ept, chiffre cosmique, honore le présent numére de notre revue
SALIX qui nous arrive avec les beaux jours, — période de renou-
veai pour la natitre et surtout pour les hommes en quéte de vérité.

Gérard Soulié nous entretient du hasard et de histoire. On sait
qut'elle érait une des « bétes noires » de Paul Valéry, lequel ne cachait pas
son aversion pour les faits « et les accidents » qui résultent du hasard et du
« désordre monotone de la vie extérieure ». Méme si 'on médit de cette
pawvre Clio, d cause de ses erreurs parfois facheuses, Gérard Soulié sait bien
qu'on ne peut se passer d'elle parce que nous voulons rout de méme une
mémoire des choses en dépit des aléas de I Eternel mouvant.

Notre ami William Goldblum se livre d une étude comparative entre
« En soph » et « Apeiron », deux mots aux apparences rébarbatives, mais
qui sous sa plume s'éclairent vite. Apreés l'avoir lu, le cherchant abordera i
n’en pas douter une voie unique, celle ou ladepte se transforme radicale-
ment en vue de son action dans le monde pour conguérir la liberté. Félix
Bonafé, lui, évoque un des esprits les plus libres de la Renaissance, le fameux
Paracelse, alchimiste et pére de la médecine hermétique. Malgré les persé-
cutions, il enseigna une doctrine révolutionnaire congue sur la correspon-
dance qui existe entre le monde extérieur et les différentes parties de l'orga-
nisme humain. — fean-Pierre Schietzler se préoccupe de nos méditations,
et son étude sur le Mandala nows fait découvrir un instrument rituel d'une
trés haute importance. Le mandala nous aide d pénétrer au centre du nmonde
et de nous-mémes. Nous visualisons ainsi nos méditations, comme les francs-
magons les visualisent dans les tableaux de loges ou lorsque les pélerins de
Notre-Dame de Chartres, au temps médiéval, s'exercaient pour découvrir
L'ESSENTIEL du labyrinthe de cette cathédrale. Ce numéro de SALIX
contient également le texte d'Yves Veret sur I Entropie qui, on le sait, est une



fonction mathématique exprimant le principe de la dégradation de I'éner-
gie. Silon s'en tient aw mot grec ENTROPE, entropie ne serait-elle pas le
reploiement sur soi que tout initié doit connaltre pour mesurer son degré de
désordre ou d’incertitude. En fait, ne s'agirait-il point d'une sorte de doute
systématique a la Descartes, avec un espoir de mieux ow d’ordre sur le chaos.

Félix Bonafé
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L’entropie

Yves Veret

Introduction

L'entropie est probablement I'un des concepts scientifiques qui a eu
le plus de succés en dehors de son domaine d’application propre qu’est la
physique. De nombreux penseurs ont cru bon de faire appel a cette notion,
difficilement accessible a qui n’a pas consacré quelque temps a I’étude de
la thermodynamique, pour justifier leur vision de I'évolution du monde.
Aussi n'est-il pas inutile de commencer par donner quelques éléments
scientifiques rigoureux. avant de chercher a comprendre comment la phy-
sique et la métaphysique se correspondent. chacune dans son plan, sur le
theme de 'entropic.

Pour illustrer cette notion d’entropie. je vous invite a faire un tour
chez nos amis britanniques. Au ceeur de la verdoyante campagne anglaise.
au milieu de I'aprés-midi, entrons dans un de ces manoirs oll coutumes et
traditions sont respectueusement transmises de génération en génération.

Comme chaque jour & la méme heure. la maitresse de ces lieux pose
son plateau sur la table du salon. Elle se saisit alors de la théiere et verse
le thé briilant dans la tasse. Puis elle prend délicatement le pot de lait et
laisse tomber quelques gouttes qui dessinent rapidement des arabesques
mouvantes avant de disparaitre dans 'uniformité d’unc tasse de thé au

lait.

Un homme, qui observait la scéne du fond de son fauleuil, accepte la
tasse que la maitresse de maison lui tend. En physicien qu'il est. il plonge
son regard dans le thé au lait et revit les événements. Dans sa téte, 1l les
décrit comme un changement d’état de I'ensemble constitué du thé et du
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lait, qui est passé d'un état initial olt chacun avait sa place et sa tempéra-
ture propre, & un état final moins ordonné ot il n’est plus possible de dis-
tinguer les composants et ot le mélange a pris une nouvelle température
uniforme. Cette transformation est irréversible, car notre vieille anglaise
est bien incapable de réparer son acte générateur de désordre, c’est-a-dire
de séparer a nouveau le thé brilant et le lait froid & partir de sa tasse de
thé au lait tiede. Et bien notre physicicn résume la situation en disant que
I'entropie de I'ensemble constitué du thé et du lait a augmenté et qu'il n'est
plus possible de la faire diminuer sans dépenser beaucoup dénergie.

Soucicux de s’affranchir de I'influence sur ['expérience de notre vieille
anglaise, le physicien, sitot le thé consommdé, file dans son laboratoire. 11
y confectionne unc boite séparée en deux parties inégales par une cloison
amovible, et dont la structure est isolante de telle sorte qu'aucun échange
dénergic ou de chaleur ne puisse se produire entre les corps qui se trou-
vent dans la boite et le milieu extéricur. Il remplit alors de thé brilant la
plus grande partic ¢t de lait froid la plus petite. Puis il 6te instantanément
la cloison amovible. A partir de cetl instant, I'intérieur de la boite consti-
tue un systéme isolé, ¢’est-a-dire un ensemble qui n’échange ni matiére ni
énergie avec I'extérieur. L'évolution de ce systeme est bien entendu la
méme que celle qui s"était produite dans la tasse de notre vieille anglaise :
apres quelques instants, la boite contient du thé au lait tiede, homogeéne
et de température uniforme. Le physicien peut alors conclure que I'évo-
lution spontanée d’un systeme isolé engendre un accroissement de 'entro-

pie de ce systeme.

Principes de Ia thermodynamique

Accompagnons maintenant le physicien dans sa bibliothéque. Pour
situer I'expérience du thé au lait dans un contexte théorique plus vaste. il
se saisit d'un manuel de thermodynamique. L'introduction nous décrit
celle-ci comme une science jeune, née au XIX* siecle, pour donner un fon-
dement théorique aux premiéres expéricnces de machines a vapeur. Son
premier but était alors de servir de support a la technique des machines et
clle a contribué fortement a son essor rapide. Mais son domaine d’appli-
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cation est plus vaste : son objet est I'étude de toutes les transformations
qui s’accomplissent a notre échelle, c’est-a-dire aussi bien les changements
d"état physico-chimique que les changements de position. domainc ot elle
rencontre la méeanique. Elle s’efforce d'identifier les variables propres a
définir I'état d’'un systéme et de formuler leurs lois d*évolution.

Elle repose sur deux propositions fondamentales, appelées les prin-
cipes de la thermodynamique. Le premier principe s'intéresse a la fonc-
tion d*état éncrgie (du grec evepwog qui signific cause de travail) : il affirme
que I'énergie est conservée dans toute transformation d’un systeme isolé.
En dautres termes, une telle transformation peut effectuer des change-
ments de forme de 1'énergie, mais elle ne peut ni en créer, ni en détruire.
Ce premier principe a pour conséquence directe I'impossibilité du moteur
perpétuel.

Le second principe $'intéresse a la fonction d'état entropie (du gree
£Teponn qui signifie cause d'évolution) : il affirme que. dans un systeme
isolé. 'entropie ne peut que croitre. ou au moins rester constante a I'état
d"équilibre. En d'autres termes, I'évolution spontanée d'un systéme qui
n'échange ni matiére ni éncrgie avec extérieur est productrice d’entro-
pic. C'est I'expérience du thé au lait faite précédemment. Ce second prin-
cipe a pour conséquence I'impossibilité du mouvement perpétuel.

Le premier principe est assez aisé 4 comprendre qualitativement.
L'énergie est une variable dont chacun pergoit le sens & travers les diverses
formes de celle-ci qu'il connait : la chaleur, la lumiere, I'¢lectricité. le tra-
vail mécanique, etc. Chacun sait bien que, par exemple, le moteur de son
automobile transforme 1'énergie chimique du carburant en travail méca-
nique et cn chaleur ; et personne n’envisagerait qu'un tel moteur puisse
fournir une énergie qu'il ne trouverait pas dans son carburant.

L'expression du second principe. que 'on doit au physicien allemand
Rudolf Clausius, et & peu prés au méme moment au frangais Carnot, est
beaucoup plus abstraite. Pour mieux en comprendre le sens, il [aut se
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reporter aux travaux de mécanique statistique, mais quelques années plus
tard par L. Boltzmann.

Aulieu de s’intéresser A une vision macroscopique des systémes, il en
étudie des états microscopiques, ¢’est-a-dire au niveau moléculaire. Bien
entendu, un état macroscopique étant une moyenne statistique des états
des molécules constituant le systéme, il peut étre réalisé par un grand
nombre d'états microscopiques différents. On peut alors calculer la pro-
babilité thermodynamique d’un état macroscopique en fonction du
nombre d’états microscopiques possibles et réalisant I'état macroscopique
donné. Les lois de la statistique font qu’aprés un temps suffisant, le sys-
teéme se rapproche de plus en plus de ['état le plus probable. Boltzmann a
ainsi établi une relation entre la probabilité croissante d’un état et 'entro-
pie croissante qui constitue une définition de cette derniere en mécanique
statistique. Le sccond principe s'exprime alors d’un autre point de vue :
un systeme isolé évolue nécessairement vers des états de plus en plus pro-
bables et de moins en moins ordonnés sous I'aspect des chocs moléculaires.
L’entropie apparait alors comme une mesure de désordre, de désorgani-
sation d’un systéme, et le second principe affirme qu'un systéme isolé évo-
lue avec le temps vers le désordre.

Ordre et désordre des physiciens

Avant d’aller plus loin dans I'étude des conséquences de ces deux
principes de la thermodynamique, je vous propose de nous arréter
quelques instants sur ces termes « ordre » et « désordre », que je viens
d’employer. En effet, il est indispensable pour la suite de comprendre ce
que les physiciens mettent derriére ces mots, La physique ne nous propose
en fait aucune définition générale satisfaisante de I'ordre. Elle sait expri-
mer et calculer le degré de désordre d’un systéme, mais cela n’est pas suf-
fisant pour parler d'un concept d'ordre.

L ordre a un caractére polymorphe qui interdit de le réduire & une
définition. Les exemples d’ordre sont aussi différents que 1'alternance
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réguliére des jours et des nuits ou le cycle des saisons, la structure d'un
solide cristallin et méme... la vie. Les points communs entre ces exemples
sont I'organisation, la stabilité, [a répétitivité, la régularité, la prévisibilité,
etc. Lordre apparait alors comme une propriété caractérisant une multi-
plicité d’états ayant des qualités communes.

Certes, il y eut 'ambitieux et déraisonnable projet de Leibniz, visant
A établir une sorte d’algebre généralisée, théorie d'un ordre mathématique
universel, applicable aux notions de tout domaine, au lieu d'étre restreinte
aux seules notions quantitatives ; il en vint & affirmer que « I'on trouverait
toujours quelque régularité et quelque équation capable de rendre compte
d’une distribution en apparence irréguliére de points. » Mais ce vain pro-
jet le conduisit bien loin des travaux qui lui valent notre respect. Il s'est
alors perdu dans une analyse arithmétique de I'écriture chinoise, dont il
ne s’est sorti quen faisant appel a « je ne sais quels sens éloignés ». ce qui
revenait a avouer 1'échec de sa tentative.

A la méme époque, a la suite des Galilée, Copernic et Kepler, Isaac
Newton donnait forme & la mécanique, théorie qui lui permettait de rendre
compte des mouvements célestes. Lorsque Laplace, quelque temps apres,
parachevait ce travail théorique, il crut détenir un modele complet de
I'ordre universel : « Une intelligence qui, pour un instant donné, connai-
trait toutes les forces dont la nature est animée et la situation respective
des étres qui la composent, si d’ailleurs elle était assez vaste pour soumettre
ces données a I'analyse, embrasserait dans la méme formule les mouve-
ments des plus grands corps de ['univers et ceux du plus Iéger atome : rien
ne serait incertain pour elle, et 'avenir, comme le passé, serait présent a
ses yeux. » Le démon de Laplace est le chantre d’un ordre déterministe,
qui s’cffondrera en particulier faute de savoir rendre compte des trans-
formations irréversibles, dont toute I'importance apparait en thermody-
namique. (cf. le thé au lait de notre vieille anglaise). Un second coup dcfi-
nitif sera porté a cet ordre déterministe par Heisenberg dans ses études
sur les particules : en effet, & la base de la mécanique quantique, il a placé
le principe d’incertitude qui exprime que la mesure d'une grandeur carac-
téristique d'un corps introduit une perturbation imprévisible qui interdit
la mesure précise de toute autre grandeur. Un monde fait d’é€léments dont
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on connait la vitesse, mais pas la position, a une histoire imprévisible, et
donc échappe a toute tentative de I’'enfermer dans un ordre déterministe.

Aujourd’hui, nul physicien ne prétend plus réduire la nature & un
ordre exprimé par une loi mathématique unique. Les tentatives d unifi-
cation de la physique se font maintenant avec plus de prudence et de
modestie que par le passé, mais surtout avec la conviction que méme une
théoric unifiée ne permeltail pas de prédire les événements en général, et
cela pour deux raisons : d'une part Ia limitation que le principe d'incerti-
tude de la mécanique quantique confére & nos pouvoirs de prédiction,
d’autre part I'impossibilité de résoudre les équations d'une telle théorie,
sauf dans des cas trés simples.

En fait. il est plus facile de caractériser la propriété inverse de I'ordre,
le désordre. qui est uniformité et indiftérenciation. D ailleurs. la notion
d’ordre absolu n'a pas de sens en physique, alors que le désordre absolu
est un ¢tal sans aucune structure spatio-temporelle. Il peut ainsi &tre défini,
méme s’il n'appartient pas vraiment au domaine d’application de la phy-
sique puisque, dans un tel état généralisé, il n'y a plus de nature. Ce ne
peut done étre qu'un état limite, au sens mathématique du terme, ct
lorsqu’un systeme tend vers cet état, son entropic tend vers I'infini. Il est
a noter qu’a I"autre extrémité, I'¢tat correspondant a une entropie nulle
n’est choisi que par convention, car I'entropie n'est définie en thermody-
namique que par sa variation ; ceci correspond bien a I'inexistence d'un
état d’ordre absolu.

Applications du second principe

Revenons maintenant a I'auteur du second principe, Rudolf Clausius
et 4 son traité « Abhanlungen iiber die mecanische Warme Théorie ».
Emporté par I'enthousiasme et la passion d’une thermodynamique qui
prenait forme, il étendit sans précaution ["application des deux principes
pour affirmer que « I'énergie du monde est constante » et que « 'entropie
du monde tend vers un maximum ». En d’autres termes, il croit avoir
découvert que I'évolution du monde se fait naturellement et globalement
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dans le sens de la dégradation : dégradation de I'énergie qui, tout en se
conservant. se transforme pour adopter les formes les moins utilisables :
dégradation de 'ordre ou des ordres vers un état dépourvu de toute struc-
ture, de toute organisation. olt régne donc le désordre. La généralisation
est imagée, parfois vérifiée, mais sans doute audacieusc, car peu rigou-
reuse. Ces réflexions ont fait jouer au second principe un role essentiel
dans I'interprétation philosophique des concepts fondamentaux de la
science : jusqu'a H. Bergson qui considérait ce principe comme la plus
métaphysique des lois de la nature.

Mais les physiciens ont néanmoins poursuivi leurs travaux avec
rigueur, et ont montré les limites de cette généralisation.

I1s ont montré l'insuffisance de I'approche statistique de Boltzmann,
car si 'on considére un ensemble de molécules indépendantes et sans inter-
action, aucun équilibre thermique ne peut s’établir et I'évolution ne tend
pas vers un état dentropie maximum. Sans entrer dans le détail de la méca-
nique statistique des état de non-équilibre, on montre que la loi de I'entro-
pie croissante peut $’appliquer a des grands systemes dont les molécules
sont en interaction sous ['objet de forces a courte portée ; les lois d’évolu-
tion sont plus complexes lorsque les interactions correspondent a des
forces a longue portée telles que celles de la gravitation. Ceci ne permet
pas d'extrapoler sans risque le second principe a I'échelle cosmologique.

La cosmologic moderne appartient plutét a la mécanique, au sein de
laquelle sc combinent les diverses formes : classique, quantigue puis rela-
tivité générale. Je laisserai le dernier mot sur ce point a Stephen Hawking :
« le fait que la gravitation soit toujours attractive implique que 1'Univers
doit étre ou en expansion ou en contraction. Selon la théorie de la Relati-
vité générale, il a di y avoir un état de densité infinie dans le pass¢, le Big-
Bang, qui a dii étre le commencement effectif du temps. De méme, si tout
I'Univers s'effondrait, il y aurait un autre état de densité infinie dans Ie
futur, le Big Crunch. qui serait la fin des temps. Méme si tout I'univers ne
s’effondrait pas, il y aurait des singularités dans des régions localisées qui
s’effondreraient pour former des trous noirs, Ces singularités seraient une
fin du temps pour quiconque tomberait dans le trou noir. (...)
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Quand nous combinons [a Mécanique Quantique et la Relativité
Générale, il semble qu'une nouvelle possibilité apparaisse & I’horizon : que
I'espace et le temps forment ensemble un espace fini, a quatre dimensions,
sans singularité et sans bord, comme la surface de la terre, mais avec plus
de dimensions. (...) Mais si l'univers n’a ni singularité ni bord ct est com-
pletement décrit par une théorie unifiée, cela a de profondes conséquences
sur le role de Dicu en tant que créateur. » La physique est en recherche
d’une vision globale de I'histoire du monde qui lui a jusqu’ici échappé a
chaque fois qu'elle croyait la tenir. Laissons-la préparer « le triomphe
ultime de la raison humaine », et revenons a I’entropie.

Une autre limite & 'application du second principe vient de ce qu'il
concerne directement les syst@mes isolés ct, a priori, les comportements
linéaires a I’équilibre. La thermodynamique moderne s’est intéressée aux
états éloignés de I"équilibre et aux évolutions non linéaires, ainsi qu'aux
systemes ouverts. Il est impossible. et probablement inutile, de tenter ici
une synthése de tous ces travaux. Nous ne retiendrons done que les
quelques résultats susceptibles d’éclairer nos recherches.

L étude des processus irréversibles non linéaires montre que la ther-
modynamique classique et le sccond principe ne conservent leur pouvoir
prédictif qu'au voisinage de I"équilibre. A grande distance de ['équilibre,
dans certaines conditions particuliéres, un systéme ouvert peul prendre
un régime de structure entiérement imprévu. Si alors les contraintes exer-
cées sur ce systéme s’accroissent, une nouvelle solution stable chasse la
précédente devenue instable. Mais a I'inverse de la dégradation classique
par dissipation. le nouvel état peut étre plus structuré que le précédent,
cette nouvelle structure étant tantot spatiale. donnant lieu a une structure
dissipative, tantét temporelle, sous la forme de cycles limites. Il peut donc
apparaitre des phénoménes d’auto-organisation spontanés, caractérisés
par un comportement collectif cohérent, ce qui pourrait sembler étre en
contradiction avec le second principe. Nous y reviendrons aprés avoir
donné un exemple, celui des systémes biologiques.

Il s’agit en effet de systemes ouverts, échangeant de la matiere et de
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I'énergie avec le monde extérieur, foyer de processus irréversibles non
linéaires et caractérisés par un ordre spatial et temporel. Dans certaines
conditions, la théorie des structures dissipatives explique la formation de
structures spatiales régulieres au cours du temps. C’est une approche nou-
velle du probléme de la morphogénése. Quant a 'ordre temporel, les phé-
nomeénes d’auto-organisation les plus communs sont soit 'apparition
d’états stationnaires multiples, soit I'évolution vers un régime d’oscilla-
tions entretenues correspondant a un cycle limite autour d'un état sta-
tionnaire. C'est une explication des cycles biologiques, avec des périodi-
cités allant de la scconde dans le systéme nerveux a 1'année dans les
systémes écologiques. La thermodynamique nous conduit donc & retrou-
ver, par la théorie, e rythme cardiaque et le rythme respiratoire. Depuis
a peine plus d’une décennie, la thermodynamique non linéaire des pro-
cessus irréversibles a réconcilié une physique qui affirme qu'un syst¢me
isolé évolue spontanément vers le désordre et une biologie dans laquelle
I'idée d’évolution est associée la croissance de ["organisation et a la for-
mation de structures de plus en plus complexes.

Ces travaux ont été rendus possibles par les études préalables de
Brillouin et Schriddinger, qui ont commencé par s'affranchir du c6té néga-
tif d’une entropie dont la croissance est signe de désordre en s'intéressant
a la néguentropie (negative entropy) qui n’est autre que I'entropie chan-
eée de signe. La thermodynamique statistique avait déja montré qu’unc
évolution a entropie décroissante ou, ce qui revient au méme, a néguen-
tropie croissante, n*était pas impossible, mais trés improbable du point de
vue physique. Schradinger a montré que cette évolution improbable se
réalisait dans le cas d'un organisme vivant : celui-ci est en effet un systeme
en non-équilibre auto-entretenu qui produit de I'entropic, conformément
au second principe, mais qui évite d’évoluer vers cet état d’entropie maxi-
mum qu’est [a mort en rejetant I'entropie produite, ¢’est-a-dire en souti-
rant continuellement de la néguentropie a son environnement.

L. Brillouin a formalisé et généralisé ce cas en montrant que, dans
certaines conditions. un systéme ouvert peut accroitre sa néguentropie, a
condition de pouvoir évacuer a 'extérieur de [ui-mé&me 'entropie pro-
duite. Ce qui signifie qu’il fait partie d'un systéme plus vaste auquel
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s'applique le second principe et dont I'entropie augmente. En d'autres
lermes, une structure locale telle qu'un étre vivant ne peut accroitre sa
néguentropie, c'est-a-dire complexifier ses structures propres, améliorer
son organisation, qu'en accroissant I'entropic du monde qui I'entoure,
c'est-a-dire en générant du désordre.

