La Franc-Macgonnerie expliquée aux profanes

Introduction

Beaucoup de livres excellents ont été écrits sur la franc-magonnerie. Ils décrivent son
histoire, son contenu philosophique, ses symboles, son éthique, ses rituels, la diversité des
obédiences et leur évolution dans le monde contemporain.

Certains portent sur des thémes spécifiquement magonniques et sont plutdt des outils de
travail pour les magons qui veulent approfondir leurs connaissances. D'autres s'efforcent de
donner une vision générale du message et de la méthode magonniques; s'ils peuvent étre lus
avec profit par les profanes qui désirent s'informer, ils s'adressent, en réalité, plutét aux
apprentis francs-macons nouvellement initiés et qui sont dés lors déja entrés dans les voies
proposées par I'Art Royal.

Le présent essai se veut, au contraire, d'abord destiné aux non-magons, dans la double
perspective de leur expliquer, sans vaine description du corpus symbolique de la magonnerie,
la signification que peut avoir aujourdhui un tel engagement et de leur montrer la différence
radicale qui sépare l'initiation de la réflexion philosophique.

Comme ['initiation est une expérience intime qui ne se laisse pas saisir par des explications
purement verbales et que la plénitude de son sens et de sa portée ne sont accessibles qu'a
.l'initié, il faudrait d'abord demander 4 &ire initi¢ avanf de savoir si on a véritablement le désir
et la volonté de le devenir. Force est bien, au demeurant, de constater que parfois, malgré la
présentation par un parrain et les enquétes préalables, certains postulants 4 l'entrée dans les
loges, s'imaginaient y trouver autre chose que ce qui leur est proposé.

C'est pourquoi, il faut bien pour sortir du cercle vicieux, tenter d'expliquer aux profanes
quelle est la nature du projet initiatique, avec des mots et des références que leur formation
culturelle leur permettent d'appréhender. L'exercice n'est pas aisé car il s'agit de décrire un
domaine de connaissance avec un autre langage ¢t d'autres outils que ceux qui conviennent,
de cerner une réalité en restant toujours extéricure a elle. -

Il est, en effet, difficile de faire admettre & des esprits pétris de cartésianisme et souvent
persuadés, surtout chez les plus dipiomés, de posséder une capacité sans limite de
comprehension intellectuelie que l'initiation est un processus dc transformation de soi de

lengue haleine qui fait autant appel 4 la sensibilité, au coeur et & I'imaginaite qu'a la raison,



qu'il comporte des étapes nécessaires de progression et que le chemin est plus important que
le but. De méme, il n'est pas facile de leur dire qu'une loge macgonnique, ne travaille qu'au

degré le plus bas possédé par les participants car chaque degré a ses « secrets » qui ne

© peuvent éire évoqués devant ceux qui n'ont pas qualité pour les connaitre car ces secrets ne

sont i plus ni moins que la découverte de nouvelles sphéres de conscience. A cet égard, le

" femps ne compte pas; ¢'est pourquoi, en magonnerie, il est vain de vouloir briler les étapes.

~M'adressant, ici, & des profancs désireux de s'informer sur fa portée dun éventuel
engagement personnel, il fallait bien déroger a cette régle mais toujours en restant en dehors
du champ initiatique proprement dit. De nombreux développements s'appuient sur les
enseignements et les analyses de penseurs et de scientifiques reconnus dans leur domaine de
compélence, psychologie, philosophie, biologie, astrophysique, de maniére & bien élablir les

domaines de validité respectifs des divers ordres de savoir et de connaissance. Il ne saurait

- &tre question, cependant, d'opposer sommairement science ¢t {radition, raison et initiation

mais de voir a4 quelles questions chaque approche peut prétendre apporter une réponse, au
demeurant, elle-méme, toujours en devenir. Pour le savant comme pour l'initi¢, la réalité
ultime reste insaisissable ct ils doivent, {'un et l'autre, chacun dans feur domaine, humblement

reconnaitre le caractére toujours incomplet et révisable des représentations qu'ils s'en font.

moeindr

la construction d'une éthique susceptible de proposer des.valéurs pour
struction dune ¢thugue susceptible de proposer ¢ p

le comportement de I'homme ct la conduite de sa vie, L'affaiblissement généralisé des

religions saufl comme mode de différenciation et d'affirmation politiques dans certaines
parties du monde, laisse I'homme moderne désespérément seul face a sa conscience. Se
conformer aux lois de la démocratie et aux principes de la déclaration universelle des droits
de I'nomme ne suffit pas pour étre quitte avec la Loi morale, Dans ce monde de plus en plus
dominé par unc course effiénée A ['avoir et 4 la jouissance indiment assimilée 4 un progrés de
la liberté, la question qu'il faut sc poser est: comment préserver laspiration de 1'8tre humain a
devenir un homme véritable, capable de répondre & I'appel de sa conscience supéricure a
vivre dans la liberté et la joie en apportant une sollicitude fraternelle 4 ses semblables?

Cet ouvrage aura atteint ses objectifs s'il convainc ceux qui cherchent authentiquement la
Vérité, que l'étude de la Tradition dont la franc-magonnerie moderne et, notamment, la
Grande Loge de France, est le dépositaire, restc dans le monde d'aujourd'hui, une des voies
privilégiées pour réaliser, en dechors de tout dogmatisme, I'idéal d'élévation spirituclle et

d'harmonie intérieure que chaque homme porte en lui.



PREMIERE PARTIE : LES BUTS

Zixia dit: « Les cent artisans vivent dans leurs échoppes pour accomplir leur besogne.
L'honnéte homme étudie pour réaliser sa Voie. »

Les Entretiens de Confucius traduit du chinois par Pierre Ryckmans

La questtonwamuf"'“éens

““i

Celui qui ne se pose pas de question sur le sens de la vie, en général et de la sienne en
particulier, soit que la question ne le préoccupe pas, soit qu'il se satisfasse des réponses qui
i ont ¢t¢ transmises pat son milieu d'origine et son éducation, ne saurait étre concerné par la

démarche macgonnigue. Au depait 11 fdut qu b1 y ait une quete quéte du sens plofond de

Texistence humaine, désir sincére de compr endre quelle est la vocation véritable de l‘homme
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qui veut Etre picmcmcnt homme, dans un monde ot ['individu semble de plus en plus
conditionné, dans sa pensée et son mode de vie, par la banalisation résultant de I'accélération
sans précédent du développement des moyens modernes d'information et de communication.

Le probléme n'est pas nouveau en lui-méme; de tout temps, certains hommes se sont posés
cette question du sens et ont tenté d'y apporter des réponscs. Et, en vérité, il n'existe pas dans
I'histoire, de société humaine - tribu, cité ou royaume - qui n'ait pas élaboré une explication
du monde visant & apporter des réponses aux questions fondamentales que 'homme se pose
sur ses origines, sur le sens de la vie, de la souffrance et de la mort. Les cosmogonies et les
mythes fondateurs que l'on trouve au coeur des communantés humaines les plus archaiques
avaient, tout 4 la fois, pour fonction de fournir 4 ces questions des explications cohérentes
avec la rationalité en vigueur, de répondre 4 I'angoisse des individus devant les événements
qui les dépassent et d'assigner a chaque membre une place, une fonction ainsi que des régles
de comportement.

D'abord méprisées par le positivisme de la pensée occidentale du fait qu'elles étaient
construites sur une rationalité préscientifique, ces visions primitives avaient été pourvoyeuses
de sens profond pour le psychisme humain pendant des dizaines de milliers d'années, sens
que les ethnologues et les historiens s'emploient a retrouver aujourdhui et dont, le lecteur
verra plus loin comment la réflexion maconnique a conservé la fonction ordonnatrice de la

psyché. De nos jours, les sociétés les plus avancées, profondément transformées par le



développement de la démocratie, les progrés de la science et la la‘fcisatioﬁ des institutions
publiques, connaissent une explosion sans précédent du sentiment individuel de liberté.
. Celui-ci conduit un nombre de plus en plus grand d'individus a s'affranchir de tout ce qui leur
apparait comme des contraintes injustifiées, héritées de systémes de valeur et de codes
sociaux révolus qui ne semblent devoir leur survie qu'a la pesanteur des conformismes. Il est
devenu banal de souligner la perte de repéres qui caractérise, dans les pays les plus
développés, de nombreuses fractions de la population, générant toutes sortes de

comportements pathologiques tels que la violence, 1a consommation de drogue ou l'aliénation

'+ dans des mouvements sectaires. Sans verser dans ces extrémes, beaucoup de personnes

- - apparemment bien insérées dans la vie économique et sociale, souffient d'un malaise profond
qui les conduit a4 se jeter 4 corps perdu dans la poursuite cffiénée dune réussite
professionnelle ou dans diverses activilés de loisir, sans voir que la véritable fonction de leur
. agitaﬁon est souvent de leur permettre de fuir le sentiment de vide, voire d'angoisse qu'elles

| | éprouvent intérieurement. Pascal avait déjd noté dans ses Pensées: « Tout le malheur des

-1+ hommes vient d'une seule chose qui est de ne pas savoir rester en repos dans une chambre ».

D'autres personnes qui ont regu dans leur milieu familial, une éducation fortement
structurée, que ce soit dans le cadre de principes moraux et religieux traditionnels ou, a
l'opposé d'on laicisme militant, voire d'utopics politiques plus ou mo‘igls/l‘lﬁotalisantes,
découvrent un jour qu'elles ont subi un endoctrinement et qu'elics n'ont jam"z'i"is véritablement
exercé leur libert¢ de penser par elles-mémes, soit pour s'approprier cet héritage,
éventuellement en le nuangant, soit pour le rejeter. Beaucoup vivent, en faif, depuis des
années, avec une pensée étrangere qui occupe et encombre leur esprit, comme un corps
étranger introduit dans un organe physique peut géner son fonctionnement normal, voire le
paralyser complétement. Cette découverte, toujours douloureuse, se produit parfois (rés
tardivement dans la vie des personnes concernées: les soucis de la vie matérielle, les
obligations familiales et les responsa-biiités professionnelles laissent peu de temps pour la
réflexion sur la question pourtant essentielle du sens, D'une certaine fagon, on peut dire que
les difficultés de la vie courante permettent d'évacuer la question et de vivre comme si elle ne
se posait pas. II est fréquent, en effet, que P'individu soit amené a s'interroger pour la premicre
fois sur la validité de ses choix et de ses actions, a la suite d'une expérience ou d'une émotion
plus ou moins traumatisante qui, rompant le traintrain de la vie ordinaire, fait brutalement
apparaftre ses préoccupations antérieures comme secondaires et superficielles alors méme
qu'elles occupaient, auparavant, tout son esprit. Une prise de conscicnce s'opére alors, d'une

certaine vacuité intérieure qui peut laisser l'individu dans un grand désarroi.
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Ia vie.

Cax un macgon ne peut étre ni un ignorant ni un fanatique; autrement dit, ni un individu qui
fic s¢ poserait pas de questions ni quelgu'un qui prétendrait détenir la vérité. C'est pourguoi le
magon pratique avant tout la tolérance en donnant a celle-ci un sens trés fort: celui du respect
de toute quéte authentique de la vérité car les voies pour y parvenir sont diverses, Cette
tolérance véritable qui ne pourchasse que la suffisance dogmatique, doit bien étre distinguée
de celle, plus courante, revendiquée par ceux qui admettent que d'autres puissent penser
différemment d'eux, tout en restant persuadés qu'ils demeurent dans l'erreur, Celtte folérance
courante est éminemment respectable et nécessaire pour la vie en société puisqu'elie laisse
vivre les convictions et les croyances tenues pour erronées par I'opinion majoritaire mais,

philosophiqucment, elle est néanmoins de second ordre dans la mesure ol elle fait de la vérité

reste fondamentalement inaccessible, Mais il cqnstdew simultanément qu 11 est de la nature et

du devoir essentiels de lhomme de la ICChGIChCI‘ sans leiache

Cette questzon du sens est Velitaﬁlément fondamentale 'dans la mesure ou l'individu
entend, précisément, assumer en toute connaissance de cause, Ia responsabilité inhérente a
son appartenance au geme humain et faire ainsi obstacle pour lui-méme comme pour la
société, au développement de ce que l'on n'hésitera pas & appeler de nouvelles formes de
barbaric. Le XXe¢ si¢cle restera marqué a la fois, par la plus grande avancée du savoir
scientifique que le monde ait jamais connue et par la perpétration de crimes contre 'humanité
d'une ampleur sans précédent. La violence ct la barbarie les plus extrémes dirigées contre des
innocents au nom d'idéaux libérateurs n'est pas une nouveauté dans lhistoire; ce qui est
nouveau, ce n'est pas tant la gravité intrinséque du mal que son ampleur quantitative qui
résulte de 'emploi des moyens technologiques modernes. Malheureusement progrés humain
et progres technique ne vont nullement de pair.

L'acuité du divorce entre le développement du savoir scientifique et technique qui irrigue
de plus en plus la société tout enticre ot la diffusion de la connaissance nécessaire a un
développement humain harmonicux, ne cesse de croitre dans les sociétés modernes qui ne
sont dites développées qu'en considération de leur niveau de vie matérielle.

La solitude dé¢ja évoquée de 'homme modeme face a cette question du sens apparait

comme la conséquence directe d'un double mouvement:



d'une parl, la formidable régression du rdle de la religion dans la vie sociale comme dans
la vie privée, qui résulle, elle-méme, du mouvement historique d'émancipation des peuples a
I'égard du pouvoir monarchique et ecclésiastique dans le cadre de leur lutte pour la conquéte
des libertés individuelles. La laicit¢ croissante des sociétés democxathues est un

L

mcontcstdb}e progres de la liberté, dans la mesure on elle est entendue dans son sens le pius

de cantonnei dans la qphme privée, 1‘explessmn ctla p;atique de cmyanccs pamwhel es.

- D’autre part, le rejet hors du discours scientifique, de toute question ontologique, éthique
- ou métaphysique. Durant des millénaires, les plus grands hommes de pensée ont cherché des
explications globales du monde, aptes a rendre compte des phénomenes observables et a
donner du sens 2 la vie de 'homme. Physique et métaphysique étaient intimement liées quand
la premiére n'était pas subordonnée a la seconde. Il n'en va plus de méme aujourd'hui; la
science est définitivement séparée de la philosophie et la philosophie, de plus en plus
disjointe, en dépit de son étymologie, d'un vécu de sagesse. Ce qui ne signifie pas que les
scientifiques et notamment, les plus éminents dentre ecux, n'ont pas une réflexion
philosophigue, voire métaphysique ou religicuse, mais ils savent que, ce faisant, ils sortent du
champ de la science et que ce qu'ils avancent sur ce plan ne peut &tre, au mieux, que non

contradictoire avee leurs hypothéses scientifiques. La science du XXe siécle, 4 mesure qu'elle

8¢ complemﬁe et étend ses. domalnes d'1nvest1gat10n de l'infiniment petit, physique des
par tlcuies, biologie molecuianc) a ’infiniment grand (astiophyb:que), a, elle-méme, renoncé
a toute ¢ prétention 4 f foumn un sens et une fmdhle au destin de 'homme. Le positivisme
sommaire du XIXe S‘zecie est blen mort méme s'il comporte encore de tardifs adeptes chez
certains généticiens et neurobiologistes contemporains qui entretiennent un espoir démesuré
d'apporter des réponses a tout, reprenant 'itlusion scientiste que la science parviendra un jour
a tout expliquer et que la pensée et les émotions de chaque individu pourront étre entiérement
déterminées par la connaissance des phénoménes électrochimiques qui ont leur siége dans le

cerveau humain.

Non pertinentes sur le plan scientifique, les questions sur le sens, doivent impérativement
étre évacuées de toute démarche qui se veut savante car, comme l'a souligné Jacques Monod,
un des fondateurs de la biologie moléculaire, prix Nobel de médecine en 1965: « 1l ne saurait
y avoir d'hypothése de finalité¢ dans '¢tude de la nature. La pierre angulaire de la méthode

scientifique est le postulat de I'objectivité de la nature. Clest-a-dire le refus systématique de

————



considérer comme pouvant conduire & une connaissance vraic toute interprétation des
phénoménes en termes de causes finales, cest-a-dire de projet ». II n'en résulte pas pour
autant que ces questions soient sans signification pour 'homme qui réfléchit & la maniére de
conduire sa vie, mais clles échappent an domaine de la science et ne relévent que des
convictions personnelles: indémontrables autant qu'imprescriptibles de chaque individu. Au
demeurant la science elle-méme, dans les domaines qui sont les siens, ne proclame aucune
vérité absolue mais propose des modeles explicatifs de plus en plus sophistiqués et cohérents

des phénomenes observables. Leur vérité n'a pas dautre Iégitimité que lewr capacité

prédictive des phénoménes déja observés ou encore & découvrir. Gaston Bachelard a montré:

combien il est difficile pour le chercheur, méme dans les sciences les plus dures, de
s'affranchir complétement de tout présupposé de nature idéologique.

