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Plotin et le Néo-platonisme

La symbolique du Néo-platonisme



Introduction.

Le Néo-platonisme est une doctrine philosophique a orientation mystique, fondée par
Ammonius Saccas. Produit de la rencontre des civili  sations grecques et orientales,
elle apparait a Alexandrie puis s'étend jusqu’a Rom e, entre le 2°™° et le 5°™° siécle. Les
Néo-platoniciens transforment la philosophie ration nelle en une véritable science
théologique. Puis, avec Plotin, dans sa forme romai  ne, la doctrine quasi religieuse
est établie sur les fondements de plusieurs théor  ies associées.

- Une théorie de I'étre. Toutes choses émanent du Un, (Bien ou Intelligence
universelle), par dégradations successives, et [I'Et re se manifeste par trois
hypostases, Un, Intelligence, et Ame.

- Une théorie du salut. Par la conversion ou mouv  ement de retour vers le Un, I'ame
individuelle peut retrouver I'unité originelle jusq u'a se fondre en elle.

Chez les Néo-platoniciens, la religion devient une démarche individuelle toute
intérieure. lls renoncent aux justifications philos ophiques et métaphysiques
excessivement rationalisantes des croyances. lls ab andonnent alors les pratiques
religieuses qui sont considérées comme des artifice s que le culte utilise pour asservir
les fidéles en influengant leur imagination (surtou t chez les Romains). Chez Plotin, la
priere est aventure, une démarche intellectuelle pe rsonnelle, un puissant effort
volontaire de l'intelligence pour élever 'lhomme au niveau du divin.



Plotin était un philosophe romain de I'Antiquité tardive qui naquit en 205, & Lycopolis, en Egypte. &age de 28 ans,
il partit étudier la philosophie a Alexandrie pendait onze années, de 232 a 243, auprés d'’Ammonios & qui
fonda un courant philosophique appelé « néoplatonise », qui influenca de maniére profonde la philosdpe
occidentale. . On considére que Plotin fut, en faite véritable fondateur du néoplatonisme car il istalla @ Rome, en
246, I'école néoplatonicienne de Rome, sous le reégde I'empereur Philippe I'Arabe. Ce n'était pas vaiment une
institution, mais une association informelle de pesonnes intéressées qui exerca pourtant une fortefliience en se
développant. Plotin enseignait en grec dans la mais de Gémina, la femme du futur empereur Trébonieret il
s'attira ensuite la protection de I'empereur Gallie. Son enseignement était essentiellement oral maispartir de
254,il produisit de nombreux et courts traités quinous sont intégralement parvenus. Sa relecture dealogues de
Platon constituerent une source d'inspiration fortimportante pour la formation de la pensée chrétiena, en
particulier du concept de la Trinité. Il eut succesivement pour disciples ou successeurs, Amélius, €achius,
Jamblique, Porphyre, et bien d'autres dont Proclusqui anima I'Ecole néo-platonicienne d'Athénes et éwit des
hymnes trés appréciés. C'est Porphyre de Tyr qui dlationna et publia I'intégralité des écrits dans és "Ennéades".

Plotin

Dans La République Platon décrivait déja une division tripartite de I'ame. Partant de la distinction platonicienne
entre le monde sensible et celui idées, Plotin captualise la présence de trois essences ou hypostagui constituent
le principe de l'univers.

- Au centre se trouve I'Un. Immobile, permanent,liposséde en lui-méme le principe de son existengest la source
méme de son ame. Il précéde tout ce qui existe etfende |'étre.

- Emanant de I'Un et I'entourant, se trouve I'Intdligence. Elle est immobile et contient en elle lmultiplicité des

idées et des formes.

- Ensuite 'Ame qui émane de I'Intelligence. Elleest animée d'un mouvement circulaire et centrifugeui la conduit

a se diffuser vers le monde de la matiere.

On a déja la un modele de la Trinité élaboré au dt du llléme siécle aprées J.- C. et qui aura un gand écho dans
le monde intellectuel antique, au moment méme ouBylise essaiera de donner un fondement argumenté la

doctrine trinitarienne de Saint Augustin, I'un desPéres de I'Eglise Romaine, évéque d'Hippone, doate établie par
le concile de Nicée en 325 et celui de Chalcédoime 451. Plotin approfondit donc les pensées de Riatet celles
d'Aristote sur la nature de l'intelligence, en promsant sa propre théorie de la nature universellel Enseignait que

l'univers est composé de trois réalités fondamentalqu'il appelait hypostases : I'Un, I'Intelligenceet 'Ame. Il disait

aussi que c'est le travail propre de 'homme de reonter de I'Ame a ['Intelligence, puis de I'Intelligence a I'Un et
d'accomplir ainsi son union mystique avec la diviré. Aprés l'assassinat de Galien, Plotin dut quitteRome, et se
réfugia a Naples ou il mourut en 270. Ses successepoursuivirent son ceuvre jusqu'a la fermeture déhitive de

toutes les écoles philosophiques de I'Empire par dtinien, en 529, lorsqu'il devint obligatoire d'éte chrétien sous
peine de mort.



La Trinité chrétienne

Cette transformation de la philosophie en sciencéhéologique se traduit par deux attitudes. La premiée est celle
d’un syncrétisme poussé. Les Néo-platoniciens tentea réunir toutes les traditions humaines antiquesccessibles,
de quelque nature qu'elles soient, littéraires, musales, mythiques, cultuelles, ou philosophiques.lIsl les
reconnaissent comme des analogies relatives aux nifastations variées des mémes dieux. lls les comeéirt et les
utilisent donc en tant que matériaux pour la constuction de I'édifice théologique qu'ils proposent. la seconde est
une démarche de mise en ordre, une tentative de haéchisation chronologique visant a attribuer a chajue divinité
identifiée une place exacte dans I'histoire et dare rang au sein du panthéon syncrétique reconstruiLes mythes,
s'ils sont vraiment des mythes, doivent séparer slntemps les circonstances du récit et distingbmn souvent les uns
des autres des étres qui sont confondus et ne séndiuent que par leur rang ou par leurs puissanced.es mythes
recélent toute la structure de la réalité du mondelaquelle englobe le monde sensible et les dieuxhéZchant a
révéler les secrets immanents qu'ils recouvrent, $€ Néo-platoniciens vont établir quatre catégories el mythes,
théologiques, physiques, psychologiques, et matdseConcernant ces derniers, ils recherchent dangd corps les
traces laissées par leur origine divine. Puis ilethteront d’établir des pratiques de magie sympatljues permettant
de remonter jusqu’aux dieux. Mais ils s’intéressensurtout a l'interprétation des mythes théologiques

Proclus



Proclus ou Proklos, un Néo-platonicien grec né erl2, disciple et successeur de Plotin, bien connwarson discours
sur la structure dialectique du monde nous dit" Puisque, en principe, toutes choses dérivent etldn et de la Dyade
postérieure a I'Un, et sont de quelque maniére meiteament unies, mais ont aussi une nature antitlogte, comme il y
a une sorte d'antithése entre le Méme et I'Autree Mouvement et le Repos, et que toutes les réalitiésmonde
participent a ce genre, on ne saurait que bien faien considérant I'opposition qui pénétre tout léed.” (Ceci est une
facon un peu compliquée de nous prier d’admettre qeic’est I'opposition des contraires qui assure I'églibre de ce
monde). A mesure que progresse la christianisatiodes structures politiques et administratives, la patique des
cultes antiques devient fort dangereuse et donc cldestine. Leurs derniers adeptes la pratiqguent en glites
communautés avec beaucoup de piété. lIs la transfoent en une démarche religieuse de plus en plus spialiste et
mystique. Les manifestations publiques et les safides sanglants sont remplacés par des petites cémnies
cultuelles quotidiennes et privées. Elles comporténles priéres et des pieuses allocutions, on y beltle I'encens et
on y chante des hymnes qui sont réputés inspirés mpies dieux. Les métaphysiciens mystiques néo-platiciens ont
composé un grand nombre de trés beaux hymnes domt plupart ont été systématiquement détruits. Plotireut pour
successeur Porphyre de Tyr qui était installé en Sle ou il écrivit une polémique "Contre les Chrétens", brilée sur
ordre de I'empereur, et y rédigea aussi son célébruvrage de logique lsagogeé". A la mort de Plotin, Porphyre
prit en mains I'Ecole néo-platonicienne de Rome €270, édita les ceuvres du maitre et écrivit une "€ide Plotin". Il
épousa une veuve nommée "Marcella" a qui il adressane lettre fort céleébre, la "Lettre a Marcella" qui expose
I'essentiel de la doctrine néoplatonicienne. Un séimé d'une "lettre de Jamblique & Porphyre" est ausi donné en
annexe.