A titre d’exemple, I'alimentation est I'une des sources d’énergie et de
néguentropie d’un étre vivant. Elle sc compose de structures élaborées
contenant les éléments nécessaires 4 son développement. Et la digestion
est une destruction de ces structures et s’achéve par la restitution au milieu
d'éléments moins structurés que ceux absorbés initialement. L étre vivant
aura ainsi puisé dans le milieu extéricur de I'énergie, qu'il va d'ailleurs
transformer, et de la néguentropie qui va contribuer a I'enrichissement de
ses structures propres ; mais cela n’est possible que parce qu'il aura resti-
tué & ce méme milicu de I'entropie contribuant ainsi 4 sa désorganisation.
E( ceci jusqu'a ce qu'une bifurcation lui fasse quitter ['état de non-équi-
libre auto-entretenu qu'est Ia vie ; alors sa propre matiére respectera le
second principe et perdra progressivement ses structures.

DE LA PHYSIQUE A LA METAPHYSIQUE

Je vous propose darréter la les rappels de physique et, pour faciliter
la compréhension. de faire une synthése des points essentiels de notre par-

cours:

I - La thermodynamique définit I'état d’un systéme par deux variables
d*état qui sont ['éncrgic (qui signifie cause de travail) et 'entropie (qui
signific cause d'évolution). La thermodynamique statistique conduit a défi-
nir 'entropie comme une mesure de désordre d'un systéme, le désordre
absolu étant un état d'indifférenciation dépourvu de toute structure, de
toute organisation.

2 — La thermodynamique repose sur deux principes : le premier pose que

I'énergie est conservée dans toute transformation d'un systéme isolé, le
sccond que I'entropie d'un systéme isolé ne peut que croitre.
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3 - La thermodynamique statistique et la mécanique quantique montrent
que ces principes ne conduisent pas a un univers déterministe. Ils ne peu-
vent d ailleurs pas s’appliquer directement a I'univers, en raison de sa
dimension, de sa densité et de la gravitation. Il faut faire appel en plus a
la Relativité générale pour batir un modele d'univers dont Ihistoire s'éten-
drait du Big Bang au Big Crunch. Mais cette théorie comporte méme des
incertitudes et d’autres modeles sont aujourd’hui proposés en astrophy-

sique.

4 — La thermodynamique moderne s'est intéressé aux ctats Eloignés de
I"équilibre el aux évolutions non linéaires. ainsi qu'aux systemes ouverts.
Elle montre en particulier que, dans certaines conditions. un systéme
ouvert loin de I'équilibre peut prendre un état stationnaire ou adopter un
cycle limite tel qu'il soit le siege de phénoménes d’aulo-organisation spon-
tanés. Mais un tel systéme ne peut réduire son entropie, c’est-a-dire com-
plexifier ses structures propres, améliorer son organisation, qu’cn accrois-
sant I'entropie du monde qui I'entoure, c’est-a-dire en générant du
désordre.

Voila donc un résumé rapide de ce que nous enseigne la thermodyna-
mique moderne & propos de l'entropie. Hommes de tradition, nous ne pou-
vons pas nous contenter de comprendre les savoirs accumulés dans la phy-
sique. La démarche qui nous réunit impose de passer de la multiplicité des
savoirs a la Connaissance, de la physique a la métaphysique. Mais ne nous
trompons pas ! Jamais les acquis parcellaires de la science ne justificront les
enseignements de la Tradition. Jamais les fruits d'une approche rationnelle
nc donneront directement aceés a la lumiére obtenue exclusivement par une
approche intuitive tradilionnelle. Car c’cst la multiplicité qui est issue de
I"un. et non le contraire. Tout au plus ces savoirs multiples constituent-ils
un point d appui pour nous élever, dans le cadre d’une démarche initiatique
traditionnelle, vers la Connaissance. Si donc je vous propose maintenant de
tenter un passage au niveau métaphysigue, ¢’cst pour entrevoir les principes
dont les lois précédemment désignées ne sont que I'expression particlle dans
le monde manifesté.
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C’est chez Pythagore que nous allons chercher les fondements de la
métaphysique qui nous éclaireront dans notre recherche. Aprés sa mort
ct la dispersion de son école persécutée, I'un de ses disciples, Lysis rédi-
gea lc poéme connu sous le nom de « Vers dorés de Pythagore ». dans le
but de résumer les principaux enseignements du philosophe. Un autre dis-
ciple, Hiéroclés, nous les a transmis avec un long et important commen-
taire. Ces dilférents textes nous ont été rendus accessibles a I'époque
moderne par plusieurs auteurs, dont les deux plus connus sont Fabre d'Oli-
vetl et Mario Meunier. C'est une synthése du travail de Fabre d'Olivet que
je vous propose comme exemple de formulation métaphysique.

Pythagore considérait I'univers comme un Tout qu'il désignait par le
mot grec Cosmos pour exprimer la beauté, 'ordre et la régularité qui y
régnent. Cest de I'unité considérée comme principe du monde que dérive
le nom d"Univers. Pythagore pronait I'unité pour principe de toutes choses,
et disait que cette Unité était une sorte de dualité infinie. L'essence de
cette Unité et la manigre dont la dualité qui en émanait y était enfin rame-
née, étaient les mystéres les plus profonds de sa doctrine, les objets sacrés
de la foi de ses disciples, les points fondamentaux qu'il leur était défendu
de révéler.

Cette dualité est celle des principes du monde. du cosmos, ceux que
Platon appelait le « méme » et le « divers », I'« indivisible » et le « divi-
sible ». Pour prendre un langage qui nous est plus familier, ce sont ces prin-
cipes que la scolastique appelait I'Essence et la Substance universelles.
L'Univers s¢ manifeste & partir de cette dualité sous les trois modifications
principales du monde terrestre, du monde intermédiaire et du monde
céleste. Le principe indivisible, c’est-a-dire I'Essence, donne le monde
céleste ; le principe divisible, ¢’est-a-dire la Substance, donne le monde
terrestre ; et le monde intermédiaire prend naissance de ce second prin-
cipe élaboré par le premier. Pythagore enseignait que I'homme se mani-
festait aussi, comme ['univers, sous trois modifications principales qui sont
respectivement le corps, I'ame ct I'esprit ; voila pourquoi il donnait a
I'homme le nom de microcosme, c’est-a-dire de petit monde.



Lordonnancement apparent du monde, la nature, est pour le profane
I'ouvrage du hasard ; mais pour le philosophe pythagoricien, ce sont les
conséquences d'un ordre intéricur. sévere, irrésistible, appelé Fortune ou
Nécessité. Pythagore opposait a cette nature contrainte, qui est celle du
monde, unc nature libre qui, agissant sur les choses forcées comme sur une
nature brute, les modific et en tire a son gré des résultats bons ou mauvais.
Cette seconde nature était appelée Puissance ou Volonté ; cest elle qui
régle la vie de I'homme, et qui dirige sa conduite d"apres les éléments que
la premiére lui fournit. La Fortune et 1a Puissance, ou la Nécessité et la
Volonté, voila selon Pythagore les deux moteurs opposés de I'histoire du
monde habité par 'homme. Ces deux moteurs tiennent leur force d'une
cause capricicuse que les anciens nomment Némésis, le décret fonda-
mental, et que Pythagore nommait Providence.

Chez I'homme. aux modifications évoquées précédemment sous les
dénominations de corps, Ame et esprit, Pythagore attachait des facultés
que nous ne développerons pas ici. [l associait ce ternaire a la volonté pour
constituer le quaternaire ontologique, la tétrade sacrée. C'est la volonté
qui enveloppe le ternaire primordial dans son unité et qui détermine a se
mouvoir chacune de ses facultés que selon son mode propre. La volonté
opere a son gré dans I'intelligence - qui sitge dans I'esprit — ou dans
I'entendement — qui siege dans I'dame —, dans I'entendement ou dans I'ins-
tinct — qui siege dans le corps —. Lorsque I'étre est entierement développe.
la volonté est 1a ot elle veut étre.

En fait, elle cst d*abord dans Uinstinct, et ne passe dans 'entendement
et dans l'intelligence que successivement et a mesure quc les facultés ani-
miques ct spirituelles se développent. Mais pour que ce développement
ait licu, il faut qu'elle le détermine : car, sans clle.il n"y a point de mouve-
ment. Sans I'opération de la volonté, I'ame est inerte et I'esprit stérile.

Les vrais disciples de Pythagore étaient des hommes intellectuels.
truits de I'action de la volonté dans I'esprit. A ce degré sublime, I'intelli-
gence pénétrée par le rayon divin de I'inspiration, remplit I'entendement
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d’une lumiére assez vive pour dissiper toutes les illusions des sens, exulte
I"dme ct la dégage de la matiére. Cet ultime degré de perfection n'est pas
sans nous rappeler I'état d'initiation réalisée effectivement.

ENTROPIE ET METAPHYSIQUE

Ayant rappelé quelques fondements de la métaphysique telle que
I'enseignait Pythagore. je vous proposc de revenir aux principes de la ther-
modynamique pour tenter d'en comprendre la source. Nous avons vu que
le monde manifesté procéde de deux principes immédiats : I'Essence et la
Substance. Ce que la physique appelle I'énergie, que la célebre loi d’Ein-
stein a rendu équivalente & la mati¢re, peut alors étre considérée sous sa
forme indifférenciée comme la trace directe du principe substantiel dans
le monde manifesté. Toute I"histoire du monde des formes, caractérisée
par I'espace et le temps, peut étre présentée en physique comme un
ensemble de transformations de cette matiére-énergie. Au travers de ces
multiples transtormations, cette substance du monde se conserve : la mate-
ria prima constitutive du chaos primordial est la manifestation totale du
principe de Substance et aucune matiére-énergie ne peut se eréer, ¢'est-a-
dire venir d'ailleurs, ni disparaitre. c’est-a-dire devenir autre chose. car il
n'y a ni ailleurs, ni autre chose par délinition. Nous avons retrouvé 1a la
source métaphysique du premier principe de la thermodynamique : la
conscrvation de I'éncrgie est I'expression dans la nature de la loi méta-
physigue selon laquelle la substance est le support de la forme et quelle
peut changer indéfiniment de forme sans en €tre altérée.

Le second principe de la thermodynamique est alors I'expression
d’'une autre loi fondamentale de la métaphysique sclon laquelle le monde
manifesté est le produit de ['action de I'Essence sur la Substance. Ce que
la Bible désigne comme la création est ce début du temps ot I'Essence
pénétre la Substance pour lui donner la forme parfaite, image de leur prin-
cipe commun. Cetle perfection exprime I'ordre absolu imprimé a la
matiére-énergic.
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Notons en passant que I'ordre absolu a un sens en métaphysique. qui
exprime le reflet du principe de la manifestation : alors qu'il n’en a aucun en
physique, science de la matiére qui ignore tout ce qui est au-dela de la nature.

Au niveau de la physique. Uentropie, mesure de désordre ou cause
d'évolution. représente I'analogue de la distance entre I'état présent et
I'état primordial d"ordre absolu : ou, ce qui revient au méme. 'inverse de
I'effet de I'action du principe d’ordre issu de ['Essence. Par définition. elle
est done nulle dans I'état résultant de la création, ¢’est-a-dire dans I'ordre
absolu, et tend vers l'infini si leffet de I'Essence disparait et si la Substance
réintégre donc le chaos primordial. désordre absolu. Le second principe
est done la traduction physique de ce que le cycle présent de la manifes-
tation du monde se déroule du Paradis Terrestre 4 la Jérusalem Céleste.

Le temps du monde manifesté est un temps cyclique, comme en
témoigne par analogic la course des astres. L'état de fin de cycle est done
proche de ce qu'élait I'état qui a précédé le début du cycle, et il contient
en germe 1'état de commencement du cycle suivant. Ainsi, la loi de la
Nécessité, pour adopter la terminologie pythagoricienne, conduit-elle le
monde 3 tendre spontanément vers une solidification, un ¢tat de maticre
indifférenciée proche du chaos primordial. C'est par ce retour a I'état ini-
tial. oit la Substance sort du domaine d’action de 'Essence, que le monde
accomplit sa manifestation et se réintégre dans son principe selon la voie
de la Nécessité,

Au centre de ce monde a été placé 'homme dont la différence fon-
damentale avec ce qui I'entoure est la liberté qui fait de lui 'image de son
créateur ; la liberté de faire usage de sa volonté pour rétablir en lui d’ordre
2 I'image de son principe. Cette voie de la Volonté est son destin propre
qu’il peut. par I'exercice de la liberté, suivre ou refuser. S'il la refuse, il sera
soumis 4 la loi de la Nécessité et fauché par la seconde mort. §7il la suit,
Pythagore nous dit qu'il accede a la vérité ol il arrive par son union avec
I'Etre des étres. En d’autres termes, il rétablit 'ordre absolu en lui et son



harmonie avec la Providence le fait complice de la loi de la Nécessité qui
s'applique au monde.

La réside la raison d'étre de la loi exprimée par Schrodinger et
Brillouin en complément du second principe de la thermodynamique. et
que 'on peut reformuler de la fagon suivante : « ['ordre se crée & partir du
désordre qui s’accroit du méme coup. » Au plan métaphysique, « 'ordre
qui sc crée » par excellence est le microcosme, c’est-a-dire I'homme. Et
I'on peut dire que 'homme qui réalise en lui-méme. selon la voie de la
Volonté, I'image de I'ordre absolu, est en harmonie avec la Providence, et
contribue donc & I'évolution de 'univers selon la voie de la Nécessité,

CONCLUSION

Au terme de ce long parcours suivant le fil directeur de I'entropie. qui
nous a conduit a explorer la physique, puis & nous élever jusqu’a la méta-
physique pour éclairer les lois de la premiére par celle de la seconde. nous
sommes parvenus a exposer une loi d'une importance considérable qui lie
ordre et désordre. Depuis qu'Heisenberg a tiré le démon de Laplace. le
physicien tente de maitriser I'incertitude par les probabilités. En s'inté-
ressant a I'entropie qui fixe le sens de I'évolution en relation avec le degré
d’ordre ou de désordre, il parvient a ce que I'on pourrait appeler un déter-
minisme probabilitaire ou, en d’autres termes, 4 "affirmation d’un sens de
I'histoire. Cela est contraire a la vision scientifique moderne qui refuse de
prendre ¢cn compte tout ce qui pourrait étre au-deld ou en deca de la
nature. Ce conflit est au cceur de la physique moderne. Mais le métaphy-
sicien ne peut que se réjouir de voir I'entropie réconcilier le sens de ’his-
toire et la liberté de '’homme.

Yves Verel
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PARACELSE,

MONARQUE DES ARCANES

Par Félix Bonafé.

Non sans une certaine immodestie, Paracclse se qualifiait de
« monarque des arcancs »,

Entre sa naissance et sa mort. il se produit toute une séric d’événe-
ments qui nous placent d'emblée dans une époque extraordinaire : la
découverte de 'imprimerie. en 1440, amena unc révolution dans la pen-
sée et les meeurs. Que ne devons-nous pas a la Renaissance €clairée vécue
par les humanistes, ces grands éclectiques qui révaient de bonté et de
science | Malgré la faiblesse de plusieurs rois, cette période mene hauts,
droits et siirs certains coeurs dans cet azur incomparable ol brille la lumiére
de la connaissance. C'est le siecle de Christophe Colomb qui découvre une
terre au bout de I'océan et offre 2 'Europe un afflux de nouvelles richesses.
Plus tard, Cartier ira au Canada. Merveilleux épanouissement des arts et
des lettres, la Renaissance ressuscite I'esprit des Anciens : les humanistes
¢tudient les auteurs du passé et, grice A I'imprimerie, les rendent familiers
a leurs contemporains. Erasme fait paraitre L’éloge de la Folie. Marot,
Ronsard, Joachim du Bellay, Rabelais, Calvin, I’ Arioste, Machiavel et Le
Tassc appartiennent & ce temps magnifique. Quant & I’Art, il est illustré
par des génies de la taille de Raphaél, Michel-Ange, Léonard de Vinci,
sans oublier le grand Albrecht Diirer et Holbein le jeune qui, un jour, pein-
dra Paracelse. Aprésla mort de Louis XII, « le Pére du Peuple », la Renais-
sance nous convie au grand duel européen qui oppose le chef du Saint
Empire romain germanique, Charles Quint, au roi Frangois 1*'. Comme
on peut le noter, la courte existence de Paracelse se situe & un point impor-
tant de I'Histoire de la civilisation occidentale. La Renaissance représente
aussi une crise décisive dans I'Histoire universelle : on remet en question
les valeurs traditionnelles qui concernent I’Eglise, I'Etat, la Société.
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L homme examine avec un il neuf les problémes de toujours. L'Huma-
nisme qui a débuté en Italic traversera les Alpes pour arriver jusqu’a nous
en passant par I"Allemagne. Ce courant de pensée préparera la Réforme,
d’origine germanique.

Au treizieme siecle, la Suisse comprenait treize cantons rattachés au
Saint Empire. La Suisse jouissait d'une large autonomie de droit et de fait.
Dans ce pays, le catholique canton de Schwyz occupe une place éminente.
Région d'élevage, coupée de vallées étroites et profondes, la population
qui I'habite passe pour &tre tres individualiste. Depuis le Moyen Age. Ein-
sicdeln est un haut licu spirituel & cause de ['abbaye ou I'on vénere Notre-
Dame des Ermites, une vierge noire qui. de nos jours encore, attire des mil-
liers de pelerins. Madame de Warrens, la premiére passion de Jean-Jacques
Rousseau, ¢prouvait une dévotion particuliere pour la Dame d’Einsiedeln.
Cette ville s'étend pres du lac de Sihl et du village d’Etzel, a mille metres
d-altitude, lieu olt naquit le 10 novembre 1493 (1), Philippus. Aurcolus,
Theophrastus Bombast Von Honenheim qui deviendra Paracelse. Coinci-
dence curicuse, la méme année vient au monde le grand Rabelais.

Le pere de Théophraste, Guillaume de Honenheim. était médecin de
I'abbaye : sa mére, avant son mariage. était surveillante de I'hdpital annexc
a I'établissement religieux. L'enfant la perdit trés tot et il admit difficile-
ment que son pére, pourtant si habile praticien, n’ait pas réussi a sauver
son épouse. Pour le docteur Allendy, un transfert se produisit : « L'enfant
puis "adulte identifierent la mére humaine disparue en la meére divine, la
Vierge qu'on vénére & Einsiedeln. » Ce détail est intéressant a connaitre :
il pourrait expliquer pourquoi Paracelse malgré ses invectives contre les
Catholiques, ne se rallia jamais au Luthérianisme, — ennemi de la dévo-
tion mariale. — Théophraste, malgré son chagrin, est un enfant trés vivant.
Tout petit, il a suivi la route du pélerinage et il a pri¢ devant la Madone de
I"église abbatiale, mais il a fait aussi la cueillette de plantes rares et ses sur-
prenantes découvertes émerveillent son pere.

En 1502, Théophraste quitte Etzel pour Villach. en Carinthie, oli son
pere va professer 4 'Ecole des Mines de Hiittenberg. Ces mines appar-
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tiennent a la fameuse dynastie bancaire des Fugger qui prétaicnt de I'or a
Charles Quint. Cest Guillaume de Honenheim qui inculque a son fils déja
si doué les premiéres notions de médecine, d’alchimie et d"astrologie. Pré-
cisons que sous la Renaissance le terme « Alchimie » signifiait également
sciences chimiques proprement dites.

Pere et fils vivent pendant plusieurs années au ceeur de I'immense forét
dec mélezes entourant Bleiberg. Théophraste assiste & tous les cours de son
pere et a ses expérimentations. Les entrailles de Ia terre, la mine, ont tou-
jours fascin¢ I'ame germanique. Schiller, Hoffmann, Schelling, les grands
romantiques de ce pays ont révé a la magma mater. Des son plus jeune age.
Théophraste tut hanté par le mystere du Centre, de Uobscur, par I'enfan-
tement du minéral. Novalis ne chante-t-il pas le /ied du Vicux mineur !

“I1 est le maitre de la terre

*Celui qui sonde ses abimes :

“I1 n’est plus pour lui de misere
“Qu’en ses profondeurs il n"oublie |
=Celui qui comprend le secret

“De cette membrure de rocs

“Et qui, jusqu'a ses gisements,
“Opiniatre, en ¢lle. avance.”

La semence minérale se confond dans le subconscient avec celle pri-
mordiale de la conception et de la gestation. Que se passe-t-il dans cette
jeune téte qui discerne un processus ascendant entre la picrre et 'nomme ?
« Les fouilles paternelles, écrit Pierre Mariel, qui s'effectuaient dans les
entrailles de la terre, 1a découverte du métal, sa remontée au jour, sa cou-
Iée en lingots, fixaient une curiosité diffuse, mais nostalgique. Le véritable
sens de I"alchimie s'imposait & lui avant méme gu'il conniit les traités et
symboles graphiques. Dans cette vie cosmique ct utérine, il retrouvait sa
mére inconnue et la Vierge en qui Dieu, Créateur et créature, s'était
incarné in scecula seeculorum. »

1l semble que Théophraste ait vécu a Villach de 1502 a 1510. On
admettra sans certitude qu'il se rendit & Ferrare ol il recut ['enseignement
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de maitres éminents qui le dégolterent a jamais des abstractions pédantes
de certains médecins de sa jeunesse. On a signalé son passage a Padoue,
Bologne, Montpellier, Saverne, Cologne et Paris. La encore les certitudes
manquent. On est str cependant qu'il étudia a 'université de Bale. en 1510,
et qu'il choisit dans cette ville le nom scientifique de Paracelse, en hom-
mage 4 Celsc, médecin célebre du siecle d’Auguste qui suivait la doctrine
d'Hippocrate.

Paracelse prend pour maitre spirituel Johannes Heidenberg, dit Tri-
théeme, (1462-1516). un moine bénédictin suspecté d’hérésie dont on van-
tait la culture universelle : il avait lu et médité Platon, Plotin, Jamblique
et Porphyre. Sa pensée était pleine de I'enscignement d"Hermés : il
connaissait les traités d’alchimie d’Arnaud de Villencuve et de Basile
Valentin. Trithéme n'ignorait pas que I"Alchimic provient des principes
de la Kabbale hébraique : les mystéres du Zohar et de la Guematria
n'avaicnt point de secrets pour lui. On lit dans la Polygrafia Cabbalistica
de ce moine pour résumer en sorte I'ésotérisme hébraique du Macrocosme
¢t du Microcosme : « Ils sont unis par le lien de I'amour réciprogue entre
I'Univers et 'Homme. La création, prise dans sa totalité, est un étre dont
tous les modes sont marqués de I'empreinte divine, 'Homme étant la syn-
thése de toutes les créaturcs. Comme il a été modelé a I'image de I'exemple
divin, sa forme est composée d'éléments copiés sur la forme supérieure. »
Et Trithéeme nous montre qu’il connait bien 'arbre séphirotique.