Ainsi, ceux qui ont cri pouvoir proclamer aprés Nietzsche, la mort de Dieu, se retrouvent-
ils, en quelque sorte, lachés par la science, Le XXe siécle a vu fleurir diverses théories de
I'absurdité du monde et de la désespérance. Il n'est pas étonnant que le théme du néant, de la
solitude et du destin tragique de I'homme soient au coeur de nombreuses expressions
artistiques de notre ¢poque. Rien de vraiment nouveau sous le soleil & cet égard comme
l'avait déja bien vu I'Ecclésiaste, quelques siécles avant J.-C.: « Moi, Qd6héleth, j'ai ét€ roi
d'Isragl, a Jérusalem. J'ai cherché a explorer avec soin par la sagesse tout ce qui se fait sous le
ciel. Eh bien! C'est un mauvais métier que Dieu a donné aux hommes! J'ai regardé tout ce qui
se fait sous le soleil: voici, tout est vanité et poursuite de vent! »

Ainsi, nous trouvons-nous ramencs, cn dépit des formidables et impensables progrés des
sciences et des technigues, aux questions fondamentales que I'homme sage s'est toujours
posées pour conduire intelligemment sa vie,

La psychologie moderne reconnait, dans la lignée de C.G. Jung ¢t de ses nombreux
continmateurs, le r6le cssenticl dans la formation et le fonctionnement d'un psychisme
équilibré, de la fonction symbolisante de la pensée et de la production de valeurs génératrices
de sens et de motivations,

Le psychologue contemporain ct spéeialiste de I"¢ducation Paul Diel, souligne ce point
avec force dans l'avant-propos de son ouvrage intitulé Education et rééducation dont la
premiére €édition remonte & 1961 : « Si l'on cherchait la cause la plus profonde, le motif le
plus sccret, du désarroi actuel de la jeunesse, on ne les trouverait peut-&tre pas tant dans les
conditions sociales d'ordre économique - bien qu'il serait insensé de nier leur importance co-
déterminante - que dans la décomposition de la sphere des valeurs. C'est bien le sens de la vie

qui se trouve mis en question. Spiritvalisme et matérialisme - croyances ct sciences - se



combattent ct proposent des valorisations contradictoires de la vie ét de son sens, Les conflits
idéologiques n'aboutissent qu'a des positions extrémistes ou a des solutions de compromis,
Une surenchére de théories contradictoires & I'égard de la vie et de son sens - produit du
monde adulte ct signe de sa propre désorientation - ne fait qu'augmenter e malaise en semant
le doute ou e fanatisme, sinon l'indifférence qui risque d'aboutir a la veulerie. »

11 est évident que ce constat n'a fait que se confirmer et s'amplifier depuis quarante ans.

La reconnaissance, indépendamment de toute position morale préétablie, de ce rdle
fondamental des valeurs dans l'éducation ct la formation d'individus normalement ¢panouts,
conduit Paul:Diel, dans a recherche des lois de 'harmonie et de 'épanouissement psychiques,
a souligner I'importance, a cet €gard, du développement de certaines valeurs guides et le rdle
néfaste de P'exaltation malsaine des désirs qui débouche invariablement sur le trouble
psychique et I'angoisse inhibitive.

.. Ainsi, le développement de la psychologie modeme lorsqu'elle sait s'affranchir d'une
interprétation trop étroite de la pensée freudienne rejoint, sur de nombreux plans, les
constatations et les enseignements des plus anciennes traditions.

Il importe, néanmoins, de souligner avec la plus grande netteté, que la franc—mag:onnei‘ic et
la psychanalyse se situent sur des registres différents et surtout qu'elles poursuivent des
objectifs bien distincts. La psychanalyse traite la névrose; sa finalit€ est thérapeutique avant
tout. 1.'initiation maconnique ne peut rien apporter & celui qui souffre d'une névrose, En
revanche, clie ouvre a celui qui a dépassé ce stade, le vaste champ de la psychologie des
profondeurs et de la connaissance initiatique. Par les voies traditionnelles de l'imaginaire ct
du mythe, elle permet & Ia psyché de recouvrer sa totalit€¢ et lui ouvre la voic de son
individuation harmonicuse.

Le probléme des valeurs, a pris une dimension collective d'une ampleur sans précédent,
dans les derniéres décennies au sein des pays les plus développés, du fait de I'évolution des
mocurs ct de la remise en cause de valeurs traditionnelies au nom d'une sorte d'idéologie
ambiante de libération a I'égard de toute forme de contrainte sociale.

Cette décomposition de la sphére des valeurs suscite le désarroi de la plupart des
observateurs et laisse les responsables politiques dans l'impuissance face aux troubles gqu'elle
engendre sur le plan individuel et collectif dont le développement de la violence chez les plus
jeunes est le signe le plus inquiétant. Les francs-magons ne sombrent pas, pour autant, dans le

pessimisme et 'inaction. Ayflnt par tmdltlon one foi mdcfcctlble dans la pmfectlbihle de

lhommc 113 s’ effowent mlassablement d'ocuw er d I‘ameho1at10n de sa conditlon mateneile ef

momle Dans cette pcxspcct:ve 1ls se 1,azdcnt de neg,hgc: l'existence en germe dans la société



actuelle, de facteurs positifs d'évolution future comme, par exemple, la reconnaissance de
- plus en plus universelle des droits de 'homme par fa conscience collective et le droit positif
-des nations ou I'aspiration évidente d'une fraction de plus cn plus grande de la jeunesse a une
- spiritualité authentique, bien pressentie par André Malraux a qui 'on préte. d'avoir dit que « e
XXle siécle sera spirifuel ou ne sera pas ».

Si- la franc-macgonnerie initiatique n'a pas, en tant que telle, de reméde a proposer aux

- problémes, de société eux-mémes, elle demeure, plus que jamais, une voie privilégi¢e pour

guider 'nomme d'aujourd’hui dans sa quéte de sens el inspirer son action. La course a 'avoir

- ou l'impasse de ['étre.

mst au coeur des sociétés modernes. Le désir ef le plaisir de posséder les choses et
Lz Avoll p p

~les étres ne sont évidemment pas nouveaux dans I’histoire. Ils ont été trop souvent les ressorts
profonds Je 'action des hommes et la cause principale de leurs violences. Depuis les temps
les plus reculés, 'hédonisme sans frein et la dépravation des plus riches et des plus puissants, -
ont conduit plus d'une socic¢té 4 ia décadence et a la disparition. La recherche du bonheur
dans l'accumulation sans limite des objets de plaisir-a ét¢, de tout temps, dénoncée par les
sages comme inapte a produire le résultat escompté. Ce qui est véritablement nouveau depuis
'apparition de la société industrielle, c'est la double idée, d'une part que l'activité économique
a pour but de réaliser le bonheur du plus grand nombye par la multiplication des biens rendus

accessibles aux plus modestes et J'autre part que la poursuite par chacun de son intérét

individuel contribue a la 1edhsa110n dun opt:mum collectif. Nul n'ignore l'ampleur des
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disfonctionnements de la  société 1ndustuelie au XIXe sidcle et ses dramatiques
prolongements dans la premiére moiti¢ du XXe, manifestant par 1a méme, le décalage entre la
réalité vécue par des millions d'hommes et I'harmonie annoncée par les premiers théoriciens
du libéralisme économique. La grande promesse du bonheur matériel pour tous n'a pas été
tenue. Mais il n'en demeure pas moins que le développement économique est historiquement
li¢ a l'apparition et a l'expansion de {'économie de marché, laquelle ne s'est pleinement
réalisée que dans les sociétés démocratiques, fondées sur la reconnaissance politique des
libertés individuelles et sur le droit de chacun & exprimer ses préférences et ses aspirations
dans tous les domaines.

L'évolution du langage est révélatrice: le XIXe siécle avait forgé le concept de prolétariat
pour désigner la masse des travailleurs; ils étaient nombreux et misérables, face a une
minorité de possédants par laquelle ils se sentaient exploités. Aujourd'hui, on parle

d'exclusion, ce qui, a contrario, montre que la majorité n'est pas dans cette situation; lc



scandale que constitue l'importance de ceux qui sont en dessous du seuil de pauvreté, n'en est
que plus-grand dans une société qui se veul démocratique car, dans une société fondée sur
- Tavoir, celul qui n'a rien, n'est rien. Sans argent, sans formatiop, sans relations, Pindividu n'a
:ni la possibilité d'accéder a une vie normale ni celle de construire son avenir.:

L'évolution récente au seuil de ce troisitme millénaire, par le double mouvement de
libéralisation des moeurs et d'extension des moyens d'information et de communication, tend -
a redonner un nouveau crédit au réve pour chaque individu de devenir le maitre de sa vie, en

_ donnant libre cours dans tous les domaines, a ses gofits et a ses désirs, dans une recherche du
plaisir que ne limitent que quelques interdits résiduels.

Cependant, il est patent que la société moderne produit de plus-en plus d'insatisfaits et de
malheureux, comme en témoignent la croissance de la consommation des antidépresseurs et
des anxiolytiques, non par les exclus du systéme mais par ceux-la mémes qui sont censés en.
étre les béneficiaires. N'est-ce pas 14, le signe que la société est malade dans la mesure ol elle
se révéle incapable de résoudre la contradiction croissante entre son aspiration générale au
bonheur ¢t les chemins par lesquels elle propose d'y parvenir? -

Il n'est pas dans notre propos de metire en cause l'aspiration mdwxduelle_ et collective
d'accéder 2 un meilleur niveau de vie matériel. C'est a juste titre que cette aspiration es;
. apparue comme un des moteurs majeurs du développement économique. et le fondement de
tout progres social pour le plus grand nombre. Clest légitimement que les fondateurs de la
science économique ont placé la satisfaction des besoins des consommateurs, en clef de volite
de l'ensemble du processus de production des richesses. L'argent, souvent stigmatisé comme
responsable de tous les maux de la société, n'est que le dénominatenr commun du désir
général des individus d'avoir accés 4 l'offre de biens et de services. Cette offre s'étant
diversifiée d'une maniére extraordinaire, elle a suscité sa propre demande de sorte que la
société est engagée dans une course sans fin a l'avoir.

La critique ne porte donc pas sur I'économie en elle-méme ni méme sur son mode de
fonctionnement, car l'expérience a montré que les faits économiques sont tétus et que l'on ne

soumet pas facilement les comportements de masse aux injonctions moralisantes. La critique

por te sur la tendance des sometes modcmes & confondre les valeurs et a driger son hedonmne

1ad1cai en norme eth1que La 31mple constatation d'un désir le uamfmme en dspnatlon

legitlme et 8a %atlsfactlon semble constituer l'expression méme de la liberté ct de la

personnalité¢ de chacun. Tout ce qui freine la libre expression des desu‘s d’-un individu ou d'un

groupe ¢st pergu comune une entrave insupportable 4 la reconnaissance de sa singularité ¢t a

son libre épanouissement.




La société¢ moderne est devenuc une société de l'avoir et du plalsn hedomstc Clest par
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lavon que l'on existe. Les expressions du langage courant sont a cet egald des plus
- mgmﬁcatwea. il faut avoir des diplomes, des relations, de ['argent, du pouvoir. Ne dit-on pas
aussi' que l'on & une femme, un mari, des enfants. On a du temps; des loisirs, des dons, des

malddlcs de la chance, etc. Tout semble se décliner sur le modc 4von Stant et si bien que

—

-celui qui ne posséde pas cecl ou cela, se sent diminué dans son étre et sa dignité. L'avoir
structure . avjourd'hui notre - mental comme: jamais auparavant- dans- l'histoire.. Par u

retournement complet de perspective, l'avoir est devenu, non pas ce.qui enire en «confradiction

avec les valeuis morales mais la valeux de Lefelence qui domlne toutes lea autres.

Bt pourtant, paradoxalement, ceux qui participent & cette société de l'avoir, ceux qui n'en
sont pas exclus par fe chomage, le handicap ou l'illettrisme, ne -ont pas satisfaits, Ils veulent
toujours plus et courent prés un impossible bonheur. Cette incapacité de avoir; & réaliser le
bonheur de I'homme, percue depuis les temps les plus reculés, par les sages; prend i ne
dimension pathétique aujourd'hui, en proportion de 'explosion sans précédent du volume et
de la diversité des biens et des services accessibles au plus grand nombre. Alors quoi? .

Lorsque !'individu prend conscience de l'aliénation qui résulte de cette course sans fin a
l'avoir et u'il compren(i qu'il est, au sens étymologique du terme, aliéné; c'est-a-dire,
dépossédé de lni-méme, il rejoint opinion exprimée depuis toujours par les maitres de la vie
de toutes les traditions, selon laquelle, pour pouvoir parvenit au plus haut degré de
développement humain, il faut se garder de l'avidité de posséder car la richesse matérielle ne
- produira jamais, par elle-méme, la richesse spirituelie. Cela a été dit par les sages de tous les
temps et de toutes les cultures.

Ainsi, Sénéque, le stoicien, qui s'cst donné la mort a I'dge de soixante neuf ans en 65 apres
J.-C. sur ordre de Néron dont il avait €t€ le précepteur, écrit au chapitre XXVI de La vie
heureuse: « Quelle différence y a-t-il entre moi le sot et toi le sage, si tous deux nous voulons
posséder? - Une trés grande, car les richesses sont chez le sage en esclavage, chez le sot au
pouvoir; le sage ne permet rien aux richesses, elles vous permettent tout. Vous, comme si
quelqu'un vous en avait garanti la possession éternetle, vous vous y accoutumez, vous vous y
attachez; lc sage s'entraine surtout a la pauvreté quand il se tient au milicu des richesses.»

Chacun connait la réponse de Jésus que rapporte les évangiles de Luc, Marc et Matthieu
dans la céleébre parabole du jeune homme riche qui demandait ce qu'il pouvait faire de bon
pour posséder la vie éternelie: « Si tu veux €tre parfait, lui dit Jésus, vas, vends ce que tu
possédes, donnes le aux pauvres et tu auras un frésor aux cieux; puis viens et suis-moi. Quand

il entendit cette parole, le jeune homme s'en alla contristé car il avait de grands biens, Jésus




dit alors a ses disciples: En veérité, je vous le dis, il sera difficile & un homme riche d'entrer

dans le Royaume des Cieux. Qui, je vous le répéte, il est plus facile 4 un ehameau de passer
'par un (rou d'aiguille qu'a un riche d'entrer dans le Royaume des Cieux.»

- Bouddha considérait la_soif de _jouissances.comme l'une des: causes .essentieilés de.la.

souffmnce et i'av1chte des desns qu'elle engendre comme I'un des principaux obstacles pour

pouvou par venir au pius haut deglc du développement humain: Le terme soif comprend non

sculcment le dcsn ct {'attachement aux plaisirs des sens, a la richesse, a la.puissance, mais
aussi l'attachement aux idées, aux idéaux, aux opinions, aux théories, aux conceptions et aux
croyances.: Selon l'analyse qu'en fait Bouddha, nous dit Walpola Rahula dans -son
commentaire, tous les malhcurs, tous les conflits dans le monde, depuis les petites querelles
personnelles en famille aux grandes guerres entre nations, ont leur racines dans cette soif.»
Ce que nous cnseignent ces maitres de la Vie, ces grands Initiés, c'est que nous devrions

avon pour but 1'étre plus et non d'avoir plm C'est dans ce sens que l'on peut comprendre la
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fdmeuse expression employce par “Tésus ddns le sermon sur la montagne (Ma 5-1) :
Bienheureux les pauvres en esprit », c'est-a-dire ceux qui ont l'esprit de pauvreté. C'est aussi
ce que constatent des psychologues d'aujourd'hui, aussi éminents qu'Eric Fromm, Paul Diel
ou que leur maltre C.G. Jung : l'attachement aux diverses formes de l'avoir constitue
I'obstacle majeur sur le chemin de I'étre.

wLa franc-magonneric actuelle, reprenant & son compte les enseignements des plus
anciennes traditions initiatiques, enseignerpar une méthode qm 1u1 est propie, a retrouver le
. chemin de son ctxc vcntab}c aﬁn de découvrir, puis de se réapproprier l'immense richesse
qu'il contient. Cette richesse de I'étre vrai, loin de s'épuiser, augmente quand on ["utilise. Eile
ne rend pas avare mais généreux, car elle s'épanouit dans l'action.

II convient d'écarter immédiatement tout risque d'erreur d'interprétation sur les relations

entre richesse matcrlclle ct nchessc spmtuc!le Si les plus grands maltres spirituels de

I'humanité ont tous préné le detachement des biens matériels et donné l'exemple aux hommes
de leur temps, en vivant dans la plus grande pauvreté, c'est parce que tout avoir, toute
possession, apparait comme une entrave, comme une chaine, comme un fardeau qui empéche

I'homme d'élre léger et libre, L'avou est de nature a créer des liens de dependance voire

sement, Cest en cela qu'il constitue souvent l'obstacle majeur sur le chemin de la

dasse‘ i

pelfechon sur le chcmm de la vérité et de I'amour.
Lorsque l'on commence 3 réfléchir a tout ce qui entrave 'homme et 'empéche d'étre 1éger
et libre, on retrouve rapidement que les objets de possession que le symbolisme magonnique

appelle des métaux (ce qui brille d'un éclat trompeur) sont infiniment divers et peuvent ne



plus avoir du tout de contenu matériel. Car Iavoir, c'est également le statut social, le pouvoir,
~ Jes honneurs auxquels nous sommes souvent si attachds.

Mais, il faut aller plus loin encore dans notre analyse, car il y a des possessions plus
‘nobles en apparence comme nos dipldmes, nos connaissances, notre bon- droit, notre bon
coeur et les vertus que nous nous plaisons a nous attribuer qui peuvent tout autant que l'argent
~&lre source de sécheresse de ceeur, de dureté, de volonté de puissance, de mépris des autres et
~d'intolérance.

Llintransigeance morale que certains pratiquent avec ostentation n'est au fond, comme I'a
bien montré Schopenhauer, qu'une forme plus subtile de la volonté de puissance.

Ainsi, pour lindividu qui souhaite s'engager sur le chemin de la découverte et de

. "épanouissement progressif de son éire profond, il ne s'agit pas d'abandonner tout ce quil
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posséde mais de se 11be1e1 psych;quement de ses multlples liens de possession. Tel est le sens
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profond de l'cxplessmn 1eienue par les fondateurs de la magonnene moderne: « Le ﬁanc—

macon est également ami du riche et du pauvre pourvu qu ils sment vmtucux ».