Un des hymnes de Proclus

Ecoute-moi, 6 Athéna,
Toi dont le visage rayonne une pure lumiere.
Conduit a bon port I'errant que je suis sur la T
En récompense de mes saints hymnes en ton honneur,
Donne a mon ame lumiéere pure, amour et sagesse.
Par ton amour, insuffle @ mon &me assez de force
Et d’'une telle vertu qu’elle se retire des creur th Terre
Et remonte a I'Olympe vers la demeure du Pére.
Aie pitié de moi, Déesse aux doux conseils,
Parce que je me flatte d’étre a toi,
0 Salvatrice des mortels,
Ne permet pas que, gisant a terre,
Je tombe en proie et en butin
Aux mains des Punisseuses
Qui me font frissonner.

Porphyre eut pour disciple Jamblique, un autre syren, qui fonda une école néoplatonicienne en Syrig,Apamée.
IL entra en conflit avec les Chrétiens et les Gnosfues et s'intéressa a la théurgie qui est est umsmble de
pratiques mystiques et de rituels magiques permettd a I'ame de réaliser une fusion mystique avec leétres
supérieurs jusqu'au Dieu ineffable. Jamblique y vogit un moyen permettant a I'ame de se diviniser, dgé par
degré, jusqu'a atteindre I'extase mystique, sans pendant jamais donner a 'homme un pouvoir quelconge sur les
dieux. Aprées la destruction des temples paiens ea | fermeture autoritaire des écoles philosophiquede Néo-
platonisme s'effaga, ne subsistant que par les tras laissées dans la pensée chrétienne. Il réappangpendant a
Florence au quinzieme siécle dans le "Néoplatonismmédicéen” qui fut un fort mouvement philosophiqueet
artistique toscan local regroupant des penseurs eles artistes florentins avec I'appui de la familleégnante. Marsile
Ficin, théologien italien et philosophe platonicienné a Florence en 1433, fit ses études a Bolognes'g consacra
spécialement a la lecture de Platon, auquel il voutaun véritable culte. De retour a Florence, il fit partager son
enthousiasme philosophe de I'Antiquité, a son protéeur Céme de Médicis qui était alors au pouvoir. @sme de
Médicis inaugura le mécénat et imprima un renouveaa l'art. Il fonda la "Nouvelle Académie de Floren&" sur le
modele de I'Académie de Platon. Son protégé, MarsilFicin, entreprit sur son conseil de traduire et ammenter les
ceuvres complétes de Platon et de Plotin. Marsiledtn eut pour éléve le futur souverain Laurent le Manifique et
avec l'appui des Médicis, I'aura culturelle du Néofatonisme médicéen se poursuivit bien au-dela dette période.



Gozzoli- Chapelle des Médicis-Cortége des Mages

La structure des Ennéades

Porphyre recueillit les cinquante-quatre traités dePlotin et les organisa en siXEnnéades, c'est-a -dire six groupes
de neuf livres répartis en trois corpus qui expose successivement la pensée du philosophe concernnmorale, la
physique, la psychologie et la science de I'Un. Ratyre a classé les traités par thémes sans aucunernhsuivre leur
ordre chronologique, et il y a parfois ajouté sesmppres commentaires. On considére néanmoins que stmavail ne
remet pas en cause l'authenticité des écrits, niue unité de doctrine. Porphyre présente les textesomme un
chemin initiatique nous menant du multiple (les€nnéades 1, 2, et 3), a la dualité (leEnnéades 4 et 5), puis enfin &
I'unité (une Ennéade, 1a6). Le premier corpus, regroupe les inquiétudes & a I'existence, la place de I'homme dans
l'univers. Il commence par la définition de 'hommeet s’achéve sur I'Un et quelques considérations aaxes, neuf
exactement, dont la derniére veut conduire a la remnaissance d'un dieu au-dela de la vie, de la pérs de
l'intelligence. Le deuxieme corpus parle de I'ame wj vient d’en haut et qui est enfermée dans un cogpdu monde
sensible. Il s’interroge sur I'essence de cette amet le mystéere fondamental de la connaissance ekpose ce qu'est la
contemplation et le chemin a parcourir. Le derniertexte annonce I'dme universelle elle-méme, et peétre la vie de
toute chose. Le troisieme corpus critique radicaleent les catégories ou genres de I'étre aristotél@ines et
stoiciennes qui comptent trop d’ambiguités et laigsit dans [lillusion de la diversité. Il conseille &ller vers le
recueillement, la présence de I'étre en nous. Cetré total est habité par un nombre infini, éternel, détaché du
sensible, et relié a I'Un.



Le plan de I'ceuvre établi par Porphyre.

1°" CORPUS (3Ennéades)

N°L, (La morale)

L'Homme Les La Le Le Le Beau Le Bien | Les Maux Le
Vertus dialectique | Bonheur 1 | Bonheur 2 Suicide
N°2, (La physique 1)
Le Monde Le Les astres| Les deux La Laforme | Laforme | Les objets | L'auteur
mouvement matiéres | puissance (la du Monde
circulaire et l'acte position)
NG, (La physique 2)
Le Destin La Lg L’amour Les Le temps L'Un Neuf
providence prOV|2ence incorporels considérations
1
2° CORPUS (2 Ennéades)
N4, (L’ame 1)
L'essence | L'essence | Difficultés | Difficultés | Difficultés La L'immortalité L'ame Les
de I'ame 1 | de I'ame 2 | relatives a | relatives a | relatives a | mémoire de I'ame etle ames :
l'ame 1 'ame 2 'ame 3 etla corps une
sensation seule
ame ?
N5, L’ame 2 (L'ame-intelligence)
Les trois Les Les Le Les L'étre Le La L’intelligence
hypostases| réalités | hypostases| Premier | intelligibles | pensant | particulier beauté
etle
Premier
3° CORPUS (Une seule Ennéade)
N®, (L'Un
Les Les Les Un seul Un seul Les La La volonté L'Un
genres de | genres de | genres de « étre 2 nombres | multiplicité de I'Un
A A A étre 1 .
I'étre 1 I'étre 2 I'étre 3 des idées
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La Trinité aux trois visages

Les texte présentés ci-dessous ont été repris dans la traduction de Monsieur BOUILLET dans I'édition
de 1861. lls ne reprennent pas les sommaires, notes et explications données par l'auteur, ni les
compléments accompagnant I'édition originale pour | esquels nous prions les lecteurs de bien vouloir

consulter le site qui lui est spécifique.

LES ENNEADES DE PLOTIN
CHEF DE L'ECOLE NEOPLATONICIENNE
TRADUITES POUR LA PREMIERE
FOIS EN FRANCAIS
ACCOMPAGNEES DE SOMMAIRES,
DE NOTES ET D'ECLAIRCISSEMENTS
ET PRECEDEES DE LA VIE DE PLOTIN
AVEC DES FRAGMENTS DE PORPHYRE, DE JAMBLIQUE,
ET AUTRES PHILOSOPHES NEOPLATONICIENS
PAR M.-N. BOUILLET
Conseiller honoraire de I'Université, inspecteur de I'Académie de Paris
TOMES-1,2et3
PARIS - LIBRAIRIE DE L. HACHETTE ET CIE

1861



Premier Corpus - LHOMME - Le MONDE - Le DESTIN -
- Ce corpus est composé de trois Ennéades de neuf |  ivres chacune -
- Premiere Ennéade 1/3 - La Morale —

Premier livre - L'Homme et I'animal.
Pour déterminer ce que c'est que l'animal, ce que'est que I'nomme, il faut déterminer a quels pringpes
appartiennent :1° lespassionset lessensations2° I'opinion et leraisonnement; 3° la pensée intuitive

On doit aussi déterminer quel est le principe.qupose ces questions et qui en donne la solution.

