou le probléme de la sanction dans 'ceuvre de la justice cosmique; le
probléme de 1’'Ogdoade gnostique enfin. Tous ces problémes méritent
bien d'é‘re traités sous le titre — ou mieux par le moyen — de la
Balance de la Justice. lls e méritent et devraient étre traités ainsi. Je
le sais bien, mais je dois y renoncer, car je ne veux pas écrire un volu-
me entier sur le VIlie Arcane seul, ou encore 22 volumes sur les 22
Arcanes du Tarot. Il me faut done renoncer & beaucoup - oui, a la
majorité¢ — des choses que je voudrais bien mettre par écrit. Mais
jespére que la méthode de I'emploi de la Balance de la Justice (que
je ne voutais qu'illustrer dans cette lettre) jouira de Paccueil sympa-
thique et actif et que vous, Cher Ami Inconnu, vous aborderez ies
problémes non traités ici avec la Balance de la Justice. Ce faisant,
vous aurez peui-étre, non seulement la joie de découvrir des humiéres
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nouvelles, mais encore celle de respirer T'air de honnéteté et du cou-
rage moral de la justice impartiale. Vous acquerrez peut-étre en plus
I'expérience qui sera la ponse A la question posée 2 Ia fin de la lettre
précédente, & savoir ; Quelle est la huitiéme force qui met en équilibre
les sept forces du corps astral 7 Car c’est cette huitiéme force qui
opére dans la pesée et le jugement aw moyen de la Balance de la Jus-
tice dans le for intérieur de notre conscience. Elle est la « huitiéme
planéte » ou le facteur inconnu dont tant de choses dépendent dans
I'interprétation d’un horoscope astrologique traditionnei avec les sept
planétes et dans V'interprétation de la formule caractériologique tradi-
tionnelle de la composition et des proportions de 'organisme psy-
chique ou « caractére ». Car peu importe qu’il s’agisse d’'un horo-
scope astrologique ou d'une formule caractériologique, il y a toujours
un X dont dépend lemploi des données astrologiques ou caractério-
fogiques. C'est le facteur du /fbre arbitre qui est sousjacent & la régle
de I'astrologie traditionnelle : « Astra inclinant, non necessitant » {les
astres inclinent, mais ne contraignent pas). La méme régle est valable
pour « P'astrologie microcosmique » ou la caractériologie, L3 aussi le
libre arbitre est le facteur indéterminable qui ne permet pas de prédire
avec certitude le parti qu’un homme avec un caractére bien déterminé
prendra dans telles cu telles circonstances. Car ce n’est pas le caractére
qui est la source du jugement ei du choix conscient, mais bien cette
force en nous qui pése et qui juge au moyen de la Balance de la Jus-
tice. La liberté est un fait qu'on expérimente guand on juge, non par
son tempérament {comps « éthérique »} ou par son caractére {corps
« astral ») mais bien parla Balance de Justice — ou par notre con-science
propre. Le mot conscience contient I'idée de la balance, car il impli-
que le « savoir ensemble », c’est-a-dire te savoir des données des deux
plateaux suspendus sux extrémités du fléau de la balance. La cons-
cience (conscience, Gewissen, sovest™} n’est ni le produit, ni la fone-
tion du caractére. Elle est au-dessus de jut. Et c’est ]2 — et seulement
12 — que commence et se situe l¢ domaine de la liberté. On n’est
point libre quand on juge ou qu'on agit selon son caractére ou son
tempérament; on l'est quand on juge et que 'on agit selon la Balance
de la Justice ou la con-science, Mais la justice, la pratigue de ia Ba
lance, n’est que le point de départ d*un long cheminement et dévelop-
pement de la conscience et donc de la croissance de la liberté.

L’Arcane suivant, PErmite, nous invite & Veffort méditatif dédié
au chemin de la conscience.
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«L’HERMITE»

fisis ;) « Préte Poreifle, mon fils Horus, car tu
entends ici la docirine secréte, que mon afenl
Kaméphis apprit d'Hermés, le mémorialiste
qui relate tous les faits. puis moi de Kamé-
phis, notre ancétre & tous, yuand it m'honora
du don «u Nair Parfait... »
{omor’ epe KUl T TEACUY pERam Eneunoe) .
(¥ xtrait du Livic Sacré d’Hermeés Frisme-
giste intitulé « Fille du Monde » cher Sto-
bacus, 1, 4%.44)
« Car le Trismégiste qui a fini par décourrir, fe
ne sgis comiment, la vérité presgque tout
entiére, a souvemt décrit lo puissance et la
majesté du Verbe, comme Dillusire la citation
ci-dessus, oii il (Hermés) proclame Uexistence
d'une Parole ineffabie er sainte, dony U'énoncé
dépasse lg mesure des forces humaines. » (quo
faretur esse ineffahilem quendam sanctumque
SeOMonem, ctfus enarratio modum hominis
exceder} Lactantius, Div, indt. IV, 9. 3
Mais la porte est éwroite et le chemin est
resserré qui ménent & la vie, et il y en g peu
qui les trouvent. {Mati. VI, 14)