A la différence des sectes qui demandent a leurs adeptes d'abdndonner leurs biens a leur
profit et les placent ainsi dans une situation de totale dépendance économique a I'égard de la
secte, la franc-magonnerie ne demande jamais & ses membres d'aliéner quoi que ce soit en sa
faveur car clle entend développer le potentu,l humam autonome de chaque 1nd1v1du afin qu'il

A .
puisse agir selon ses convictions profondes dans Ies d1ffezentes snualions de vie ou il est
engage, C'est pourquoi, en franc-magonneric, on ne s'intéresse pas a la situation matérielle.
des candidats sauf pour s'assurer au moment de leur demande d'admission qu'ils ne sont pas
sous la dépendance du besoin et qu'il ne « frappent pas  la porte du temple » dans la seule
perspective de recevoir des subsides, une aide pour trouver un emploi ou un soutien

relationnel pour atteindre des objectifs de réussite sociale.

La franc-magonneriec fonctionne, en effet, sous le régime juridique des aSSOC}atIOHS

réguliérement déclarées et enregistrées dans le cadre des lois de chaque pays (la 501 de 1901
pout la France). Son fonctionnement matériel est assuré par les cotisations des membres et les

éventuels dons que chaque ﬁme est libre de faire ou de ne pas faire en fonction de sa

1

situation personnelle. Avant _macon, celui-ci doit d‘abmd “honor er ses autics devom

VlS a"VIS de lui- meme de sa famllle, dc sa p10fessmn de son pays, d'unc manicre genelaie

dcms lc cadle des leGiSGS solidarilés dans lesqucllcs il s'est engagé. Le franc-magon est avant

toul un homme de devoir et contrairement A certaines affirmations “malveillantes ou

smlpiement ig,nox <mtcs les setments qu'il préte ne le mettent jamais en conflit d'allégeance

avec ses autres devoirs, familiaux, professionnels ou civiques.




 L'éveil de I'étre |

Dcvcnn Franc- Maf;on c est comme nous I'avons vu, se posex les questions esscntacile% sur
Ie sens de-la vie. Pour s' engagm “valablément dans cette quéte, il 1mp01te de plendte
conscience de la nécessité de se libérer des cha’l‘ncs de l'avoir car cefte libération cst
essentielle pour paltn i la découverte pr OgICSSIVC de son étre véritable et devenn un homme
dLLOInph Mais comment découvrir cet étre véritable, ce soi authentique sous les ma%quee
divers d'un ego gonflé d'importance, entraing par notre éducation, a sé valoriser sans retenue -
aux yeux du monde et qui semble constituer ce moi auquel nous tenons tant, au po.int de nous
identifier a lui? ‘ - |

Clest 1a une tiche difficile, & laquelle la franc-maconnerie convie ses futurs membres par
une méthode qui lui est propre, appelée « initiation » et qui s'inscrit dans la continuité d'une
' 10ngue tradition de dcvcioppement individuel qu'elle fait remonter symbohqucmcnt a4 000
ans avant J.-C. '

L'initiation se distingue des autres enseignements, en cela qu'elle ne vise pas & transmettre

un savoir constitué dont il S'agirait d'apprehdrc les lois théoriques et les modes opéraloircs

jamais 1‘ésulter de la lecture des hvres; elle doit &tre vécue et ne s'acqmerl valablement que
dans un contexte adéquat de mise en ocuvre, expérimentalement ¢t sagement élaboré par vie
longue tradition. Néanmoins dans la deuxiéme partie du présent ouvrage, on s'efforceia d'en
cerner les contours en faisant référence a4 d'auires expériences non verbales que ciiacun a pu
expérimenter dans la vie courante.

L‘appleph ﬁanc-ma(,on dulant toute Ia pe1 10dc ou il restera a ce g1ade n'aura pas cholt a

la paloie en Loge. II decouvma ama Ia pmssance d’evell du &.i]CHCG car, pom aliei a la

1enconne de son étre plofond il Toi faudla d’abo:d se mettre en état de 1cccptiv1te 1! ne

sauxdit y parvenir sans que cessent tous les brults palasﬁc*o qu1 encomblent sa téte: préjuges
de toute nature, réactions émotionnelles, argutics de la raison raisonnante, désir de briller
devant les aulres, etc,

Sans sﬂcncc, pomt de 1cccp11v1tc, sans w(,cptlwte pomt d‘ouvutme de notre coeur m_

d‘eveﬂ de notle‘sensxblhte Clest la, un aspect essentiel de 1'1mtiat10n car Ihomme qui

nappiehende le monde qu'avec la partie exclusivement rationnelle de son cerveau, n'ira

jamais bien loin sur le chemin de l'initiation et dc la réalisation de son étre total. L'opposition



coeur/cerveau doit &tre entendue dans un sens totalement symbolique, sans rapport avec la
fonction réelle des 01‘§ancs en question, puisque le coeur est un muscle qui n'intervient en
. rien dans 'expression dela sensibilité et le cerveau, s'il est bien le siége de Factivité mentale
rationnelle, régule également les fonctions sensibles et les émotions. Chacun comprendra le
sen'sr.Aprofond de cette dualité dont la manifestation la plus haute est pour le premier l'amour et
pour le second, la raison ou 'esprit.

. L'nomme moderne, de formation occidentale, a regu une éducation qlﬁ valorise, a l'excés,
la fonction rationnelle de I'esprit. 11 a été habitué a se méfier des sentiments et des émotions,
considérés comme sources d'illusions et d'erreurs. Cela n'est pas contcstabie'dés lors qu'il
s'agit de conduite des raisonnements logiques, de faire oeuvre de science ou d'organiser un
processus de production. La rationalité¢ a.son domaine propre qui ne souffre, sans
conséquences dommageables, aucune introduction d'éléments hétérogénes d'ordre émotionnel
ou de présupposcs idéologiques. La science pourchasse en permanence pour les bouter hors
de son champ et de ses formulations, les a priori résiduels les micux cachés des chercheurs,
Tels sont son honneur, sa force et son éthique. Le prestige dont elle jouit aujourd’hui, en fait
pratiquément la seule autorité universellement reconnue, du moins, en ce qui conceme son
domaine de pertinence. Il en résulte, a contrario, une sorte de perte de prestige, voire de
disqualification intellectuelle de tout ce qui est hors du chamyp scientifique. Cela conduit
certaines personnes, qui peuvent &tre ou non d'un haut niveau de culture scientifique, &
conférer indiiment a la scicnce le monopole de la connaissance comme si elle ¢tait & méme de
répondre 4 toutes les questions que 'homme se pose. Comme si les questions auxquelles elle
ne sait pas apporter de réponse, éfaient nulles et non avenues et ne préoccupaient que des
esprits insuffisamment formes.

Le prix Nobel de médecine de 1965, Jacques Monod, n'hésite pas a écrire dans son célébre
essai Le hasard et la nécessité ;| « Les sociétés modernes ont accepté les richesses et les
pouvoirs que la science leur découvrait. Mais elles n'ont pas entendu, le plus profond
message de la science: la définition d'une nouvelle et unique source de vérité, l'exigence
d'une révision totale des fondements de I'éthique, d'une rupture radicale avec la tradition
animiste, I'abandon définitif de " I'ancienne alliance ", la nécessité d'en forger une nouvelle ».
Ainsi, & en croire Jacques Monod, tout ce que I'esprit humain a produit sur le plan éthique et
philosophique avant Mavénement de la société moderne, serait nul et non avenu, balay¢ par la
Science et assimilé A un vieux fonds de culture animiste, d’o0 « la contradiction mortelle »
au'il souligne entre un systéme de valeurs hérité du passé, encore largement dominant, et les

enseignements proposés par la Science largement ignoréds du public, Il exprime cette




contradiction avec une force et une clarté sans égales: « Armées de tous les pouvoirs,

- jouissant de toutes les richesses qu'elles doivent 4 la Science, nos sociétés tentent encore de

vivre et d'enseigner des systémes de valeurs déja ruinés, 4 la racine, par cette science. méme, .

Aucune société avant la.ndtre n'a connu pareil déchirement... Le divorce est si-grand, le -
méﬁsonge si flagrant, qu'il obséde et déchire la conscience de tout homme pourvu de quelque
. culture, doué de- quelque.intelligence et habité par cette anxi¢té morale qui est la source de
toute .création,» Cherchant a résoudre la contradiction par-la seule pensée rationnelle et
-scientifique dont il fait la valeur. supréme et la seule source de vérit¢ admissible, Jacques
Monod croit pouvoir fonder sur elle, une société socialiste dont les institutions publiques
seraient voudes 4 la défense, 3 l'extension et a l'enrichissement du royaume franscendant des
idées, de la connaissance et de la création, tout en reconnaissant le caractére utopique de sa
proposition bien qu'clic ne soit pas un réve incohérent, Pour Jacques Monod, 'homme est en
définitive, laissé, seul dans l'immensité indifférente de 'Univers d'on il a émergé par hasard,
avec la responsabilité de choisir entre le « Royaume et les téncbres ». Impasse dramatique,
d'un homme de science qui, en rejetant toutes les traditions sans en avoir pénétre. le sens -
véritable, laisse 'homme ordinaire sans repéres et compte sur les institutions publiques d'une
société socialiste idéalisée et dangereusement irréaliste pour donner un sens a son destin et lui
fixer une éthique! Citons un autre grand scientifique de notre temps, pour bien marquer les
limites de l'apport de la science & [a question du sens de la vie et du destin de I'homme.
Stephen Hawking, astrophysicien universellement reconnu pour ses travaux sur l'origine de
'univers, titulaire de la chaire de mathématiques a 'Université de Cambridge (celle du grand
Newton deux siécles auparavant), écrit: « L'attitude habituelle de la science - construire un
modéle mathématique - ne peut pas répondre a ces questions. Pourguoi I'univers surmonte-t-it
sa difficulté d'étre? La théorie unifiée est-elle si contraignante qu'ellc assure sa propre
existence? Qu a-t-elle besoin dun créateur et si, oui, celui-ci a-t-il d'autres effets sur
l'univers? Et qui I'a créé, lui?»

La franc-maconnerie dont on verra plus loin quelle place et quel sens clle donne a

Pésotérisme, ne rejelte en
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vien la rationalité suent;ﬁquedeleiS qu'clie est appliquée au
domaine qui est le sien. Elle ne combat que l'idée réductionniste selon laquelle la science
serait la seule source de connaissance vraie et qu'elle await, de fait, vocation a apporter la
lumiére aux hommes sur le sens de leur vie, sur la fondation des valeurs éthiques ou sur la
maniére de se relier au cosmos. Pour autant, un franc-magon n'est jamais amen¢ & meltlre sa

raison en sommeil ¢t & tenir pour vrai quoi que ce soit que sa raison n'aurait pas validé. Clest




dire que la franc-magonnerie n'a aucune sympathie pour les arriéres mondes de l'irrationnel

qui font les choux gras des médias en mal d'audience ou de tirage.

- Un franc-magon.ne sera donc, ni un positiviste vulgaire ni un contempteur de la science. .-

La.manié¢re dont il peut concilier mythe et raison, maticre et esprit, nécessité et liberté, reléve
de la démarche initiatique elle-méme.
- De la méme manicre, dans son comportement, le franc-macon s'efforcera de ne manquer -

ni .de-perspicacité et de rigueur de jugement vi de, fraternité et de compassion. Coeur et. -
intelligence doivent marchet ensomble et s'enrichir mutuellement dans une vision plus baute
.quiest pr.éciségggq?__ce_iic__gie___l_f_i_nitjé. Car pour percevoir la « réalité » qui intéresse le franc—;
magon, le regard du coeur est tout aussi important que celui de la raison et 'initiation invite &
une conversion du regard qui permet de devenir « un coeur conscient »,-selon la belle

expression du traducteur de Bruno Bettelheim,



DEUXIEME PARTIE

LA METHODE
11 n'y a rien qui marque mieux la faiblesse que de discuter sur sa propre nature: nul n'a le

- choix; 'mais une nature est assez riche pour contenter les plus ambitieux. Faire de nécessité

" vertu est le beau et grand travail.

Alain, Propos sur le bonheur

Dégrossir sa pierre

Pour AVANCER sur le chemin de I'initiation, l'apprenti sera invité & suivre le célchbre

précepte Je Socrate : « Connais-toi, toi-méme » que les anciens Crees avaient inserit sur fe
fronton du temple de Delphes, celui ol les prétres s'efforgaient de traduire, pour les hommes,
les transes de la Pythie, oracle censé véhiculer les messages divins, Est-ce pour cela que les
francs-macgons attribuent souvent 4 Socrate une phrase plus compléte qui dit avec profondeur
Connais-toi, toi-méme ¢t tu connaitras ['univers et les dieux ».

La franc-magonneric héritidére, entres aufres 9, des béatisseurs de cathédrales du Moyen
Age, tire son symbolisme de l'art de construire: c;haquemdmduestune pierre gu'il.lui faut

dégrossir, tailler et polir ‘pour la rendre cubique c'est-a-dire apte a s'intégrer. dans une

constxuctxon d‘ensemble harmonieuse. L'apprenti est ainsi a la fois ['ouvrier et le matériau. Il

1e<;01t les out1ls nécessaires pour faue ce travail:
Et notamment, le compagnonnage qui a conservé une forte tradition opérative.

maillet, ciseau, €querre, régle, compas, fil a plomb..., dont ['utilisation symbolique lui
e _ , b

permet d'avancer dans la compréhension de cet Art que l'on dit Royal car il n'est pas d'art plus

noble que celui qui vise 4 construire un homme accompli, maitre de lui-méme.

11 n'entre pas dans l'objet de cet opuscule de présentation de la franc-magonnerie,
d'expliquer chacun de ces symboles, ni d'en montrer {'usage pour la méditation de l'apprenti.
Son propos, comme je l'ai déja souligné, est d‘exposel le sens geénéral d'une démarche qui, se

fondant souvent sur le raisonnement éndiogtquc ne révele sa puissance ;cogmtive, et sa

T

capacité¢ de transformation intérieure qu'en situation de mise en oeuvre réelle.

Dans ce tiavaﬂ sur 11}1 ~-méme, iapplentl sera amene & explorer son mtenontc par

B S

mtwspccuon et en mcdltdnt sur des mythcs 1cvclatcu1s dcs archétypes de la p’syche humame _

I plendia ainsi conscience de la duahte de son étre: caverne téncébreuse ou gmulilent les




forces puissantes ct souvent mal connues de sa ndtme animale, conscience se sentant appelée
a s'élever vers les hdutCS sphéres de l'esprit et de l'amour désintéressé. Mais comment,
':l'apprenti pourrait-il s'élever sans-avoir préalablement pris la mesure des forces qui le tirent
vers le bas? 11 pressent, quoique. encore confusément et superficiellement, que la lumidre ne
brille que dans les ténébres et que l'ombre précede toujours la tumicre.

Clest poutquoi, dans cette recherche de la véritable identité de son étre profond, le franc-
magon ne refoule ni ne stigmatise les pulsions de fa chair ou l'avidité de jouissance de son
ego. Il s'emploie, au contraire, a reconnaitre la puissance de ces forces de la nature, a
comprendre qu'elles demeureront toujours ses compagnons de route, de maniére a4 ne sc
- laisser dominer par elles; il entend seulement devenir le matitre de l'attelage et choisir la route
a suivre; et ce qu'il veut, c'est gravir la montagne car une autre partic de lui-méme, sa -
conseience supéricure, lui dit que dans les hauteurs, l'air est plus pur et vue plus vaste. - -

Qu:conque souhiaite entrer en ﬂanc-magonneue dit_savoir qu'il s'engage sur une'route

iongue et d}fﬁcﬂe de travail acharné sur hn—mcme car, a cet égard, apprenti, il restera toute sa

vie, L'lmtxatmn est un cheminement sans fin_qui, & chaque €tape, rend plus clairvoyant sur la

- route qui reste encore a parcourit. Le silence imposé a l'appren’ti n'est qu'une des prémices de

toute Ia diffcwnce entre le mode avoir et le modc Etre ot rien n(,st Jdma}s acquls mzns doit

tou_]oms etle actuahse en acte. Paradoxalement &tre, ¢'est d'abord agir, étre actif, se comporter

d'une manicrec juste en toule circonstance, [aire rayonner sa lumicre intérieure sur son
environnement ¢t non se prévaloir d'une position dans une hiérarchie, fut-ce celle que 'on se

voit attribuer dans un ordre initiatique. Ik_cst intéressant_de noter que dans une Loge

magonnique, le véncrable maitre, 101squ11 descend de chaIge aples trois années de

présidence, plend l'office le plus : modesle celux de couvreur qu1 donne }‘enuce du temple aux

personnes qui frappent a sa porte.

Le jeu en vaut-il la chandelle? La réponse est clairement «non» pour celul qui pense
acquérir des avantages sous quelque forme que ce soit: relations, prestige ou méme thérapie
personnelle. La démarche magonnique procure incontestablement, avec le temps, a ses
adeptes, un épanouissement de leur étre, une harmonie intérieure visible et une réelle capacité
de rayonnement; elle n'est pas faite pour soigner des névroses. Les manifestations
observables du mieux-étre intérieur des initiés sont données par surcroit, a4 ceux qui taillent
sans reldche leur pierre, comme la moisson abondante aw labourcur de La Fontaine qui

retournait et retournait son champ a la recherche d'un trésor qu'il y croyait enfoui.