Pour déterminer ce que c'est que l'animal, ce que'est que I'nomme, il faut déterminer a quels prinipes
appartiennent : 1° lespassionset lessensations2° I'opinion et leraisonnement; 3° la pensée intuitive

On doit aussi déterminer quel est le principe qupose ces questions et qui en donne la solution.

Lespassionset lessensations'appartiennent :
1° ni a I'ame pure parce que, possédant par elle-méme une activiténi@ée, I'ame pure est, impassible

2°ni aucomposé de I'ame raisonnable et du corps organi@rce que, si 'ame raisonnable est avec le corgans le
méme rapport que l'artisan avec son instrument ou ge le pilote avec le navire, les passions ne peuvg@asser du
corps dans I'ame raisonnable, qui en est la formeparable, et qui, par conséquent, tout en étant psénte au corps,
y demeure impassible comme l'est la lumiére répan@udans l'air, en sorte qu'elle n'éprouve pas les mées passions
gue le corps, ni des passions analogues ;

3°ni au corpsorganiséseul, si I'on admet que les facultés qui s'y rapptnt ne ressentent pas ses passions. Le seul
moyen pour résoudre les difficultés précédentes,est de reconnaitre qu'il y a dans I'ame humaine tis parties,
I' Ame irraisonnable I'Ame raisonnableet I'Intelligence.
1° Ame irraisonnable - Pour expliquer la communication de I'ame raisonable, qui est impassible, avec le corps
organisé, qui patit, il faut admettre que de I'ameraisonnable émane une puissance inférieure, I'ameraisonnable:
par sa présence dans le corps organiséAihe irraisonnableconstitue 'Animal ; c'est a elle qu'appartiennent les
passionsainsi que les sensations. Il y a d'ailleurs dans Isensation deux éléments fort distincts : Isensation
extérieureou passion qui résulte de limpressionfaite par l'objet extérieur sur l'organe, et qui gopartient a I'ame
irraisonnable; la sensation intérieures, qui est lgperception de la passion, de la représentation sshble, et qui
appartient a I'ame raisonnable.
2° Ame raisonnable - La sensation intérieure I'imagination intellectuelle I'opinion et la raison discursive sont les
facultés de I'ame raisonnable et constituent esséelitement I'Homme.
3° Intelligence. — La pensée intuitive appartient a IIntelligence a laquelle la raison discursive emprunte ses
principes.

Considéré dans ses rapports avec les trois hypases divines (Dieu ou I'Un, I'Intelligence suprémeet I'Ame
universelle), I'homme, par I'unité qui fait le fond de son étre, se rattache a Dieu, a I'Un, qui plansur le monde
intelligible; par son Intelligence il entre en rapport avec l'intelligence supréme dnt il tient ses idées; par Essence
de son amegqui est tout a la foisindivisible et divisible (indivisible, en tant qu'elle est &me raisonnable divisible, en
tant qu'elle est Ame irraisonnable, en rapport avetes organes), il participe a I'essence de I'Ame iverselle, qui est
elle-méme tout a la fois indivisible et divisibleiqdivisible, en ce qu'elle est une dans l'universtgu'elle reste en elle-
méme tout en répandant partout la vie ; divisibleen ce qu'elle est |&Puissance naturelle et génératricele laquelle
procedent les ames sensitives et végétatives owsmis séminales qui animent tous les corps vivants.

Considérée en elle méme, I'ame humaine est impebtaet infaillible ; si elle péche ou si elle sedmpe, c'est qu'elle
céde auxpassionset aux appétits de la nature animaleu gu'elle est égarée par ifnagination sensibleLe caractére
des faits qui se rapportent a la nature animale este ne pouvoir se produire sans les organes; le eatére des faits
propres a I'ame est de n'avoir pas besoin du corpgsour se produire. La faculté essentielle et constitive de I'ame, la
raison discursive est indépendante des passions : d'un coté ellergat les représentations sensibles, de l'autre ell
s'exerce sur les pensées intuitives.

Le "Nous" désigne deux choses, oldthe avec la partie animalgu'elle illumine, ou la partie supérieure|'homme,
qui posséde lesertus intellectuelles
Les facultés qui appartiennent a la nature animales'exercent dans I'enfance, mais lintelligence iimine alors
rarement I'ame humaine, parce qu'il faut réfléchir a ce qu'on posséde en soi pour le faire passer depuissance a
l'acte. Quant au principe qui anime la béte'est, ou lapartie sensitive et végétative d'une ame. humaine a péché
(partie qui est seule présente dans le corps debéte), ou une raison séminale qui procede de I'Amaiverselle.

Si I'ame humaine péche et en est punie en passalasins de nouveaux corps, c'est qu'au lieu de restpure, elle est
descendue dans un corpst qu'elle aincliné vers luien y produisant une image d'elle-méme, image qusel'ame
irraisonnable ou nature animale. Elle ne posséde yé alors que lavertu active tandis qu'en se tournant vers le
monde intelligible elle posséde laertu contemplativecondition essentielle du bonheur.

Le principe qui examine et résout toutes les quashs précédentes, c'est le principe que nous appei"Nous",
c'est-a-dire I'ame, qui se considéere elle-méme péa réflexion. Quant a l'intelligence, elle est noé en ce sens que
I'Ame est intelligente; mais la vie intellectuell@st pour nous une vie supérieure.



Second livre - Les Vertus.

Nous devenons semblables a Dieu par la vertu, doon distingue quatre especesvertus civiles, vertus purificatoires,
vertus de I'ame purifiée, vertus exemplaires.

Nous devenons semblables a Dieu par la vertu, quoig Dieu ne possede pas lui-méme la vertu. On ne saitien
effet lui attribuer la premiére espece de vertusgs vertus civiles : la prudence, qui se rapporte la partie
raisonnable de notre étre, le courage, qui se rappe a la partie irascible, la tempérance, qui estdccord de la
partie concupiscible et de la raison, la justice,j consiste dans I'accomplissement par toutes cexctiltés de la
fonction propre a chacune d'elles. Cependant cesnres nous rendent semblables a Dieu parce que, régit nos
appétits et nous délivrant des fausses opinions]ed donnent une mesure a notre &me comme une forraaine
matiére, et nous font participer ainsi a I'essenciatelligible.

Nous nous rapprochons encore plus de Dieu par le eldéme espece de vertus, les vertus purificatoiresa

prudence, par laquelle I'ame pense par elle-méme dieu d'opiner avec le corps, la tempérance, par tuelle elle
cesse de partager les passions du corps, le courgg@r lequel elle ne craint pas d'étre séparée dwmps, et la justice,
par laquelle l'intelligence commande et est obéi€es vertus rendent 'ame semblable a Dieu, parce @glies lui
permettent d'étre impassible et de penser les chasmtelligibles.

Quand I'ame est purifiée, il faut la tourner vers Deu ; par cette conversion, I'ame éclaircit les id#s qu'elle a en elle-
méme des objets intelligibles. En méme temps, efle sépare du corps, en réprimant ses passions etreaccordant a
ses besoins que ce qui leur est strictement nécassaDans cet état, elle posséde les vertus de |'murifiée: la
prudence, qui est la contemplation des essenceseltigibles, la justice, qui consiste a diriger I'aton de I'ame vers
l'intelligence, la tempérance, qui est la conversiointime de I'ame vers l'intelligence, le couragequi est
l'impassibilité par laquelle I'ame devient semblabé & te qu'elle contemple .

Les vertus ont dans I'ame le méme enchainement quoentre eux dans l'intelligence les types supériesiai la vertu
(lesvertus exemplairgspour l'intelligence, la pensée est la prudencea konversion vers soi-méme est la tempérance,
l'accomplissement de sa fonction propre est la juse, et la persévérance a rester en soi-méme estdrirage.
Quicongue possede les vertus de I'ordre supérieuopséde nécessairement en puissance celles de l'erférieur.
Mais celui qui posséde les inférieures ne possedesmécessairement les supérieures.