Jean Tritheme oriente Paracelse vers la création de nombreux talis-
mans, pentacles et carrés magiques sur lesquels sont gravés des formules
et des signes doués de vertus secrétes. Ce moine appartient a la Fraternité
de la Rose-Croix. et si I'on en croit plusieurs auteurs. Paracelse ne I'ignora
point. La Fama Fraternitatis, en fait, se révélera plus tard (1614). lors de
la publication des Noces chvmigues ; et a partir de cette date le mouve-
ment sera structuré et mieux connu ; mais déja du temps de Trithéme et
de Paracelse il y eut des relations étroites entre I'Alchimie et la Rose-
Croix. N'est-ce pas Luther qui salue. en quelque sorte, la purification opé-
rée par la Rose-Croix ! Il écrit : « Il adviendra une rénovation et une trans-
formation qui nous rendront comme les enfants. Le véritable art d’alchimie
est la sagesse des anciens sages. L'Alchimie me plait beaucoup, non seu-
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lement pour 'utilité qu'on en retire, mais aussi par ses symbolcs cachés
qui sont fort beaux, en particulier la figuration du Jugement dernier et de
la Résurrection des morts. »

Paracclse croit au génie recteur des Rose-Croix, ambassadeurs du
Trés Saint Paraclet. Il prédit la venue d’un régne meilleur : « O souffle col-
lectif des généreuses espérances ! Esprit de liberté. de science et d'amour
qui régénérera 'lhomme et le monde ! »

Comme la plupart des hommes d'esprit sous la Renaissance. Para-
celse voyage : en 1524-1525, il s°établit a Salzbourg pendant quelques mois.
Devenu un médecin confirmé, il réussit des cures spectaculaires sur les
malades et sa réputation §'étend & travers le Saint Empire. En 1524, lorsque
éclate la jacquerie qui ravage I'Europe centrale du Rhin au Danube, pour
réclamer 'abolition du servage et la diminution des impdts, il est d’abord
du cété des rebelles. Ses nombreux ennemis lui reprochent son attitude ct
Je menacent. Micux vaut se taire et fuir, car il risque la torture. Il se dirige
alors vers Strasbourg olt il compte exercer, mais contre lui se monte unc
cabale. En raison de son mauvais caractére, Paracelse se rebiffe, polémique
et injurie. La situation s’envenime. Cela n’empéche point les malades
d affluer dans son cabinet. et il guérit des gens souvent condamnés par ses
confréres. Ceux-ci ne lui pardonnent pas de jouer les thaumaturges. Cen
est trop ! I abandonne Strasbourg pour se rendre a Béle. Ce s¢jour suisse
lui vaudra de connaitre Didier Erasme et son éditeur Froben. En janvier
1527, Froben se brise le tibia et on parle de lui couper la jambe. Paracelse
intervient ¢t en quelques semaines il guérit ["éditeur. Les Bélois sont
enthousiasmés par ce qu'ils considérent comme une sorte de miracle. On
comble le médecin d’honneurs et de thalers. 11 devient professeur de phy-
sique et de chirurgic a I'Université de Bile, Cette nomination suscite la
fureur de ses confréres. L'imprudent Paracelse défie la Faculté et lance
une sorte de manifeste révolutionnaire. Ce n'est pas tout : il inaugure son
enseignement et il use de 'allemand au lieu du latin. Comble d'irrévérence,
il briile publiquement les ouvrages de Galien. Quel scandale dans la ville !
1l perd plusicurs procgs. En février 1528, il quitte Bale honni par les uns
ct regretté par les autres ; en particulier par les « petites gens », comme on
disait en ce (cmps-1a, & qui il a fait tant de bien.
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Ses courts et tumultueux séjours a Colmar et a Essling ont lieu en
1528. L'année d'apres il arrive a8 Nuremberg. Dans ce centre artistique et
économique rayonne son ami Albrecht Diirer, génial dessinateur et luj
aussi hermétiste, Paracelse n'obtiendra pas la paix de I'dme, toujours a
cause de la hargne de ses confréres et de son caractére volonticrs irascible.

Il attaque de front la Faculté et il a contre lui protestants, catholiques,
médecins et apothicaires, N'a-t-il pas publi¢ un traité sur la syphilis qui
déchaine la tempéte, car son livre ¢tablit une différence fondamentale
entre le chancre syphilitique et les autres maladies vénériennes. Il signale
le danger de I'usage intensif des onguents mercuriels, et le voila qui s'en
prend a la tisane de gaiac, ou bois saint. a laquelle il nie toute efficacité
pour le traitement des vérolés. Colere générale. Les médecins fulminent
contre le détracteur, mais surtout les banquiers. ses insignes protecteurs :
les Fugger d*Augsbourg se fachent : le gaiac provient d"Amérique ct son
importation procure a ces financiers des bénéfices considérables. Quelle
outrecuidance de proclamer la vérité en pareil cas ! On lui rend la vie
impossible. la censure interdit la publication d'un tel ouvrage et il est
menacé de prison. De nouveau, il parl et s’arréte dans un bourg bavarois,
i Beratzhausen, prés de Ratisbonne. Enfin un peu de tranquillité pour
écrire son Paragranum, « le livre des quatre colonnes sur lesquelles s'édi-
fie la vraie médecine.» 1l soigne des indigents et se découvre une vocation
de prédicateur pour édifier les tiedes. Ses homélies respectent la stricte
pensée catholique. Vers 1531, il sc fixe a Saint-Gall ot il rédige son Opus
Paramirum qui expose la doctrine fondamentale de Paracelse en maticre
de thérapeutique. Ce livre conticnt des observations sur ce que nous qua-
lifierons de psycho-pathologie. Il repart sur les routes, en 1533, et s'installe
a Appenzell ; puis dans la région miniére de Schwyz ou il compose un traité
sur les maladies propres aux mineurs. C'est déja de la médecine du Travail.

Sa santé s'altére et ses ennemis I'accusent d’avoir attrapé le « mal napo-
litain ». Cela parait surprenant pour un homme dont on affirme que sa viri-
lité n'existe plus depuis qu'un verrat I'a cruellement mordu. Paracelse entre-
prend une cure a Saint-Moritz. ville thermale dont il [ail « la contrée la plus
saine qui soit... oltil n'y a ni goutte, ni rhumatisme. ni pierre. L'eau y chasse
la goutte et donne a I'estomac la vigueur de celui de I'oiscau qui digére la
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terre et le fer. » Paracelse écrira cing traités sur les vertus des eaux ther-
males.

Sa présence est mentionnée a Kempten, Ulm et Augsbourg. En 1538,
il rédige La Grande Chirurgie. Ce médecin méne unc vie d’errance, souvent
d’exil, comme celle de beaucoup d’hommes du seizieme siccle : Erasme,
Diirer et Copernic voyagérent beaucoup. Toujours pérégrin, Paracelse tra-
verse la Boheéme et la Baviere. [l écrit avec plus de fureur comme s'il savait
que. bientdt, il quittera ce monde de lumitre et de tourment. La rédaction
de sa Grande Astronomie ['occupe avec passion avant son arrivée a Vienne
ol il regoit un accueil triomphal. Néanmoins, il préfére la solitude et I'hos-
pitalité que lui réserve & Salzbourg un ami de son pere, I'évéque Ernest de
Wittelsbach. La vie de Paracelse passe pour tres désordonnée i cause de ses
tolles dépenses. de ses ivresses et de son golt pour la canaille. N’y verra-t-
on point une des raisons de sa mort prématurée. le 24 septembre 1541, ala
suite d'un accident ou d'une rixe entre buveurs.

Une pyramide couvre scs ossements qui reposent dans I'église Saint-
Sébastien de Salzbourg. Une épitaphe rappelle au visiteur : « Celui qui a
fait disparaftre par son art merveilleux les plaices cruelles, la lepre, la
podagre, I'hydropisie et autres maux incurables. » Un examen des os du
grand médecin, en 1939, montre une Iésion occipitale due probablement
a une chute.

T o

Les grandes étapes de la vie de cet homme exceptionnel nous ont
montré sa puissance et ses contraditions. Personnage sorti de 'époque la
plus tumultueuse qui arborait comme devise : afterius non sit qui suus esse
potest (que celui qui peut étre lui-méme soit lui-méme).

L'eeuvre de Paracelse est celle d'un homme qui, de son vivant, fut
encensé, méprisé voire hai. Les pays chrétiens s'enfermérent longtemps
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dans une médecine qui avait perdu toute efficacité alors que. dans les civi-
lisations judéo-musulmanes. on obtenait d'incontestables progres dans
I"art de guérir. Averroes, Maimonide et Avicennc se révélerent de grands
médecins. La thérapeutique d’ Avicenne brillait par son ingéniosité et déja
il pratiquait le massage des lombes. A Paris, la Faculté dispensait l¢ plus
rétrograde des enseignements et cela justifiera peut-étre par la suite, les
moqueries contre les Diafoirus au bonnet pointu, ces mires qui tuent leurs
malades 3 coups de clystéres et de lancettes. Ne voit-on pas lc pauvre roi
Louis XIII purgé dix-huit fois par son médecin Héroard et saigné davan-
tage. Il y eut néanmoins vers le méme temps 'admirable Ambroise Paré.
Quant 4 Louis XIV. grand amateur de gibier, il dut sa belle vieillesse grace
aux clystéres composés par Fagon son archiatre. Nous vivons a une époque
ol I'église interdit la dissection, et souvent la thérapeutique se borne a des
drogues bizarres ou répugnantes. On cherche la guérison dans les reliques
et le roi touche les écrouelles.

Au début du seizieme siécle, la mortalité infantile est considérable.
La moitié des enfants meurt avant I'dge d'un an et les gens du peuple ne
dépassent pas la cinquantaine. Paracelse rejette les constructions systé-
matiques de Galien. maitre incontesté de la médecine sous 'Empereur
Marc-Aurele, auquel il reproche une ceuvre bétie sur des données anato-
miques rudimentaires, des médications erronées et fantaisistes. Il s’oppose
i I'abondance des saignées qu’il préconise et a ses régimes arbitraires.
Jamais il n’admettra I'absolutisme stérile du médecin romain. 11 préfere
les recherches hippocratiques. Comment ne pas ['approuver quand on sait
que le praticien grec considérait I'homme dans son unité individuelle ¢t
dans son environnement ! Hippocrate recourt 4 la méthode d’examen dont
les principes s'imposent pour chaque cas. Il ne s’inspire que des [faits
constatés, il s’interdit de nuire au malade a cause d'une médecine dou-
teuse, et il aide a I'action favorable de la nature. A retenir de lui cette décla-
ration : « I1 n"est pas dans nos habitudes de croire, de suivre et d’enseigner
ce qui ne peut pas étre contirmé par expérience et la pratique véritable.
» Si ce médecin suisse étudic avec sa raison et son expérience, il en appelle
encore 4 la nature : « La lumiere de la nature est le grand monde, et il existe
constamment une relation dont les signes sont variables entre 'univers et
I’homme. » Ressusciter 'hippocratisme parait tout de suite une audace



intolérable dans les spheres officiclles, d’autant qu'il pose quatre principes
fondamentaux qui parachévent I'eeuvre d'Hippocrate ; étude de la nature,
individualisation du malade. individualisation du reméde, loi de similitude,

La médecine est fondée sur I'étude de la nature, de ses lois physiques,
météorologiques, telluriques, biologiques. Les signes de la maladie et ceux
de la guérison se retrouvent dans la médecine et dans 'homme. Pour ce
médecin inspiré, il existe un grand principe d'analogie : de méme que la
maladie nait de la santé. de méme la santé nait de la maladie. D"oli trans-
mutation ! Il individualise le malade, car les maladies sont variables et
changeantes. ce qui explique la transmutation de ces maladies et I'idée de
métastase.

« Dans un cas donné, les caractéres de la maladie. nous dit Paracelsc,
sont ceux de I'individu malade. » D autre part les caractéres de I'individu
sont en réalité ceux de sa fonction. Ceci donne une grande importance aux
signes fonctionnels et surtout psychiques. La physionomie de chaque indi-
vidu est celle du reméde qui en résulte d’ott I'individualisation du remede.
Toujours a ce propos. Paracelse déclare : « Il faut connaitre les caracteres
des maladies, les caractéres de 'homme et les caractéres des remédes. »
Les noms des maladies ne servent pas pour I'indication des remeédes (en
d autres termes, ne vous contentez pas du guide Vidal pour prescrire) ; le
semblable doit étre comparé avec son semblable et grace a cette compa-
raison on découvrira les arcanes pour guérir. Selon ce médecin d’autre-
fois. un reméde doit étre prescrit sur la concordance entre ses caractéris-
tiques ct celles de la maladie, ou plutdt celle de la forme que prend cette
maladie chez un malade déterminé. A tout état particulier, 'homme de
I"art adaptera au malade ce qui lui convient par similitude : Similia, Simi-
libus, curanmur. en d’autres termes : le semblable appartient au semblable.
Comme le remede agit par les forces invisibles qu'il met en mouvement,
I'importance de sa préparation est facile & comprendre : « Il faut &tre, nous
explique Paracelse, attentif a la préparation, & la puissance. a la proprict¢
du reméde et A tout ce qui 8’y rapporte autant qu'au moment et a I'heure
de son administration. »
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Et nous entrons dans le domaine de la Spagirie (2) ou chimie ; et ce
peére de la médecine hermétique est le moins compris de tous les maitres
a penser dans I'art de guérir. Loin de se contenter de la pratique de la
médecine hippocratigue, Paracelse se voulut un vrai philosophe par le feu
(philosophus per ignem) ou si vous préférez un alchimiste doublé d'un pra-
ticien fort capable. Il s’efforga de concilier des expériences d’origine empi-
rique i la sublime réalisation de I’« Ars Magna ». Grice a cette médecine
révolutionnaire bien différente de celle d'Hippocrate et de Galien, Para-
celse enraya en son temps de nombreux fléaux : la peste, certaines mala-
dies nerveuses (épilepsie, hystérie, etc.)

Paracelse est un des précurseurs de I'homéopathie. Hahnemann dans
son Organon s'inspire des principes formulés par son illustre devancier.
Pour le médecin de la Renaissance, le corps de I'homme est représenté par
quatre éléments ; feu, air, eau et terre. Puisque nous contenons tout : mou-
vement des étoiles, propriétés des éléments, substances des trois régnes,
fluides atmosphériques. il réclame une médecine qui corrobore I'influence
attribuée aux planétes sur la naissance, ’évolution et le traitement des
maladies. Hermétiste, il donne une place prépondérante aux maladics invi-
sibles : délire de la foi et de I'imagination. Il note : « Il est bon que le méde-
cin ait toute I'expérience possible, la médecine n'étant qu'une expéricnce
lente et certaine : toutes ces opérations doivent avoir ["expérience pour
fondement, cette expérience qui fait trouver ce qui est bon, utile ¢t vrai. »
L’anatomie pour lui n’est pas seulement I'étude analytique du corps
humain, de sa forme au point de vue symbolique. » [l donne encore cette
directive : « Il faut connaitre ’anatomie de ’homme, mais aussi celle des
maladies et des simples. Alors le médecin trouvera la concordance des
anatomies, des herbes et des maladies, lesquelles sont semblables et se rap-
portent les unes les autres. » Il réclame qu’on administre ce qui convient
par similitude, et il ajoute : « La nature est le grand médecin, et ce méde-
cin I'homme le posséde en lui. Si la nature se défend elle-méme, alors elle
guérit seule les maladies. Elle posséde une industrie certaine pour les gué-
rir que le médecin ignore. Pour cette raison, il est seulement le ministre et
le défenseur de la nature. » Voyez les cures de jeline préconisées par Louis
Khune, Gandhi, Geffroy, Guelpa, le docteur Berthollet et Shelton. 1l y eut
autrefois Raspail, 'abbé Kneipp. Qui niera les bienfaits du thermalisme !

=



« Il faut comprendre, dit Paracelse, que "homme et les choses
externes entretiennent un certain accord ou similitude, de telle sorte qu'ils
se conviennent et s'entraident. » Pour lui, le jour ol la médecine officielle
comprendra cette grande loi la maladie reculera. De méme, si nous
« CONNAaissons » notre corps, nous pouvons I'économiser par une vie saine.
Dans la plupart des cas, nous devenons alors notre propre médecin, avec
I'espoir peut-&tre de ne pas tomber malade. Autrefois, dans les campagnes,
la brave paysanne nettoyait chaque mois son corps par la purge qui
aujourd’hui fait sourire. On recourait aux plantes bienfaisantes. Dans le
milieu rural. comme on était pauvre, on ne soupait pas en ville pour se
rendre au spectacle. Le soir on se contentait d’un potage aux légumes et
I'on allait au lit. Cela constituait une demi diéte. Et comme on avait de la
religion, le vendredi devenait un jour maigre. Cette coutume était res-
pectée aux Quatre-Temps et au cours du Caréme. La fille du roi Jérdme,
la princesse Mathilde, & qui Edmond de Goncourt demandait son secret
de longévité lui répondit ceci @ « Je n'ai jamais vu de médecin, Mon secrel
est simple : I'huile de ricin ou I'eau de Pullna. » On connait les vertus de
la plante qu'on appelle aussi Palmachristi. Quant a 'cau de Pullna, c’est
une eau de vie allemande qui ouvre les entrailles et purifie le sang.

Selon Paracelse. les médecins ignares jugent la médecine 4 leur propre
mesure : « Dieu n'a jamais envoyé une seule maladie dont il n"ait pas créé
en méme temps le reméde. » C'est vrai en théorie, ['est-ce vraiment en pra-
tique dans tous les cas ? Il reconnait d’ailleurs que « L’homme ¢st sous
I'influence de la sphére des poisons : « C'est dirons-nous la lutte pour exis-
tence dans un monde hostile. Tout est poison, méme la nourriture saine
qui n’est assimilable qu’en partie et par une auto-alchimie. Et les maladies
du tartre sont dues & I'empoisonnement lent et chronique par I'interne. »

Paracelse admet encore « un empoisonnement externe, insidieux, par
les exhalaisons des astres. » C'est vrai | Quand le temps tourne 4 la pluie,
au brouillard épais, le rhumatisant vous rebattra les oreilles de ses plaintes
ou de ses gémissements. Que le temps vire au beau et le voila de nouveau
qui trotte.
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Ses études vont loin : acide nitrique, sels et sulfates. découverte des
produits narcotiques, précision sur le role des éthers. Il se penche sur 1'épi-
lepsie, la folie furieuse, la danse de Saint-Guy, les vésanies, les obsessions.
Les maladies goutteuses ne sont pas oubliées. On ne peut tout énumérer.
Quelle est la pharmacopée dont il dispose ? Pour I'insuffisance biliaire, il
fait absorber de la chélidoine, médicament repris par les homéopathes.
Contre les nodosités rhumatismales. il propose la tisane de bambou dont
certains médecins homéopathes se servent en pigiires pour les sciatiques.
I1'y a aussi Bryona. cueillie dans un temps favorable, qui adoucit la peau,
modere la bile et renforce le génésique. Paracelse vous conscillera Poten-
tilla Tormentilla, cette rosacée qu’on rencontre a travers bois. Cette plante
est astringente. tonique, hémostatique. Elle combat diarrhées. dysentric,
hémorragies. leucorrhée, métrite. débilité des tissus. Les homéopathes ne
négligent jamais ce vicux reméde. Notre médecin inspiré recommande le
magistére du tartre. Pendant plusieurs si¢cles, la médecine a employé le
tartre stibié¢ & base d'antimoine. Guy Patin, méchant médecin mais homme
d’esprit. fit condamner I'antimoine par la Faculté de Paris. Il n'empéche
que Louis XIV guérit de la typhoide griice & ce produit. Corvisart, archiatre
de Napoléon, administrait le tartre stibié & 'Empereur. si I'on en croit le
docteur Cabanés (3).

Dans la pharmacopée paracelsicnne entrent les remeédes métalliques :
I'or. I"étain, le fer que les médecines allopathiques ¢t homéopathiques ne
mangqueront pas d’utiliser. Ce praticien conseille les régimes alimentaires
qui évitent aux organes de se détériorer & la suite de surcharges de nour-
riture. Il est un des premiers a soigner la peste et la 1&pre, deux fléaux si
redoutés.

Pour Paracelsc. la médecine se conjugue avec I'alchimie, la philosophie
et la religion. I1 doit connaitre les forces mystéricuses qui agissent dans la
nature et dans 'homme. Au centre de sa doctrine, il établit une distinction
entre macrocosme et microcosme, c’est-a-dire entre ['univers et 'homme.
L’un reproduit. répéte ce qui se passe dans ["autre, et la vie ainsi ne s¢ sépare
point du cosmos. On retrouve 1a les trois principes alchimiques sel, soufre
et mercure qui se présentent sous la forme de I'esprit, de I'dme et du corps.



Toutes les maladies sont inhérentes a un déséquilibre dans 'action
de ces (rois principes. Tout ce qui vit sous le soleil est d'essence triple, mal-
gré ["apparence de I'unité qu’on croit voir, qu'il s'agisse d'un minéral, d'une
plante ou d'une substance animale. Chacun de ces composants subtils
porte le nom de principe de la mati¢re : en analogie avec la tripartition
métaphysique de I'homme : corps, dme, esprit, les principes spagiriques se
dénomment sel, soufre, mercure. Paracelse traduisit cette division en ces
expressions succinctes : « Ce qui brﬁle‘, c'est le soufre ; ce qui s’éleve en
fumée, c'est le mercure ; ce qui se réduit cn cendres. c'est le sel. » Et il pré-
cise dans son traité des Trois essences premiéres @ « L'un est une liqueur,
¢’est le mercure ; I'autre est une oléité (oleitas, sorte d’huile), c’est le
soufre ; le troisieme est un alkali (sic). c'est le sel: de I'unité tirez le nombre
ternaire et ramenez ensuite le ternaire a 'unité. »

Dans la pratique. il convient d’extraire ces trois substances, de les
purifier séparément, puis enfin de les conjoindre harmonieusement. Selon
les Anciens, « Tous les corps sont faits de matiére et d’esprit. La mati¢re
est passive ct inerte tandis que 'esprit est le principe vital actif empreint
de I'idée divine qui est cause d*évolution. » Il est donc clair, si l'on en croit
I'esprit de ce temps-1a, que la vertu des mixtes (corps composés d'atomes,
molécules et tirés de la nature) est dans 'esprit. et que cet esprit devient
plus actif lorsqu’on le délivre de sa prison corporelle. Tout le c6té phy-
sique de I"art spagirique réside dans cette séparation ou extraction.