En franc-magonnerie, également, 4 force de travailler et de rectifier sa pierre, l'initié
découvrira et verra ce qui lui restait caché auparavant, L4, est la récompense de son travail ct
le seul secret incommunicable .des francs-magons car la [umiére intérieure ne peut pas étre

. décrite, encore moins, transmise a qui n'est pas prét a la recevoir Clest 13, le seul secret des
francs-magons. 11 n'en est point d'autre, confrairement & ce que les médias populaires tentent
- de: faire- croire et voudraient voir révélé au grand jour 7. La franc-magonnerie .moderne,
constituée au XVllle siecle (voir infia) est dite « spéculative » pour la distinguer dela franc-
macgonnerie « opérative » des .batisseurs de cathédrales dont les chantiers ont pris fin au XVe
siécle en Europe. Mais un franc-macgon restera toujours un opérafif : il est, a la fois, la pierre
et Pouvrier qui la travaille sans reldche. Clest pourquei le travail magonnique ne peut en
aucune fagon étre assimilé a I'étude de la philosophie. Le franc-macgon est engagé dans un

¢! travail de batisseur le longue haleine : il construit son temple intéricur et, ce faisant, par son

‘rayonnement personnel, il participe a la construction du Temple de 'humanité...



L'imaginaire revalorisé

LA ‘POESIE, la réveric, l'imaginaire, tout comme l'inconscient collectif;sont.- des
productions: du psychisme humain qui émanent des profondeurs.de l'élre et en révélent a la
fois ses plus secrdtes aspirations et son formidable potentiel créatif. Depuis toujours, homme
- a créé des images, des 1égendes et des mythes qui avaient, jadis, le pouvoir d'enchanter.son
- coeur en-donnant du sens aux mystéres qui 'entourent; ceux de la nature comme ceux de son
dme torturée par des aspirations contradictoires.

Les artistes de tous les temps ont su, par leur sensibilité et leur talent, exprimer ce non-dit
profond ¢t le faire partager a d'autres hommes. Cela témoigne de l'universalit¢ de la
- sensibilité humaine qui, par-delad le langage rationnel de la communication. informative,
permet. & I'homme d'entrer en communication avec ses semblables sur un autre plan. La
. .diversité des sensibilités individuelles est, & cet égard, Probablement plus grande encore. que
celle des autres aptitudes humaines, car n'étant pas susceptibles de déboucher sur un savoir
Jugé utile pour la vie pratique, elles sont, aujourd'hui, de plus en plus laissées en friche par
l'enseignement de masse. 11 en résulte un appauvrissement de la vie psychique et affective
que de nombreux psychologues constatent ¢t dénoncent aujourdhui. Ce que Gaston
Bachelard, a la fois epxstcmolog?pe -des sciences et penseur du domaine de l'expérience
poétique et imaginaire, erz};;nle avec une clarté sans égale, en soulignant que « les axes de la
poésie et de la science sont d'abord inverses » et que « tout ce que peut espérer le philosophe,
c'est de rendre la poésie ct la science complémentaires, de les unir comme deux contraires
bien faits » Le constat que ces deux approches contraires appartiennent également a notre
nature profonde, est au fondement méme de la démarche magonnique et du chemin qu'elle
propose a ses adeptes pour réaliser leur réconciliation dans I'harmonie retrouvée de leur éire.

L'histoire de I'numanité elle-méme, est riche de récits légendaires ct de mythes de foutes

sortes, dont les 'ihﬁ;itions‘et le sens profond, comme on le verra plus loin, tendent de plus en

plus, a €chapper & i'eqpnt contemporain formé au seul lar{gfige rationnel.

Mais les conditions anciennes de la réverie ne sont pas éliminées par la formation
scientifique et la réverie reprend sans cesse, les thémes primitifs. Comme I'a bien montré
Gaston Bachelard, le vieil homme est toujours présent dans le jeune enfant, le jeune enfant
dans le vieil homme, I'alchimiste sous I’ingénieur.

Dans son ouvrage célébre La Psychanalyse du feu, son grand apport est de nous montrer,
que si la sourde permanence des valorisations primitives doit étre pourchassée dans le travail

scientifique, elle présente un immense intérét sur le plan de la connaissance humaine, car



cette analyse des convictions -subjectives, « creuse, comme il dit, le fond de I'étre et révéle en
tui, 4 la fois le primitif et 'éternel ». | |

.- Citons-un:passage. de La Flamme d'une chandelle ot cette idée est exprimée avec cette
~puissance de clart¢ et-de pocsie propre a G. Bachelard: . oo o

« Bntre toutes les images, les images de flamme - les naives comme les plus alambiQuées,
" les sages-comme les folles - portent un signe de poésie. Tout réveur de flamme est un poéte
en puissance, ‘Toul réveur de flamme est en état de réveric premicre. Cette admiration
premiére est enracinée dans notre passé lointain, c'est si 'on ose dire, une admiration innée...
La flamme nous appelle & voir, en premiére fois et cependant nous révons comme tout le
monde; nous.nous souvenons comine tout le:monde se souvient; alors suivant une.des lois les
plus .constantes de la réverie devant la flamme, le révewr vit dans un passé qui n'est pas
uniquement le sien, dans le passé des premiers feux du monde », Comment mieux dire que
celui- qui médite ainsi sur les symboles fondamentaux, se livie, en-quelque sorte, a une
archéologie de 'expérience intéricure de I'humanité? .

. (3aston Bachelard rejoint ainsi les observations de C. G. Jung, en soulignant. que les
images trouvées par les hommes évoluent lentement et difficilement. « Une image coiite
autant de travail a I'numanité qu'un caractére nouveau a la plante ». Nous ne sommes pas loin,
en effet, de la notion d'archétypes forgée par C. G. Jung pour désigner ces images originelles,
ces figurations ancestrales qu'il considére comme constitutives des potentialités héréditaires
du patrimoine représentatif de [humanité,

Ces indications cursives sur un sujet aussi vaste, n'ont pas d'autre objet que de faire
comprendre 4 tous ceux qui sont encore bardés des certitudes du savoir profane qu'il ne peut
y avoir de progrés de la connaissance, au sens ol l'on entend ce terme en franc-magonnerie,
sans développement de ce froisitme oeil, de cet autre regard qui, comme le dit joliment
Bachelard : « dans le clair obscur du psychisme, le raménc a son centre et déborde sa
pénombre ».

Pour y parvenir, la franc-magonnerie a développé une méthode de nature analogique, la
méthode symbolique qui, a la fois, constitue son originalité et lui confére sa puissance
initiatique. Elle conduit ceux qui la pratiquent a partager une vision commune mais dont

l'interprétation reste propre a chaque franc-magon.



La méthode symbolique

“LE PETIT ROBERT définit symbole de la maniére suivante: « ce qui représente autre
- :chose envertu d'une. correspondance analogique; objet ou fait naturel de caractére imagé qui -
évoque par sa forme ou sa nature, une association d'idées spontanée (dans .un groupe social
- donné) avec quelque chose d'abstrait-ou d'absent. »
... Ainsi se trouve posée d'emblée la fonction essentielle du symbole, a savoir: représenter par
:une correspondance imagée de caractere analogique, quelque chose qui est absent, abstrait ou
caché.

. Voild pourquoi,.le symbole a une vocation particulitre & amener l'esprit & prendre

-conscience- des aspects de la réalité qui resteront 2 jamais cachés aux yeux de celui qui s'en
ot s sl eVldenccs rtiommelles

- ... L'expression symbolique traduit l'effort de homme pour déchiffrer et maitriser un destin
-qui fui ¢échappe a travers les obscurités qui 'entourent nous disent Jean Chevalier et Alain
Gheerbrant dans l'introduction de leur Dictionnaire des symboles.-, Les symboles révelent les
secrets de I'inconscient, conduisent aux ressorts les plus cachés de I'action, ouvrent I'esprit sur
I'inconnu et 'infini,

Pour le franc-magon, le symbolisme n'est pas un objet d'étude ou de spéculation
intellcctuelle mais un Vf’i{iia_gg_gggtrumentvggm_t_ggygjl _pour aller 4 la découverte de son ame,
selon la belle expression d'un ouvrage célébre de Jung.

Pour cela il faut, comme nous l'avons vu dans la premicre partie, se metire en état de
réceptivité, d'ouverture, en quéte du sens profond de la vie, faute de quoi, la lumiére désirée
ne pourtait pas &fre regue. Dans la tradition magonnique, le symbolisme est, avant tout, un
symbolisme de métier, hérité des macons opératifs, tailleurs de pierre et bétisseurs de
cathédrales de ['Occident chrétien, Jui-méme issu d'une tradition miliénaire dont les
principales composantes prennent leurs racines dans ['Ancien Testament avec la construction
du Temple de Salomon, dans les mystéres de 'Egypte pharaonique et dans la sagesse des

anciens Grecs personnifiée notamment par Pythagore et Socrate.

C'est le symbolisme de la construction du Temple, temple intérieur de I'homme et temple
de I'humanité.

Lorsque le franc-magon travaille sur le corpus des symboles spéeifiques constitutifs de la
tradition magonnique et qu'il en int¢gre pleinement la signification dans le véeu intime de sa
quéte spirituelle, il découvre rapidement que tous les grands symboles traditionnels produits

par notre culture gréco-judéo-chrétiennc, sont en correspondance les uns avec les autres,




qu'ils s'enrichissent mutuellement et racontent a ceux qui savent lire leur message codé,
histoire immémorialé de 'homme qui veut s'¢lever a la plus haute compréhension de son
- destin et de son devoir, pour y {rouver la paix du coeur et de l'esprit: De:'méme :I'étude,
nécessairement plus superficielle, -du symbolisme des autres’ fraditions-culturelies que la
nﬁlt'l‘"e, que ce soient celles de I'Inde, de la Chine, du chamanisme ou de !'animisme,
- permettent, par-dela es différences qu'il ne s'agit pas de nier ou de fondre-dans un syncrétisme
sans profondeur; de découvrir les. constantes - véritables invariants symboliques - qui
témoignent, a la fois, du caractére. universel de la démarche spirituelle de l'h.omme a la
recherche du sens de sa vie et de la:variété des approches possibles. Cette ouverture sur les
- autres cultures qui fait partic intégrante de toute: formation magonnique, contribue une
~meilleure compréhension de notre propre tradition en la purifiant de sa gangue de
- contingence historique et..de déviances dogmatiques pour micux: percevoir la portée
universelle de son message cssentiel, : oo

La fonction du symbole, comme le dit lumineusement, Mircea Eliade, est « de révéler une
réalité totale, inaccessible aux autres moyens de connaissance."»

.S'l en est ainsi, c'est fondamentalement, parce que le symbole, dans sa fonction cognitive,
conserve toujours un contenu ouvert et susceptible de significations multiples en fonction du
niveau de conscience et d'expérience de celui qui l'utilise, Il est toujours susceptible
d'approfondissement et de liaisons nouvelles avec d'autres symboles. L'initié qui travaille sur
le symbolisme, découvre sans cesse, de nouvelles significations, en fonction de la progression
de son cheminement personnel.

C'est pourquoi, il n'est jamais possible de donner le sens d'un symbole, en lui accolant Ie
signe €gal avec aucune signification particuliére; ce serait le cldturer, le véifier et, partant, lai
retirer son efficience comme outil de connaissance. 11 serait réduit au rang de simple figure de
style comme le sont la métaphore ou l'allégorie, qui n'apportent aucunc valeur ajoutée de
connaissance véritable.

Il existe de nombreux ouvrages, souvent dune grande érudition, sur les diverses
significations des symboles produits par les principales cultures apparues & la surface de la
terre. Leur lecture ne saurait donner, par elle-méme, le moindre accés aux « mystéres »
promis a l'initié, car ['enjeu, comme nous 'avons déja vu plus haut dans la premiére partic
n'est pas d'ordre intellectuel et n'a rien & voir avec une quelconque érudition. L'enjeu est
exclusivement, celui d'une transformation intérieure de l'initié pour lui permettre d'accéder,
grice a elle, au sens essentiel du symbole, celui qui lui révélera cette réalité totale évoquée

par Mircea Eliade et le seul susceptible de lui ouvrir le chemin de vérité vers le centre de son




étre. C'est pourquoi, au risque de se répéter et de rester incompris du lecteur profane auquel

ce livre est.dédié, il faut réaffirmer avec force que le cheminement initiatique se distingue

oradicalement de 'acquisition de connaissances profanes car le premier:. -engage l'individu-

~.dans sa totalité et vise a sa transformation intérieure, tandis que la seconde ne fait appel qu'a

sa capacité, purement intellectuelle et trds superficielic (par rapport & lenjeu évoqué) de

- mémoriser des données, de manier des idées et des concepts. L'initiation ne doit rien a 1'étude

-~ de la philosophie, ce que tous les francs-magons répandus & la surface du globe expriment en

distinguant savoir et connaissance, . -




La mort du vieil homme ef sa renaissance comme initié

La QUESTION MERITE d'étre posée: qu'est-ce, aujourd’hui, qu'an: initié? Peut-on encore -
- -empleyer un tel- vocabulaire, sans faire sourire? La réponse est clairement - «:Non » .- s'il:
s‘aéit pour un individu de revendigquer son appartenance a une catégoric supérieure de
. I'humanité qui fa distinguerait de la .nasse ignorante des profanes. Au demeurant aucun franc-
magon digne de ce nom, n'argumentera jamais en se targuant de sa qualité d'initié, La franc- ..
magonnerie ne forme pas de gourous prétendant dicter leur conduite aux autres homines. '~
- Composée d'hommes libres, clle n'apprécie guére les arguments .l'autorité, d'ou qu'ils
viennent. S'il se trouve dans ses rangs des hommes de haute valeur morale et spirituelle, il
leur appartient de faire rayonner celle-ci par leur comportement ct leur action au service des -
autres ‘dans le cadre des diverses communautés auxquelles ils appartiennent ou tout
simpiement dans les diverses situations auxquelles ils sont confrontés au cours de leur vie.

Néanmoins, c'est bien par une initiation qu'un « profanc » réalise son entrée en franc-
maconnetie. Il n'est pas dans notre propos d'en dévoiler ici fe contenu, non pas tant en raison
du secret attaché aux pratiques magonniques mais parce que comme toutes les initiations dont
{histoire ou l'ethnologie nous révele 'existence, elle ne prend son sens et sa force cathartique
que dans le contexte du vécu intime des participants.

Le petit Robert donne comme premier sens du mot initiation « l'admission aux mystéres »
et comme seconde signification « I'introduction 4 la connaissance de choses secrétes, cachées,
difficiles ».

Venant du latin initium, le commencement, le fondement, l'initiation est le processus par
lequel un individu sera mis en mesure d'accéder & la connaissance de vérités supérieures.
Telle est bien la poriée de l'initiation magonnique.

Le postulant est convié 3 un voyage de 'ime qui implique une mort et une renaissance
symboliques: mort du vieil homme bardé de ses certitudes erronées et de ses fausses
valorisations qui font obstacle a 1'élévation de son esprit et & 'ouverture de son coeur ou pour
le dire autrement, qui le maintiennent dans les ténébres et l'empéchent de recevoir la
Lumiére. Le « vieil homme » doit mourir a lui-méme pour que son dme puisse renaitre et
vivre une vie nouvelle, en 'occurrence une vie d'élévation spirituelle.

Le propre des croyances religicuses est de faire de I'ame une « réalité » distincte du corps

qui P'habite durant sa vie et s'en évade aprés la mort. Clest méme, pour les religions judéo-




chrétiennes, la seule réalité qui compte vraiment puisqu'elle est assurée, selon le dogme, de la

vie éternelle.

=~ Une-autre maniére -de voir est celle que- développe Paul Diel dans ses travaux sur la

- signification mythique de la divinité. Pour lui, [a vic de I'dme, sa combativité; son élan vers la .

réalisation de l'unité et de harmonie, est lc sens méme de la vie. Mais cet élan peut

- g'éteindre, perdre:sa force harmonisante, Cette dissipation est fondamentalement symbolisée

par:la mort de «I'ame », de la vie méme de I'homme. I.'dme peut heurensement se redresser,

c'est-a-dire, ressusciter » et vivre dans ['éternelle vérité. Cette renaissance, s'assume durant-la

- vie et non aprés la mort. L'éternelle vérité éthique dont parle Paul Diel, c'est que 'homme ne

peut trouver de paix et de vraie satisfaction qu'en entendant 'appel de 'esprit harmonisateur

qui, pour lui, est immanent a 1a nature humaine; cela ne peul se faire que par la victoire sur le -

- principe du mal, c'est dire sur l'exaltation vaniteuse des désirs et les fausses motivations qui

banalisent homme.

- Si les justifications différent entre I'approche religicuse et celle du psychologue qui entend

‘se tenir ors-du champ religicux, le chemin reste fondamentalement le méme: I'homme est

i
I3

appele a se metire & écoute de sa conscience supérieure et & rechercher harmonie de son .

sans cesse qu ilS decouvnront la richesse spirituelle qui est en eux et qu'ils connaitront, selon

I'expression déja citée attribuée a Socrate, « 'univers et les dieux ».

11 faut rappeler, ici, que la Déclaration de principes du Convent de Lausanne de 1875 a
laquelle se référe la Grande Loge de France, proclame l'existence d'un Principe Créateur,
sous le nom de « Grand Architecte de I'Univers » mais interdit dans les Ateliers toute
discussion politique ou religicuse. Est-ce a dire que Dieu n'a aucune pface dans le chemine-
ment initiatique du franc-macgon? La réponse est dans le coeur de chaque initié.

Dans un tout autre contexte culturel, Krishnamurti, & qui un auditeur, dans une conférence
publique a Bombay, demandait pourquoi il ne patlait jamais de Dieu, fit cette réponse qu'un
franc-magon pourrait reprendre 4 son compte:

« Vous parlez énormément de Dieu, n'est-ce-pas?... Bien que vous répéticz le mot « Dieu
», vous exploitez vos semblables, n'est-ce pas? Vous avez vos dieux - hindou, musulman,
chrétien ¢t tout l'attirail. Vous construisez des temples et plus vous devenez riches plus vous
en construisez (rires). Ne riez pas, Monsieur, vous feriez la méme chose vous-méme, mais

vous en éles encore d essayer de devenir riche, c'est tout. Ainsi, vous étes trés familier avec




Dieu, du moins avec le mot mais le mot n'cst pas Dieu, Vous pouvez employer le mot « Dieu
» ou tout autre mot mais Dieu n'est pas ce mot que vous employez » Bt Krishnamurti conclut
QLi'i}'n'elnpioie .pas ce mot pour la raison que chacun le-connait et que ce que 'on connait
.+ n'est pas le réel car pour frouver la réalité, tous les bavardages de l'esprit doivent cesser, -

La franc- maqonneue nappmtc a ses adeptes aucune 1ep0nse pleetabhe. Elle lcm propose

.......................... et o

7 une methode et une dcm'nchc pour pmmcttlc a chdcun de poursuivre sa quctc dc ld Ve} ité.