C'est a la prudence qu'il appartient d'examiner lanature et les rapports des vertus.

L'homme vertueux ne se contentera pas de pratiqudes vertus civiles; il aspirera a la vie divine, eprenant pour
modele l'intelligence supréme qui contient les tygedes vertus.

Livre Trois - La Dialectique, moyen d'élever I'ame.

L'objet de ce livre est d'exposer par quelle méthoel peut s'opérer le retour de I'ame au monde intadible.

Celui qu'on veut élever au monde intelligible doitJors de la premiére génération, étre descendu ibas pour former
un Musicien, un Amant ou un Philosophe.

Le Musicien est sensible a la beauté de la voixd@gs accords. |l est nécessaire de lui apprendre &tinguer, dans les
rythmes et les chants qui le charment, la matiereadla forme, les simples sons de I'harmonie intelilge, dont la
conception le conduira, avec l'aide du raisonnement reconnaitre des vérités qu'il ignorait tout erle possédant
instinctivement.

L'Amant a quelque réminiscence du beau. On lui enggnera a ne pas se contenter d'admirer un seul cosp a
reconnaitre la beauté dans tous les corps ou elle souve, a la distinguer méme dans les arts, lesisnces et les
vertus; puis des vertus on I'élévera a I'Intelligene et a I'Etre.

Quant au Philosophe, il suffit de lui indiquer la oute a suivre pour s'élever au monde Intelligible oh lui enseignera
d'abord les Mathématiques, puis la Dialectique.

La Dialectique est la science qui étudie I'étre vénble et le non-étre, le bien et son contraire. Aunoyen de la
méthode platonicienne, elle discerne les idées, uhéf les objets, s'éleve aux premiers genres desé&s, descend des
principes an conséquences ou remonte des conséquenaux principes. Elle est fort supérieure a la Lague qui ne
traite que des propositions et des arguments. Tirdrses principes de l'intelligence, elle saisit pantuition I'étre réel
en méme temps que l'idée, et ne s'occupe qu'accidelilement de I'erreur ainsi que du sophisme.

La Dialectique est la partie la plus éminente de I®hilosophie. La Physique a besoin de son secoutdeeMorale lui
emprunte ses principes. Sans la sagesse, que dofm®ialectique, on ne saurait s'élever des vertusiférieures aux
vertus parfaites.



Livre Quatre - Du Bonheur.

Les définitions qu'ont données du bonheur les Périiéticiens, les Stoiciens, les Cyrénaiques et lepidtiriens ne
sauraient satisfaire la raison : car, si le bien-vire consiste soit dans I'accomplissement de sa fimopre, soit dans
une vie conforme a la nature, soit dans le bien-&r soit dans l'ataraxie (I'imperturbabililé), on es obligé d'admettre
gue les animaux, que les plantes mémes peuvent bigure.

Quand on distingue le bonheur de la vie en généraju'on le regarde comme supérieur a la vie végétat et méme a
la vie sensitive, qu'on le place dans la vie raisaable (comme le fait Aristote), il reste encore aide pourquoi on
accorde la prééminence a la vie raisonnable, a eigplier si on estime la raison pour elle-méme ou sarhent pour les
objets qu'elle peut nous procurer afin de satisfaie les premiers besoins de la nature : car ce n'epais dans la
contemplation des objets sensibles que consisteleskence et la perfection de la raison.

Le bonheur appartient a I'étre vivant ; mais il n'appartient pas a tous les étres vivants. Le bonhewonsiste dans la
vie parfaite, véritable et réelle, qui est la vientellectuelle. Tout homme posséde cette vie, soit puissance, soit en
acte. Dés qu'il la posséde en acte, il est heureugar il a son bien en lui-méme ; il n'a plus riema désirer ; aucune
affliction ne peut atteindre la partie intérieure de son étre, et la possession des objets propresafisaire les besoins
du corps n'intéresse point I'homme véritable.

Il n'est point nécessaire (comme le croit Aristot@'ajouter a la vie parfaite les biens extérieurs,d santé, la richesse,
etc. Le bonheur consiste dans la possession du ¥&ble bien, abstraction faite de ses accessoiresd objets propres
a satisfaire nos besoins, la santé, la richesseg.esont des choses nécessaires plutdt que des bjast ils ne doivent
pas étre comptés au nombre des éléments de notne. fi

S'il arrive a 'nomme vertueux quelque accident cotre sa volonté, comme la perte d'un fils, la ruinele sa patrie,
etc., son bonheur n'en est pas altéré. Un pareil hime ne se laisse pas affliger par les douleurs dastres, ni
effrayer parla crainte de ce qui peut arriver. Quart a ses propres souffrances, il les supporte aveqal ame
inébranlable et impassible, ou bien il s'y soustraipar la mort. Dans quelque état qu'il se trouve,liest heureux tant
qu'il continue d'étre vertueux. La perte méme de laraison n'anéantit pas le bonheur, si elle n'empéehpas de
posséder la sagesse en acte, d'exercer l'activité principe intellectuel. Cette activité peut s'execer sans étre sentie :
la conscience implique la réflexion ; mais la réfbéon est si peu nécessaire a la pensée qu'elle séardu contraire en
affaiblir I'énergie.

La volonté de 'homme vertueux a pour seul but la@nversion de I'ame vers elle-méme, abstraction faitdes objets
extérieurs. Son plaisir consiste dans une douce sd@ité. Ses actions peuvent varier avec les vicisgies de la fortune,
mais ne sauraient étre entravées par elle, parce guien ne peut enlever a l'intelligence la contemation du Bien.

Le bonheur est le privilege de I'ame raisonnablel kst donc indépendant de toutes les choses qui gissent que sur
le corps ou sur I'ame irraisonnable, qui ne se rap@tent ni a la sagesse, ni a la vertu, ni a la cognplation du Bien.
Le sage doit étre impassible, sans cependant restgranger a I'amitié.

Le bonheur n'est donc point placé dans la vie du Vgaire. Pour devenir sage et heureux, il faut, commle dit
Platon, quitter la terre pour s'élever au Bien et &cher de lui devenir semblable.

Livre Cinq =Le Bonheur s'accroit-il avec le temps ?

Le bonheur ne s'accroit pas avec le temps parce gutonsiste dans le présent, c'est-a-dire dans lamtemplation de
I'intelligible, contemplation qui n‘admet point la distinction du passé et du futur. (1I-IV) Il ne faut donc point placer
le bonheur dans la satisfaction du désir de vivretel'agir, ni croire que c'est un avantage de contepler plus
longtemps le méme spectacle ou de jouir plus longtes du plaisir que procure cette contemplation. Lalurée
n'influe sur le bonheur et sur le malheur qu'autantqu'elle permet de faire un progrés dans la vertu o qu'elle
accroit la gravité du mal dont on souffre. On ne pat appliquer au bonheur les divisions du temps, pare que le
bonheur consiste dans la vie intellectuelle, doneksence est I'éternité, c'est-a-dire un présent getuel. Il en résulte
gue le souvenir d'actes vertueux ne saurait influesur notre condition. En effet, le bonheur ne dépahpas des belles
actions, mais des dispositions de I'Ame, de sa ssgget de la concentration de son activité en eli@me.



Livre Six - Du Beau.