A l'opposé de la pharmacologic moderne qui cherche aisoler le prin-
cipe actif chimiquement pur, la spagirie parvicnt a purifier la totalité du
mixte (plante, minéral ou substance animale) pour en faire une « entité
supérieure » apte a libérer les forces de régénération de I'individu en cor-
respondance avec cc mixte.

Cest particulierement dans le cas de substances toxiques Aconit, Ellé-
bore ou métaux toxiques : plomb. antimoine que le phénomene de purifi-
cation spagirique s’observe le micux. puisque ces substances deviennent
alors de souverains remédes. En libérant les trois principes de leurs impu-
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retés initiales, 1a spagirie élimine totalement les poisons contenus dans les
mixtes pour faire place & une sorte de perfection ou quintessence au ser-
vice de 'homme. La spagiric est souvent nommeée ['art des quintessences.

Pour Paracelse, Dieu constitue le « centre et la circonférence de toutes
choses » et il enveloppe entierement la création. A I'origine n'existe que
la supréme unité cosmique qu’il appelle « Yliaster » ; c’est 'Ain Soph des
hébreux. Sans entrer dans le détail de la cosmogonic paracelsienne fort
compliquée. retenons que le royaume merveilleux de 'alchimie lui
découvre le livre secret de la nature, Pour le moderne Jung, les opérations
alchimiques sont réelles ; seulement cette réalité concerne I'ordre psy-
chique. L’alchimie présente un drame cosmique en termes de laboratoire.
Eclairons notre esprit, I'Opus Magmum délivrera I'dme humaine et gué-
rira le monde. Dans ce sens I'alchimie prolonge I'influence des religions.
Si nous ceuvrons avec compétence et ténacité. ['opération finale illuminera
notre conscience et délivrera notre esprit enténébré. Dans le langage angé-
lique, I'or désiré symbolise le Corps de résurrection. L'alchimiste persuade
l¢ plomb qu’il est or. En termes plus simples. I'homme renferme en lui
I'image de la Divinité, pierre de touche de la transmutation de son étre,

Notre héros note encore que lorsqu’une Ame arrive sur terre, elle choi-
sit un esprit approprié 4 sa nature. Le mental de nos parents se conjugue
comme leurs corps dans la chaude étreinte et ils participent & I'élabora-
tion du germe spirituel chez I'enfant. Par cettc semence éthérée, il y aura
vie organique. Esprit et corps manifestent. on le sait, un équilibre instable,
L’homme visible et 'homme invisible ne se quittent jamais. Le double agit
sur le Moi grice a 'imagination. L'homme spirituel pénétre dans la matiére
par les cing sens de son corps de chair, mais il remontera quand méme
jusqu'au corps astral pendant tout le temps que durera sa manifestation
cosmique (sa vie, si vous préférez) chaque fois que, par des actes nobles
ou par des purifications, il rejoindra I'harmonie qui n’est autre que la subli-
mité cosmique. Nos actes bons, nos actes purs, el si rares qu’ils se produi-
sent, (car nous sommes laches et débiles comme toutes les créatures impar-
faites) nous divinisent quand méme chaque fois que I"étincelle se produit
en nous.



Tout bouillonnant de générosité, d’enthousiasme et de colére, Para-
celse se montre plus intuitif que spéculatif en abordant les problémes de
la philosophie, de la nature de ["dme, de la création, de Dieu et du mal. Il
ne s’encombre pas de doctrines. Il classe les forces agissantes en surnatu-
relles et naturelles. Il dit que I'inférieure et la supérieure restent invisibles
chez 'homme. Tempéraments, impressions (réves ou visions) dépendent
du corps invisible. L’univers cohérent se réclame de deux grands pouvoirs
traditionnels : la volonté et I'imagination. En tant que médecin, Paracelse
attache une importance de premier ordre & I'imagination. Ne doutons pas
de son honnéteté intellectuelle, mais 'homme a une trés haute opinion de
lui qu'il ne cache pas : « ma sagesse qui provient de la lumiére de la nature
ne peut jamais étre démentie, a cause de sa stabilité... Il est vrai qu'il existe
encore bien des secrets que j'ignore. » Cependant dans son livre I'Archi-
doxie, 1l redevient modeste : « Pour prétendre & la Pierre philosophale.
supréme connaissance, I’lhomme doit renoncer a toute sensualité. » 11 sait
que le vrai pouvoir magique est la foi, cette force qui stimule et ¢leve le
pouvoir de ['esprit pour accomplir de véritables miracles. L’homme peut
créer des courants qui influencent la nature : son esprit et son vouloir
l'aident & obtenir ce qu'il désire. Le pouvoir de I'Esprit Saint est immense
pour ceux qui vivent en Dieu.

-

La vie religieuse de Paracelse fut dominée par les courants de son
¢poque. S'il réforme la médecine, il ne se voulut pas un contestataire, un
éveilleur d’ames dans le genre de Luther et Zwingli. Catholique, il réva
d"une chrétienté primitive qui s'éloignerait des cérémonies et des dogmes.
Il condamna le dogmatisme protestant, car il se voulait le champion de la
liberté individuclle et religieuse. Luther lui déplut parce qu’il sacrifiait
I'homme au fanatisme, et il ne lui pardonnait pas de se ranger du coté des
Princes et des Bourgeois. A partir de 1536, Paracelsc s'opposa violemment
au luthérianisme dans lequel il ne voyait plus quune Eglise fermée. Il mit
ses espoirs dans la mission de 'Empereur, cette « moitié de Dieu », pour
maintenir la paix religieuse, la liberté des consciences et I'unité du Saint
Empire. Avec une grande sagesse, Charles Quint ne fit pas braler Luther
comme hérétique aprés la Digte de Worms (1521). Il se borna & mettre au
ban de I'Empire le moine trublion.
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Paracelse préfere la doctrine spirituelle de "humaniste et réforma-
teur suisse Zwingli qui, le premier, envisagea la suppression du célibat chez
les prétres, fit abolir la messc et prona le retour a I'église primitive. Rome
laissa faire Zwingli. C'est le jaloux Luther qui combattit sans merci le réfor-
mateur suisse. L'influence de Zwingli gagna les villes de la Suisse aléma-
nique, et il durcit sa doctrine. Alors le bon vivant Paracelse lui devint hos-
tile. Zwingli mourut  la suite d’'une guerre civile provoquée par son
mouvement. Dans "ouvrage Philosophie subtile (1537), qui traite des
mondes inférieurs et supérieurs, on sent que Paracelse a été fortement
marqué par les doctrines eschatologiques de Zwingli.

Le médecin manifesta aussi de I'intérét au mouvement des Anabap-
tistes pendant une certaine période, mais il se sépara d'eux quand ils pré-
chérent ouvertement la communauié de biens et de femmes. Il protesta
contre les exces de leur chef, Jean de Leyde, quand il apprit que celui-ci
n'avail pas moins de dix-huit épouses et toutes largement satisfaites par
ce champion d'alcdve dont les frénésies n'avaient pas de bornes.

L’Anabaptisme fut un Luthérianisme exacerbé. Si Luther se tournait
vers les possédants, les Anabaptistes, eux, recrutaient les miséreux, les
exploités, ceux qui avaient 4 se plaindre d'une société sans réelle charité
évangélique. L’Anabaptisme se constitua en bandes armées, pillant,
ripaillant et se vengeant d'un millénaire d’oppression. En 1525, 1l y eut une
guerre des paysans qui indigna Luther. Les Anabaptistes avaient organisé
cette révolte. Ils furent vaincus et tués. Leur chef résista encore dix ans,
mais quand on le prit, il mourut aprés un supplice qui dura plusieurs
heures.

Malgré ses défaut, malgré les obscurités qu’on rencontre dans cer-
tains de ses écrits, le grand savant Paracelse proclamait Dieu comme pre-
mier médecin, comme créateur de la santé puisque le corps est la maison
de ["ame. Paracelse considéra toujours le médecin comme ambassadeur
du Divin par son obligation de traiter simultanément le corps et I'dme du
malade. Si I’harmonie représente la santé véritable, il parait nécessaire
que I'homme soit relié au Divin par le truchement de la nature, Or la reli-
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gion bien comprise réunit et harmonise tout. Aussi cst-elle la clef de la
mddecine.

Le vrai médccin, selon Paracelse, se doublera d’un astrologue, car le
mouvement des corps célestes lui dévoilera la sympathie universelle. Cela
suffit-il ? Non. Le médecin se comportera en théologien pour comprendre
les Ames et « entendre » Diew. Il sera également alchimiste pour déchil-
frer les « messages des substances universelles », el encore magicien pour
étre sensible aux forces considérables qui animent macrocosme el micro-
cosme, Il sera picux pour reconnaitre avec foi et humilité qu’il existe
quelque chose au-dela de 1a logique.

L'Alchimie traditionnelle reste encore valable, et comme I'écrit Pierre
Mariel ; « L."Alchimie vraie tend & purifier d’abord I'homme, et 'homme
rendu a la pureté avant le péché originel purifiera les métaux grossiers. »

Félix Bonafé

(1) Certains historiens donnent la date du 17 décembre.

(2} De Spad, j'extrals ; ageiro, je rassemble. La Spagirie est lanalyse des corps compo-
sés, lavecherche de la pierre philosophale. On la considére aussi commie lart de faire
del'or.

On écrit aussi spagvrie : mais le lexicographe Boiste préfere lorthographe (sans y)
wtilisée dans la présente étude.

(3) Dans U'intmité de I"Empereur, Albin Michel, éd.
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HASARD ET HISTOIRE

Gérard Soulié

L Exposition Universelle de Séville a commémoré, entre autres évé-
nements, la rencontre du Hasard et de 'Histoire. Le Hasard, jeu de dés
d’origine arabe, c’est I'Imprévisible. I'Inconnu qui peut étre imput€ a la
Divinité, a la Nature, aux Hommes. Ici, c’est la découverte du Nouveau
Monde, laquelle a entrainé un changement irréversible dans I'Histoire.

Science des Hommes dans le temps. I'Histoire est un instrument de
Connaissance dont il est impossible de sc passer. Elle conditionne les
Hommes, mais elle est également leur ceuvre. Ses débuts sont fixés a I'appa-
rition de I'écrit. Dans les faits, 'Histoire nait cn Asie Mineure. Vers la fin
du VI¢siecle avant 1.C., Hécatée de Milet commence & dégager I'Histoire
de I'Epopée. Mais c’est Hérodote (V* siecle avant notre ere) qui sera appelé
« le pere de I'Histoire ». Son ceuvre, précise Cicéron, est destinée a empé-
cher que les actions accomplies par les Hommes ne s'effacent avec le temps.

Antéricurement a 'Histoire, il y a 'Epopée, a la fois Tragédie, His-
toire et Philosophie. La trame de 'Epopée, ¢’est la Mort, laquelle s'impose
a des sujets passifs devant le Destin et méme aux Dieux. Pendant la guerre
de Troie, Sarpédon, fils de Zeus, meurt : son pérc ne peut le sauver.
Lorsqu’il reprend le combat aprés la mort de Patrocle, Achille est
conscient qu’il doit mourir. Il restitue le corps d Hector a Priam et le deuil
de ce dernier préfigure la douleur de Pelée. Par contre, chez Hérodote.
face a ’Epopée et a la mort, traduction d'une volonté collective et fonda-
mentale de vivre, d'un désir d'éternité. Flux continue, devenir permanent
selon la formule d'Héraclite, I'histoire représente 1'un des aspects du
Miracle Grec.

Mais le Hasard qui fait partie de la vie, participe & ['Histoire, et tout
est & la fois Hasard et Histoire, Hérodote met en évidence I'importance
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des oracles destinés a prévenir une malveillance divine. Ses formules :
« I'Egypte est un don du Nil », « Frappe mais écoute ». lancée par Thé-
mistocle au roi de Sparte, font référence a la Nature, a la nécessité de domi-
ner ses passions.

L'auteur montre quel doit étre le caractére de I'Initié. Lui qui, & tra-
vers ses périples, a réalis¢ un véritable parcours initiatique, a fondé la cohé-
rence de son ceuvre sur la confrontation des Grecs et des Barbares, figu-
rés dans les Temples par les Centaures. Plus largement, I'euvre
d"Hérodote affirme la supériorité du Logos. L'Histoire devient elle-méme
un cheminement initiatique, tout imprégné de volonté ct illustré par le Sol-
dat de Marathon,

Avec Thucydide, Athénes est le centre du Monde, le rdle du Hasard
se réduit. Dans I'Histoire, n'interviennent que la Nature (la peste
d’Athénes) et 'Humain (I'irrationalité de Cléon). Les éléments de mer-
veilleux conservés par Hérodote, disparaissent.

Le monde de I'Histoire est également celui du réel. Les actes, les
témoignages, ne sauraient ¢ire reconnus pour vrais sans avoir, au préa-
lable, été vérifiés. Thucydide fait écho & Parménide : il faut dire que ce qui
cst, car ce qui existe, existe et ce qui n’existe pas, n’existe pas. Chez Thu-
cydide se retrouve 'idée de I'Un. I'idée de Centre, I'idée de Multiple relié
comme par des rayons a I'Un Central. L"Histoire cesse d"étre unc collecte
de données pour acquérir un aspect unitaire ou le Hasard n’a guére de
place.

L Universalisme issu des historiens Grecs s’appauvrit avec I'impé-
rialisme Romain qui entraine I'historiographie dans sa chute. Avec le
triomphe du christianisme. sa dogmatique se substitue au logos Grece. La
mort et la résignation retrouvent la place qui était la leur quinze siecles
plus tot. L’héritage de Thucydide disparait pour céder la place aux apolo-
gies religieuses et aux chroniques. Est-ce la fin de I'Histoire ?
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Des accidents fortuits et sans lendemain peuvent survenir, tel I'assas-
sinat de Lincoln ; mais, le plus souvent, les événements historiques sont
précédés de phénomeénes susceptibles d'étre décelés tandis que le futur est
attecté par leurs conséquences. Lhorizon de I'Histoire s"étend ou se rétré-
cil selon des phases d’ordre. de désordre. de maturation. d"action. etc. Le
Moyen-Age qui restaure I'importance du religieux dans la vie sociale,
accentue 1'aspect inexplicable du Hasard, Plus tard, avec la Renaissance,
I"'Histoire franchit une étape irréversible qui 'amene jusqu’a "Age des
Lumigres. Elle est confrontée a un Hasard qui parait relever seulement de
la Nature ou des Hommes. Ainsi, en méme temps que le Monde est
inventé. le Hasard perd son caractére religicux. Il est sécularisé.

Depuis cette époque, en méme temps qu'elle devient planétaire, 'His-
toire apparail de plus en plus le domaine de 'Homme, Le Hasard ne
recouvre-t-il pas surtout des phénomenes naturels dont I'Homme est a
méme de percer le mystére, L'Homme est programmé pour apprendre, éerit
Frangois Jacob, Son cheminement initiatique passe nécessairement par le
Savoir. Va-t-il chercher a contréler et dominer cet Univers dont il commence
a soupgonner les dimensions ? Cela implique la volonté de 'Homme, grice
a la science, non seulement de s*élever, mais de rédiger son Histoire dans
laquelle serait narrée 1"édification d’un monde Prométhéen digne de Dieu
Jui-méme. Cette Histoire. rédaction continue, le Hasard ne saurait venir la
troubler. Il doit pour cela étre banalisé. Mais I'Homme parviendra-t-il a I'éli-
miner pour accéder a la Connaissance ?

I. LA RENAISSANCE ET LA SECULARISATION DU HASARD

La Renaissance. c’est le renouvellement de I'Occident & partir de la
redécouverte de la philosophic grecque. assortie de la remise en cause de
la vision des Humanistes. Les Anciens représentent-il des modéles supé-
rieurs aux Modernes !

La prise de Constantinople consacre la rupture des structures Médié-
vales. Au lendemain de décennies de désordres et de guerres, une réorgani-



sation s’amorce. Face a la nostalgie du Passé ¢t 4 la crainte du Futur émerge
une force créative, toute empreinte d'une nouvelle jeunesse et d’une volonté
émancipatrice.

Pic de la Mirandole proclame la dignité de 'Homme et sa capacité de
se fagonner lui-méme. Avec la conviction de la supériorité des Modernes,
apparaissent la nécessité d'un nouvel espace, d'un nouveau temps, de nou-
velles valeurs.

Une véritable foi envers le Moderne se fait jour. L’invention de
Gutenberg va permettre la diffusion du Nouveau aux populations [utures.
L'Histoire ne saurait étre interrompue longtemps sous l'effet d’un Hasard
que les Hommes ne craignent plus d’atfronter.

Les initiatives des Marchands et des Princes montrent que la naviga-
tion exige des cartes qui ne peuvent étre tracées au Hasard. La redécou-
verte de la géométric Euclidienne, 'apport de ["algébre par les Arabes et
I'invention de la perspective ruinent les visions tantaisistes de I'Espace. A
la terre plane. centre de I'Univers, se substitue le globe comme représen-
tation de la Planete. Ce changement traduit un appel vers les espaces géo-
graphiques inexplorés et va privilégier la route de I'Ouest avec la révéla-
tion de nouvelles mers, de nouveaux peuples, de nouveaux cieux.

De telles expéditions sont rendues possibles grice aux Travaux des
Ingénieurs, Léonard de Vinei étant le plus connu. Ces personnages,
curicux du réel, révent de machines destinées a libérer les Hommes. Ils
apportent dans la construction et I'équipement des navires des progrés qui
permettent d’améliorer leurs performances et de rendre plus strs leurs iti-
néraires.

Mais, avec I'accroissement des distances. se forment des intervalles
d’espace et de temps qui font une large place a 'accident relevant de la
Nature (tempétes, épidémies), ou de 'Homme (erreur de navigation, pira-
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terie). Le temps conditionne et les expéditions, et les échanges commer-
ciaux. Avant que les demandes d'instruction des gouverneurs parviennent
a leur Métropole et en reviennent, le soleil a effectué plusieurs courses.

Le temps qui régit les relations du pouvoir central différe peu de celui
du Moyen-dge. Par contre, la vie Marchande qui s’exerce surtout dans le
court terme, ne peut se contenter des rythmes des saisons ct des priéres,
Elle exige une plus grande exactitude pour atténuer les aléas générés par
les distances et le commerce Maritime va supplanter les transports Ter-
restres. Dés le XIV¢siecle, les horloges s'imposent, les montres apparais-
sent au XV¢ et deés le XVI¢siecle, les Portugais utilisent les pigeons voya-
geurs pour connaitre les prix des ¢pices dans leurs différents comptoirs de
I'Inde. Etre les plus rapides et respecter les délais : voila leur Credo.

A une époque ol la vue devient le plus important des sens et o1, entre
I"'Homme debout et le monde ne s'interpose plus le voile du mythe. elle
permet I'observation effective du réel. les Marchands apprécient, grace
aux lettres de change, la valeur du temps qui s'écoule entre leur livraison
et ’encaissement de leur créance. Au XI1I* siecle, Thomas d’Aquin sou-
tient que le temps n'appartient qu’a Dieu et qu’'a ce titre, le prét a intérét
cst assimilable a I'usure. Dé€ja, 4 son époque, cet interdit est tourné par les
autorités royales el religieuses griace a I'octroi de Bénéfices civils ou ecclé-
siastiques. Mais avec la Réforme Calviniste, la [égitimité du prét d’argent
a intérét est reconnue. Les sommes prétées sont un produit de I'Epargne,
elle-méme fruit du Travail. L'intérét est d'autant plus légitime que
I’épargne doit étre investie afin d’augmenter la quantité des biens a la dis-
position des Hommes. Il s’agit 14 du pas décisif qui conduit & "accumula-
tion du Capital générateur de revenus. La Grice Divine peut ainsi étre
appréciée en termes quantitatifs.

C’est l'apparition dans le Monde Chrétien des chitfres indo-arabes qui
a généré la mentalité quantativiste. Elle va, grdce au nombre, s'infiltrer dans
tous les aspects de la vie quotidienne en permettant le passage du momen-
tané au permanent grace a la monnaic. Les Trésors accumulés par les villes
italiennes, Florence et Venise notamment, leurs permettent au XI11¢ siecle
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de frapper Florins et Ducats, les premiéres pigces d’or a étre mises en cir-
culation depuis plusieurs siecles et qui contribuent & fixer ou a donner aux
prix, un niveau international.

Mais a partir du X VI siecle. 'Amérique Latine abreuve ['Europe
d’or (300 tonnes) et, surtout, d argent (18 000 tonnes). fruits du pillage et
de I'extraction miniére. Animée par une massc monétaire sans précédent
dans I'Histoire. une nouvelle vie économique se développe oit la produc-
tion est destinée & la vente. La vente. & son tour, doit permettre de renta-
biliser 'argent. Elle est basée sur les anticipations des agents économiques
en terme de coiits et de prix. rendues possibles depuis que la comptabilité
a la génoise (en partic double) leur permet de connaitre leurs coits, de
fixer leurs prix, de réduire la part du Hasard en appréciant leurs résultats,
grice aux bilans.

Tous ces éléments sont liés. Les cotits de production conditionnent
les prix des marchandises et ceux-ci ne sauraient étre durablement, ni trés
inférieurs, ni trés supérieurs a ceux de leurs concurrents. Le volume de
leurs ventes et leurs bilans en dépendent. IIs ne peuvent étre soumis au
seul Hasard. De plus, la monnaie constitue une marchandise comme une
autre a travers les cours des changes, la fixation des taux d'intérét. Dans
un ordre en gestation, tous ces prix sont harmonisés dans les bourses de
marchandises et de valeurs, et mis en ceuvre par les banques.