Lc qu on: Vallt—ll la chandelle? s¢ demanderont. certains, Question supczﬁmelie que “les
- hommes. pressé€s se sont toujours posée. Au Ve si¢cle avant notre ¢re, un homme disait a

- Confucius: « Ce n'est pas que je n'aime pas votre doctrine mais elle dépasse mes forces ».

. Voici sa réponse: « Qui est 4 bout de forces peut toujours s'arréter 4 mi-route; mais toi, tu as

renoncé d'avance ».

Les magons sont des cherchants qui savent que l'important est de se metire en route. Ce
- qui leur sera donné par surcroit, appartient a I'intime secret de chacun ¢t dans ce domaine, se
vérifie tout particuliérement la formule mentionnée dans la Table d'Emeraude : « Ceux qui
savent ne parlent pas et ceux qui parlent ne savent pas » mais qui figurait déja dans le Tao-te-
-king ou Livre de la Voie et de la Vertu attribué a Lao Tseu, sage chinois qui vécut au Ve
siecle avant notre ére: « L'homme qui connalt (le Tao) ne parle pas; celui qui parle ne le
connait pas ». Ainsi se trouve affirmé par dela les civilisations et les ¢poques, le calactele1

mdm;b]e de toute expérience intérieure Vlalment profonde. et l'inanité conciatlvc de tout

bavm dage & ce Sllje't Il faut ici souligner une fois de plus que ce qui différencie radicalement

l‘etude deﬂla philoqophle et l'initiation, c'est que dans le premier cas, le sujet reste extérieur a

ce qu'il étudie tandis que dans le second, il devient apte en se transformant, & percevoir des

Vérités qui lut demeuraient auparavant voilées.




Les rituels

- LA FRANC-MACONNERIE, en tant qu'institution initiatique met en oeuvre dans touies
-ses réunions de travail que l'on appelle des -« Tenues » comme dans toutes ses cérémonies, un
rituel précis et rigoureux, c'est-a-dire, parfaitement codifié par les réglements .Iui définissent
- le rite pratiqué par la Loge concernée, L'initiation des profanes, e déroulement des travaux-
-ordinaires- de chaque tenue comme les cérémonies d'élévation aux différents degrés se font
selon un rituel.

- La date d'apparition des rituels n'est pas exactement connue mais si l'on peut penser que
- des formes plus ou moins ¢laborées de rituels, existaient dans les loges de magons opératifs,
la plupart des ritucls de la macgonnerie spéculative moderne, sont apparus dans le premier
quart du XVIlle siécle. ' .
Les rites magonniques pratiqués dans le monde sont multiples: Rite Ecossais:Ancien et
Accepté (le plus répandu), Rite Francais, Rite Ecossais Rectifié, Rite Emulation, etc.
-1l nlentre pas dans lc propos de cet essai, de décrire ces rites, encore moins. d'en

commenter les différences, parfois minimes, mais plutdét de souligner I'importance du rite

dans le fonctionnement de linstitution maconnique. Toute activité maconnigue, dés lors
que ¢

gqu'elle a lieu dans une tenue de loge régulicrement constituée, se déroule selon un rituel

approprié, défini par le rite qu'elle pratique. Le petit Larousse définit le rite comme «
i'ensemble des régles fixant le déroulement d'un cérémonial quelconque » et le rituel comme
« un ensemble de comportements codifiés, fondés sur la croyance en l'efficacité constamment
accrue de leurs effets, grice 4 leur répétition ».

Toutes les religions ont élaboré des rituels, la sociét¢ civile également comme en
témoignent, dans tous les pays, l'organisation et le fonctionnement de {'institution judiciaire.
Dans cet exemple, le formalisme rituel des tribunaux, avec robes, hermine, régles précises de

prise de parole, formules de serment, etc., a pour. ﬁnahte premi¢re de créer un lieu et un

temps scpales du monde extcueui aux ﬁns de rendre manifeste, pour le prévenu, les
une majuscule, c'est-a-dire, une valeur supéricure qui transcende les individus quels que
soient leur réle et leur rang et qui commande le respect de tous.

Dans une loge magonnique, le rite et le rituel qui en découle pour chaque circonstance
particuliére, ont aussi pour fonction premiére, d'instaurcr un ordre qui contribue a créer un
espace-temps différent de I'espace-temps ordinaire. Dans une loge magonnique quand I'heure

d'ouverture des travaux est arrivée, tout ce qui se fera au cours de fa tenue, sera fait selon le




rituel, jusqu'a la fermeture desdits travaux, elle aussi, régie par le rituel. Ainsi, lorsque e
magon entre dans le_’I_‘_e_;_r{Bgie et que commence la Tenue, il est comme propuisé par la force et
la « magie » du rituel, dans un monde différent, séparé. du monde profane qu'il vient de -
-quitter: 14 régnaient l'agitation, le bruit et la dispersion, ici et maintenant, dans cet espace clos

et protégeé - les magons disent « couvert » - régne un ordre propice a I'élévation spirituclle des

- participants et a-'éclosion de l'amour fraternel qui unit ceux qui sont engagés dans'la méme
quéte -exigeante -et sincére de la Vérité. Chaque ouverture d'une Tenue fait prendre
conscience, aux participants de la présence du Temple de 'homme dans le cocur de chacun et
de--on -caractére sacré. Les rituels sont évidemment chargés de sens symbolique: chaque
parole, chaque geste, chaque déambulation, ont une signification symbolique. A cet égard, les
rituels sont a la fois le réceptacle et le vecteur de la tradition et de la sagesse magonniques. Ils
sont; .en quelque sorte, le mode :'expression et de manifestation de son enseignement
ésotérique.

Voila pourquoi tout rituel apparaitra toujours comme un cérémonial insolite 3 un
- observateur extérieur. Pour ceux qui le vivent de l'intéricur, il se révéle, au confraire, comme
un langage qui leur permet d'entrer en communication avec leur étre profond et de s'ouvrir,
seuls et ensemble, a un plan de conscience supérieur qui leur donne ce sentiment de
communion spirituelle déja évoqué.- -

En ce sens, on peut dire que le rituel contribue & la sacralisation du temps et de 'espace de

la Loge et qu'il crée, par 1a méme, |

Pesprit de chaque participant, sur le sens véritable de sa vie, sur la nature du lien qui e rend
frére de tous les hommes et sur le chemin qu'il devra emprunter pour retrouver 'anité perdue
enire le microcosme qu'il constitue et le macrocosme qui I'éblouit et I'émeut,

La voie magonnigue permet ainsi, & 'homme qui veut ¢chapper au chaos spirituel qui le
menace, de retrouver, par la pratique de ses rituels, cette dimension sacrée de son étre qui le
relie au principe supéricur que la franc-magonnerie €cossaise appelle, « le Grand Architecte
de I'Univers ». La Grande Loge de France laisse a chacun de ses membres, la liberté de
Pinterpréter selon sa conscience.

Le Grand Architecte de I'Univers n'est pas Dieu au sens des religions révélées car la
proclamation d'un principe créateur n'implique pas nécessairement la foi en un Dieu
personnel et créateur, au sens ou l'entendent les grandes religions monothéistes; il est
important de souligner qu'elie ne P'exclut pas non plus. C'est pourquoi l'appartenance a la
franc-magonnerie de Rite Fcossais n'est pas antinomique avec la pratique dune religion

révélée, quoi qu'en disent les tenants des Eglises instituées, qui n'apprécient pas toujours une



institution qui ne fixe aucune limite 4 la recherche de la vérité et qui n'accepte aucune
contrainte dogmatiquer. |
7 -La: franc-magonnerie n'exclut pas non plus, d'autres interprétations plus ouvertes du Grand
.+ ‘Architecte de:'Univers comme la notion d'un Absolu » ou d'un « Inconnaissable » inhérent a -
tordre cosmique mais n'impliquant pas le présupposé anthropomorphique d'une personne
divine ayant créé le monde et 'ordre qui le régit.
C'est. pourquoi, faissant-a chaque conscience la liberté de définir sa foi »-dans le cadre -
d'unc:quéte spirituelle intérieure, la franc-magonnerie traditionnelle se veut d'abord un centre
d'union enire les hommes, Mais un centre d'union entre des homimes partagcant, par-dela la

diversité des approches et des cheminements, la méme quéte de Lumicre et de Vérité, la

méme exigence d'assumer leur liberté dans le respect de la Loi Morale, la méme volonté de se

réaliser pleinement comme étre humain,




TROISIEME PARTIE
'ORIGINALITE DE LA DEMARCHE

Dcux choses me 1emphsscnt le coeur dunc admiration et d‘une Veneiauon toujouw
‘ nouvel}eb et toujoms croissantes, i mesulc que la 1eﬂex10n s'y dttdche et sy apphque le cwl

ctm}c au- dcssus de ITld tete et h loi mmalc en mol.

Emmanuel Kdnl Cr mquc dc la 1atson p1at1quc

Le seul veutable Voydge ne serait pas d'aller vers de nouveaux paysages fais d'avoir

a auhcs yeux.

Marcel Proust

Mythes, conies et légendes

C'EST DANS LES MYTHES, les contes et les iégendes QUc le langage analogiqﬁc et
symbolique manifeste le plus clairement sa puissance d'évocation de vérités cachées. Sous
- couvert d'une belle histoire, plus ou moins crédible si elle est prise au pied de la letire, les
mythes, éontes et Iégendes cherchent a transmettre, sous une forme voilée, une vérité plus
subtile et plus profonde. Encore faut-i], évidemment &tre réceptif' a la richesse de ce langage
indirect car celui qui s'arvéte a la surface des c;hoses ne percevra jamais le contenu essentiel
du message.

Le. Mm_yjﬂl}g se distingue des contes et légendes par le fait que dans la société qui I'a créé,
l'histo{;;";&i1'aconte est tenue pour vraie malgré le fait qu'elle apparaisse invraisemblable a
un observateur extérieur. Le conte et la légende sont clairement pergus comme n'ayant pas de
réalité historique.

Le mythe occupe une place privilégi¢e dans P'histoire des sociétés humaines car il apporte
généralement une explication de la formation du monde, de l'origine de 'homme, des dicux
ou des héros fondateurs de la société. 11 décrit la condition de 'homme et son destin selon
qu'il se comporte bien ou mal. Aussi est-1l, souvent, porteur d'une ¢thique et d'une sagesse
pour diriger correctement sa vie, voire d'un message g}qcllatologiqug.:,:Le mythe exprime la

vision du monde de la société qui I'a élaboré.



Constituée 3 des époques archaiques, la penséc mythique a été battue en bréche par le
dévcloppement de la rationalité¢ scientifiqgue qui I'a considérée comme le produit de
Vignorance et de I'imagination débridée d'hommes « primitifs ».

1. La franc-magonnerie n'a pas-attendu la redécouverte de la richesse de significations des
mjfﬁcs par les ethnologues et les psychologues modernes, pour comprendre qu'ils sont
porteurs de sens profond sur le fonctionneinent de la psyché humaine, sur ses aspirations
'spmtuelleq el. que, sous une forme dissimulée par la fabulation, ils expriment unc vérité
ontologxque sur laquelle lhomme d'ayjourd’hui peut valablement inéditer s'il veut retrouver

ses véritables racines. En ce sens, ics mythes sont pame mteglanteude la tlddltIO]’] la plus

profonde que le cherchant de chtc ne saurait neghgel Iis véhiculent une connaissance

distinete du Savoir scwntlﬁquc mais d'une egale valeur sur un plan différent, celui qui prend
I'homme dans sa véritable dimension. existentielle, a 1a fois fils du Ciel et de la Teire, a la
recherche du sens de son destin et de sa liberté,

Toutes les grandes religions monothéistes comportent un aspect mythique.

Considérées du point de vue des croyants, elles sont la parole de Dieu révélée aunx hommes
par lintermédiaire d'hommes inspirés. D'un point de vue purement phénoménologique
comme celui qu'adopte C.G. Jung dans Psychologie et religion le fait réiigieux apparait
comme une des manifestations des profondeurs de la psyché humaine qui conduit 4 prendre
en considération ce que, depuis Rudolf Otto on appelle le « numineux » (numinosvm). Cet
appel du numineux est-il purement intérieur 4 'homme ou répond-il & une présence invisible
extérieure a lui?

Si la question mérite d'étre posée, c'est qu'elle ne se raméne pas, comme un rationalisme
superficiel pourrait le laisser penser, 3 la question de savoir si cet appel du numineux n'est
pas, purement el simplement, une invention arbitraire, une idée fabriquée par des individus en
mal de merveilleux, une sorte de rémanence réconfortante de la pensée magique primitive.
C.G. Jung observe que certaines idées, images ¢t représentations psychiques sont si générales
qu'elles ne peuvent pas &tre tenues pour des spéculations arbitraires de la raison humaine. Au
coniraire, elles paraissent s'imposer a la conscience individuelle « comme une propriété ou
une condition structurale inhérente 4 la psyché, qui a elle-méme, en quelque maniére, partie
lide avec le cerveau ». C.G. Jung a forgé la notion d'archétype pour désigner cette propriété;
ce faisant, il n'entendait nullement établir une vérité métaphysique mais simplement constater
que l'esprit fonctionne de cette maniere.

A cette question fondamentale du sens & donner a I'appel du numineux, a la présence en

soi d'un principe élevé que l'on peut nier mais pas détruire, I'initié trouvera par fui-méme el




en lui-méme, l'ineffable réponse car tel est bien l'objet méme de I'initiation que de permettre &
chacun de découvrir son centre, de réunir ce qui est épars, de relier la Terre et le Ciel, fa
_ matiére et I'esprit; de se libérer de-Ja:peur et de réaliser son &tre véritable:dans I'harmonie et la

+; jote d'une ‘vision unifide, -
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Du savoir a la connaissance: I'ésotérisme maconnique

PASSER DU SAVOIR ala connalssance tel cst, en effet, l'enjeu de toute initiation, Cette.

i T

“distinction esscntlclle fait aborder la notion d'¢sotérisme qui vient d'un adverbe grec

U

signifiant « au-dedansy.

L'enseignement ésotérique d'un philosophe était, chez les anciens Grecs, celui quiil
réservait 4 ses disciples;l l'enseignement cxotérique, au contraire, était destiné & un auditoire
plus vaste et moins susceptible d'aller au coeur des choses,

Ainsi, le mot ésotérisme est, pa'r son étymologie et son origine, associé a la notion de
savoir réservé, dont F'acces n'est pas possible & tous. Dans le langage courant, le mol comme
F'adjectif qui en dérive, ont trés vite ét¢ associés a l'idée de secret et de sens occulte. Cetle
connotation qui, de nos jours, s'attache au mot, en a profondément dénaturé le sens originel et
explique qu'il soit ufilisé de maniére aussi inconsistante qu'abusive par les médias pour
désigner, péle-méle, n'importe quelic forme de complexité et toutes sortes de pratiques
relevant d'un obscurantisme d'un autre dge, voire de douteuses manipulations d'esprits
crédules ou fragiles, séduits par un attirail rituélique de pacotille, dont la prolifération des
sectes montre P'inquiétante actualité.

L'ésotérisme traditionnel authentique vise a transmetlre une connaissance qui brisc
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'écorce des apparences pour aller chercher le noyau qui est au ceeur du fruil. égemdre la

LY

connalssance csotcnque C est dccedel

laspect mteucm caché de la 1eahte Elic n'est pas

acccss:bie sans effmt et 1este, en cela, réservée a ceux qui acceptent d'en payer le prix, dans
le rejet progressif des fausses valewrs qui gouvernent le monde ordinaire. Ceux qui pensent la
tfrouver en lisant rapidement un ouvrage sur le sujet perdent leur temps. La connaissance
ésotérique ne se transmet pas par un exposé systématique: 1‘1mtie d01t 1;\ Qecoqyx ir par | 1111—
méme, par son trayail de méditation sur les symboles et les outils mis & sa disposition. Mais
ce travail personnel aboutit rarement & des résultats, sl est conduit dans la solitude car les
enseignements ¢sotériques transmis par la Tradition, sont incorpords et cachés dans des
rituels qui ne livrent leurs secrets que dans une pratique assidue des Loges qui portent
opportunément le nom d'Ateliers car on y travaille beaucoup.

En franc-magonnerie, il n'y a pas de gourous. Chacun a vocation a devenir mattre, c'est-a-
dire maitre de lui-méme, en s'encichissant au contact des autres. Mais ceux qui sont plus
avancés dans l'art, n'usent jamais d'aucun argument d'autorité. Ils se bornent & montrer le
chemin en rayonnant de leur sagesse et de leur amour fraterncl. Dans une Loge, on peut dire

que les fréres sont sculs, ensemble. S'ils sont fréres et se reconnaissent comme tels, c'est,



précisément, pour cette raison qui les surpasse toutes, que chacun est engagé dans une méme
quéte spirituelle, sur le chemin de laquelle il n'y a pas de progres possible sans tolérance et
‘sans-.. amour, :ce. gqui- n'exclut nullement la- perspicacité des maitres plus:.avancés sur-les
faiblesses et les.crrements de ceux qui n'ont pas encore compris que les véritables cherchants
de la Vérité restent a jamais des apprentis,
*+--Le cheminement-initiatique est une expérience profondément personnelle qui se vit dans le
secret du coeur. Ceux qui ont une foi religicuse découvriront que toutes les religions ont une
face exotérique, généralement dogmatique destinéea la communication de masse et une
- dimension ésotérique qu'il convient de distinguer radicalement du mysticisme el que seule ~
une minorité’ d'initiés pergoivent. Ceux qui n'ont.pas cette foi religieuse, chercheront a
comprendre et & intégrer en cux, le sens profond, des grandes traditions spirituelies, dans la
découverte, ésotérique, du principe qui les unifie. _
- Cet accés conféré par I'initiation 4 la dimension ésotérique de 1a pensée humaine est relatif

a la notion d'éternelle Vérité. En franc-magonnerie, on l'appelle «la Tradition » (avec'un T
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majuscule) car elie est, par ﬁééure, incommunicable & qui n'a pas été préparé a la rccevoir.