La beauté ne consiste pas dans la proportion ni darla symétrie, comme I'enseignent les Stoiciens, imdans l'idée,
la forme ou la raison. Un corps est beau quand ilgsticipe a une idée, quand il recoit du monde intdigible une
forme et une raison, quand les parties qui le compent sont ramenées a l'unité. A l'aspect de ce capl'ame
reconnait I'image visible de la forme invisible qelle porte en elle-méme, et elle éprouve un sentintede sympathie
pour la beauté qui frappe ses sens. Au-dessus ddgets sensibles, qui ne sont beaux que par particpion, existent
les objets intelligibles, qui sont beaux par eux-nmes : telles sont la vertu et la science, dont l@mtemplation inspire
des sentiments d'amour et d'admiration. C'est quepar le vice et l'ignorance, I'ame s'éloigne de sagssence et tombe
dans la fange de la matiére, tandis que, par la vir et la science, elle se purifie des souillures glle avait
contractées dans son alliance avec le corps, eeeidléleve a I'Intelligence divine de laquelle elkEent toute sa beauté.
En examinant a quel principe chaque étre doit la fane qui constitue sa beauté, on remonte du corpsl@me, de
I'ame a l'intelligence divine, et de l'Intelligencedivine au Bien. En effet, c'est au Bien que toutspire, c'est du Bien
gue tout dépend, que tout tient la vie et la pensge'est lui qui, tout en demeurant immobile en luiméme, fait
participer a sa perfection les étres qui le contement. Pour avoir l'intuition de cette Beauté ineffdle, auprés de
laguelle tous les biens de la terre ne sont rierd,faut détourner nos regards des choses sensiblesi n'offrent que de
péales images des essences intelligibles, et retoermans la région qu'habite notre Péere. Pour atteidre ce but, nous
devons rentrer en nous-mémes, purifier notre &me pda vertu et I'orner par la science ; puis, apresavoir rendu
notre ame semblable a I'objet qu'elle aspire a comtnpler, nous élever a l'Intelligence divine, en quiésident les
idées ou formes intelligibles ; alors, au-dessus dintelligence divine, nous rencontrerons le Biengqui fait rayonner
autour de lui la souveraine Beauté.

Livre Sept - Du premier bien et des autres biens.

Le premier bien est la vie ; le second, la vie inllectuelle. Au-dessus de ces deux espéces de bidng,a le Bien
absolu, qui est supérieur a l'action et a la penséée Bien a pour essence la permanence : tout démkde lui, tout
aspire a lui, mais lui-méme reste dans le repos, megarde ni ne désire aucune autre chose, parce guie dépend de
rien.

Toutes les autres choses se rapportent au Bien ptAme et par I'Intelligence. Ce qui est inanimé seapporte a
I'Ame, en recoit I'étre et la forme, et participe ansi & l'unité. L'Ame, & son tour, recoit sa formede I'Intelligence, en,
tournant vers elle ses regards. Enfin, I'Intelligere recoit elle-méme sa forme du Bien qu'elle contgaie.

Il en résulte que l'existence n'est un bien qu'auta qu'elle se lie a I'exercice de lintelligence. Dl'exercice de
I'intelligence suppose la séparation de I'ame et deorps, soit par la philosophie, soit par la mort.



Livre Huit - De la Nature et de l'origine des Maux.

Le Mal absolu, étant la négation de I'Etre et de l&orme, ne peut étre connu directement par lui-mémeOn ne peut
le concevoir gqu'indirectement, en se le représentacomme le contraire du Bien : d’ou suit que pour dterminer la
nature du Mal, il faut d’abord déterminer celle du Bien.

Le Bien est le principe duquel tout dépend et auquli¢out aspire ; il est complet et n’a besoin de rie. De lui procéde
I'Intelligence supréme, dans laquelle le sujet peast, I'objet pensé et la pensée ne font qu’une seuét méme chose.
De l'Intelligence supréme procéde '’Ame universellequi la contemple. Ces trois hypostases sont comfgénent
étrangeres au Mal.

Le Mal en soi est le non-étre relatif, c'est-a-dirdimage trompeuse de I'étre véritable, et l'infini en soi, c’est-a-dire
le sujet de toute forme. Il est donc la méme chospie la matiére. Le mat relatif est la nature du cops, en tant
gu’elle participe de la matiére. Il en résulte quepar son union avec le corps, la partie irraisonnale de I'ame se
trouve sujette a I'indétermination, c’est-a-dire ax vices, aux passions, aux fausses opinions. Lesuxale I'ame ont
pour cause, comme les maladies du corps, un excésum défaut.

L'existence du Mal est nécessaire pour plusieurs isons : 1° il faut que le Bien ait son contraire 2° la Matiére
concourt a la constitution du monde, dont la natureest mélée d'intelligence et de nécessité (parceeqehaque objet
est composé de forme et de matiére) ; 3° enfin, cam le Bien engendre, et que, les étres engendréangttoujours
inférieurs aux principes générateurs, la puissancdivine s’affaiblit graduellement dans la série de &s émanations
successives, il y a un dernier degré de I'étre awelh duquel rien ne peut plus étre engendré ; ce daer degré de
I'étre est la Matiere ou le Mal.

Du Mal absolu dérive le mal relatif, le vice. Il apour cause I'influence que le corps exerce sur I'am

Quant a la connaissance que nous avons du mal, edigppose une espéce d’abstraction. Nous connaisstmsice en
considérant ce qui manque pour constituer la vertuNous concevons le Mal absolu en faisant abstractialé toute
forme pour nous représenter la matiére. Dans ces der cas, I'ame devient elle-méme informe et ténébrea, parce
gu'il doit y avoir analogie entre le sujet qui conmit et le sujet qui est connu.

La matiere est mauvaise, parce qu'elle n'a pas deuglité. Cependant elle n'est pas la privation, pare qu’elle n’est
pas une pure négation, mais seulement le dernier gi€ de I'étre.

Le mal de 'dme n’est pas la privation absolue du ibn, mais un simple défaut, qui consiste dans uneogsession
incompléte du bien. La cause de ce défaut est I'am de I'dme avec le corps, union qui entrave les émtions de la
raison et de laquelle naissent les vices. Placédrerfintelligence et la matiére, 'dme peut se totner vers la

premiéere ou incliner vers la seconde. Si elle desakdans la matiére pour y exercer sa puissance géatice, elle
expose ses facultés a étre affaiblies et obscurcigsqu’au moment ou elle opére son retour dans le omde
intelligible.

En résumé, le Mal absolu est le contraire du Bienksolu. Entre eux se trouve placée la nature mélangdle bien et
de mal : c’est I'état de I'ame quand elle incline @rs le corps et qu’elle en partage les passionslleene s’en affranchit
gu’en s’élevant au monde intelligible et en y resta solidement édifiée.

Livre Neuf - Du Suicide.

Il ne faut pas séparer violemment I'ame du corps, ais attendre que les liens qui les unissent se roemt
naturellement. Si par un acte illicite, on arrachel'ame du corps, elle conservera quelque chose duipcipe passif
auquel elle était unie, et elle sera obligée de [3@ dans un nouveau corps.

Dailleurs si le rang qu'on doit occuper la-haut d@end de I'état dans lequel on se trouve en quittara terre, il ne
faut pas sortir de la vie quand on peut encore fa@ des progres.



Premier Corpus 2 - L'HOMME - Le MONDE - Le DESTI N -
- Ce corpus est composé de trois Ennéades de neuf |  ivres chacune-
- Deuxiéme Ennéade - La Physique et le Monde -
Livre Dix - Le Ciel.

Le monde, étre corporel, a toujours existé et existe toujours. Chez les animaux, I'espéce seule eserpétuelle,
tandis que les individus meurent ; le monde, au caraire, posséde a la fois la perpétuité de la formepécifique et
celle de lindividualité. C'est qu'il joint & une Ame parfaite un corps que sa constitution naturelleend apte a
limmortalité. Quelles que soient les transformatims que subissent les éléments contenus dans le menden ne
s'écoule hors de lui. Si I'on considére en particidr le feu, qui constitue I'élément principal du cél, on voit qu'il

demeure dans la région céleste, ou il se trouve ptapar sa nature, et qu'il se meut circulairementEn outre, il est
contenu par I'Ame universelle, qui administre le made avec une admirable puissance et qui doit le fai subsister
toujours. Si les choses d'ici-bas n'ont pas la méndurée que les astres, c'est qu'elles sont composébkéléments
moins parfaits, et qu'elles sont gouvernées par ipartie inférieure de I'Ame universelle (par la Natue ou Puissance
génératrice), tandis que les choses célestes sontigernées par sa partie supérieure (par la Puissaagrincipale de
I'Ame universelle). En examinant la nature des quae éléments, on trouve que le ciel et les astresident étre

composés de feu, tandis que l'air, la terre et I'eane peuvent subsister que dans la région sublunair Il en résulte
gue le ciel et les astres ont des corps immortelparce qu'ils ont pour matiere un feu incorruptible, et qu'ils

recoivent leur forme de I'Ame universelle qui leurimprime un mouvement circulaire dans une région pafiaitement

pure.