Dans ce domaine, les Pays-Bas marquent une époque. Aux villes ita-
licnnes, a succédé Lisbonne. Mais, les Portugais qui sont allés 4 la conquete
des épices et les ont transportées. ne possédaient pas les ressources
humaines suffisantes pour en assurer la distribution. Ils sont supplantés
par Anvers, évincé a son tour par Amsterdam dont la Bourse assure la
cotation des épices et la négociation des actions de la Compagnie des
Indes. De son ¢oté, la Banque d’Amsterdam a la responsabilité du change,
du crédit aux entreprises avec la mise en circulation de la lettre de change
ct des billets de banque.
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Premiere de I'époque, Amsterdam domine le monde commercial et
financier jusqu'a la veille du XVIII¢ siecle. Illustration de la devise de leur
fondateur : « Il n’est nul besoin d’espérer pour entreprendre, ni de réus-
sir pour persévérer », les Provinces Unies constituent a cette époque le
havre de la liberté ol vont vivre Descartes, pour lequel le doute représente
la preuve de la liberté humaine. et Spinoza qui associe liberté, nécessité,
loi, devoirs et droits.

Le négoce représente le vecteur dominant de I'évolution historique.
Dans le sillage de Magellan, les navigateurs reconnaissent les principaux
itinéraires. Ils imposent la liberté de circulation des marchandises qui
engendre la libre circulation des idées. Le siecle des Lumieres est, tout
dabord. le siecle d'un commerce fructueux. Abandonnant Amsterdam,
vaincu et & demi ruiné, il impose & I’ Angleterre ses structures économigues
et financiéres ainsi que ses institutions politiques. Aprés deux siccles de
combats maritimes, c'est la Belle Epoque du Bonheur de Vivre, Bonheur
que les Constituants des Etats-Unis ont inscrit a une place d’honneur.

Les habitants de 'Europe occidentale commencent & penser que le
vaste monde peut travailler a leur enrichissement et a leur plaisir. tandis
que les lecteurs de I'Encyclopédie s'initient au progrés des sciences et des
techniques du passé et du présent.

Avec les grands travaux d’ Archéologie, I'Italic attire ceux qui sont en
quéte de nouveau. Me voila tranquille pour le restant de mes jours, écrit
de Rome, Goethe en 1786. De fait, la planéte n'a jamais bénéficié d'autant
de clarté. Apres les Humanistes de la Renaissance, les Philosophes des 17¢
et 18¢ sigcles, 'Homme a su acquérir le concept de Justice, I'idée de Loi,
le sens du Divin. A partir de plans esquissés par Copernic, poursuivis par
Galilée et parachevés par Newton, nouveau Moise, Kant va travailler a
mettre en place une totalité rationnelle.
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II. LA BANALISATION DU HASARD ET L’'INVENTION
DE L’HISTOIRE

La Renaissance et les explorations qu’elle a suscitées ont permis. pen-
dant trois siecles, une accumulation formidable de richesses. Celles-ci ont
favorisé les mutations économiques et sociales mais, entre le mouvement
qui a fait palpiter les générations du XV* au XVII¢siecle et celui qui anime
le XIX¢etle XX¢, il y a davantage qu’une différence de degrés, mais une
différence de nature.

Une lente progression va étre suivie d'une expansion de plus en plus
accentuée. L'Histoire réapparait et elle assure la continuité entre le Siécle
des Lumiéres et les époques de rupture qui suivent les révolutions libé-
rales industrielles, tandis que la science devient I'élément essentiel de notre
civilisation,

Désormais, pour I'Homme, ['objectif n’est pas seulement de dépas-
ser un Hasard ramené au niveau du quotidien, il est d’accéder au Divin.

L’économie de marché qui s'impose a partir du libre échange a 'exté-
rieur et du laisser faire a I'intérieur, repose sur une philosophie du travail,
scule source de valeur. La personne humaine est plus que jamais seule,
face a Dieu, a I'état et & I'entrepreneur. Entre ces extrémes, il ne subsiste
plus rien. L'évolution de I'activité économique demeure cohérente tant
qu'elle peut-&tre représentée par un circuit illustrant 'unité universelle du
libéralisme et au sein de laquelle le hasard semble évaporé.

Mais, avec la croissance, le cercle se transforme en spirale. L'expan-
sion de la production, la construction des chemins de fer transforment
’environnement et accentuent les risques. Les Mathématiciens définis-
sent les probabilités d’apparition d’événements incertains. Leur utilisa-
tion dans les systémes d’assurance permettent de couvrir les dommages
résultant de 'inattendu (erreur humaine, défaillance de matériel). méme
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en cas de faute de I'assuré. Par ailleurs, I'expansion du salariat, le recul de
la solidarité familiale, rendent I'incertain de plus en plus difficile & sup-
porter. Aprés Hegel qui, dés le premier quart du XIX® siecle, s'éléve contre
I'individualisme libéral au nom d’un Etat, Idée Divine, Bismarck soutient
que la collectivité nationale peut pratiquer une solidarité dont les indivi-
dus sont incapables, Il crée, vers la fin du 19 siécle, le premier systéme de
sécurité sociale dont la formule sera reprisc bien plus tard en Grande-Bre-
tagne et en France dans le cadre d'un Etat providence.

Ces dispositions viennent justifier I'intervention de I'Etat que les libé-
raux acceptent dans le cas de carence de I'initiative privée ou de I'organi-
sation des services publics non rentables. L'aménagement de nouvelles
voies de communication, et surtout les dommages causés par les guerres
et les crises ont multiplié de telles ingérences que la nécessité de mainte-
nir un niveau élevé de croissance compétitive a consolidé. L’Etat a pris la
place, entre 'Homme et Dieu, des groupements intermédiaires chers a
Tocqueville avec, pour role, de pallier les conséquences du Hasard. Deux
aspects se dégagent : ces interventions se banalisent par suite de leur fré-
quence et de leur évaluation en unités monétaires et leur objectif est
dassurer la continuité dans I'édification du monde car il s’agit désormais
d’inventer I'Histoire.

Le XIX¢ est le sigcle de I'Histoire, mais c’est également celui de la
biologic. L'Homme en contribuant a prolonger la biologie par I'Histoire,
assure la continuité entre les sciences de la nature et les sciences humaines.
Désormais, I'ensemble des disciplines peut évoluer vers leur renouveau.

En effet, les ceuvres scientifiques des siécles précédents, notamment
de Newton, sont remises en question. Il en est de méme de I'ceuvre
d'Euclide par Lobatchevsky et Riemann. Mais ces constatations ne consti-
tuent pas de véritables contradictions. Elles représentent des compléments
qui permettent 'achévement d’une Totalité. Par ailleurs, se sont levées
des divinités nouvelles et, notamment, la Science. Nouvelle Religion, ses
adeptes connaissent le z¢éle étroit des nouveaux convertis qui prétendent
a tout expliquer, et pour lesquels la recherche d’une plus grande précision
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va de pair avec la quéte de « structures vraies ». Il importe de rejeter de
telles idoles au nom de 1a science ¢lle-méme. Elles ne font que traduire
I'exigence que les phénomenes naturels soient permanents et réguliers afin
de devenir prévisibles. L'Homme contrélerait alors le Monde.

A partir de I'Univers phénoménal situé dans I'espace et le temps et
dans lequel nous évoluons, pouvons-nous aller apprendre ailleurs ? Cette
interrogation, ceux qui la formulent savent qu’il y a des objets dont ils
n“appréhenderont pas 'existence. Ils doivent étre conscients des limites
de leur capacité. C’est seulement alors qu'ils verront s’ouvrir a eux des
horizons illimités.

Voir ailleurs, ceux qui veulent progresser sont libres dans le choix de
leur itinéraire et des moyens qui leur permettent de micux connaitre I'Uni-
vers soi-méme et les Dieux. Mais. dans cette démarche probabiliste, le
point de départ n’est pas précisément défini.

En 1933, 'Exposition Universelle de Chicago. célébrant un siecle de
progrés scientifique. a pris pour theme cette formule : la science découvre,
I'industrie applique, ’'Homme suit.

Aujourd’hui, 'Homme ne suit plus. Il se refuse & payer les coits du
progrés qui peuvent étre évités. Ayant longtemps confondu Prométhée et
Faust, 'Homme des Découvertes doit savoir que ni Prométhée, et a plus
forte raison, Faust, ne joueront aux dés avec Dicu. Les capacités créatrices
de 'Homme ont des limites. Les étres doivent seulement essayer de modi-
fier, grice a leur vie, les conclusions améres des poctes : « Il n'est d'autres
Paradis que des Paradis perdus ». Peut-étre, le Hasard les mettra-t-ils sur
le chemin.

Gérard Soulié



ORDRE et MANDALA

des 5 poisons aux 5 sagesses

« Le pouvoir de la pierre philosophale change le métal en or ; de méme
le pouvoir des précieuses initiations changera les passions en sagesse. »
Chant dut grand Yogui Drombhipa (20 p.31)

Jean-Pierrc Schnetzler

Il n’est pas dans notre propos de résumer I'ensemble des connais-
sances relatives aux mandalas, en raison de Pampleur du sujet et des textes
abondants qui s’y rapportent. facilement accessibles de surcroit. Les
aspects psychopathologiques révélés par C. G. Jung (12, 13, 14, 15,16). les
études structurales et symboliques de Raoul Berteaux (2, 3) les exposés
sur le tantrisme bouddhique de lama Govinda (9, 10), de Chogyam
Trungpa (29) et sur le mandala de Tucci (30). les nombreux recueils ico-
nographiques (1, 17,22.23), fournissent toutes les informations désirables.
Il nous a semblé plus approprié de vous présenter un exemple précis, enra-
ciné dans la tradition écrite et orale du Bouddhisme tantrique, pour essayer
de transmettre un peu de cet art, créateur ou poétique, inspiré des Muses
ou des Dakinis, selon leurs appellations en Occident ou au Tibet. Nous
avons donc réduit la part des discussions théoriques pour insister sur des
aspects pratiques éventuellement utilisables,

1. Qu’est-ce ce qu'un mandala ?

Dans la l[angue sanskrite mandala signifie cercle, et son équivalent
tibétain kyil khor, cercle et centre ou intérieur et environnement. L’inser-
tion du carré dans le cercle. qui a inspiré Jung, est effectivement [réquente,
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mais non constante. Ainsi des mandalas tibétains n’incluent que des divi-
sions du cercle, voire un hexagramme, alors que certains mandalas hin-
doux ne circonscrivent que des triangles entrelacés. L'essentiel semble
donc bien étre la figure circulaire centrée, avec toutes les significations
symboliques du cercle et du centre.

Le mandala est un instrument rituel. Dessiné et coloré, parfois tridi-
mensionnel, ses structures géométriques, les couleurs et les nombreuses
figures qui le peuplent, résument un enseignement souvent extrémement
complexe susceptible de plusieurs lectures. Son usage initiatique est
double. Il est d*abord utilisé pour la transmission de I'initiation elle-méme,
puis, accompagné des instructions orales indispensables. il sert de support
aux techniques de méditations destinées a faire passer les virtualités trans-
mises de la puissance a [acte.

Il nous a semblé plus efficace de nous réduire a un seul ensemble sym-
bolique d'un mandala tibétain, limité a une notion fondamentale, dénuée
de complexités iconographiques et portant sur des termes psychologiques
ol se constate aisément ['unité Orient-Occident. Ici comme 1a-bas, le nez
est vertical et la bouche horizontale. Nous avons donc choisi d’exposer le
théme alchimique de la transformation des cing passions de base recon-
nues par le Bouddhisme, en les cing sagesses, expressions de la Bouddhéité
inhérente au cceur de tout étre.

Le mandala est la carte d'un monde intérieur qu'il faut explorer et
réaliser dans les régles. En lui régnent l'espace et le temps sacrés. La visée
de son langage symbolique n’est pas esthétique mais transformatrice. Cos-
mos orienté, son exploration se fait par une circumambulation dans le sens
solaire. Rappelons, a ce sujet, que dans les figurations tibétaines 1'Est se
trouve en bas et le Sud a gauche de I'observateur.

En général les diverses formations protectrices du mandala sont :
- les murs du palais intéricur carré, le cas échéant ;



—les quatre gardiens des portes dans les quatre directions de I'espace, qui
réglent les entrées et les sorties, définissant le mandala comme un systeme
a la fois clos et ouvert ;

—un cercle de lotus symbolisant les six perfections (paramitas), vertus qu'il
y a lieu de pratiquer ;

—un cercle de « vajras » ou diamant-foudre symbolisant la pénétration ins-
tantanée de I'esprit pur et concentré ;

~les flammes purificatrices de la sagesse.

L esprit concentré qui visualise les divers symboles. au terme de nom-
breuses circumambulations et d’expériences aussi répétitives que la res-
piration, finit par transformer I'étre entier, pas seulement ses concepts. Le
principe tantrique est celui de I'indissoluble réalité complémentaire du
principe alchimique : « solve et coagula ». La moiti€ correspondant au coa-
gula, (pour les tibétains nommeé kyérim). est la phase créatrice qui élabore
les formes, suivant les canons traditionnels, les représentations rituelles et
leurs sens symboliques, en vue de leur assimilation. L’autre moitié (dzo-
rim en tibétain) est dissolvante et intégrante, car il ne faut rien fixer, méme
I'excellent et ne s’attacher a rien.

2. Le mandala des cinq vainqueurs

Nous utilisons ce mandala dans’la disposition propre & I"école Nying-
mapa, telle qu'on la trouve par exemple dans ['ouvrage de Detlef Ingo
Lauf (18). Il comprend les figurations des cing « vainqueurs », ou Jinas,
improprement appelés Bouddhas de méditation en Occident. qui sc dis-
tribuent aux quatre points cardinaux et au centre du carré inclus dans le
cercle, Dans chacune des zones de ce jeu quinaire se distribue 'unc de ces
« passions », qui font apparaitre I'aventure humaine comme ['histoire
pleine de bruit et de fureur d’un fou contée par un idiot (Macbeth).

A chacun des Bouddhas correspondent, outre une passion, beaucoup
d’autres constituants micro ou macrocosmiques dont nous ne parlerons
pas. v compris les cing éléments alchimiques identiques a ce qu'ils sont en
Qccident. Commengons la description par le royaume du centre.



3. Le royaume de Vairocana

Vairocana (le lumineux) réside au centre et geére I'ignorance, dont le
role générateur de souffrance est fondamental dans lc Bouddhisme comme
dans toute tradition ot la gnose prédomine. Aucune passion ni émotion per-
turbatrice ne saurait exister ou perdurer, sans son concours efficace. Nous
n'insisterons pas sur ce niveau grossicr de la « folie » ordinaire, puisque nous
le connaissons tous par expérience, pour indiguer le niveau plus subtil ot
les passions une fois apaisées, subsiste encore le voile fondamental de la
pensée duelle, qui fera rejaillir, & nouveau. les conflits dualistes.

Toute remise en ordre, Ordo ab chao, passe par la rectification de
cette vision du réel erronée car centrée sur le moi illusoire et. de ce fait,
ampulée de son fondement transcendant que le Bouddhisme nomme
nature de Bouddha, mais qui regoit ailleurs bien d’autres noms. Si nous
redécouvrons, au centre, du monde et de nous-méme, la claire lumiére de
la sagesse, les cloisons artificielles qui scctionnaient les parties se dissol-
vent et toutes les énergies passionnelles peuvent circuler et communiquer
entre elles et avee le centre, A la place des séparations qui. & la fois nous
protégent des affrontements conflictuels et les entretiennent, peut surgir
une coopération harmonicuse au sein d’un cnsemble organique.La
connaissance transmute les passions. L'agent de cette transmutation est
la sagesse (prajiia). la lumicre divine, le feu céleste.

La premiére étape consiste en la purification des illusions, par la vuc
juste contemplative (nous y reviendrons plus loin), qui détache des quatre
autres passions cet excrément de « l"attachement ». C'est lui qui confére
aux passions leur caractére douloureux et dramatique.

Quel soulagement de voir dans la haine un monstrueux gaspillage
dénergics destinées & protéger un étre en réalité invincible.

Que subsiste-t-il de 'orgueil quand on découvre le caractére ¢phé-
meére d’une identificalion & un « Je » grandiose, alors que [a réalité du non-
soi le passc infiniment ?

Quelle joie de découvrir, dans le manque douloureux de notre désir,

la prescience de la perfection et de la plénitude déja présentes a I'intérieur.
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Que dire de I'envie douloureuse quand on découvre qu’elle plagait &
tort. chez autrui. les perfections dont le sujet était déja comblé ?

C’est ce qu'en termes techniques le tantrisme appelle la transforma-
tion de I'ignorance en la sagesse primordiale du Dharmadhétu. la loi uni-
verselle,

4. Le royaume d’Akshobhya (Pinébranlable)

I1'se trouve a 'Est et contient & la fois la conscience discriminative et
la passion de I'aversion-attachement. L'aversion (sanskrit, dvesa), dont la
palette s"étend de la plus discréte répulsion jusqu'a la haine farouche, est
I'un des trois poisons fondamentaux. indissolublement liés 4 ['ignorance
et au désir-attachement, qui enferment dans les cycles de la douleur. Ce
gue je n’aime pas, je I'écarte, I'expulse et, si possible, je le détruis. Il serait
en fait plus juste de traduire par « attachement a ["aversion », pour bien
marquer que la ligature est opérée par le facteur d’attachement, non par
la répulsion seule. L'aversion est indissociable d'une conscience dualiste
et discriminatrice qui juge et condamne.

Mais 'excreice de I'aversion posséde une relative nécessité. Dans un
monde duel, le maintien des limites et des spécificités est obligatoire. Il y
a donc unc base saine a cette activité, justifiée par un mantra déclarant
qu'ultimement tous les étres sont purs.

On peut se protéger d'un danger intérieur soit en le modifiant par un
entrainement approprié, soit en le neutralisant par une barriére répres-
sive consciente, par un refoulement inconscient, ou au pire par une néga-
tion suivie d'une projection sur son voisin, mére de la paranoia.

Les contlits surgissent lorsque I'ignorance et ["aversion transforment
une activité néeessaire a la survie de I'individu, en aversion passionnelle
a I'encontre de ce qui déplait a cet individu particulier. Les études psy-
chobiologiques contemporaines, synthétisées par Erich Fromm, ont ainsi
permis & cet auteur de décrire ce qu'il appelle la passion de détruire (7).
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L agressivité biologique banale, commune au régne animal et géné-
tiquement programmée, pousse I'individu 4 attaguer ou a fuir lorsque ses
intéréts vitaux sont menacés. Elle est dite défensive, au service de I'indi-
vidu et de I'espéce, biologiquement adaptative et prend fin dés que la
menace a cessé d'exister (7 p. 29).

I agressivité spécifique de I'espéce humaine est pratiquement inexis-
tante chez la plupart des mammiféres. Elle est maligne, non génétique-
ment programméc, non biologiquement adaptative et persiste apres que
la menace ait cessé. Elle s’accompagne d'une jouissance spécifiquement
destructrice qui la prolonge, car enracinée dans le caractére individuel elle
a tous les traits d'une « passion spécifiquement humaine » (7 p. 26).

L'aversion animale, « bénigne » de Fromm, peut étre dite innocente
au méme titre que tous les autres constituants naturels. Pour retrouver
cette innocence il faut supprimer le fonctionnement attaché, égocentrique,
et prendre en compte la totalité du réel, interne et externe, en voyant ce
qui est comme c’est, grice a la « sagesse du miroir ». Celle-ci est issue de
la transmutation de I'aversion. Ce n’est pas sans motif qu’une tradition
bouddhique reconnait la colére comme le péché mignon des intellectuels :
I'usage de la discrimination ne va pas sans mobiliser I'aversion.

L’énergie mise en ceuvre par la haine peut étre gigantesque. Il est hors
de question de s’en priver. La colere banale, I'indignation, la sainte colere,
sont de précieux combustibles. Le premier stade de purification consiste
a les utiliser tout en les controlant. Il faut ensuite analyser le sens de cette
émotion, voir ce gqu'elle désigne de nous-méme, ce qui inconsciemment la
nourtit et y trouve son bénéfice, quel est le voile particulier d'ignorance
qui transforme une répulsion organique. éthiqguement neutre, en une
machine de guerre. Ce travail analytique et méditatif, qui nécessite I'inves-
tigation du mandala entier, différencie la simple contention utilitaire de
I'émotion d’avec [alchimie spirituelle.

La petite dose de sagesse du miroir présente en chacun de nous, appli-
quée a la contemplation des illusions qui lient 'aversion naturelle et la trans-
forment en agressivité pathologique, effectue 'opération inverse, Détrui-
sant le lien, elle libere une énergie qui peut s’exercer sagement en conformité
avec la réalité globale et non plus avec une caricature de celle-ci.
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5. Le royaume de Ratnasambhava

Vers le Sud s’étendent les terres du Bouddha Ratnasambhava (1ori-
gine des joyaux), recteur de I'orgueil et maitre de la sagesse de 'identité.
Comment, chassant sur ses terres passerons-nous du premier 4 la seconde ?

L’orgueil jouit abondamment de lui-méme, de sa plénitude postulée,
et nie tout manque et toute dépendance. C'est dans ce grandiose mouve-
ment d’auto-affirmation que se fonde le moi monolithique, I'usurpateur,
le bouche-trou de la vacuité. L'Hindouisme dénonce I'identification erro-
née avec le moi (ahamkara) et le Bouddhisme tient celui-ci pour une illu-
sion pompeuse, une grosse bulle vide.

L’orgueil est a la source de maintes folies historiques, on le sait. Notre
tfabuliste national en a rapporté le drame de la grenouille explosive. C'est
contre ce danger que le bouddhisme nous prémunit en enseignant ['irréa-
lité ultime du moi (anatta), si caractéristique de sa méthode, qu'on appelle
parfois celle-ci la « voie de I'impersonnalité »,

Avec I'école tantrique, toutefois, nous allons tenter de découvrir dans
La Fontaine une le¢on que ce sage n’osait pas y faire figurer. La pauvre
béte s'enflant, perdant ses limites et sa vie, pourrait peut-&tre nous cnsei-
gner, aussi, qu’en s’incorporant sans cesse de nouvelles richesses le moi
peut aboutir a sa dissolution explosive et & la découverte de la Vacuité. En
atfirmant successivement des qualités toujours plus sublimes, il réalise fina-
lement I"'absence méme de toute qualité spécifique comme 'expansion
ultime de sa bulléité dévorante.

La méthode est évidemment dangereuse et grosse d'éventuelles
déviations mégalomanes. Cependant elle peut mener a la réalisation
authentique. Si nous n’étions pas déja fondés dans la « nature de Boud-
dha », comme l'affirment de nombreux soutras, il serait impossible
d’acquérir ce qui nous serait étranger par essence.
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L orgueil est donc la trace en nous du diamant. La sagessc est de l'uti-
liser pour nous reconduire & sa source, au licu de nous fixer a un stade
intermédiaire sur I'éclat de notre propre nombril. Une prudente utilisa-
tion de I'orgueil est donc de reconnaitre [a totalité des éclats du diamant.
Cette perception universelle détruit le sentiment de séparation, tout ¢n
maintenant la dignité de la nature adamantine, partout reliée a clle-méme.
Cela évite aussi la fascination par I'UN, dont on connait les dangers imp¢-
rialistes. a la mesure de sa toute puissance. L’Orient, lui, parle prudem-
ment de non-dualité, suivant une méthode apophatique.