Le secret magonnique continue, en effet, de faire couler beaucoup d'encre inutilement. Les -
médias toujours avides de ce qui peut piquer la curiosité des lecteurs, dévoilent
périodiquement des indiscrétions sur la partic la plus superficielle du secret, c'est-a-dire sur
certains éléments du rituel qui préside a l'organisation des Tenues. Ce sceret-1a, est éventé
depuis longtemps. Toutes les grandes librairies comportent, de nos jours, un rayon de livres
magonnigues ol chacun peul trouver, déerits dans le détail, les rituels: des Tenues et
cérémonies maconniques de tous les degrés. Mais ils sont & peu prés aussi dénués de sens
pour un profane qu'une machine & laver pour un orang-outan. Néanmoins les francs-magons
gardent sur ces questions une discrétion absolue. Ce qu'ils auraient 4 dire concerne le sens
ésotérique et non ce que dévoilent sans le comprendre les médias en mal de tirage.

Enfin, le secret que tous les francs-macons se doivent de respecter est le secref
d'appartenance d'un fiére car cette interdiction de dévoiler sa qualité magonnique assure la
protection individuclle de chacun et la protection collective de I'Ordre. Faut-il rappeler le
tribut payé par les francs-macgons soué le régime de Vichy et d'une maniére générale dans
tous les régimes totalitaires du si¢cle écoulé qui n'appréciaient pas leur combat pour la
liberté, ia démocratie et la toiérance.

Le franc-magon qui souhaite dévoiler son appartenance est libre de le faire mais, en dehors
des phases d'approche d'un profane que 'on pressent apte a &tre initié ou de l'intervention

ublique d'un membre mandaté par son obédience pour s'exprimer en son nom, la magonnerie
4 .




portée 4 la boutonniére n'a jatnais constitué une garantic de probité ou de représentativité. Les
- francs-magons qui maitrisent bien 'Art apprécient la discrétion et se reconnaissent aisément

. entre eux dans les situations concrétes de la vie, a leur attitude et & leur comportement. -

_—




La relation au sacré

; e FHOMME QUL CHERCHE sa voie et qui veut réaliser la plénitude de-son Etre se trouve o
| “ 0 s confronté a la question des valeurs et de leur fondement, Est-if possible de se réaliser comme
: homme véritable sans une loi éthique qui €claire son devoir et inspire son action ?

‘Deux conceptions extrémes s'opposent aujourd'hui. Pour les uns qui se sont affranchis de

“ toute référence divine, cette loi éthique n'est qu'un recueil, contingent ct relatif, de préeeptes
édictés par’la société pour assurer la paix civile. Pour les fideles des trois grandes religions
monothéistes issues de la tradition biblique, la loi morale est considérée comme révélée aux
hommes directement par Dieu. Les diverses Egliscs se sont chargées de fixer les comman-
dements qui dictent leur conduite aux croyants.

La franc-magonnerie telle qu'elle est pratiquée a la Grande Loge de France se situe sur une
troisiéme voic car elle ne récuse ni ne prone la croyance en Dieu. Elle se tient dans une
position totalement a-dogmatique car si elle n'a aucune prétention de détenir la Vérité, elle
‘n'entend, a:contrario, laisser personne lui en imposer une. Mais refuser les dogmes des
religions révélées, ne signifie nullement le rejet du sentiment religicux et de la dimension
spitituelle de la quéte de sens qui monte du tréfonds de la psyché humaine: conviction intime
et indémontrable d'une transcendance, d'un invisible ou comme e dit si bien Ferdinand
Alquié, « d'unc absence qui se manifeste avec force par un appel intérieur que l'on peut
mettre en sommeil mais non détruire ». L'homme ressent qu'il est 4 la fois matiére et esprit et
qu'il n'a aucune chance de trouver l'harmonie de son étre sans reconnaissance du mystére de
cette dualité apparente.

Nous avons vu que ce n'est pas 14, un probléme d'ordre scientifique car, comme le dit

Bernard d'Espagnat : « Vraiment peu plausible est, aujourd'hui, I'idée que la science dévoilera

un jour ce qui est - I'étre - dans son absolue vérité, et que par conséquent, la question de P'étre
du monde 1n'est qu'un probléme de physique et d'astrophysique. Dés lors, la notion d'étre de ce
qui est, vraiment, ne peut plus &tre considérée comme une idée creuse: mais cet étre lointain
ne s'inscrit pas dans l'espace temps de la physique. C'est un probléme qui releve de la

philosophie et de la physique conjointement.»

Cette position que l'auteur qualifie lui-méme de réalisme ouvert, le conduit & considérer si
les problémes du fondement de la physique ont un rapport avec ceux qui touchent au sens et

au sacré, celte question ne se pose qu'a celui qui se les pose.




Par une tout autre approche, Krishnamurti exprime la méme idée: « L'homme qui s'est
-Consacré a l'acquisition des connaissances peut-il trouver la vérité? Non! car ce qui l'intéresse
¢'est-le savoir.et non la véritéy - L
-+ Toutes les traditions formulent trés bien cette dualité fondamentale ressentie par I'étre
humain d'étre & la fois matiére et esprit, dans le symbolisme du Ciel et de la Terre.
~-L’homme est fils du Ciel et de la Terre. La Terre c'est la matid¢re, la substance de toute
- manifestation, le licu des forces d'en bas, de la chair et des passions. C'est Munivers de la
matérialité sous toutes ses formes, de l'avoir, du pouvoir, du moi et de la vanité. Le Ciel
symbolise 'Esprit, l'appel des forces d'en haut, les valeurs supérieures.

Ity a ainsi, symboliquement, un axe du monde qui va des profondeurs de la terre au plus
haut du ciel; et Thomme est placé au croisement d'une horizontale qui représente la Terre et
d'une verticale qui symbolise son ¢élévation vers le Ciel,

. L'homme véritable, dans la tradition orientale, est celui qui parvient a réaliser en lui
Pharnionisation de sa double nature; c'est 'homme qui, symboliquement, relie le Ciel et la
- Terre, c'est-d-dire celui qui intégre F'esprit dans la matiere.

. La Grande Loge de France reconnait cette ditnension spirituelle, irréductible de la quéte

Tmieeape et

du sens en posant l'existence d'un pr mmpe supeueul ayant substltue 1'01616 au chaos quelle

nemme Grand Architecte de lUmvets par 1efetence au symbohsme des constructeurs. Le

. Grand Architecte de 'Univers n'est ni un concept philosophique, ni une personne divine mais
un postulat d'essence initiatique dont les significations évolueront avec la progression
spirituelle de I'initié. C'est une notion ouverle, non dogmatique, susceplible de recevoir des
contenus divers et de réunir toutes les personnes qui sont engagées dans une recherche
authentique de la Vérité, Elle n'est incompatible avec aucune conviction religieuse
personnelle dés lors que cette derniére n'est pas présentée aux autres comme la seule vérité
possible. Elle n'implique, & l'inverse, aucune croyance obligatoire en Dieu et peut admettre
I'athéisme dés lors qu'il ne se réduit pas & un matérialisme intégral et qu'il reste ouvert sur le
mystére de I'Esprit et de I'ordre cosmique.

L'homme qui cherche & réunir ce qui est épars et qui discerne 'Un dans le deux, est, qu'il
le veuille ou non, un étre religicux. Il est homo religiosus dés lors qu'il se pergoit conime un
maillon d'une chaine universelle qui le relie 4 ses fréres humains dans le temps et dans
'espace ainsi qu'd I'ensemble du monde vivant au sein d'une nature dont il fait inte}gralement
partic et dont il subit, comme lui, la loi. Cette religiosité est ancrée dans le fonctionnement
psychique de 'homme et a donné naissance & un vaste patrimoine symbolique dont ['étude

fait partic intégrante de la démarche magonnique.



Nier cette religiosité serait une manifestation dignorance qui expose l'individu a
contrecarrer les tendances les plus profondes de son inconscient,

~Alnsi, il y a une religiosité magonnique qui vise 4 intégrer le « numineux ». (voir supra

- note 24) dans le fonctionnement naturel de-la psyché et qui permet 4 chacun de s'acheminer
vers une compréhension unifiée de lui-méme comme de sa relation aux autres et & I'univers.
Chaque hommie s'en fera une libre représentation selon sa conscience tout en-impliquant pour

~chacun, le devoir d'en retrouver le sens profond. Cette prise de conscience du sacré est

‘inhérente A la- démarche initiatique et donne tout son sens & la quéte spivituelle du franc-
macon,

-('est pourquoi, il est judicieux de parler d'un deuxi¢me regard car, ce que cherche Ic franc-
magon, c'est le sens ca(,he des chqses c'est l'informulé et l'informulable autrement que de
maniére analoglque ou metaphm ique, mais qui cependant est. Clest 13, une démarche
individuelle ol chacun ne peut connaitre vraiment que ce qu'il a éprouvé. Lorsqu'il. entre en

M anc—imgonncnc lhomme a un regatd exlellem blen développé (V1310n cxotcuquc) mais un

.'1cga1d mtenégi nnnnn souvent tles atroph1e (VlSlOﬂ esoteuque) Le réle de . linitiation est,
notamment de t;ouvel un plus }uste ethbze entre ces deux :egalds

Il en va de méme de l'art qui selon la définition qu'en donne Hegel « est ce qui révele a la
conscience la vérité sous une forme sensible ». Que répondre, en effet, & celui qui devant une
ocuvre d'art demande qu'on lui explique sa signification? Tout au plus, peut-on linitier au
langage des formes et 4 la dimension culturelle et historique de leur évolution, ce qui ne lui
donnera jamais qu'un accés superficiel, fut-il érudit, & l'oeuvre. Sans la sensibilité, ce
deuxiéme regard qui permet de briser {'écorce extérieure pour aller au cocur des choses,
aucune compréhension véritable n'est possible.

Nous sentons bien que la beaute est un mystele que lamoui est un mystexe que la v1c

spmtuellc cst ui mystew Est- ce I'e tmceile dlvme qui est en nous‘? It nnpox te peu que nous Ed.

considérions comme effectivement deposee en nous par Dieu en nous créant 4 son image ou
que nous prenions cela comme l'expression symbolique d'an mystére qui nous dépasse.
L'essentiel est de ne pas rester sourd et aveugle & ce qui, néanmoins, est et constifue le
tréfonds de 'étre.

Cette prise de conscience du sacré, dans le sens ouvert qui vient d'étre esquiss¢, est
intrinséquement li¢e a toute démarche initiatique.

La spiritualité maconnique, émanant du rite pratiqué a la Grande Loge de France est
fondatrice d'unc éthique humaniste sans dogmatisme. Elle offre aux hommes, en dchors des

religions mais sans les exclure, un accés au sacré partageant en cela le point de vue de Mircea




Eliade qui écrit: « Le sacré apparait comme la structure fondamentale de la conscience de
~Thomme; I'homme fui-méme est constitué & partir du sacré, le sacré n'étant pas un moment

- dans I'évolution de la conscience -humaine mais au contraire. un - de¢ ses aspects

- fondamentaux.»




QUATRIEME PARTIE
ACTUALITE DE LA DEMARCHE

La véritable tradition dans les grandes choses n'est point de refaire ce que d'autres ont fait
. mais de trouver l'esprit qui a fait ces grandes choses et qui en ferait de toutes autres en
~ d'autres temps.

Pa{;l Vaiérj

Les origines de la Franc-mac¢onnerie

- COMME POUR TOUTE société initiatique traditionnelle, les origines de la franc-
magonnerie se perdent dans la nuit des temps. Symboliquement les francs-magons ont pris
I'habitude de dater leurs travaux en ajoutant 4 000 ans aux dates de I'ére chrétienne, ce qui
corr'csp'ond sommairement & I'histoire de la création de homme dans la Genése 29, La
tradition magonnique fait remonter ses origines & l'apparition des premiéres cohsiructions en
pierre, lesquelles requéraient une rigoureuse organisation du travail pour tailler et assembler
les pierres, concevoir et réaliser les édifices. Les hommes de l'art se sont rapidement
organisés en associations de métiers. La particularité des associations de constructeurs était
liée au caractére sacré du travail de la construction en pierre, destiné a l'origine aux édifices
les plus prestigicux, ceux qui devaient honorer la divinité, Aussi dépendaient-elles, le plus
souvent de la caste sacerdotale. 11 en était ainsi chez les Egyptiens, les Perses, les Chaldéens,
les Hébreux, les Grees et les Romains.

La Gaule hérita des associations romaines de constructeurs, les « collegia » qui
remontérent progressivement vers le nord de la Loire pour s'étendre en Allemagne et en
Grande-Bretagne. Mais c'est 4 Byzance que se conserveérent, de la maniere la plus pure, les
techniques des collegia romaines. Ainsi naquit l'art byzantin, synthése des arts gréco-lating

dont Sainte-Sophie est encore de nos jours, l'exemple le plus marquant.
p J P p q

En Occident chrétien, les traditions ct les secrets de l'art de construire se sont conservés au
travers des associations monastiques dont les couvents ont protégé les constructeurs, au
moment des grandes invasions barbares.

Ce sont les congrégations religieuses qui, a partiv du XIle si¢cle furent 4 la téte des
confréries de constructewrs et des communautés de métiers; elles étaient seules en mesure de

leur fournir les franchises nécessaires 4 la poursuvile de leur travail et surtout & leur




déplacement dans toute la chrétienté. L'appellation de francs métiers devait plus tard donner
son nom a la franc-magonnerie.

- Au XIIle si¢cle, les maitres et compagnons-laiques s'affranchirent progressivement de la

o tutt,llc monastique dans le cadre de la gtandc révolution architecturale du gothique et de son

cxpansmn dans toute la chrétienté, Ils recrutérent en plus grand nombre des apprentis qui
“travaillérent a devenir compagnons et dont les plus habiles devinrent mattres pour enseigner
aux autres. Les aspirants devaient étre libres pour que personne n'elit le droit d'exiger d'eux la
révélation des secrets de leur art et de bonnes moeurs pour qu'ils ne pussent amener la
discorde dans I'union et I'harmonie indispensables au bon fonctionnement du chantier. On
exigeait d'eux un serment sur la Bible.

La construction gothique commenga 4 s'essouffler a la fin du XIVe siécle, en Europe
continentale ¢t en Angleterre, mais sé poursuivit un peu plus tardivement en Ecosse.

1 faut noter également qu'a partir des XVe et XVIe siécles, des hommes de qualité non
constructeurs, notables, savants, nobles, souvend riches et 1nﬂuents connnence;enl a pénétrer
dans les associations et les « ateliers » : ils seront les macons acceptés.
| Avec le temps et la fin des giands chantiers de construction des CdtthldICS ces macgons
non opératifs devinrent une majorité et ils se livrérent a des travaux devenus exclusivement
spéculatifs, c'est-a-dire philosophiques, au sens étymologique « d'amis de la sagesse ».

On considére généralement l'année 1717 comme celle de la fondation de la franc-
magonnerie moderne lorsque quatre loges londoniennes qui se réunissaient habituellement
dans des tavernes dont elles portaient le nom - 1'Oie et le Grill, la Couronne, le Pommier ct le
Gobelet de raisin - prirent la décision historique de se fédérer pour former la Grande Loge de
Londres.

Les Constltuuons d Ande:son de 1723, sont unanimement reconnues dans tous les pays du

L I RN L LR

monde comme le document fonddtem _de la franc-magonnerie moderne. 11 fut rédigé, a la
demande du Grand Maitre, duc de Montagu, par une commission de quatorze fréres érudits

dont faisaient partic les pastewrs anglicans James Anderson et John Theophilus Desaguliers

qui en furent les principaux rédacteurs a partir du collationnement des anciens €crits et

archives disponibles a I'époque.

Cette Grande Loge de Londres fut appelée a constituer des loges en France. La premiére «
le Louis d'Argent » regut patente en 1732,

Clest en 1738, avec I'¢lection d'un premier Grand Maitre frangais, le duc d'Antin que 'on

peut dater la naissance de la plennele G;ande Loge de Flance A sa mort en 1743, c'est Louis

R A



de Bourbon-Condé, comte de Clermont, qui lui succéda. En 1771 le Duc de Clermont mourut
et le duc de Chartres fut élu Grand Maitre,

... A partir de cette date, I'histoire de la Magonnerie frangaise devient extrémement complexe
par suite de-]'apparition de divers courants antagonistes qui conduisirent a des scissions
successives.

Le Grand Orient fut créé en 1773 avec 4 sa téte, le duc de Chartres, tandis qu'une nouvelle
Grande Loge, appelée Loge de Clermont, est fondée, laquelle cessa toute activité en 1799.

Dans- le méme temps plusieurs systémes de hauts grades furent créds dont les grades
¢cossais qui contrairement a leur dénomination sont d'origine frangaise.

A la-veille de la Révolution, plusicurs dizaines de milliers de francs-macons se répartissent
dans les deux obédiences. Les deux obédiences fusionneront en 1799 mais ceriaines Loges
écossaises refuseront de faire valider leur patente par le Grand Orient de France.