Livre Onze - Du mouvement du Ciel.

Le mouvement circulaire du ciel est I'image du retor eut soi-méme qui constitue la réflexion. Il réslie a la fois de
la nature de I'Ame et de celle du corps : le mouveent propre a 'Ame, c'est de contenir ; le mouvemerpropre au
corps, c'est de se transporter en lieu droite ; dees deux mouvements combinés résulte le mouvemeiitaglaire,
dans lequel il y a tout a la fois translation et pgnanence, et qui est en harmonie parfaite avec laature du feu
céleste.

Le mouvement circulaire du ciel est aussi une corgdence de la nature des trois hypostases. On peetreprésenter
le Bien comme un centre, parce qu'il est le princip duquel tout dépend et auquel tout aspire ; I'Intbigence, comme
un cercle immobile, parce qu'elle posséde et embisesle Bien immédiatement ; 'Ame, comme un cercleabile, mQ
par le désir, parce qu'elle aspire au Bien qui egilacé au-dessus de l'Intelligence. La sphére célespossédant
I'Ame, qui aspire ainsi au Bien, aspire elle-mémeomme le peut un corps, au principe hors duquel @lest, c'est-a-
dire cherche a s'étendre autour de lui pour le pogsier partout, par conséquent tourne et se meut ciatairement. Le
mouvement circulaire, qui implique a la fois transhtion et permanence, est I'image du mouvement deritelligence
qui se replie sur elle—-méme.

Le pneuma (esprit éthéré), qui entoure notre Ame, an mouvement circulaire comme le ciel ; mais ce rwement
est entravé par notre corps. Quand notre I'ame obéa l'influence du désir et de I'amour, elle se mdtelle-méme, et,
par une réaction naturelle, elle produit un mouvemat dans le corps auquel elle est unie.

Livre Douze - De I'Influence des Astres

N

Il est des hommes qui prétendent que les astres 1@ bornent pas a annoncer les événements, mais deer
influence produit tout. Selon eux, pour expliquer déut ce qui arrive a un individu, il suffit de consdérer dans le ciel
cing choses: les maisons, les signes du zodiaqes, planétes, les aspects et les étoiles.

Si les astres sont inanimés, ils ne peuvent exeragr'une influence physique, par exemple, produire € la chaleur ou
du froid. S'ils sont animés, ils doivent, en vertude leur nature divine, ne pas nuire aux hommes qui'ont rien fait
pour s'attirer leur colére ; ils doivent encore, tajours en vertu de leur nature divine, n'éprouver aicune
modification dans leur maniére d'étre par l'effet des aspects et des maisons. Les raisonnements quseastrologues
font a ce sujet impliquent des contradictions étrages et conduisent a attribuer aux dieux les plus dignes passions.
En considérant I'Univers dans son ensemble, on vaiu'il constitue un vaste organisme, que tous ledrés sont des
parties de ce Tout, et, par la sympathie qui les uinles uns aux autres, y constituent une harmonienique. Les astres
sont, comme tout le reste, subordonnés & la Puissande I'Ame universelle qui gouverne I'Univers. Eméme temps
gu'ils concourent par leur mouvement a la conservabn de I'Univers, ils y remplissent un autre réle jpar les figures
gu'ils forment, ils annoncent les événements en uwerdes lois de I'analogie.

La raison en est que, I'Univers étant uranimal un et multiple,tout y est coordonné, tout conspire a un but uniog ;
par conséquent, en vertu de cette liaison naturellehaque chose est signe d'une autre.



L'Univers étant un animai use suppose un princip&nique. Ce principe unique est I'Ame universelle gifait régner
dans l'univers l'ordre et la justice I'ordre, parce qu'elle donne a chaque étre un réle conforena sa nature ; la
justice, parce qu'elle punit ou récompense les hommes p#rs conséquences naturelles de leurs actions. Erfiegf
nous renfermons en nous deux puissances différenfeldme raisonnableet I'ame irraisonnable Quand nous
développons les facultés de I'ame raisonnable quous constitue essentiellement, alors nous nous affrchissons des
passions par la vertu, nous nous élevons au mondeslligible par la contemplation, et nous sommes vitéablement
libres. Quand, au contraire, nous exercons les faltés de I'ame irraisonnable plus que l'intelligenceet la raison,
alors nous nous égarons dans le monde sensible eius sommes soumis a la fatalité, c'est-a-dire a ¢ton
gu'exercent sur nous les circonstances extérieurepar conséquent, a l'influence des astres ; dans @as, nous
partageons les passions du corps.

Les maux que I'on voit ici-bas ne proviennent pasalla volonté des astres ; ils ont des causes divesstelles que
l'action des étres les uns sur les autres, la résiace de la matiére a la forme, etc. La génératiode 'hnomme ne
s'explique pas non plus par l'influence seule desties ; il faut y tenir compte du réle des parentsges circonstances
extérieures, de l'action de I'Ame universelle.

Si I'on veut remonter au principe général de toutedes choses qui arrivent ici-bas, il faut dire : LAme gouverne
I'Univers par la Raison, comme chaque animal estugerné par la raison séminale qui fagconne ses orgaret les met
en harmonie avec te tout dont ils sont des partiees raisons séminales de tous les étres étant mmues dans la
Raison totale de l'univers, il en résulte que toukes étres sont a la fois coordonnés entre eux, pargqu'ils forment
par leur concours la vie totale de l'univers, esubordonnédes uns aux autres, parce gu'ils occupent un rangius ou
moins élevé selon qu'ils sont animés on inanimésaisonnables ou irraisonnables. La richesse et la pareté, la
beauté et la laideur, etc., proviennent du concourdes circonstances extérieures et des causes mosal@'est sous ce
rapport que 'homme est soumis a la fatalité; il €n affranchit, quand il exerce les facultés qui leonstituent
essentiellement. Pour bien comprendre ce point, faut résoudre les questions suivantes : 1° Qu'ese@ue séparer
I'Ame du corps? 2° qu'est-ce que I'Animal ? qu'este que I'Homme ? Elles seront discutées ailleurs.

Le réle que la puissance de I'Ame joue dans l'unive donne lieu & plusieurs questions. On peut lesséudre par le
développement du principe suivant : L'Ame gouvernd'univers par la Raison Comme la raison séminale de chaque
individu comprend tous les modes de l'existence doorps qu'elle anime, et que laRaison totale de l'univers
comprend les raisons séminales de tous les indivilul en résulte que gouverner l'univers par la Raon, c'est, peur
I'Ame, faire arriver a I'existence et développer sacessivement dans le monde sensible toutes les sais séminales
contenues dans la Raison totale de l'univers. Pouwela, elle n'a pas besoin de raisonner. Il lui suffd'un acte
d'imagination par lequel, tout en demeurant en ellanéme, elle produit a la fois la matiére et les rabns séminales
qui, en faconnant la matiere, constituent tous leétres vivants. De la vient que toutes choses forntemn ensemble
harmonieux, et que méme ce qui est moins bon conaba la perfection de l'univers.

L'Ame universelle comprend deux parties analoguesux deux parties de I'Ame humaine : ce sont l&@uissance
principale de I'Ame et la Puissance naturelle etrgatrice. La Puissance principale de I'ame contemple I'lntégence
divine et concgoit ainsi les idées ou formes puresodt I'ensemble constitue lemonde intelligible La Puissance
naturelle et génératrice recoit de la Puissance picipale de I'Ame les idées sous la forme daisons séminalgsdont
I'ensemble constitue laRaison totale de l'universelle transmet ces raisons a lanatiere et donne ainsi naissance €
tous les étres. Il en résulte que le monde sensildst fait a la ressemblance du monde intelligiblest que c'est une
image qui se forme perpétuellement

Livre Treize - De la Matiere.