Cher Ami Inconnu,

L’Hermite ! Je me réjouis d’&tre arrivé, dans 1a série de ces letires-
méditations, A cette figure vénérable et mystérieuse de Pitinérant soli-
taire, vétu d'une robe rouge sous le manteau bleu, tenant dans sa main
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droite une iantemne, alternativement jaune et rouge, et sappuyant
sur un baton. Car cest 'Hermite vénérable et mystérieux qui fut le
maitre des réves les plus intimes et les plus chéris de ma jeunesse,
comme dailleurs il est, dans tout pays, le maitre des réves de la jeu-
nesse désireuse de chercher la porte étroite et le chemin resserré
du Divin. Nommez-moi un pays, ou une époque, ol la jeunesse
véritablement « jeune », c'est-dire vivant pour I'ldéal, n'a pas eu
son imagination hantée par la figure d’un Pére sage et bon, d’un Pére
spirituel, de ’Hermite enfin, qui est passé par la porte étroite et qui mar-
che sur le chemin resserré 7 un Pére auquel on pourrait se fier sans réserve
et qu'on pourrait vénérer et aimer sans bornes 7 Quel jeune homme
russe, par exemple, n‘aurait pas entrepris un voyage de n'importe
quelie longueur et de mimporte quelle durée pour rencontrer un
Staretz, c’est-a-dire un Pere sage et bon, un Pére spirituel, I'Hermite
enfin ? Quel jeune homme juif de Pologne, Lithuanie, Russie Blanche,
Ukraine et Roumanie n’en ferait pas autant pour renconirer un Tsadik
hasside,. ¢’est-2-dire un Pére sage et bon, un Pére spirituel, I'Hermite
enfin 7 Quel feune homme en Inde se refuserait a faire tout ce qui est
en son pouvoir pour trouver et rencontrer, en chela,un Gourou, c'est-A-
dire un Pére sage et bon, un Pére spirituel, I’Hermite enfin ? En fut-il
autrement avec la jeunesse qui entourait Origéne, Clément d’Alexan-
drie, Saint Benoit, Saint Dominique, Saint Frangois d’Assise, Saint
Ignace de Loyola ? En fut.il autrement aussi de fa jeunesse paienne
d’Athénes autour de Socrate et de Platon ?

Il en fut de méme en Perse ancienne autour de Zarathoustra,
d’Ostanés et des autres représentants de la dynastie spirituelie des
Mages, fondée par le grand Zarathoustra. Il en fut de méme en Isra€l
avec ses écoles de prophétes, ses Nazaréens et ses Esséniens. 11 en fut
de méme en Egypte ancienne enfin, ot la figure du fondateur de la
dynastie des Péres sages et bons, celle d’Hermés Trismégiste, était
devenue, non seulement en Egypte mais pour le monde gréco-romain
tout entier le prototype du Pére sage et bon, de "'Hermite !

Eliphas LEVI a bien senti le sens historique universel de "Hermite.
C’est pourquoi il écrivit cette admirable formule

« 1. 7Tnitié est celui qui posséde la lampe de Trismegiste,

le manteau d'Apollonius et le bdton des patriarches »
{Dogme, chap. 9).

En effet 'Hermite, qui hante Pimagination de la « jeune » jeunesse,
’Hermite de la 1égende et "Hermite de Phistoire était, est et sera tou-
jours {'homme solitaire avec ia lampe, le manteau et le biton. Car il
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posséde le don de faire jaillir la lumiére dans les ténébres — C'est sa
« lampe »; il a la faculté de s’isoler du courant des humeurs, préjugés
et désirs collectifs de la race, de la nation, de la classe et de la famille
— la faculté de réduire au silence la cacophonie du collectivisme voci-
férant autour de lui afin d’écouter et dentendre ’harmonie hiérar-
chique des sphéres - ¢’est son « manteau »; il possdde en méme temps
un sens du réalisme tellement développé que ce n'est pas sur deux
pieds gqu’il pénétre dans le domaine de la réalité, mais sur trois. 1l
n'avance qu’aprés avoir touché le sol par Vexpérience immédiate
et premiére du contact sans intermédiaire — c’est son « bdton ».
Il crée lz lumiére, il crée le silence et il crée la certitude — confor-
mément du critére de la triple concordance de ce qui est clair, de ce
qui est en harmonie avec l'ensemble des vérités révélées et de ce qui
est I'objet de I'expérience immédiate de 1a Table d’Emeraude :
« Verum, sine mendacio, certum et verissimum y

¢ Verum sine mendacio » — c’est la clarté (la lampe);

¢ Certunt » — c’est la concordance de ce qui est clair et
de 'ensemble des autres vérités (la « lampe » et le
« Tnanteau »)

¢ Verissimum » — c'est la concordance de ce qui est
clair, de l'ensemble des autres vérités et de 'expé-
rience authentique et immédiate (la « lampe », le
« manteau » ef le « baton »).

L’Hemmite représente donc non seulement le Pére sage et bon qui
est un reflet du Pére aux Cieux, mais encore la méthode et Pessence
de U"Hermétisme. Car PHermétisme se fonde sur la concordance de
trois méthodes de connaissance : la connaissance a priori de lintelli-
gence (la « lampe »); I'harmonie du tout par Panalogie (le « man-
teau ») et l'expérience authentique immédiate (le « baton »).

L’Hermétisme est dongc une triple synthése de trois antinomies :

I. La synthése de I'antinomie « idéalisme-réalisme »
2. La synthése de 'antinomie « réalisme-nominalisme »
3. La synthése de P'antinomie « foi - science empirique »

En tant qu’il est la synthése — personnelle, dans le for intérieur de
la conscience — des trois antinomies ci-dessus