En 1804 est créé le Supréme Conseil de France du Rite Fcossais Ancien et Accepté, le
deuxiéme du monde aprés celui de Charleston, aux Btats-Unis. 11 s'agit d'une juridiction qui
- gouverne les hauts grades du rite, du 4e aun 33e degré.

Apres la chute de Napoléon, de nombreuses loges se sont créées ne dépendant pas du
Grand Orient qui se rassembleront progressivement sous l'autorité du Supréme Conseil de
~ France. Les relations des fréres, qu'ils appartiennent au Grand Qrient ou a la Grande Loge de
France, furent souvent houleuses au cours des cinquante derniéres années mais restérent
néanmoins fraternelles. Il en va de méme aujourd'hui.

Un grand tournant fut pris dans l'histoirec de la franc-magonnerie frangaise en 1877,
lorsque le Grand Orient autorisa ses Loges & abandonner l'invocation au Grand Architecte de
I'Univers, provoquant des remous importants dans le monde magonnique. Le Supréme
Conseil de France va, alors, devenir le deuxieme péle de la magonnerie frangaise.

En 1894, quatre-vingt-dix ans aprés sa fondation, il favorise la naissance de l'actuelle
Grande Loge de France et lui délégue l'administration des trois premiers degrés du Rite
Ecossais Ancien et Accepté, tout en restant le gardien du Rite du ler au 33e degré, Toutes les
obédicnces magonniques ont ¢té interdites en 1940 par le gouvernement de Vichy. La
Seconde Guerre mondiale a été la période la plus rude qu'ait jamais connue la franc-
macgonnerie en France puisque pour la premiére fois de son histoire, elle fut interdite et
persécutée.

La franc-magonnerie frangaise est aujourd’hui éclatée en plusicurs obédiences. Certaines

se recoivent entre elles, d'autres non.




II n'entre pas dans les finalités de cet opuscule de décrire les raisons des dissensions
intervenues, encore moins de porter des jugements sut les dvolutions qui en ont été la
consgquence,

Les Loges de.la Grande Loge de France se considérent comme dépositaires de la Tradition
et comptables de sa juste (ransmission devant les fréres du passé comme devant ceux de
Pavenir, Elles ne cessent d'oeuvrer, pour ce qui les concerne, & l'unification de 1'Ordre
maconnique, . dés lors .que sont respectés les grands principes d'une démarche

authentiquement initiatique (voir annexe ).




L'aspiration universaliste

. La FRANC-MACONNERIE est dans tous les sens du terme

'vcrsaliste., R

. Elle J'est dans le sens courant, puisqu'elle s'adresse, a tous les hommcs, sans distinction de
racéS, de croyances ou de condition sociale, dés lors qu'ils sont préts & accepter la discipline
de vie que la pratique cotrecte de I'Art comporte.

.. Elle l'est également- dans. le sens de 1humams%gmﬁladﬁxmmel puisqgu'elle travaille non
_seulement au perfectionnement de ses adeptes mais également a 'amélioration constante de:la
condition humaine tant sur le plan spiritucl que sur le plan du bien-&tre matériel.

Elle est universaliste enfin au sens philosophique et initiatique dans la mesure ou la
démarche magonnigue est une quéte permanente de l'universel en 'homime avec le souci
constant de rendre l'individu conscient de son appartenance a ce cosmos qui le fagonne et le
dépasse et dont il ne peut espérer approcher la vérité, profonde qu'en respectant les lois
universelles qui le gouvernent.

Formalisée tardivement au 18&me siécle au sein d'un Occident chrétien en crise d'identité.
religicuse, philosophique et politique, le corpus ritudlique et initiatique de la franc-
magonnetie, puise aux sources traditionnelles les plus anciennes de sa culture, intégrant des
apports venus d'Egyple, du judaisme, de l'Antiquité grecque, des peres de I'Eglise, de
I'alchimie ésotérique, des ordres chevaleresques.

Dans cette quéte de l'universel, la franc-magonneric ne pratique cependant aucun syncré-
tisme superficiel avec d'autres traditions venues notamment de l'orient indien ou chinois
qu'elle ne se prive pas néanmoins d'étudier comme autant de témoignages des cfforts de
I'homme pour approcher la vérité de 'Esprit et trouver les voies de la Vie véritable.

L'etude des aulres traditions, par les d1ffe;ences qu ‘elles mettent en pc1spcct1ve, est une

tolm ance dans sa mgmﬁcat;om umvemallste Ia pius foxte de 1cspect des aut;cs approches de la
Vérité. Cette démarche d'ouverture sur les autres traditions n'est évidemment possible et
fructueuse sur le plan initiatique, que lorsque I'individu, au-dela des mots, des concepts et des
formes, commence a accéder a la connaissance véritable dispensée par sa propre tradition.
C'est pourquoi les plus grands maitres de sagesse et de spiritualité se comprennent si
facilement entre cux.

Malgré cette tradition de tolérance ct sa vocation universaliste, la franc-magonnerie, en
tant que structure organisée, n'a pas échappé dans son histoire institutionnelle aux querclies

humaines et aux divisions. Le mouvement magonnique cn France et dans le monde est divisé




en diverses obddiences qui dans certains cas ne se reconnaissent pas entre clles. Cetie
diversité est le fruit dune histoire complexe faite d'initiatives, de ruptures, de rivalités, voire
.d'ambition . hégémonique de. certaines  obédiences soucieuses avant (out d'étendre leur
- influence. Pour autant, il est parfaitement,. légitime sur le plan de la démarche initiatique,
comne on fe verra plus loin, de parler d'un Ordre Magonnigue Universel.

Dans chaque pays, les Loges se sont groupées en Grandes Loges ou en Grands Orients qui
sont des puissances nationales et indépendantes ou obédiences, gardiennes de la Tradition,
exergant leur juridiction sur leb taom gtades d'apprenti, dc compagnon et de mamc magon

Ces Grandes Loges sc gouvel nent confmmcment aux constitutions et aux lois qu elles e
sont . librement données mais toutes se référent également, aux principes traditionnels de
'Ordre Universel. Elles respectent la souveraineté et l'indépendance des autres puissances
magonniques et s'interdisent toute ingérence dans leurs affaires intérieures; elles concluent
librement entre clles des traités et des alliances fraternelles mais ne reconnaissent aucune
autorité magonnique nationale ou internationale supérieure a la leur.

Cependant, malgré l'existence de dissensions que-le temps n'a pas encore résorbées et de
prétentions diverses 4 détenir la régularité d'interprétation des principes traditionnels, toutes
les grandes obédiences magonniques s'appuient sur les mémes textes fondateurs, s'inspirent
des mémes principes et travaillent & une méme finalité d'épanouissement de 'amour fraternel
et de I'harmonie entre les hommes, dans le respect de la méme Loi sacrée.

Ainsi, est maintenu le caractére universel de {'Ordre magonnique, dans le respect de
chaque corps magonnique national, de Pautonomie de chaque loge ct de la liberté individuelle
de chacun de ses membres. C'est pourquoi, tous les francs-magons répandus a la surface de la
terre se sentent et se reconnaissent comme fréres.

Car ce qui unit les francs-magons qui comprennent bien I'Art Royal, est plus important et
se situe sur un plan plus élevé que ce qui les sépare. Malgré I'existence au sein du monde
magonnique de conflits ayant donné licu & des comportements humains parfois fristement
ordinaires, les francs-magons, tout en les regrettant, s'efforceront toujours de réunir ce qui est
épars ct de retrouver l'unité perdue. Mais, force est de constater que les organisations
magonniques, comme toutes les institutions humaines, ont leurs imperfections et peuvent,
patfois, connaitre des déviances par rapport aux idéaux fondateurs.

I y a dans notre société, des milieux « bien pensants » pour lesquels la franc-magonnetie
reste entachée d'une image négative. Clest pourquoi, il est si tentant pour les médias de
pouvoir dénoncer telle ou telle turpitude, au demeurant éminemment regrettable bien que

largement exceptionnelle, commise dans la société civile par une personne dont on révele a




cette occasion l'appartenance magonnique. Cela montre, seulement, que la franc-magonnetie,
comme toute institution humaine, peut comporter des maillons faibles qui ne sont.

malheureusement pas a l'abri de certaines-dérives. Cela n'entache en rien, la noblesse de sa

. wvocation et ne.ternit la haute moralité de ses adeptes gu'aux yeux de ceux dont l'hostilité était
ples g Y

déja acquise.

-+ Quoi qu'il en soit, a un moment donné de 'histoire, il se trouve toujours des fréres dans

toules les obédiences qui ocuvrent pour lutter contre les dérives profanes et retrouver 'esprit
de la Tradition afin que les idéaux de liberté, de justice et de fraternité de 1'Ordre Universel,

finissent par prévaloir entre les magons et entre les hommes,




Retour aux sources de 'humanisme

- DANS LA BEUXIEME PARTIE, nous avons évoqué les origines mythiques de la franc-
+magonnerie lies a I'émergence de la construction en pierre et 4-1a constitution des premiéres
communautés de métiers sur les grands chantiers de construction. Elles permettent
-d'envisager, au-dela de toute démonstration “historique, une -continuité Iégendaire de’ la
Tradition: des batisseurs qui englobe les pyramides, l¢ Temple de Salomon, les temples grecs
et romains, les abbayes romanes et les cathédrales gothiques.
. Mais si l'on-considére les origines historiques plus immédiates de la franc-magonnerie; il
doit-&tre souligné qu'elle constitue une branche de la Tradition qui est née dans un milien
cultarel particulier, cehui de ['Occident chrétien,

Le corpus d'idées constituani la magonnerie traditionnelle et les formulations que nous
connaissons aujourd'hui, trouvent, en effet, leur origine dans I'évolution de la pensée
occidentale des quatie ou cing derniers siécles.

Constituée institutionnellement dans sa forme actuelle au XVIile siécle, siécle dit des
Lumiéres dont elle porte largement la marque, elle plonge ses racines dans le grand courant
humaniste qui s'est développé en Europe & partic du XVe siécle pour prendre toute son
ampleur avec la Renaissance, au XVle siécle.

Cet humanisme de la Renaissance n'exprime pas une philosophie déterminée mais définit
plutét un modele de perfection humaine d'ordre éthique, esthétique et social. Sa réalisation ne
peut résulter que d'un mouvement de libération & I'égard des diverses formes de dogmatisme
et d'assujettissement qui empéchent I'homme de développer pleinement ses capaciiés.

Ficin, Erasme, Budé, Léonard de Vinci, Diirer, Pic de la Mirandole, Rabelais, Montaigne
sont parmi les plus célébres figures de ce mouvement qui s'est construit sur la redécouverte
de ia pensée gréco-latine souvent par lintermédiaire des grands penseurs arabes, a4 une
époque ol régnait sans partage un enseignement purement théologique.

La pédagogie prit une importance considérable pour les humanistes puisqu'il s'agissait,
rien moins que de réaliser un modéle d'homme nouveau, formé a I'étude des penseurs et des
philosophes de l'antiquité, ce qui ne put se faire qu'en opposition a ['enseignement
universitaire officiel dont le dogmatisme étroit fut de plus en plus battu en bréche par l'esprit

nouvea,




C'est a cette époque qu'apparait le terme « d'humanités », aujourd’hui tomb¢ en desuétude,
pour désigner les études littéraires essentiellement grecques et latines, nécessaires pour
- former un homme accompli sur le planintellectuel et moral. .
oo Ce-mouvement de- libération de I'homine, par la redécouverte des valeurs- morales et
intellectuelles contenues dans la lttérature et la philosophie gréco-latines, devait
. inévitablement s'opposer a la conception. de 'homme, du monde et de Dieu, telle que le
- christianisme.l'avait définie et continuait:de 'enseigner. A la méme époque d'énormes progres
scientifiques furent réalisées tandis que les navigateurs partaient & la découverte de la planéte,
achevant.de meiire a bas cette conception rigide et dogmatique tirée d'une lecture simpliste de
- I'Ecriture. Les grands établissements d'enseignement humaniste finirent par se substituer a fa
plupart des universités médiévales.

- La lecture et lamour de Platon, Sénégue ou Cicéron ne furent plus considérés comme
incompatibles avec la pensée et la foi chrétiennes.

Les humanistes contribuérent & montrer la dimension, a la fois, éthique et religieuse de la
pensée- antique et 4 restaurer la continuité de la pensée humaine dans ses préoccupations
philosophiques les plus élevées. Ce faisant, ils firent triompher l'esprit et la cultwre de

I'homme sur le dogmatisme théologique et mirent au premier rang de lemr préoccupations

l'amélioration du sort de 'humanité,

Dans le domaine « politique », nous devons, en effet, & 'humanisme, l'apparition .des
premiéres idées d'oecuménisme, de pacifisme, de prise en considération du peuple,
d'équilibre des pouvoirs. Clest dans sa mouvance que l'on voit surgir les premiéres utopies
politiques (L'Utopie de Thomas More) mettant en cause le modeéle dominant de société fond¢
sur l'arbitraire des princes et le pouvoir royal de droit divin.

Toutefois, comme le notent les auteurs de 'Encyclopédie Universalis, les humanistes ne
sont pas des révolutionnaires « Le sens de I'histoire et de la continuité du destin de 'humanité
leur font préférer une réforme intérieure 4 un renversement brutal des institutions sociales car
ils restent persuadés du triomphe nécessaire de 'esprit. »

Sur ce terreau, germera plus tard, au XVIle siécle, le mouvement des Lumiéres que {'on
peut caractériser dans son acception la plus large ct la plus générale, par l'affirmation de la
prééminence, pour comprendre le monde, des lumiéres naturelles, c'est-a-dire celles de
I'esprit humain sur la lumiére surnaturelle qui est celle de la révélation divine, enseignée par

la théologie.




Cet esprit des Lumiéres définit une exigence de réflexion personnclie ct de vérification
empirique qui sfoppoéent a toute soumission aux affirmations sans preuves de [autorité
établie. . -
+.- En France, la-philosophie des Lumiéres s'est voulue délibérément laique, non dans le sens
du rejet des textes sacrés mais dans celui de la relativisation de leur domaine de pertinence et
de la luite conire les superstitions, l'intolérance ct ['arbitraire de la pensée et du pouvoir
- quiitlustrent bien les causes défendues par Voltaire, en plein milieu du-XVIlle si¢cle: il fit,
- notamment, réhabiliter Pierre Paul Sirven, géomeétre arpenteur protestant, accusé a tort d'avoir
tué.sa fille qui s'était suicidée pour éviter d'avoir A se convertir au catholicisme; de méme il a
recueilli la veuve et les enfants de jean Calas, négociant foulousain, rompu vif, & la suite
d'une. erreur judiciaire due a l'intolérance religieuse et obtenu, en 1762, la réhabilitation de sa
mémoire par un arrét du conseil du roi cassant celui de Toulouse.

La-plupart des grands auteurs de cette époque appartiennent au mouvement des Lumiéres.
Force d'opposition-aux pouvoirs publics, & la religion et aux conservateurs absolutistes- et
- cléricaux qui lui étaient résolument hostiles, les humanistes eurent une postérité intellectuelle
énorme mais leur influence sur la vie quotidienne et le cours des affaires de leur époque,
demeura trés faible.

- La Révolution était au bout du chemin, avec ses excés, car les efforts des hommes éclairés
de l'entourage de Louis XVI comme Turgot ou Necker qui avaient pris conscience de la
nécessité de réformer la société, échouérent devant l'aveuglement et la résistance des
conservatismes.

C'est dans cc siécle des Lumiéres qui a précédé la Révolution frangaise, qu'est née la
franc-magonnerie moderne. Ses fondateurs ont puisé largement dans cet esprit des Lumiéres,
tout en maintenant une approche spécifique et pondérée, au milicu d'uvn bouillonnement
d'idées qui engendra une postérité multiple souvent contradictoire, voire dans certains cas
dangereusement réductrice.

Mais la philosophic des Lumiéres restera, dans l'histoire, celle de l'espoir dans les
capacités de I'esprit humain, de la confiance dans les progrés de la raison ¢t des techniques,
de l'affirmation des principes de liberté, d'égalité et d'universalité. Comme on e sait, ces
espoirs de libération de 'homme dc toutes les oppressions, ont eu aussi des fruits amers, au

XiXe siécle avec lef p0<;1t1v1sme 1educte 1 el lefnlhlhsme ou au XXc siecle avec les

s

fotalitarismes qui en furent les sur geons les phus monstrucux.
Il n'en demeure pas moins que le courant humaniste de la Renaissance, prolongé par

l'esprit des Lumiéres, reste une référence et une source d'inspiration toujours vivante pour




I'humanisme modetne et la défense des droits de I'homine, sans cesse menacés, ici ou 13, par

- la montée des intégrismes de toutes natures et la résurgence, & nolre époque, de la barbarie,
. sous de nouvelles formes rendues plus terrifiantes par 'ampleur ct P'efficacité des moyens
techniques mis en oeuvre. .. - .- S

La franc-magonnerie actuelle est issue de ce courant humaniste qui place 'homme au

- -centre de la recherche de la vérité et qui considére que rien ne peut étre construit valablement

- contre l'intelligence humaine. C'est pourquoi, ellc n'acceptc aucun. dogme en tant que tel,

- qulelle tient:la tolérance pour une vertu essenticlle et qu'elle a fait siennes les valeurs de

liberté, d'égalité et de fraternité.

La solidarité légitime avec les combats de 'humanisme pratique, a conduit parfois certains
magons a perdre de vue les finalités de éilAzthyai}ﬂ en faisant de la magonnerie un
mouvement d'action sociale ou politique. |

C'est 13, une grave erreur de perspective, car les francs-magons qui comprennent bien I'Art

dont ils sonf les gardiens, ne sauraient oublier la primauté de I'accomplissement spirituel de

I'homme et la dimension initiatique de leur quéte de sens, face au mystére de la création et de

lordre qui la régit. Clest pourquoi il convient de laisser tout militantisme afférent aux
problémes de la société civile en dehors des FLoges, ce qui n'empéche en rien, les francs-
macons- de prendre position et d'agir en faveur des causes qu'ils défendent, dans d'autres
structures plus appropriées.