Les philosophes s'accordent a définir la matiere Iasubstance le sujet, le réceptacle des formedviais les uns [les
Stoiciens] regardent la matiere comme un corps sarpialité; les autres [les Pythagoriciens, les Platiciens, les
Péripatéticiens] la croient incorporelle; quelquesdns de ces derniers en distinguent deus espécessildstance des
corps ou matiére sensible, et la substance des fagmincorporelles ou matiére intelligible.

DE LA MATIERE INTELLIGIBLE. - L'existence de la mat iére intelligible souléve plusieurs difficultés: ilsemble
gu'il ne saurait y avoir dans le monde intelligiblerien d'informe ni de composé Pour répondre a ces objections, il
suffit de remarquer qu'appliqués aux étres intellighles les termes dhforme et de composén'ont qu'une valeur
relative : par exemple, I'ame n'est informe que parapport a l'intelligence qui la détermine. En outre, la matiere
intelligible est immuable et toujours unie a une fame. Pour expliquer son existence, il faut considér que lesidées
ou essence®nt quelque chose de commun et quelque chose deopre qui les différencie les unes des autres : ce
gu'elles ont de commun, c'est leumatiére ce qu'elles ont de propre, c'est leuforme. Ainsi, la matiére des idées est
le sujet unique des différences multiples. Elle e fond des choses ; et, comme la forme, I'essenkielée,la raison,
I'intelligence sont appelées ldumiére, la matiéreest assimilée auxénebresMais il y a une grande différence entre le
fond ténébreux des choses intelligibles et celui slechoses sensibles. La forme des intelligibles pédant une
véritable réalité, leur substance a le méme caragi& c'est une essence éternelle, immuable. Sa raisd'étre est que
chaque intelligible est informe ayant d'étre déterrmé par son principe générateur : c'est ainsi queAme recoit sa
forme de I'Intelligence, et I'Intelligence de I'Un,qui est la source de toute lumiére.

DE LA MATIERE SENSIBLE. — L'existence de la matiére sensible, qui sert de sujet aux corps, se démontper la
transformation des éléments les uns dans les autregar la destruction des choses visibles, etc. Ellgest ni le
mélange d'Anaxagore, ni l'infini d'Anaximandre, ni les élémentsd'Empédocle, ni lesatomesde Démocrite. La



matiére premiere (qu'il faut bien distinguer de lamatiére propre) est une, simple, sana qualité ni qntité. Elle
recoit sa quantité comme toutes ses qualités deftame ou essence

La matiére n'a point de quantité parce que I'étre et distinct de la quantité: par exemple, la substaze incorporelle
n'‘a point d'étendue. L'esprit peut d'ailleurs concevoir la matiére sans quantité. Pour cela, Il n'a gla faire
abstraction de la quantité et de toutes les qualitédes corps; étant ainsi arrivé & un état d'indétenination, il congoit
la matiere en vertu de cette indétermination mémetel recoit I'impression de l'informe.

Pour composer les corps, il ne suffit pas de la qutté et des qualités ; il faut encore un sujet quies recoive. Ce
sujet, c'est la matiére premiére, qui n'a point d'éendue. Elle n'est point, comme on I'a avancé, lauantité séparée
des qualités. Elle possede l'existence, quoique sexistence ne soit pas claire pour la raison ni sassable par les
sens.

Si la matiére n'est pas la quantité, elle n'est pason plus une qualité commune a tous les élément3n ne saurait
d'ailleurs regarder comme une qualité la privation, qui est I'absence de toute propriété. La matiére 'est pas
I'altérité, mais seulement unedisposition a devenir les autres choseslle n'est pas non plus lenon-étre mais
seulement le dernier degré de I'étre.

La matiére n'est pas l'infini par accident ; elle st l'infini méme, dans le monde intelligible comme dans le monde
sensible. Cet infini, qui constitue la matiére, proede de linfinité de I'Un; mais entre l'infini de I'Un et l'infini de la
matiére il y a cette différence que le premier edtinfini idéal et le second l'infini réel. Ce caradére d'infini se
concilie fort bien dans la matiére avec la privatia de toute quantité et de toute qualité.

Etant privée de la forme, qui est la source de toatbeauté et de toute bonté, la matiére est par cetaéme laide et
mauvaise.

En résumé, dans le monde intelligible, la matiéreste I'étre parce que ce qu'il y a au-dessus d'elléUn, est supérieur
a I'étre dans le monde sensible, la matiére est t@n-étre parce que ce qu'il y a au-dessus d'elle, I'Essenou la
Forme, est I'étre véritable.

Livre Quatorze - De ce qui est en Puissance etde ¢ e qui est en Acte.

Quand on dit qu'une chose estn puissancec'est parce qu'elle peut devenir autre que ce gelle est : c'est ainsi, par
exemple, que l'airain est en puissance une statue- Etre en puissance'est pas d'ailleurs la méme chose qu'étre me
paissance, si I'on entend la puissance productricka puissanceest opposée adlcte, étre en puissance a étre en acte
La chose qui est ainsi en puissance estdgjet des modifications passives, des formes etdeactéres spécifiques
c'est-dire la matiere.

Ce qui est en puissance étant la matiere, ce qui @s acte est la /orme. Une substance corporell@rame l'airain, ne
peut étre a la fois en puissance et en acte une mithose, par exemple une statue. Une substancedrmorelle,
comme I'ame, peut étre a la fois en puissance et acte une autre chose, pat exemple le grammairien.

On donne souvent le nom d'acte a la forme de tel dal objet. Ce nom conviendrait mieux a l'acte qun'est pas la
forme de tel ou tel objet,a I'acte correspondant d la puissance qui améene whese a l'acte

Quant a la puissance qui produit par elle-méme ceat elle est la puissance, elle est une habitude.

Si I'on appliqgue au monde intelligible les considétions précédentes, on voit, en examinant l'inteience et I'ame,
gue tout intelligible est en acte et est acte

Dans le monde sensible, au contraire, ce qui estaichose en puissance est sale autre chose en &tant a la
matiére, elle est en puissance tous les étres é¢ @l'est aucun d'eux en acte; on I'appelleitiforme par opposition a la
forme, le non-étrepar opposition a I'étre, dont elle n'est qu'une fdile et obscure image. L'étre de la matiére ese
qui doit dire, ce qui sera, la puissance de devenintes choses.

Livre Quinze - De I'Essence et de la Qualité.

Dans le monde intelligible,les qualités sont des différences essentiellessdig&tre ou dans l'essencdans le monde
sensible, il y a deux espéces de qualités :daalité essentiellequi est unepropriété de I'essengeet lasimple qualité
qui fait que l'essence est de telle fagon et quiildonne unecertaine disposition extérieureCe qui constitue une
quiddité dans le monde intelligible devient une qu#é dans le monde sensible.

L'essence est la forme et la raison. La qualité esine disposition soit originelle, soit adventice de I'essence. La
qualité intelligible differe de la qualité sensibleen ce que la premiére est la propriété qui différecie une essence
d'une autre essence, et que la seconde consiste slame simple modification, un accident, une habitug] une
disposition, qui ne fait point partie de I'essencd'un étre.



Livre Seize - De la Mixtion ou il ya Pénétrationto  tale.

La mixtion, qu'il ne faut pas confondre avec la juxtapositiona pour caractere de former un tout homogene. Il y a

ce sujet deux opinions : selon les Péripatéticiendans la mixtion de deux corps, les qualités seulee mélent et les
étendues matérielles ne sont que juxtaposées ; seles Stoiciens, deux corps qui constituent un mixtse péneétrent
totalement

On peut objecter aux Stoiciens que, si les qualit&&lterent et se confondent dans la mixtion, il neaurait en étre de
méme des étendues corporelles; aux Péripatéticiergje des qualités incorporelles peuvent pénétrer utorps sans le
diviser, et que la matiére ne possede pas plus, eertu de sa nature propre, I'impénétrabilité que tate autre

qualité.

Si I'on examine l'essence deorps on voit qu'il est le composé de toutes les qualités réunies avec la ématiCet

ensemble de qualités constitue leorporéité qui est une forme, une raison.

Livre Dix-sept - De la Vue.