Ainsi, 'orgueil progressivement amené a partout reconnaitre 1'éclat
immortel de la vérité, s transforme benoitement en la « sagesse de I'¢ga-
lité », oll tout se termine, se méle et se transfigure en une seule saveur.
Pour utiliser une comparaison géomé(rique classique au Moyen-age, cclle
de la sphére omnicentrée dénuée de circonférence (19, p. 93), I'orgueilleux,
par la sagesse de I'égalité. abandonne 'exclusivité de son centre en recon-
naissant tous les autres,

6. Le royaume d’Amitibha

A I'Ouest s'étend le royaume d’Amitibha (lumiere infinie) ou Ami-
(ayus (vie infinie). responsable de la gestion du désir-attachement jusqu’a
sa transformation en la « sagesse discriminative », celle qui pergoit les dif-
férences. On traduit par désir le sanskrit lobha, dont la racine a donné en
latin libido, terme qui a connu la fortune en psychanalyse.

Au niveau biologique du besoin I'on souligne sa liaison avec des objets
nécessaires a la survie : air, nourriture, etc. Au niveau mental il peut expri-
mer des nécessilés vitales analogues, mais aussi des désirs réfractés au tra-
vers de [histoire propre a I'individu, dont certains sont purement contin-
gents et artificiels.

Dans tous ces cas, besoins et désirs tendent a la conquéte ¢t a la jouis-
sance d’un objet, nécessaire ou agréable, réel ou imaginaire, traduisant la
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dépendance & son égard. Dans les cas de dépendance imaginaire, on ne
peut completement éliminer celle-ci qu'en usant des moyens thérapeu-
tiques d'une voie compléte, psychologique et spirituelle.

Les besoins comme les désirs expriment I'incomplétude de I'étre, mais
aussi et en méme temps une connaissance relative de ce qui. en dehors de
lui, peut combler son attente : la soif indigue I'existence de I'eau. Ce désir,
agent d’aliénation s'il n’est pas connu jusque dans sa racine, lorsqu’il est
éclairé par la sagesse méne 4 I'essence de ce qui transcende I'individu.

Au minimum il faut reconnaitre son soubassement naturel et pur de
toute culpabilité, tout aussi fondamental que I"aversion dans la préserva-
tion de la vie. C'est pourquoi nous proposons de traduire lobha par « atta-
chement au désir ». Supprimer 'attachement c¢’est détruire ce lien, ce coef-
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ficient d’anxiété qui nous fait croire que nous dépendons de la satisfaction
de nos désirs, Celui qui n'est plus identifié ni & son corps, ni & son moi, est
capable d’affronter sereinement la mort, & plus forte raison la frustration
de n'importe quel désir particulier.

Si done, comme I'enseigne la voie, c’est le détachement qui importe,
non la suppression, impossible, des besoins, il suffit de se rendre libre des
désirs, sans attente ni regret. Les énergies vitales demeurent dans ce cas
intactes, connues dans leur dimension adamantine, utilisées comme un
constituant de la réalisation spirituelle. Suivant [a « sagesse discrimina-
tive », chaque étre et chaque situation bénéficient d’une acceptation incon-
ditionnelle, puisqu’ils témoignent d'une différence spécifique unique, tels
gu’il sont. A tout ce qui est il convient de dire : qui ¢’est, ouencore : amen.

7. Le royaume d’Amoghasiddhi

Au Nord régne Amoghasiddhi (puissance efficace), qui contrdle le
cinquieme poison, I'envie, destinée a se transformer en la « sagesse tout-
accomplissante ». L’envie est une passion dont on dit, dans la mythologie
hindoue et bouddhiste, qu'elle caractérise les « titans » (asuras), jaloux des
dieux (devas). Ces titans envient la condition lumineuse, paisible et bien-
heureuse des dicux.dont ils se sentent frustrés, en conséquence de quoi ils
les hatssent et leur font la guerre.

Nous pouvons nous appliquer le mythe a4 nous-mémes et reconnaitre
la stupidité de ces titans, qui s’imaginent incapables d’accéder a la condi-
tion divine. C’est le méme acte d'ignorance haincuse qui les fait se priver
de leur nature divine et entamer cetle guerre perpétuelle contre les béné-

ficiaires du bonheur qu’ils se refusent.

L’envie est donc un combiné d’ignorance, de haine et de désir, qui
nous fait percevoir une valeur chez autrui dont on se sent injustement
privé. Ses racines sont, en général, plongées dans une situation infantile
de compétition perdue d’avance avec un membre plus 4gé ou préféré de
la famille, situation que I'envieux se héte de perpétuer.
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On notera que I'envie est I'inverse de I'une des quatre « demeures
sublimes » décrites par le Bouddhisme, la joie altruiste, les trois autres
¢tant 'amour, la compassion, et I'équanimité. La joie altruiste est 'anti-
dote exact de I'envie, une capacité de se réjouir de tout ce qui est beau,
bon et vrai, chez autrui. Cette capacité nécessite évidemment qu’on se
sente digne d'y participer, méme & un niveau modeste, donc qu’on ne s’en
exclut pas soi-méme en s’infligeant la peine capitale : se couper de sa
« nature de Bouddha ».

Lorsque I'envie est reconnue pour ce qu'elle est, la prescience de qua-
lités extérieures qu'il y a lieu de se révéler a soi-méme, elle fournit, par
imitation d'un modeéle de perfection, le moyen d’agir de fagon juste et
clfficace. Elle devient source de puissance. La « sagesse tout accomplis-
sante » est donc, tout a la fois, le résultat de la transformation alchimique
de I'envie et le moyen de cette transformation.

8. La méthode

II'nous reste a voir de plus prés, mais brievement, la méthode per-
mettant d'effectuer les transformations décrites.

La premiére condition nécessaire est 'obtention de l'injtiation cor-
respondante et des conseils oraux d’un maitre qualifié.

Le deuxieme point est la pratique préalable d’un niveau suffisant de
concentration mentale, par une technique quelconque ; il en existe plu-
sieurs (23). En effet, seul I'exercice permet d’acquérir la capacité de fixer
le mental sur un seul point durant de longues périodes, ainsi que le calme
et le bien-étre intérieurs qui permettent d’affronter les émotions soule-
vées ultérieurement par la méthode. On ne saurait trop insister sur I'impor-
tance de la concentration et des états spécifiques qui s’y développent, les
« cnstases » (sanskrit dhyana), pour la découverte de la paix, condition de
I"acuité du regard intéricur. Faute d’avoir d'abord conquis cette heureuse
tranquillité beaucoup reculent devant les épreuves et le caractére parfois
douloureux des découvertes méditatives, ce qui conduit, au mieux & I'aban-
don de la pratique, au pire & des troubles mentaux.
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Le troisieme est la visualisation méditative stable du mandala, dans
son ensemble comme dans ses détails. Elle permet au sujet de s’y dépla-
cer, en se concentrant soit sur une partie de I'ensemble quinaire, soil sur
les rapports que les parties entretiennent, soit sur la totalité qu'elles for-
ment. A chaque fois les images et souvenirs personnels et les émotions qui
y sont lides, peuvent apparaitre, &tre vus, contemplés, jugés et compris,
transformés ainsi qu'il convient, sans rien perdre de ce qui constitue la per-
sonne... sinon ses illusions.

Ce long travail peut s'étendre sur des années de pratique quotidienne
el permet le passage de I'initiation virtuelle a 'initiation réelle (24).

9, Conclusions

A la lumigre de ce qui précéde, il nous semble qu’on pourrait recon-
sidérer 'usage spirituel de la confection et de la contemplation de certains
objets de la civilisation traditionnelle de I'Occident. tels que les tableaux
de Loge (6. 8), le blason (26, 27), les rosaces des cathédrales (4) et les
{ableaux alchimiques qui constituent de véritables mandalas, surtout dans
la production manuscrile du Moyen-dge et I'iconographie imprimée du
XVII¢sigcle (21).

Les premiers documents iconographiques connus concernant des
tableaux de Loge datent de 1744 (8), mais il est certain qu'ils remontent a
la période opérative et qu'ils étaient tracés sur lc sol a 'ouverture de la
Loge. Si I'on rapproche ce fait de ce que I'on sait des tracés régulateurs
des marques de la Bauhutte, ct de la valeur initiatique de certains tracés
géométriques, encore connue aujourd’hui dans le Compagnonnage, on
peut penser qu’il pouvait s’agir la d’'une méthode de réalisation, voisine
en son principe de ce que sont le tracé et la méditation d'un mandala. [l
est certain, qu'avec la transcription réalisée une fois pour toutes du tableau
de Loge sur une toile peinte, se sont occultés la connaissance nécessaire
pour le tracer et I'effort méditatif qui peut en délivrer le message. Cest
pourquoi combinée a la récitation par ceeur, par le cceur de la planche tra-
cée, cette ancienne tradition a inspiré un essai de restitution opérative dans
certaines Loges de rite Emulation (J.-F. Ferraton, 6), mais a aussi fait
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I'objet de diverses réalisations. suivant leurs traditions respectives, de
Loges du Rite Ecossais Ancien ot Accepté et du Rite Ecossais Rectifié.

Il en va de méme pour I'invention, le tracé. la mise en couleurs, la
contemplation d’un blason, lorsque celui-ci est élaboré pour signifier la
«... partie noble, impérissable de I'étre qui se montre dans 'eau » {27, p.
155). C*¢tait le cas a la période faste de I'héraldigque lorsqu’il existait de
véritables initiés parmi les chevaliers et les hérauts. C'est encore le cas
aujourd’hui dans certains ordres chevaleresques.

Nous ne pouvons nous étendre faute de place, mais il semble que la
compréhension profonde des principes qui régissent la pratique et I'effi-
cacité du mandala. pourraient féconder notre pratique Maconnigue, en
nous montrant comment micux utiliser certains des trésors symboliques
gu'elle détient.

Jean-Pierre Schnetzeler

Bibliographic

1. Art ésotérigue de "Himalava. La donation Allred Fournicr, Réunion des musées
nationaux, Paris, 1990.

2. Berteaux Raoul. La voie symbolique. Lauzeray International, Paris, 1978,

3. Berteaux Raoul. La symbolique des nombres. Edimaf, Paris, 1984,

4. Cowen Painton. Roses médiévales. Seuil, Paris, 1979,

5. Denis Teundroup lama. De la transforniation intérienre. Dharma, n® 11, 1991, p. 18-23,

6. Ferraton Jean-Francois. Le tableait de Loge comme support de méditation et conme
lien du geste. Travaux de la Loge nationale de recherches Villard de Honnecourt.
2¢série, n” 8, 1984, p. 178-193.

7. Fromm Erich. La passion de détruire. Anatomie de la destructivité humaine, Robert
Laffont, Paris, 1975,



8. Girard-Augry Pierre. Considérations sur quelques tableaux de Loge du XVIIF siécle.
Travaux de la Loge nationale de recherches. Villard de Honnecourt, 2¢ série. n® 8,
1984, p. 149-164.

9, Govinda lama. Les fondements de la mystique tibétaine. Albin Michel, Paris, 1960,

10, Govinda lama. Méditation créatrice et conscience multidimensionnelle. Albin Michel,
Paris, 1979.

11. Guendune Rinpoché. Les dmotions. Dzambala, 24290 Saint-Léon-sur-Vézere, 1990.
12. Jung C.G. Psychologie et alchimie. Buchet-Chastel, Paris, 1970.

13. Jung C.G. Commentaire sur le mystére de la Flewr d'Or. Albin Michel. Paris, 1979.
14, Jung C.G. Aion. Emudes sur la phénoménologie du Soi. Albin Michel, Paris. 1983,
15. Jung C.G. Psychologie et orientalisme. Albin Michel, Paris, 1985.

16, Jung C.G. L’dme et le Soi. Renaissance et individuation. Albin Michel. paris.1990.
17. Lauf Detef Ingo. L héritage du Tiber. Kimmerly et Frey, Berne, 1973.

18. Laul Detlef Ingo. Secret doctrines of the tibetan books of the dead. Shambhala, Boul-
der, U.S.A 1977,

19. Le livre des XXIV philosophes. Jérome Millon, Grenoble, 1989.
201 Les chants des 84 Mahasiddhas. Ewam., Paris, 1992.

21. Mac Lean Adam. The alchemical mandala. Phancs Press, Grand Rapid, U.S.A.,
1989,

22. Mookerjee Ajit, Khanna Madhu. La voie du tantra. Seuil, Paris, 1978.
23.Rawson Philip. Tanira. Le culte indien de I'extase. Seuil. Paris, 1973,

24 Schnetzler Jean-Pierre. Initiation réelle et initiation virtuelle. Travaux de Ia loge natio-
nale de recherches. Villard de Honnecourt, 28 série, n° 3, 1981, p. 44-62.

25. Schnetzler Jean-Pierre. La méditation bouddhique. Dervy-livres Paris, 2¢ édition,
1988.

26. Sorval (de) Gérard. Introduction a Uétude du langage symbolique du blason. Tra-
vaux de la Loge nationale de recherches. Villard de Honnecourt, 2° séric. n® 8. 1981,
p. 17-43.

27. Sorval {de) Gérard. Le langage secret du blason. Albin Michel, Paris. 1981.

28. Tajima RyQjun. Les dewx grands mandalas et la doctrine de I'ésoiérisme Shingon. 2
vol., P.U.F., Paris, 1959.

29. Trungpa Chogyam, Voyage sans fin. Seuil, 1992.

30. Tucci Giuseppe. Théorie et pratique du mandala. Fayard, Paris, 1974

66



EN SOF et APEIRON

ou

Deux tentatives pour dépasser les limites

William Goldblum

Se sentir relégué hors de portée des différentes modalités de I'infini est
sans doute 'humiliation la plus cruellement ressentie par I'homme. Infini
du temps. infini de I'espace, de Ia connaissance, de Dieu... tout aulant de
domaines dont I'homme voudrait repousser les limites qui le restreignent.

L’é¢tude méme du concept d'infini semble étre une tentative de bri-
ser les forces qui confinent 'homme & I'intérieur de ses limites. Parmi ces
tentatives retenons-en deux appartenant a deux aires de cultures diffé-
rentes : la grecque et 'hébraique. Ces deux approches de la notion d’infini,
c’est-a-dire apeiron pour les grecs et en sof pour les hébreux, semblent,
tant dans leur spécificité que dans leur rapport. d'une richesse étonnante.

Un simple coup d’eeil aux mots, montre une similitude puisque en sof
veut dire en hébreu « sans fin » ou «infini » et apeiron « sans limite » donc
« infini » aussi. Les deux mots semblent donc manifestement synonymes,
Athénes et Jérusalem ont dit la méme chose avec des termes différents.
Reste a savoir si cette identité est parfaite ct sinon jusqu’ol peut-elle étre
maintenue.

Pour donner un fondement solide & notre réflexion, il me semble hon
d’examiner ce que signifie le premier terme. apeiron, chez le premier
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auteur qui en a parlé avec une certaine autorité : Anaximandre. Rappe-
lons que nous n"avons de ce philosophe qu'une connaissance indirecte
puisquelle ne nous est parvenue que par I'intermédiaire de la seule doxo-
graphie.

Nous ne ferons pratiquement aucune rétérence a ce qu’ont dit les suc-
cesseurs d'Anaximandre 4 propos de U'Apeiron, pas méme a Plotin, car
d’une part on perdrait 'exemplarité d’Anaximandre, ct d’autre part on
s"enliserait dans des glissements sémantiques que méme les spécialistes
avouent ne pas maitriser. Nous étudicrons en deuxieme lieu le concept
d’en sof dans son milieu kabbalistique avant d’examiner pour finir les rap-
ports de similitude ou d’exclusion que ['on peut établir entre ces deux
notions.

1. ’APEIRON

Nous sommes en Lonie, pays gree soumis a 'empire Perse sur la ¢dte
ouest de I'actuelle Turquie, entre 600 et 550 avant J.-C. Cela fait & peu pres
un millénaire et demi que des vagues successives d'indo-curopéens, venant
des steppes de la mer Noire ou des plaines carpato-danubiennes viennent
peupler. traversant quelquefois I'actuelle péninsule grecque, une large
bande littorale.

Ces loniens, ces Achéens. ces Doriens enfin, tous nomades a I'origine,
cherchaient sans doute une stabilité qu'ils ont trouvée prés de la mer enso-
leillée. Ils y fixent leurs campements jusque la itinérants. Ils fondent alors
des colonies plus ou moins isolées, plus ou moins en relation les unes avee
les autres. Petit 4 petit un besoin d’unité se fait sentir. Vers le IX* siecle
on voit $’instaurer une premiére unité :ils se sentent faire partie d’un scul
peuple, les Héllenes. Il s’agit surtout d’un peuple dont les balbutiements
d’unité se fondent sur une communauté de religion, de langue, de cou-
tumes. Les cités s’organisent. On assiste & la naissance du droit (influencé
peut-étre en cela par le code Hamourabi), a une rationalisation de la vie
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sociale, sans oublier la révolution hoplitique, par laquelle on constate que
le combat mené ¢n ordre parvient a un meilleur résultat que s7il y avait
une multitude de combats singuliers.

Tout cela est [avorable & la création d’'une économie mercantile fon-
déc sur le cabotage. ainsi que par contrecoup, i I'apparition d’une «bour-
geoisic » qui peut se permettre de lancer les bases d’une réflexion théorique.
Tout comme. selon Piaget, I'intelligence formelle s’appuie sur des opéra-
tions concretes qui la précedent, nous voyons ici la spéculation intellectuelle
prendre son essor a partir d'exigences malérielles. S'impose alors un besoin
de melttre en ordre la cité. mais aussi d’étudier I'ordre du Cosmos.

De ce passage du concret a I'abstrait, la notion de Logos se détache
petit & petit. Ce Logos permet de mettre en ordre les connaissances de
manicre intelligible. Il devient I'instrument qui permel de scruter, de son-
der le cosmos, cette belle totalité vivante qui nous entoure.

Pour cxpliquer rationnellement ce cosmos, les cosmogonies
mythiques et la pensée religieuse ne suffisent plus. Aprés I'errance, la sta-
bilit¢é ; aprés le désordre, I'ordre ; aprés le mythos. le Logos. Ce mouve-
ment n'implique pas qu’on rejette I'existence d’un monde divin pour lui
substituer une vision matérialiste, puisque selon Thalés : Tout est plein de
dieux. C'est avant tout un besoin de rationalisation qui s'impose. et ccla
sur un fond de démocratisation du savoir. Les prétres et les pottes n'ont
plus le privilege de I'explication. Tombant dans le domaine profane, les
theses explicatives peuvent étre librement discutées, voire réfutées.

Il faut bicn se pénétrer de I'état d’esprit de ces hommes qui vont se
détourner des explications mythiques, du passé imaginaire, du temps, de
I'histoire, pour rendre compte de l'origine des choses qui les entourent. Ils
veulent réfléchir sur ce qui est présentement constaté. sur le substrat du
monde et des choses qui le composent, sans hésiter & porter atteinte i la foi
simple des foules pour reprendre le mot de Paul Decharme.
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Thalés de Milet, en Ionie, sera le premier a proposer une solution,
dans la recherche du principe unique, c’est-a-dire : ce dont tout est issu, ce
sans guoi, rien Thalgs veut chercher I'Etre véritable, authentique dans la
pure abstraction, qu’il établira 4 I'aide du Logos. Par conséquent il veut
aller au-dela des limites dumonde sensible, de ce qui est pergu ici et main-
tenant, et propose ainsi le premier une cosmologie dans laquelle le prin-
cipe constitutif de tout Etre, ce dont quoi tout dérive : c’est 'eau. Thales
a vu [unité de 'Etre, et quand il a voulu la dire, il a parlé de U'eait nous
explique Nietzsche (1).

Bien d’autres philosophes, dont Anaximandre, s’engouffreront dans
cette voie inaugurée par Thalés. Ceux que nous appelons les physiologues
ou les physiciens d’lonic ne constituent pas tant une école unigque qu’une
préoccupation commune, centrée sur la recherche du principe, de I'élé-
ment premier, stable et unique : principe qui réside sous le multiple, le
mouvant, le fluctuant, en un mot sous le sensible avec lequel nous sommes
quotidicnnement en contact.

Nombreux seront les physiologues a proposer des théories variées.
Selon Héraclite, par exemple, I'arché, c’est-a-dire le principe premier, est
le feu : pour Anaximéne, ¢’est I'air ; Anaxagore, le nous ; Empédocle le
voit dans les quatre éléments : theme bien connu sur lequel je ne revien-
drai pas. Mais un autre Milésien retiendra notre attention : Anaximandre.

Sans doute disciple direct de Thales, dont il est de 15 & 20 ans le cadet,
il reprendra & son compte ce qui vient d'étre dit concernant les préoccu-
pations et la démarche, mais ses conclusions seront originales.

Il est le premier a écrire un livre. malheureusement perdu, Peri phy-
seos, dans lequel il expose ses idées sur 'explication du cosmos. Selon lui
I'arché, le principe premier. c’est l'apeiron.

On traduit ce terme un peu trop facilement par infini. C'est oublier
que le mot « infini » tel que nous I'utilisons aujourd’hui recouvre trois
acceptions qui sont selon le contexte :

— L'indéfini au sens vulgaire, par exemple : je l'ai attendu un temps infini.
— L'infini relatif, ¢’est-a-dire le mauvais infini au sens hégélien, et auquel



on ne peut assigner aucune limite, mais qui garde un rapport avec le
fini ; 'exemple de choix est celui des droites infinies.

— L’infini absolu, enfin, qui est illimité, qui n"a aucun rapport avec le fini
et dont on ne peut méme pas concevoir la réalité.

Mais aucun de ces trois sens ne peut s’appliquer au mot apeiron tel
que I'emploie Anaximandre, au VI¢ siécle avant J.C. Pour un Grec de cette
époque, ce qui n'est pas fini n'est pas achevé, et done n’est pas parfait. I
serait par conséquent inconcevable, pour Anaximandre, de mettre en rap-
port I'idée d'imperfection avec le cosmos, — cette belle totalité organisée,
vivante, finie — et par extension avec I'apeiron congue comme le principe
de cette totalité finie.