Nonobstant les dérives évoquées, il était important de souligner que la franc-magonnerie
entretient depuis toujours une affinité naturelle avec la pensée humaniste, dans le sens le plus
¢levé et le plus large du terme car Ja tradition qui I'exprime est beaucoup plus ancienne que
les mouvements historiques qui en ont adopté le nom ou la banniére. Elle est déja présente,
pour ne prendre que quelques exemples, chez les scribes ct les batisscurs égyptiens, dans
I'Ancien et le Nouveau Testament, chez Confucius et Mencius, chez le poéte latin Térence
qui s'écriait déja au lle siécle avant J.-C.: « Je suis homme el rien de ce qui est humain ne
m'est élranger ».

Aujourd'hui encore, les francs-magons défendent la personne humaine partout ot elle est

menacée dans sa liberté dc pensée, d'expression ou d'épanouissement de ses facultcs

creatrices.
Iis combattent tout ce qui l'aliene, Favilit, 'embrigade ou la mercantilise. C'est pourguoi,
les francs-macgons rejetteront toujours toutes les formes de totalitarisme, d'intégrisme

idéologique, politique ou religieux.




De méme, ils s'élévent nécessairement contre toutes les formes de mouvements sectaires
qui, sous couvert de récupération d'une spiritualité et d'un ésotérisme de pacotille, profitent
de la faiblesse de personnes désorientées, pour [es asservir psychiquement et financidrement.

.La franc-magonnerie, parce.qu'elle puise scs convictions a unc source de vérité, toujours
jai}'l"iésante, qui précisément est la Tradition, ne s¢ laisse jamais réduire a une pensée ou a un
mouvement historique. Dans un monde en mutation, dont les cadres moraux se délitent, faute
de repéres solides, la franc-magonneric traditionnelle est une chance pour ceux qui l'ont
rencontrée. . qu ¥y apprennent-que pour dmclaowl Ie monde, il faut d'abord améliorer 'homme,
+en commengant par soi- méme, camr la lumigre est présente en tout individu, dans le temple de
lEspnt qu'il- abrite, méme s'il n'en est pas encore conscient. Ce n'est que dans un second
temps, que l'individu pourra contribuer utilement a la construction du temple de 'Humanité.
Cela n'a de sens que st l'on comprend que la spir 1tualltc est I'élément primordial qui
différencie la franc-magonnerie de toute autre somete/ L'asuesu qu ‘elle implique ne se vit pas .
- sans difficultés, voire sans révolte; c'est elle qui fela “Evoluer le magon du concret vers
- I'abstrait, de la certifude au doute et qui le conduira, en retour, vers 'unification de lui-méme
en méme temps qu'elle lui.donnera la capacité d'ocuvrer efficacement, au sein de fa société,

dans le sens de la réduction des antagonismes et des conflits.




Tradition et modernité

- . TRADITION ET-MODERNITE semblent étre deux points de vue aux antipodes, 'un de -
l'autre. En outre, dans un monde qui valorise, souvent & l'excés, le progrés dans tous.les
domaines, la défensc des traditions est souvent considérée comme la marque d'un certain
conservatisme” ou -comme la manifestation d'une ‘certaine nostalgie a-'égard- de pratiques
menacées par-l'évolution inéluctable des choses.

- Que ce soit en art, en politique, dans le.domaine technique ou dans les pratiques sociales et

comportementales, la tradition s'oppose presque toujours au progrés et d la modernité, l'une .
privilégiant ce que faisaient les anciens et qui a subi I'épreuve du temps, tandis que l'autre
valorise la nouveauté; la rapidité, 'efficacité.

Depuis que le monde est monde, les sociétés évoluent selon des rythmes variables suivant
les époques mais l'opposition des anciens et des modernes a.loujours existé; elle recoupe; en
patiie, les clivages de générations mais correspond aussi 4 -des différences de lempérament -
entre les hommes,

Il est intéressant de souligner, .4 cet égard, que la franc-macgonnerie présente l'originalité
d'étre simultanément favorable au progrés et a la tradition.

Comme en témoigne en effet son appellation méme, la franc-magonnerie, s'est développée
dans I'histoire sur un fondement de liberté ¢t de démocratie interne, a un moment oy celles-ci
n'étaient nullement la régle générale dans la société. Dés l'origine, elle a fondé la promotion
de ses membres sur ie principe du perfectionnement des individus quetle que soit leur
condition d'origine et sur la reconnaissance de leurs efforts et de leur mérite. Elle a une
longue tradition interne de liberté d'égalité et de fraternité puisqu'il est maintenant établi que
Iatilisation de la fameuse devise apparait dans les Loges dés la fin du XVIlle siécle, en
méme temps qu'elle devient la devise de la République.

Parmi les grands principes de la franc-magonnerie universelle, figure, partout dans le
monde, l'affirmation qu'elle a pour but, le perfectionnement moral de I'humanité et que les
francs-magons travaillent a I'amélioration constante de la condition humaine tant sur le plan
spirituel que sur le plan du bien-étre matériel,

C'est pourquoi les francs-magons ont toujours pris parti dans I'histoire des deux derniers
siecles, en faveur du progrés des libertés individuelles et ont souvent personnellement lutté
pour gu'elles puissent voir le jour dans la socié¢té. Citons quelques francs-magons célebres, a

titre purement illustratif du réle éminent qu'ils ont joué en leur temps: Benjamin Frankiin,




combattant de l'indépendance américaine, George Washington qui fut le premier président
des Etats-Unis :d'Amérique, Abraham Lincoln qui y a aboli l'esclavage, Simon Bolivar,
“général et-homme d'Etat sud-américain qui a affranchi plusicurs petits Etats de la domination -
"»'espagnole,v.‘!ictor- Schozlcher, député de la Martinique et de la Guadeloupe qui a consacré sa
vie 4 la luite contre Pesclavage et préparé le décret d'abolition dans les colonies frangaises
+:(1848), Jules Ferry 4 qui la France doit l'instruction publique obligatoire pour tous et tant
~d'autres dont les noms figurent dans les ouvrages spécialisés.
~« Cette_lutte en faveur des libertés - liberté d'expression, liberté d'association, droit a.
- Pinstruction - s'est trouvée souvent mélée, parfois de facon excessive a l'action politique,
~comme ce fut le cas & la fin du XIXe siécle ol leur conquéte n'a pu se faire que contre 'ordre
-$tabli soutenu par les partis conservateurs et cléricaux. Il en est résulté -des combats d'une
grande violence idéologique qui ont fini par faire prévaloir, un siécle plus tard, la conception
pacifiée d'une tépublique démocratique et laique qui- fait I'objet de nos jours d'un large
-+ consensus, Mais les luttes de la fin du XIXe siccle -avaient provoqué,-a l¥poque, une
. radicalisation des oppositions dans la société frangaise -qui-curent leur répercussions sur e
- mouvement magonnique lui-méme, dont certaines fractions, notamment au sein du Grand
Orient, se sont elles-mémes radicalisées en laissant des traces dans la mémoire collective
toujours perceptibles aujourd'hui.

La Grande Loge de France interdit toute discussion politique ou religicuse au sein de ses
ateliers. Il n'en va pas forcément de méme dans toutes les obédiences bien que d'une maniére
générale la tendance soit partout, au retour & une certaine distanciation par rapporl aux
problémes qui agitent le microcosme politique. Certaines obédiences sont, cependant, plus
que d'autres désireuses de prendre publiquement position sur les grands sujets de société.

Quoi qu'il en soit, les questions cjui touchent, notamment, a la liberté humaine, a la laicité,
4 l'égalité des citoyens, a I'évolution des moeurs, a I'éthique, aux droits de I'homme, ne
laissent jamais les francs-magons indifférents car elles déterminent les fondements mémes de
'organisation de la société et les conditions de 1'épanouissement des individus.

Sur tous ces sujets, lcs magons de la Grande Loge de France sc gardent, de toute prise de
position qui serait de nature & induire des clivages politiques au sein de ses ateliers. Ils ne se
désintéressent pas, pour autant, de 'évolution du monde réel et s'efforcent de travailler sans
relache & I'amélioration constante de la condition humaine. Comme, ils ne se fixen{ aucune
limite a priori a leur recherche et qu'ils n'ont aucune position dogmatique sur ce que doif étre
la société de demain, ils peuvent étre légitimement considérés comme des hommes de

progies.




Mais, il doit étre souligné avec force que, pour autant, toute nouveauté, toufe €volution
lide & la modernité ne leur apparait pas systématiquement comme un progrés. En effet, les

++ francs-magons de la-Grande Loge de France ne confondent pas liberté et licence, égalité et

-nivellement. pat le bas, épanouissement de l'individu et suppression de tout-effort, laisser-aller.

et bonheur, progrés matériel et progrés spirituel.

- Foréc est «de constater malheureusement, comme cela a été souligné dans - la premiére
partie, que nos sociélés développées, fondées sur l'avoir et {a recherche sans frein du plaisir,
loin. d'épanouir- I'homme et de lui appoiter fe bonhewr, l'aliénent et I'¢loignent de sa vraic
nature.

C'est la-que le franc-macon redevient un homme de tradition;.non pas aw sens du
conservatisme social ou de la préservation. de certaines habitudes culturclles constitutives -
d'une certaine identité locale ou sociologique, mais en tant que gardien d'une connaissance
initiatique immémoriale qui fait descendre 'homme en lui-méme pour lui faire découvrir la
dimension spirituelle de sa vie intéricure et 'amener 3 réfiéchir 4 sa place dans le cosmos et
au sens de son destin.

La finalit¢ réelle de la Tradition transmise de génération en génération par l'initiation
macgonnique est, en effet, d'améliorer 'homme pour qu'il vive en harmonie avec lui-méme et
avec l'univers, c'est-a-dire avec son environnement. Car, le but premier de toute initiation est
d'abord individuel; tout ce qu'on pratique dans une société initiatique, digne de ce nom, est du
domaine du vécu personnel, ce qui explique pourquoi l'amélioration de l'individu et la
solidarité de proximité viennent towjours en premier rang par rapport & I'action publique. Le
véritable initié sait qu'avant de pouvoir oeuvrer valablement a la réalisation de son idéal de
justice et de paix dans la socié¢té globale, il doit d'abord s'étre construit lui-méme et &tre
capable d'agir dans son environnement immédiat, Si tel n'était pas le cas, quelle différence
son action aurait-elle avec celle d'un militant quelconque de la cause qu'ils défendent l'un et
autre?

La connaissance initiatique doit étre la source toujours jaillissante a laquelle tout initié se
référe powr prendre position sur les questions profanes et intervenir dans les luttes du monde.
Il faut déplorer que dans le paysage maconnique frangais, la volonté d'action au sein de Ia
sphére politigue et sociale, avec ce qu'elle comporte souvent d'extériorisation publique et de
médiatisation, Pemporte sur l'approfondissement des valeurs initiatiques et banalise en
quelque sorte la démarche magonnique en la plagant sur le méme plan que l'action de

n'importe quelle organisation profane militant pour une cause quelconque, aussi légitime soit

elle.




De méme, il a déja ¢té souligné que la franc-magonnerie ne se plagait pas sur le méme
plan que les religions ct ne leur faisait donc pas concurrence, laissant a chacun le libre choix
de sa foi;.de méme, elle ne saurait, sans y perdre son dme, c'est-a-dire son-essence initiatique,
«  se _situersur le. méme plan -qu'une organisation profane d'action . sociale, :politique ou

caritative. C'est pourquoi, les francs-magons de la Grande Loge de France préférent travailler

- ay sein des Loges, principalement, sur le terrain de la connaissance initiatique et laisser a
chacun, le libre choix de ses engagements personnels au service de telle ou telle cause, dans
le. cadre d'organisations spécifiques adaptées aux finalités qu'elles se sont données.

- Cetle fagon de faire préserve le caractére initiatique des ateliers et garantit leur neutralité
idéologique et politique sous réserve dune évidente incompatibilité de l'appartenance
magonnique avec la participation & des mouvements extrémistes qui excluent {a tolérance et
rejettent les principes démocratiques et de respect de la personne.

- En conclusion, pour le franc-magon, respect de la tradition et ouverture a la modernité
vont de pair: Loin de s'opposer, ces deux attitudes se renforcent mutuellement pour constituer
une dynamique vivante qui s'efforce de réincarner sans cesse dans la réalité actuelle, les
grandes lois de la sagesse fraditionnelle selon de nouvelles déclinaisons proposées par la

créativité humaine,




- Conclusion

L'auteur espére que le lecteur, parvenu au terme de cefte présentation de la franc-

":.:;i_lla,¢9}}9§1‘if?-‘:-ay?§_ profanes, verra,. _h_lS Clajirement la.s éoiﬁc‘té..‘(,i‘unﬂ,démaucha.i-,‘ i, par sa

satlsfa.lsante.

- Ordre mltiathuc proposant 3 ses membres . une ascése personnelle -exigeante,. la franc-

magonnerfe.est aux antipodes, dhune organisation de. masse, fout en dtant. overte. & tout

;..-homme .de. bonne volonté, libre ct.de bonnes moeurs, selon l'expression, traditionnelie. Bien = .
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<qué . pratiquant une démocratic. interne rigowreuse au degré, de mafire, son.fonctionnement.

. -:apparaft-opaque car elle conserve sur celui-ci une discrétion et une réserve -des, plus strictes &

w.-Légard «des profanes, c'esi-a-dire de ceux qui ne sont pas des ficres. Celte. discrétion portant

' .sur.seg rituels, ses travaux et sur l'appartenance de ses membres, la fait passer pour.une

+oclair, ligbligation faite aux francs-magons de respecter les lois et les institutions de leur pays, .

. »déposés: conformément 4 la loi sur les associations, Bien que.ses statuts proclament haut et

- on;voif, fleurir périodiquement, dans les médias, le soupgon dactivités, occultes mettant en.

£ * J ) srer : 4
- péril le fonctionnement de la société. Le secret maconnique, sur la nature, profondément

intime dugiiel nous nous sommes amplement expliqué, alimente en permanence le soupgon
~quilya quelque chose a cacher. .

Ceux qul ont lu ce livre auront compris que rien n'est plus elmg,ne de T'esprit maconnique
authentique ‘que les comportements en vogue dans la société de masse actuelle: culture
narcissique"e(?e 'ego, goiit du spectacle, reldchement des moeurs, conformisme grégaire en

fonction du groupe d'appattenance, identification & des « héros » sommaires... Comment les

magons pourraient-ils ouvrir leurs ateliers & des « voyeurs » pressés de rendre compte de ce

qu'ils ont vo ou entendu, sans avoir été préparés a en comprendre le sens profond?

Pour toute obédience magonnique, le dilemme est permanent: ne pas communiquer donne
prise 4 la critique; communiquer de fagon inadéquate trahit I'essence méme de la démarche.

La position particuliére de la franc-magonneric & I'égard des femmes, mal comprise,
complique encore la situation et donne licu 4 de nouvelles critiques bien gue non fondées.
Les femmes ont accés exactement aux mémes rituels, 4 la méme formation initiatique, aux
mémes degrés que les hommes puisqutil existe des obédiences purement fénlinines ou mixtes,
comme il en est qui ont souhaité rester strictement masculines.

D'une maniére générale, la notion méme d'initiation qui est au cocur de la quéte spirituelle

du franc-macon, est devenue incompréhensible dans la société daujourd’hui qui entretient

s§

~organisation- secréte alogs,que ses statuts ¢t le nom. de ses. dirigeants sont réguli¢rement

Lot



l'iflusion que tout ou presque peut s'apprendre en dix legons pourvu que le manuel soit bien
fait. D'aillewrs, il faut saluer comme une avancée trés positive, cette formidable profusion
d'outils pédagogiques fournis par la société moderne: c'est I'une des faces positives d'une
évolution dont j'ai dénoncé plus haut les aspects néfastes,

La notion de sagesse a elie aussi perdu, de nos jours, toute signification réelle, autre que
celle de l'acceptation résignée de ce que l'on ne peut pas éviter, Car l'acquisition de la
sagesse, au sens ou on l'entendait dans l'antiquité grecque ou dans la pensée chinoise
traditionnelle, ne constitue plus du tout une finalité de I'enseignement actuel dont l'objet est
strictement centré sur l'utilité économique ou sur la satisfaction fluctuante des préférences
estudiantines du moment,

La philosophic elle-méme, malgré son étymologic grecque « d'amie de la sagesse » s'en
est totalement éloignée, en élaborant des systémes clos de pensée ou en devenant unc matiére
d'érudition purement intellectuelle.

La franc-maconneric reste l'une des rares disciplines perimettant, encore, a I'homme
d'aujourd'hui, par un effort et un cheminement personnels, de donner une juste place a sa
quéte d'élévation spirituelle, de découvrir les liens qui unissent le visible et invisible, de
pfendre conscience de l'existence d'un ordre transcendant, de comprendre le sens vital de la
Loi morale.

Aidé¢é par des rituels véhiculant une Tradition plongeant ses racines dans l'inconscient
collectif et par la fréquentation assidue de son Atelier, le franc-magon pourra se relier aux
grands mythes de I'humanité; il saisira le sens caché des religions et retrouvera souvent celui
de la sienne s'il en avait une, en accédant a la sagesse ésotérique intemporeile dont elles sont
porteuses,

C'est pourquoi, la franc-magonnerie continuera longtemps de poser un probleme au
profane, probiéme qu'il ne pourra résoudre, au fond, qu'en devenant lui-méme franc-magon,

cet inconditionnel de la libération de soi.