Plut6ét que mal traduire le mol apeiron et tomber & coup str dans le
faux-sens, conservons le mot grec, comme signifiant et essayons d’en cer-
ner le signifié.

Pour savoir a quoi correspond l"apeiron., il convient de retrouver les
résonances concrétes que lui conservait le grec archaique. Anaximandre
est gree, c'est-a-dire qu’il fait partie de ce peuple d’explorateurs marins
dont nous parlions plus haut. Certes, naviguant d'unc ile a I'autre, dans la
mer Egée. le caboteur ne perd jamais de vue les repéres terrestres, bien
connus et bien répertoriés. Cela permet d’ailleurs & Anaximandre de trans-
crire ces repéres et passages (peirata) sur une surface ; il devient ainsi le
premier cartographe. Dans la limite des connaissances de I'époque, je peux
aller de repére en repére, de tel endroit 4 tel endroit. Mais il savait aussi
que. passé Anafi. par exemple, il n’y a plus de repére cotier (apeiron). Celui
qui dépasse alors les limites, les repéres, a I'impression de se fondre dans
l'apeiron qui comprend et déborde les repéres. I1 faut voir ce principe
anaximandrien, ce grand large, ce sans fond, sans trace ni repére, comme
enveloppé d'un sombre brouillard.

Mais la pensée d’Anaximandre, aprés avoir pris appui sur ce fond
concret de marins, s'envole vers la métaphysique, balbutiante certes, mais
grosse d'une richesse longlemps insoupgonnée. Ce qui est grand, com-
mence grand, notera Heidegger.
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Donc selon Anaximandre, il y a une arché, un principe universel sous-
jacent a toutes les réalités et qui ne peut étre désigné par le nom d’aucun
¢lément particulier (cau, feu, air...). Ce principe, qu'il nomme apeiron. par
lequel la multiplicité luxuriante des choses existe, ne peut étre identique
a I'une ou 'autre des substances données, fussent-clles I'cau, l'air, le feu,
ele. Mais il doit étre capable de donner sans cesse naissance a 'immense
multitude de ces substances.

Par conséguent comme il a déja éLé proposé, plutdt que de traduire
platement apeiron par infini ou méme le non-limité, il vaudrait au mieux
le conserver tel quel. au pire le concevoir comme ce-qui-in'a-pas-encore-
cdle-limite ou bien, ce-qui-n’a-encore-regi-de-détermination, expressions, il
faut 'admettre, un peu lourdes & manier.

On congoit que cet apeiron soit immortel et indestructible. Dans un
texte d'une extréme importance, Aristote nous rapporte que :
« Tout ce gu existe, ou bien est un principe (arché), ou bien a un principe,
Mais de Uinfini (apeiron), il n'y a point de principe, car en ce cas il y qurait
wne limite (péras). Il est au contraire aussi bien inengendré qu’incorruplible
ent tant qu'il est principe, car ce gui est engendré a nécessairement une fin.
Clest pourguoi {...) il n'a pas de principe : mais ¢'est lui qui semble étre prin-
cipe des autres choses (...) comme le dit Anaximandre. » (2)

Cetapeiron est donc un commencement qui n'a jamais commencé, et
qui engendre toutes choses, tout en n’étant pas engendré. Est-il nécessaire
de rappeler que nous sommes dans une Weltanschauung (3) totalement
¢trangere a l'idée judéo-chrétienne de création ex nihilo. Lapeiron est ici
'urgrund dont sont issus les étres, et dans lequel ils retournent a leur mort.
11 contient en lui-méme les contraires dont la séparation constitue la nais-
sance, et I'union la mort.

Nous pouvons donc reprendre maintenant tout ce qui vient d'étre vu
et dire que ce « pas-encore-déterminé » doit apparaitre comme une masse
matricielle qui « engendre » le cosmos et s¢ « matérialise » d'abord dans
les éléments (cau-feu-air-terre), puis dans les couples principicls d'oppo-
sitions tels que pair/impair, unité/nombre, droite/gauche, masculin/fémi-
nin, lumiere/obscurité.
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(Mais suggérons dés maintenant qu'il vaut mieux éviter de parler avec
I¢gereté de Yin/Yang, les aires culturelles sont bien trop éloignées). Vient
ensuite une combinaison de ces couples principiels avec les éléments qui
produira le cosmos et tous les étres qui le peuplent. La description de la
divine action du démiurge qui prend modele sur les idées telle que la rap-
porte Platon dans le Timée, est une bonne illustration de ce qui vient d'étre
exPosé.

[l semblerait qu'il y ait alors une perte d’étre — une entropie dirions-
nous dans notre jargon contemporain - qui se manifesterait en s’éloignant
du principe premier, de I'arché, de apeiron. Mais cette perte ne peut qu'étre
supposce si I'on se référe a la seule doxographie. méme la plus compléte.
En revanche elle devient évidente pour les successeurs d’ Anaximandre. en
particulier chez Platon ct Plotin. Le philosophe néoplatonicien Simplicius.
au Ve siecle apres 1.C. est caractéristique a cet égard. Il affirme que lorsgue'il
Y agénération a partir du principe, il y a par la-méme corruption selon une
loi nécessaire, car ils souffrent punition et payent compensation de leur injus-
tice, selon lordre du tenps (4). Dans cette hypothése, Ia venue a I'existence
serait essentiellement une perte d'étre, résultant de la rupture avec une
source primitive I'apeiron. Naitre signifie entrer dans la finitude dont on ne
peut sortir que par la mort, qui nous fait retourner au principe, a l'arché.
Chestov souligne cc point en écrivant : Anaximandre considére que les
« choses » en naissant, en se détachant de ['unité primitive et divine pour
atteindre a leur étre particulier actuel, ont commis une action impie au plus
haut point pour laquelile elles devront en toute justice, subir le chitiment
supréme : la mort » (5). Quelques dizaines d'années avant, Nictzsche affir-
mait plus brutalement, mais dans le méme sens : Anaximandre est le premier
qui ait vu que tout devenir est une émancipation coupable a l'égard de I'Etre
éternel, une iniquité que'il faur paver par la mort (6).

Notons que cette « naissance », effectuée par 'apeiron qui enfante
par scissiparité, selon la formule : un devint deux, nous fait penscr en
termes plus contemporains, i I'expulsion du paradis terrestre qu’est le
ventre maternel. et dont la rupture avec I'unité primordiale ne peut abou-
tir qu'a la mort, apres, souhaitons-le, unc multitude de « petites morts »
qui pourraient passer pour de vaines tentatives de retrouver le chemin du
paradis perdu ! Point n’est besoin de faire référence a Freud pour com-
prendre ce que cela signifie.



Concluons sur cette partie en disant d'un mot que l'apeiron est ce tout,
d'oti tout étre provient par différenciation, et ol tout retournera pour sc
fondre en l'unité, sans limite, infinie. Je pense avoir montré, pour autant
que la doxographie le permet, que nous sommes bien dans une vision que
I’on pourrait qualifier de pré-scientifique, en dehors de toute référence ct
surtout pratique religieuse. Il en va tout autrement de I'en sof kabbalis-
tique. Aprés avoir précisé ce qu'il faut entendre par Uapeiron qui surgit de
la pensée grecque, tournons-nous vers I'Est, et allons voir ce que signifie
I'en sof.

2-L’EN SOF

Un mythe nous raconte que trois initiés ayant découvert au fond d'un
puits une porte cédant au nom de malkouth poursuivirent leur trajet de porte
en porte, déclinant & chague fois le nom correspondant & une sephira, jusqu’a
ce que, apres avoir franchi le kether, leur curiosité fut mauvaise conseillere.
La derniere porte, indiment ouverte, libéra un ouragan dévastateur. Un vent
violent éteignit une lumicre terriblement puissante et les plongea dans 'obs-
curité : 'en sof s'imposait sans que 1'on puisse le contenir.

Ce parcours effectué de sephira en sephira résume bien la démarche
initiatique : une montée vers le principe qui préctde une redescente vers
la multiplicité luxuriante du quotidien. Une anagogé qui annonce unce
néeessaire katagogé. Une phase ascendante qui nous fait gravir I'échelle
mystique avant de redescendre derrigre les limites. Cette démarche est
bien connue dans Ia kabbale. et pour la comprendre et pouvoir ainsi déga-
ger ce que recéle la notion d'en sof il nous faut mettre en place certains
concepts courants manipulés dans la kabbale. Nous découvrirons ainsi
cette autre initiative de dépasser les limites du sensible. pour tenter d'acce-
der 4 ce qui est hors de la finitude et peut-étre gagner ainsi la liberté.

L étymologic du mot kabbale montre qu’en hébreu kabbale veut dire
tradition. Mais si I'on rapproche ce mot de la racine hébraique kibbel qui
veut dire aceepter, on comprend que la kabbale est 'acceptation de la Tra-
dition hébraique ¢’est-a-dire de la Torah, révélée i Moise sur le Sinal. Elle
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développe non seulement une réflexion mais aussi une pratique mystique
et ésotérique. La transmission de cette tradition s’est faite d’abord de facon
orale et remonte au moins au I1° sigcle de notre ére, Des trés rares écrits
de cette période qui se prolonge jusqu'au V¢ siecle nous sont parvenus.
Petit a petit cette pensée s’appuyant sur une pratique, va s’efforcer de
dépasser I'aspect religieux qui lui restera cependant indissolublement lié.
Elle va progressivement initier une investigation mystique afin d'appro-
fondir la connaissance du monde divin.

Vers le XII¢ siecle de nombreux rabbins francais, effrayés par les per-
sécutions dont furent victimes les Cathares. s’enfuirent du sud-ouest de la
France pour se réfugier a Gérone en Espagne. Parurent alors deux
ouvrages fondamentaux : Le Sepher Yesirat (Le Livre de la Création), el
Le Zohar (Le Livre de la Splendeur). Les fondements écrits de la kabbale
étaient posés. On y apprend que la kabbale nous propose de méditer sur
Dieu dont I'essence incogniscible est également physiquement inacces-
sible, Cependant Dieu se manifeste progressivement par étapes dans ses
attributs. Les kabbalistes nous proposent de suivre cette manifestation.
non seulement spéculativement mais aussi pratiquement, afin de retrou-
ver 'Adam kadmon qui est en nous, selon la voie qui leur est propre. Il
semblerail que cette voie est paralléle & celle de 1'alchimie avec son
V.L.T.R.ILO.L., de la maconnique avec la pierre taillée, sans oublier la
johannique qui suggére que nous serons tous comme des dieux. Quatre
chemins paralltles, issus des quatre coins d'unc base carrée bien maté-
riclle, ¢t qui convergent vers I'infini. en une immense pyramide. Mais ces
différentes voics dont les chemins de traverses sont nombreux, sont sous-
tendues par une méme aspiration que l'on peut résumer ainsi : Comment
devenir un centre de lumiére et mieux tirer profit de notre étre, tant terrestre
que divin ?

Moise Cordovero et I'Ecole de Safed au XVI¢ sigcle, compléteront ce
point de vue en affirmant que Dicu, réel mais inconnaissable, projette sa
puissance créatrice hors de son étre, & travers quatre plans de manifesta-
tion. Celui qui nous est le mieux connu est le dernier puisqu’il est celui qui
entoure le monde matériel, celui de I"action, de la fabrication ; il corres-
pond a I'hypostase plotinienne de la Nature ot régne ['homme, autrement



dit en hébreu, pour la kabbale: I'olam assiah. Corollaire concernant ce
plan : tout ce qui existe dans ce monde cst produit par les émanations de
la divinité y compris les objets les plus matériels. Nous reviendrons sur ce
terme d'émanation, mais signalons dés maintenant, qu'il ne faut surtout
pas le prendre dans le sens plotinien qui comprend I'idée de dégradation,
de perte d'étre. Lorsque les actions effectuées dans ce plan, sur terre, sont
bonnes (mitsva), Thomme crée alors en quelque sorte, par ses actes de cha-
Tité, ses prieres : des anges. Ces angelos. ces malkhim sont des messagers
qui nous ¢levent dans le monde ainsi formé, vers ce qui dépasse nos limites
matérielles ; ils nous aident a nous élever vers 'olam yetsirah. Ce second
plan, ce deuxiéme monde intermédiaire. grice aux anges qui le peuplent,
on peut dépasser ce plan de la formation vers celui de la création : l'olam
ha beriah. L"acces a ce monde peut s’obtenir par l'initiation religicuse ou
maconnique. C'est un plan plus éthéré que les précédents correspondant
au mental dans lequel regnent les séraphins, anges supérieurs, purs esprits,
qui n"est dépassé que par le monde de I'émanation, ¢’est-a-dire de I'inlel-
ligence divine : I'olam ha aziluth, plan correspondant au spirituel. Au-des-
sus de I'olam ha berial, nul étre humain ne peut avoir accés autrement que
par intuition. La connaissance totale est en effet hors de sa portée de com-
préhension, Dans Uolam ha aziluth, qui n’est d'ailleurs plus réellement un
monde. regne la clarté divine. On est alors déja au-deld des limites qui sépa-
rent les mondes précédents ; elles sont comme tombées, effacées. Dans
cette unité parfaite Dieu ne se cache plus. et au sein de la lumiére totale
et infinie du créateur plus rien ne saurait exister comme sur terre dans
I'olam assiah, Les étres créés ne peuvent prétendre avoir accés qu'aux trois
mondes précédents. Seuls les Prophétes et les grands initiés peuvent avoir
I'intuition de ["olam ha aziluth, plan du pur esprit. de la capacité d’appré-
hender directement I'essence des choses dans une nasis supérieure.

Mais au-dessus de ces quatre plans décrits par le prophete Ezéchiel
dans sa vision de la merkaba et qui constituent la basc de la kabbale. régne
encore une réalité non finie, I'en sof.

Or le chemin initiatique se présente d'abord comme un chemin ana-
logique qui va des limites du monde sensible (I"olam assiah) vers I'en sof.
Cette gnagogé est décrite par Le Zohar puisqu'il est dit qu'ilmet en ceurvre
un procés de questionnement quant au désir de contacter la Transcendance
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(7). Mais il ne faut pas oublier I'aulre mouvement qui, partant de I'en sof.
redescendra vers notre monde matériel selon unc katagogé. La descente
vers le monde de I'action constitue donc la deuxiéme partie de I'échelle
mystique.

La liaison entre ces divers plans cst assurée par 'arbre séphirotique.
Au monde de I'émanation correspond le groupe de sephirot

Kether

Binah Hochmah

Au monde de la création

chesed

Din
\\\\\\\\\\\Tﬁpherct,//’//’/////

A celui de la formation

Netzach

Hod
\ Yesod /

Malkuth seul appartient au monde de I'action

Malkuth

La présente étude ne pouvant faute de temps développer la notion de
sephirot, il semble nécessaire d’en rappeler les grands principes, puisque ce
sont les sephirot qui permettront a notre intelligence d’extrapoler depuis
ces manifestations concrétes, vers 1'en sof incogniscible dont elles sont 1'éma-
nation.
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Précisons que la plus haute connaissance de Dieu est inaccessible aux
moyens limités de I'entendement humain. Mais Dieu se manifeste selon
dix niveaux différents qui sont dix attributs divins : les sephirot. Ces dix
sephirot sont donc dix points de vue de Dieu, dix émanations sacrées qui
correspondent a dix attributs divins. Le nom de ces dix énumeérations ¢’est-
a-dire sephirot viendrait de sopher qui signifie compter. Mais certains
auteurs tel Roland Goetschel n’hésitent pas 4 en trouver I'étymologie dans
sappir qui signifie saphir, puisqu’elles refletent I'éclat de Dicu. Il ne me
semble pas qu’il y ait contradiction ni opposition mais complémentarité,
voire sur-signification.

Chaque sephira est plus ou moins liée aux autres par des sentiers ou
canaux qui dirigent I'influence divine. Chaque sephira porte un nom en
rapport avec son role dans la manifestation divine. Les dix sephirot de
I'arbre de vie constituent des représentations allégoriques, les grandes
étapes du processus créateur. A travers les sephirot, Dicu devient acces-
sible, connaissable par ses ceuvres et ses émanations. Elles sont indissolu-
blement liées les unes aux autres, en un ensemble structuré, et dont aucun
élément, aucune sephira ne peut viablement étre isolée des autres.

Rappelons que binah-gebourah-hod sont alignés, sur la gauche. ver-
ticalement, comme si ces sephirot se confondaient avec une colonne (rouge
comme la couronne de Basse Egypte), archétype [éminin, marquée par la
passivité, la rigueur et 'amour ; nous pourrions résumer cela en la nom-
mant B,

La colonne J réunirait hochmah, chesed et netzah, archétype mascu-
lin ; elle est active, blanche comme la couronne de la Haute Egypte et mar-
quée par la miséricorde et le jugement.

La colonne centrale, celle de 'équilibre et de 'harmonie. appelle trois
remarques :

— Tout d’abord. elle comporte quatre sephirot (et non trois comme B et
1), kether, tipheret, yesod et malkuth et méme cing si I'on tient compte
de la presque sephira daat, c’est-a-dire, la connaissance qui se situe entre
kether et tipheret.
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— Ensuite elles sont a la fois plus proches de Dieu par Kether qui débouche
sur I'en sof, mais aussi du monde de la manifestation matérielle par mal-
kuth ancrée dans notre monde sensible.

— Enlin, elle semble bicn représenter I'initié entre les colonnes B et J, point
de vue intéressant dont il faudra se souvenir quand quelqu’un est place
«cntre les colonnes »,

Essayons maintenant de voir les relations établies entre en sof et
I'arbre séphirotique. Nous allons étre obligé de faire référence 4 un
concept précis le fsim tsoum qui a surgi au X VI¢ sigcle a Safed dans I'école
de Louria. Il me semble nécessaire de préciser que la kabbale ne doil pas
apparaitre comme un texte figé, immuable depuis ['origine, mais une doc-
trine qui évolue sous I'influence de grands rabbi ou de grandes écoles.
Donc. pour comprendre les relations entre le monde créé, I'arbre séphi-
rotique et 'en sof, Louria nous propose de développer la théorie du tsim
ISoUm.

Cette expression signifie concentration ou retrait. On en trouve 1"ori-
gine dans le livre Source de vie de Salomon Ibn Gabirol. Louria nous
enseigne la raison de I'existence du monde dans I'évidence que Dieu a
voulu voir Dieu. Louria [ait alors référence i la notion d’en sof, dont le
terme écrit apparait pour la premiére fois chez Isaac Sagui Nahor, dit :
Isaac l'aveugle, au XI1¢ sigcle. Selon ce kabbaliste, len sof c’est le sans fin.
ce qui est incffable en Dicu, insaisissable par la pensée. Louria va
reprendre et enrichir cette théorie expériencée. Pour s’autorévéler en
créant. Dieu va dégager un vide, un espace mystique. Dans le tsim tsoum,
en se rétractant, Dicu ne se retire pas en un point. comme le remarque
Scholem (8), mais il prend sa retraite au plus profond de lui-méme, loin
d’un point, créant ainsi un vide mystique. C’est en retournant dans un
espace vide, que Dieu avait dégagé, quil va créer ['univers, et que I'exis-
tence va se manifester. Tout se passe comme si, dans un premicr temps,
Dieu comprimait, condensait sa Lumiere divine en créant ce vide mys-
tique. Ce premier acte est un acte de limitation volontaire. sans qu’il y ait
amputation, ni dégradation de la puissance absolue.

Cet exil de Dieu au plus profond de lui-méme est suivi dans un

deuxiéme temps d’une expansion, d’une révélation concomitante a la créa-
tion volontaire. Elle commence par un rayon de lumiére (kav) qui se
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déploie en créant le monde fini par émanation divine. Mais gardons-nous
de prendre ce terme émanation dans un sens néo-platonicien, comme nous
I"avons dit plus haut, car la création dont il s’agit ici, n’est aucunement une
dégradation de la force divine. C'est au contraire un acte de volonté qui
aboutit & 1a réalisation du monde sans que Dieu n'ait cessé d'étre absolu,
comme le note Casaril dans son Bar Yochai (9). Gardons toujours présent
A I'esprit ce point fondamental qui est au centre de la théorie du tsim tsoum.

Apres s'étre déployée dans son mouvement créateur, la lumiére
revient a I'essence de 1'en sof. Alors un second rayon de lumiére jaillit &
nouveau de ['en sof et apporte de I'ordre dans le chaos. Le processus cos-
mique se met alors en mouvement. Tout cela peut se résumer en disant
que Dicu, 'en sof. en donnant la lumicre, réalise le ordo ab chao que nous
connaissons bien.

Maintenant que I'idéc de tsim tsowm est dégagée ct précis€e, voyons
comment elle s’articule avec I'arbre séphirotique,

Au-dessus de la couronne, kether. il n'y a que Dieu, 'en sof incognis-
cible qui est recouvert de trois voiles. La réalit¢ la plus proche de kether
est layin soph aowr, une lumiére sans fin qui se condense en la premicre
sephira. Ce rayon de lumiére (kav) dont nous venons de parler est 'aspect
le plus matériel de Dieu qui envahit I'espace vide cré€ dans le sim tsouwm.

Mais ce rayon de lumigre manifesté n'est possible que parce qu'il a
eu tsim tsoum et parce que Dicu est ; il est I'Un qui a pensé, Cest la réa-
lité intermédiaire et pourtant infinie que nous appelons 'en sof, deuxieme
voile du non manifesté : c’est le lieu de Dieu qui pense Dieu et qui veut
créer dans un mouvement d’autorévélation. C'est le lieu de la volonté
divine qui veut créer le monde dans le mouvement de I'en sof caché qui
passe du repos a la création ct devient auto-révélation, comme l'explique
Scholem (10). Ce Dieu sans fin, cet en sof est celui qui est partout el qui
donc est le tout absolu, sans attribut et qui peut étre symbolisé par le Un.
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Sil'on tente de dépasser cette ultime limite, qui rappelons-le n'en est
pas une, on peut remonter alors a ['ultime source d’avant le tsim tsoum :
I"ayin, le potentiel non manifesté. Si 'en sof est 1'Un, I'ayn est le zéro
absolu. Ayin signifie nufle chose, c’est-a-dire, le néant absolu mais qui est
al'origine de tout étre. Joseph Gitakila (11) note un jeu de mot par lequel
ayin se révélera en ani, cest-a-dire je cn hébreu. Autrement dit, ayin se
manifestera en la racine de tout étre. Scholem (12) reprend cette idée en
disant que la personnalité de Dieu se réveéle une puissance colossale, com-
parable a un logos spermaticos stoicien. Par conséquent , pour résumer, et
en prenant le chemin inverse a celui que I'on vient de décrire, par lequel,
dans un mouvement anagogique, privilégié dans tout parcours initiatique,
franchissant successivement les limites on s'éleve de U'olam assiah, plan de
["action, vers I'ayin.On peut prendre le chemin inverse, privilégié par la
Kabbale. par lequel on part de l'ayin, potentiel non manifesté qui décide
dans un mouvement d'autorévélation. de passer du repos a la création.
Cest I'aspect en sof.

C'est alors qu'intervient la théorie du tsim tsowm selon laquelle ayin
el en sof se rétractent pour laisser un vide dans lequel se manifestera la
volonté divine d’abord par le rayon de lumiére (kav) qui se concrétisera
cn I'arbre séphirotique.

Cette théorie du tsim tsowm est d’autant plus intéressante qu’elle
répond aux questions théologiques et métaphysiques suivantes ;
— Comment peut-il y avoir un monde si Dieu est partout ?

Mais surtout, Dicu étant partout :
— Comment Dieu a-t-il pu créer le monde ex nihilo, s’il 0’y avait pas de

néant ?

On y apprend cncore que la révélation commence par un rayon de
lumiere, qui jaillit de Dieu et y revient. A chaque étape de la manifesta-
tion. un acte de concentration précéde et prépare I’émanation.
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Notons cependant qu’il s’agit bien du Dieu personnel de la Bible,
méme si la spéculation (kabbalistique) a parcouru toute la gamme depuis
les tentatives de retransformer Uen sof impersonnel dans le Dieu personnel
de la Bible, jusqu’d la doctrine tout d fait hérétigue d’un dualisme entre I'en
sof caché et le Démiurge personnel de I Ecriture (13).

3—-ETUDE COMPARATIVE D’EN SOF ET D’APEIRON

G. Scholem (14) écarte d’abord I'idée trés connue qui veut identifier
I'en sof avec 'apeiron des grecs et faire de ce dernier son origine histo-
rique.

Dans le méme mouvement, il réfute la possibilité d'un calque du grec
en hébreu, car 'apeiron a été depuis longtemps traduit par bilti baal takh-
liret non par en sof. 1l ne faut donc pas faire unc analogie facile entre I'apei-
ron d' Anaximandre et 'en sof kabbalistique. Il s’agit de deux notions hété-
rogénes car situées dans des centres d’intérét différents.

Charles Mopsick continue dans le méme sens en affirmant qu'en fait ;
En sof n’est pas un nom parmi les autres noms, il est le signe de ce qui
l'excéde, et seulement cela. Quand le Zohar dit par exemple du secret de
I'en sof jaillit une flamme obscure (15), il ne dit pas que du dieu caché,
appelé infini, sort une flamme. Ce serait une interprétation trés discutable,
erronée a I'évidence. Car en sof n’est pas une prédication de Dieu, les
appellations de personnel ou impersonnel ne sont pas méme pertinentes.
Pour la méme raison on ne peut pas postuler que I’en sof a une essence
cachée, car poser une essence et dire ensuite qu’elle est cachée avec autant
d’adjectifs et de négations soulignant son aspect inaccessible. ¢’est rendre
Le Zohar inintelligible en le déplagant vers les chemins de la théologie
négative, appelée aussi apophatique (16).

Au cours de ces études, nous avons pu voir toutes les différences qui
opposaient les deux concepts, surtout si I'on tient compte de leur envi-
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ronnement culturel et cultuel. Si a I'origine de cette réflexion nous avons
bien imprudemment postulé une identité de signifiés a partir de signifiants
différents, nous nous sommes progressivement rendu-compte des risques
que comportait cette coupable confusion des termes.

Il faut bien reconnaitre que certains auteurs sont trés friands de ce
type d’amalgame, mais inviter dans un banquet imaginaire le Prophéte a
deviser avec les Aztéques, pendant que le Christ surenchérit au propos du
Bouddha, n’a jamais donné qu’une piétre conversation de salon, tendant
a une logorrhée passe-partout trahissant une paresse intellectuelle que
I'on essaie de masquer en prétextant qu’il faut chercher l'idée sous le sym-
bole. Cela ne présente aucun intérét ni culturel ni initiatique.

Il est vrai que 'on pourrait, 4 ce jeu, faire référence & d'illustres ancétres.
Ne trouvons-nous pas normal aujourd hui d’adopter, sans le savoir, un point
de vue stoicien en affirmant I'identité de Zeus et de Jupiter, de Vénus et
d'Aphrodite, qui, comme chacun le sait, n’est autre qu’lsis c’est-a-dire
Hathor. Il me semble que le sérieux de nos recherches ne peut aucunement
tolérer le dilettantisme et principalement dans le domaine initiatique.

Ce qui différencie la synthése de 'amalgame, la réflexion du réflexe,
c'est la volonté de préférer I'effort au laxisme, la culture a 'exotisme.

Ce préliminaire critique étant précisé, nous devons rappeler les dif-
férences que nous avons rencontrées dans notre développement

Et tout d’abord les auteurs : Anaximandre, en Gréce au VIC siécle
avant J.C., nous parle de I'apeiron et seule une doxographie nous parvient.
Au contraire I'en sof fait partic d’une littérature abondante écrite par de
nombreux auteurs souvent trés connus, depuis le X1I° siécle jusqu’a nos
jours. Elle se réfere également a une tradition orale certainement plus
ancienne et dont les sources s’étendent de I'Espagne a la Pologne, de la
Prusse i la Palestine, de la Hollande au Maghreb.,



Cette opposition sera renforcée si l'on se souvient que le grec parle
depuis le cosmos clos. certes encare pleint des dieux comme le soulignait le
maitre d’Anaximandre, mais le concept d’apeiron ne s'inscrit dans aucune
religion. Au contraire. le kabbaliste sc situc dans un univers illimité, infini,
ct I'en sof — &tre plutdt que concept — fait partie d'un systéme religieux dans
lequel cultes et prieres sont adressés a un dieu révélé, personnel : le dieu
d’Abraham, Isaac et Jacob.

Signalons également, sans vouloir clore ces oppositions, qu'avec
I'’Apeiron on n'en reste qu'a une théorie intellectualiste, & caractére pré-
scientifique, bien qu'essentiellement de type ontologique et dont I'impul-
sion profonde est le désir de penser I'Etre dans sa totalité. Au contraire.
la pratique kabbaliste débouche sur une action quotidienne existentielle
fondée sur une expérience personnelle et sous-tendue par une mystique.,

Sous cet angle, les deux positions semblent donc étre en totale opposi-
tion.

Cependant, doit-on, dans une démarche initiatique, en rester a ce qui
divise et sépare ? Ce n'est que si I'on garde présent & I'esprit les différences
gue I'on pourra retenir les convergences et relier ce qui est épars.

Dans ces deux courants, on cherche & repousser les limites de la
connaissance et de I'expérience qu'elle soit rationnelle ou mystique avec
une démarche plus pratique avec la kabbale. Ces deux concepts nous invi-
tent 2 aller au-dela des limites de la perception, du savoir, avec des voies
qui leur sont propres. Ces deux démarches sont centrées chacune sur un
concept qui ne cessera d'évoluer ct de s’enrichir faisant du but
d aujourd’hui I'échelon de demain.

De quel c6té doit se situer le cherchant, qui progresse sur une voic ini-
tiatique par rapport a ces deux démarches ? Certainement pas du coté de
Iapeiron dans la mesure ol 'approche est trop intellectuelle et abstraite.
L en sof semblerait plus acceptable, car concret et abstrait se répondent
dans ce va et vient entre I'expérience et la théorie expériencée et d'une
expérience théorisée. Mais 'aspect eschatologique fondé sur la recherche
d’une cause premiére en rapport unique avec un au-dela religieux semble
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bicn réducteur ct étriqué dans une perspective initiatique.La démarche
initiatique conduit I'adepte a tenter de dépasser les limites mais en le pla-
cant dans un autre plan. Ce dernier ne peut étre confondu avec les deux
concepts ¢tudiés jusqu’a présent, cette différenciation ne signifiant nulle-
ment qu'il faille en minimiser I'importance. Le plan plus spécifiquement
initiatique cst celui ol I'adepte est capable de transformation radicale., et
cela en vue d’une action, dans le monde de la manifestation. Cette action
ne peut s’cffectuer sclon des mots d'ordre, ni en prenant modéle sur des
idoles, mais en vue de conquérir la liberté... Cela, c’est une autre histoire.

William Goldblum
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LES DEUX CORPS DU ROI

Ernst Kantorowicz

Biblio. des Histoires. NRF Gallimard. 1989, 637 p., 34 planches

Cet essai traite de I"apparition de certaines idoles dans les « religions
politiques » modernes a partir du dualisme de la personne et de la fonc-
tion au Moyen-age, dont dérive « L’Etat c’est Moi » de Louis XIV.

Cet ouvrage, lourd de 637 pages, dont 269 de notes érudites, nous inté-
resse directement par le lien qu’établit une dignité — papale, impériale,
royale ou ecclésiastique — avec le divin. L'image des tombeaux des évéques
de Cantorbery, de facon comparable, montre le défunt évéque, revétu des
habits de sa fonction surmontant un péristyle contenant la sculpture réa-
liste de son propre squelette (Cathédrale de Wells,1425).

Tout cela provient de I'image de Christologie royale des X1I¢ au XIV*
siecles. Ce monothélisme royal répond a une unité de personne sans confu-
sion de « substance » puisque la mort de cette « personne mixte » (Plow-
den Reports) permet le passage de I’esprit mystico-politique du Roi & son
successeur, sans modification : « Le Roi est mort, Vive le Roi ». La « Tra-
gédie de Richard II » de Shakespeare, a la fin du XVI® siécle, n’a pas été
imprimée avant Elisabeth, car elle porte en germe la devise de la royauté
tout en consacrant son lien divin :

« Faut-il que [le Roi] perde le nom de Roi ?
« Aunom de Dieu qu’on le lui 6te...» (111, 3.145 seq)

Le : « Avec mon propre pouvoir, il blesse ma majesté » traduit bien
la trahison du corps naturel par le corps sacré du Roi.
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Cette image tardive remonte en fait aisément a la royauté christique
de 'Anonyme Normand des X1#, XII° siécles : le roi est christomimétique
par la grace de 'onction. Depuis le VII¢ siécle, les droits attachés a un
office traditionnel. non & la personne, fondent le pouvoir. Ne comprenons-
nous pas que ceci est la base de tout Ordre ? Malgré une sécularisation
progressive, dés le XTI siecle de « "apothéose royale » ou impériale du
X¢siecle, celle-ci persiste (méme Frédéric 11 de Sicile sy réfere !). L'empe-
reur humain par nature, divin par la grice, a la téte « au dela du firma-
ment » représenté par le voile du Tabernacle suspendu aux 4 piliers évan-
géliques du Monde. Comme [I'image christique, ses pieds, a terre,
traduisent I'incarnation et prouvent que I'empercur, en unc aurora consur-
gens, traverse le rideau lui permettant ’accés au Tabernacle, d’ o 'image
du nimbe d'éternité. Ces pages augustiniennes (65 a 72) sont parmi les plus
riches et éclairantes de I'évolution spirituelle de la fin de I’Antiquité au
Haut Moyen-age. S’y greffent d'ailleurs évidemment les notions de pas-
sage du temps cyclique 4 I'vus ou éon messianique, véritable temps de
I’Ame, comme il existe un méta-histoire ou une Jérusalem Nouvelle trans-
cendante.

Ainsi la rovauté et la Loi sont-elles liturgiques d’oli la querelle de la
plénitudo potestatis d'Innocent 111 contre Frédéric Il se présentant comme
« Pére et Fils de la Justice » « Seigneur et Ministre » B et J dirions-nous.
La sécularisation ultérieure de ce corps mystique prévu pour étre le ser-
viteur de MEquité in nullum tempus va dériver d’abord vers une similitude
de Christus et « fiscus » autrement dit Etat puis Patrie religieuse et juri-
dique. Le corpus republica double devenant une continuité corporative
tout en conservant unc unité de personne (non nestorienne) grice a la
notion averroiste de la pérénité de 'avus ou éon.

Ce Roi double, comme le phénix, ne meurt donc jamais d’oti le pas-
sage substitutif des rites d'effigie de sépulture ; du lugubre au triomphal,
al'image des « trionfi » romains comparable a Noél lors des déceés royaux.

L’apogée de ce livre demeure pour nous, aprés ces doctes explica-
tions, la royauté de I'humain sclon Dante et son originale division des pou-
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voirs. Il reconnait spécifiquement au Pape le pouvoir sacramentel, mais —
contre les Thomistes - ébranle le lien spirituel - temporel en rendant hori-
mage au pouvoir de 'optimus homo, le philosophe, 'homme religicux mais
non confessionnel. Contre les hiérocrates chrétiens, Dante reconnait les
trois vertus théologales « infusées par Dieu » mais atteste que I"homme a
pouvoir de retrouver ses dignités : les vertus cardinales ou « intellec-
tuelles » (Balde) en lui et dans la collectivité initiatique. Aprés la chute,
qui a fait disparaitre les 4 astres bienfaisants, le baptéme épanouit I'Adam
subtil sans supprimer ' Adam mortel. (Deux corps de I'homme). Sept fois
pécheur par les ¢toiles de son front, Dante est parrainé par... Virgile et
illuming par la lumiere divine réfléchic de Caton I’ Ancien avant de rece-
voir la transcendante béatitude : « Te sopra te, corone e mitro... ». Ce cou-
ronnement de son ange ainsi caractérisé par le cercle de couleur de son
double n'empéche pas le : « regarde derri¢re toi et rappelle-toi que tu es
homme. »

Ainsi depuis I'antique « duas personnas habet gubernator » en pas-
sant par le « génie d’Auguste » ou le Tabernacle terrestre de la grice
augustinienne — ou méme les deux Saint-Jean — Kanlorowicz nous montre
la constance de la tradition de la voic d’accés au sacré ; a ce titre, cette lec-
ture, difficile, nous esl salutaire et assurante.

J. E. Murat
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VIE ET MEMOIRE
DU RITE ECOSSAIS ANCIEN
ET ACCEPTE.

ILS FURENT GRANDS COMMANDEURS

par Félix Bonafé et Jean-Paul Delbert

Dans cet ouvrage, magnifiquement illustré, on trace le portrait de cing
grands commandeurs qui ont honoré le rite écossais ancien et accepté et
contribué a son développement. On évoque d’abord le fondateur du
Supréme Conseil dans notre pays (1804), le comte de Grasse-Tilly, un mili-
taire de carriere qui eut une vie aventure pleine de dangers. Il y a aussi
Cambacéres, jusrisconsulte de premiére grandeur, et 'unificateur de la
maconnerie sous Napoléon 1°". Apres les divisions du Supréme Conseil 4
la chute de I"Empire ct au début de la Restauration, le rite va revivre sous
le magistere d’Elie, duc Decazes, un grand commandeur qui rassemble ce
qui est épars et que les macons garderont de nombreuses années a leur
téte. A sa mort, en 1860, il laissera aussi le souvenir d’un grand homme
d’état.

Les auteurs évoquent aussi deux grands commandeurs étrangers, peu
connus dans notre pays : I'’Américain Albert Pike qui fut tour 4 tour ensei-
gnant, explorateur, juriste, général de la guerre de Sécession et poéte.
Comme magon son ceuvre est considérable. Son livre Morale et Dogmes
(1872) se lit toujours aprés plus d’un siécle et cette ceuvre a été commen-
tée par Henry C. Clausen.

Le Comte Goblet d’Alviella, un Belge, fut un des plus grands spécia-

listes de I'histoire des religions. Son ceuvre de franc-magon fut trés active
jusqu’a la fin de la guerre 1914-1918. Ce souverain Grand Commandeur

91



éerivit de nombreux ouvrages et les rituels qu'il composa, méme s'ils ont
&1%¥ critiqués, retiennent toujours ['attention de leurs lecteurs. Un tombeau
ésotérique garde les restes de cet incomparable initi¢ : la richesse artis-
tique d'un tel monument nous révele lintériorit¢ lumineuse de ce haut

magon belge.

Ce livre bénéficie de la forte préface de Bernard Guillemain.

Zénon
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LITTERATURE
ET FRANC-MACONNERIE

par Henri Prouteau
(Henri Veyrier, éditeur)

Henri Prouteau cst un érudit de longue date qui occupe dans la Franc-
magonnerie écossaise les degrés les plus hauts. Rien d"étonnant qu'il ait
voulu rassembler en un gros volume (530 pages) le fruit de ses immenses
lectures ¢l de ses recherches de toute une vie. Nous découvrons dans ces
textes une succession d'écrivains illustres, académiciens ou non, profanes
ouinitiés, qui se sont intéressés a la Franc-magonnerie ou au phénomene
de I'initiation. Il n'oublie pas les musiciens qui « écrivent » leur partitions
et I'on rencontre des noms prestigieux : Rameau, Gluck. Haydn, Gossec,
Mozart, Cherubini, Méhul, Beethoven, Boéldieu. Schubert, Gerschwin.
Duke Ellington... quant au profane Wagner. I'auteur n’oublie pas que le
Parsifal constitue une ceuvre initiatique.

[l était facile & Henri Prouteau d’énumérer tous les grands écrivains
franc-magons connus du public : Montesquicu, Voltaire, Lessing, Goethe,
Maistre, Littré ou Kipling... Avec intelligence. finesse, clarté, cet analyste
fait davantage : il montre le réle important joué par la Franc-macgonnerie
dans la littérature universelle. Et I'on s’apergoit qu’en dehors des écrivains
magons réputés, il existe beaucoup d’auteurs profanes qui se sont pas-
sionnés pour I'ordre magonnique et dont les ccuvres nous renseignent sur
leur point de vue relatif 4 ce sujet. Nous trouvons des jugements dans
Lamartine, George Sand, Thomas Mann, Jules Romains. N’était-il pas ori-
ginal de rappeler, par exemple. que dans la sotic Les caves du Vatican
d’André Gide (profane lui aussi), celui-ci imagine que le Pape Léon XIII
n’est quun faux pontife. Le vrai aurait été séquestré par les loges. Henri
Prouteau a bien vu aussi que les caractéres de I'initiation se développent
dans I'ccuvre de Dante, de Rabelais ou de Thomas Mann. Il ne manque
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pas de citer le mystérieux Descartes intéressé par la Rose-Croix. L'étude
consacrée a Shakespeare est passionnante, et nous découvrons les allu-
sions ésotériques qui figurent dans I’ceuvre du dramaturge anglais, et par-
ticulicrement dans Le Songe d’une nuit d’été. De la centaine d'écrivains
que I'on nous présente, il est dressé pour chacun d’eux une analyse fouilice.
On notera que le lyrique franc-magon Stéphane Mallarmé portait en lui
un besoin d’absolu, un idéal de pureté qu’on découvre dans le poeme «
Azur ». Apres avoir lu Littérature et Franc-magonnerie, on s’étonne
d’aspects inattendus dans le message de certains écrivains, tel un Mau-
passant qui méprisait les Francs-magons de son ¢poque.

Il faut lire ce beau livre, source d’enrichissement littéraire et magon-
nigue.

F.B.
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LE SENS CACHE
DES RITES MORTUAIRES

de Jean-Pierre Bayard
(éditions Dangles)

Jean-Pierre Bayard a beaucoup écrit, et tous ses ouvrages sont un
enrichissement pour ses lecteurs et notamment symbolisme magconnique
Iraditionnel, en deux volumes, qui est un classique.

Son dernier livre Le sens caché des rites mortuaires est également une
ceuvre excellente. Quant a son iconographie, elle provient de sources siires.
Et selon son habitude, il écrit avec clarté, précision. — Dans cet ouvrage,
on découvre les rites funéraires des israélites, des chrétiens, des musul-
mans, mais aussi ceux d'autres peuplades : Mayas, Egyptiens, Iroquois des
Cing-nations, Zuii du Nouveau-Mexique, Australiens. Il n'oublie ni les
Pygmées, ni les Dogons que nous connaissons bien grice au beau livre de
Marcel Griaule le Dieu d'eau, ni les autres peuples d' Afrique.

L'auteur nous montre que la plupart des civilisations rendent un culte
aux ancétres, protecteurs invisibles du groupe, puisque les hommes qui
ont quitté notre monde continuent de vivre dans une autre société, « sen-
siblement de la méme mani¢re que lors de leur existence terrestre avec
des joies et des peines comparables. » Grace a ce livre, nous découvrons
toutes les pratiques qui entourent ce phénomene de la mort et de la sur-
vic a travers les différentes civilisations, religions ou traditions,

En raison de la solide documentation de ce livre, nous pénétrons I'ori-
gine préhistorique de nombreux rites et 1'importance de la sépulture
comme premicr habitacle ou temple ol la disposition rituelle des corps
¢lait trés importante ainsi que leur orientation. Jean-Pierre Bayard évoque
I'histoire des monuments funéraires des périodes paléolithiques, mégali-
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thiques et néolithiques. Quand il parle de I'importance capitale du chet
des sociétés primitives et de la qualité de son tombeau, on pense que le
phénomeéne se reproduit encore au temps de Pharaon : ¢t méme dans nos
sociétés modernes la tombe du grand chef est toujours exceptionnelle, et
il suffit de se référer a la tombe de Napoléon, dans un temple de gloire qui
s'appelle les Invalides. Et cet auteur constate aussi une similitude entre
les rites funéraires et les pratiques initiatiques.

Avant Jean-Pierre Bayard. notre ami Jacques Trescases publia, en
1983, La Symbolique de la mort ou herméneutique de la Résurrection (Tré-
daniel, éditeur), un trés beau livre ol il se plait & reconnaitre que la mort
n'a pas de sens et qu'elle est méme le non-sens de la vie. Aussi fait-il sienne
cette pensée tirée de I' Apocalypse : « Ne crains rien. c'est moi le Premier
et le Dernier Vivant : j'ai été mort et me voici. vivant pour les siecles el les
sigcles, détenant la clef de la mort et de 'Hades, »

En somme deux beaux livres sur la mort et ses rites qui font honneur
a ces deux écrivains de talent.

Zénon

Juin 1993

Création : Pierre Caron, CREALIS

Réalisation et impression : J.-B., Quattro
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