Pourquoi les objets éloignés paraissent-ils pgti?sD'ou vient que les objets paraissent plus pesitdans I'éloignement
? C'est que, lorsqu'un corps est prés de nous, nousyonsquelle est son étendue coloréet que, lorsqu'il se trouve
éloigné, nous voyons seulement qu'il est coloré.dtendue, étant liée a la couleur, diminue proportionellement arec
elle ; en méme temps que la couleur devient moinsre, I'étendue devient moins grande, et la quantitéécroit ainsi
avec la forme.

Livre Dix-huit - Contre les Gnostiques.

Il'y a trois hypostases divines, I'Un ou le Bienlhtelligence, I'Ame universelle. — L'Un ou le Bienest, en vertu de sa
simplicité méme, le Premier et I'Absolu. On ne sawit donc distinguer en lui l'acte et la puissancecbmme les
Gnostiques ont distingué dans Bythos Ennoia et Thelesis L'Intelligence réunit en elle-méme, jusqu'a la pls
parfaite identité, le sujet pensant, 'objet pensé&t la pensée méme. Il en résulte qu'on ne sauraitiaettre avec les
Gnostiques l'existence de plusieurs Intelligencedpnt I'une serait en reposet lI'autre en mouvementpu dont l'une
penserait et l'autre penserait que la premiere pers[comme leNous et le Logosde Valentin. La Raison qui découle
de l'ntelligence dans I'Ame universelle ne constite pas non plus une hypostase distincte de I'Integence et de
I'Ame et intermédiaire entre elles [comme lesecond Logo®u I'Eon Jésusde Valentin. -- Enfin, I'Ame universelle, &
laguelle notre &me est unie sans se confondre awate, contemple le monde intelligible, et, sans dnner ni sortir
d'elle méme, embellit le monde sensible avec unenailable puissance en faisant rayonner sur lui la Imiére qu'elle
recoit elle-méme de I'Intelligence.

Il est dans la nature des trois hypostases de commquer chacune quelque chose de leurs perfectionsna étres
inférieurs. Il en résulte que ces étres sont perpétllement engendrés par les trois hypostases. La titae elle-méme
existe de tout temps parce qu'elle résulte nécessanent des autres principes ; de tout temps aussile recoit du
monde intelligible les formes qui constituent les tées sensibles. Elle n'est donc pas, comme limagnt les
Gnostiques, une nature qui ait été créée a un momiedéterminé et qui doive périr ; elle n'occupe pason plus une
région qui soit entierement séparée du monde intgdiible par une limite infranchissable [I'Horus de Valentin,

Les vérités précédentes ont été complétement mécams par les Gnostiques. lls prétendent que I'Ame [ghamoth]
a créé par suite d'une chute, qu'elle s'est repentet qu'elle détruira le monddés que les dmes individuelles auront
accompli leur oeuvre ici-bas ; car, dans ce systéme monde n'est qu'une ceuvre imparfaite.

Les Gnostique croient que leur &me est d'une natursupérieure aux ames des astres et a I'ame du Démge,
laquelle est, selon eux, composée des éléments.eliseignent aussi qu'il existe un principe intermédire entre le
monde intelligible et le monde sensible, et ils ldonnent les noms d&erre nouvelleet deRaison du mondells disent
gu'ils ont recu dans leurs ames une émanation de geincipe, et qu'ils iront se réunir & lui apres leur mort. Mais on
ne voit pas bien si, dans leur systéme, ce princigst antérieur ou postérieur a la création du mondeni comment il
est nécessaire au salut des ames.

Les Gnostiques parlent encore @mpreintes d'exils, de repentirs de jugements de métensomatosesious ces mots
pompeux ne servent qu'a déguiser les emprunts qusilont faits a Platon. C'est a Platon qu'ils ont ps tout ce qu'ils
enseignent sur le Premier [I'Un], sur I'existence d monde intelligible, sur I'immortalité de I'ame etsur la nécessité
de la séparer du corps. Mais, en méme temps ils dgadrent la doctrine du sage auquel ils sont si redables : ils font
de l'Intelligence divine plusieurs hypostases [Nous.0gos] ; ils admettent qu'il existe en dehors deette Intelligence
d'autres essences intelligibles [les bons]. Pour dioer du crédit a leurs idées, ils cherchent & rabaser indignement
la sagesse antique des Grecs. Cependant, ces innimres dont ils sont si fiers se bornent a supposéexistence d'un
grand nombre d'Eons, & se plaindre de la constitwin de l'univers, & critiquer la puissance qui le gaverne, a
identifier le Démiurge avec I'Ave universelle, et @lonner a cette Ame les mémes passions qu'aux anmegividuelles.
Iy a de grandes différences entre I'Ave universid et notre d&me. Tandis que notre ame a été liée aworps
involontairement, et souffre de I'union qu'elle a ontractée avec lui, I'Ame universelle, au contrairen'a pas besoin
de se détourner de la contemplation du monde intédiible pour gouverner le monde sensible et lui comamiquer
guelgue chose de ses perfections.



7Quant au monde sensible, son existence est néceesparce qu'il est dans la nature des principes irlligibles de
créer pour manifester leur puissance. Inférieur aumonde intelligible, il en offre une image aussi pdaite que
possible, soit que I'on considére les astres mis suvement par des finies divines, soit que I'on alisse ses regards
sur la terre ou, malgré les obstacles qu'elle renoatre a I'exercice de ses facultés, notre &me pewtpendant acquérir
la sagesse et mener une vie semblable a celle desuxl D'ailleurs, la justice régne ici bas, si l'ortient compte des
existences successives par lesquelles nous passons.

Les Gnostiques ont tort de ne pas vouloir reconnak que l'univers manifeste la puissance divine, ds'imaginer
gu'ils ont une nature supérieure, non seulement aelle des autres hommes, mais encore a celle degestde croire
enfin qu'ils ont le privilege d'entrer seuls en comunication avec le Bien Bythod et de jouir exclusivement de sa
grace. On ne peut voir sans étonnement avec quejietance ces hommes se vantent de posséder la scéeparfaite
des choses divines: car il est facile de montrer mien leur doctrine souléve d'objections. Eu voidie résumé:

« L'Ame [Sophia supérieurpa incliné, c'est-a-dire a illuminé les ténébresealla matiére. De cette illumination de la
matiére est née la SagessAdhassoth qui a incliné aussi.Les membres de la Sagegses natures pneumatiquésont
descendus en méme temps ici-bas pour entrer danssdeorps. En outre, aprés avoir congu I&aison du mondeu la
Terre étrangeére la Sagessea créé et produit desimages psychiquefles natures psychiquésC'est ainsi qu'elle a
donné naissance alDémiurge qui est composé de matiere et d'une image. ©&miurgelui-méme, s'étant séparé de
sa mére, a fait les étres corporels a l'image detés intelligibles [desEong. il a formé successivement le feu et les
trois autres éléments, les astres, le globe terrest enfin toutes les choses qui étaient contenueans le type du
monde. »

Si I'on examine attentivement en quoi consiste cettllumination des ténébrepar laquelle les Gnostiques expliquent
la création de toutes choses, on peut amener cesniloes a reconnaitre les vrais principes du monde, deforcer
d'avouer que tous les étres ont recu des premiersipcipes leur matiéreaussi bien que leuforme, et que lesénébres
sont nées du monde intelligible comme lamiére elle-méme.

On n'a donc pas le droit de se plaindre de la nat@ du monde puisqu'un enchainement étroit unit leshoses du
premier, du second et du troisieme rang, et descendsqu'a celles du plus bas degré. Le mal n'est quee qui, par
rapport a la sagesse, est moins complet, moins ba@y suivant toujours une échelle décroissante.

Non seulement les Gnostiques méprisent le monde ible, mais ils prétendent par leur puissance magic
commander aux étres intelligibles aussi bien qu'audémons. Leur but unique est d'imposer au vulgairgoar leur
jactance. Les gens sages ne sauraient donc trouxarcun profit a étudier un pareil systeme.

La morale des Gnostiques est encore pire que la ddoe qu'ils enseignent sur Dieu et sur l'universlls retissent tout
respect aux lois établies ici-bas et prétendent ques actions ne sont bonnes ou mauvaises que d'apt®pinion des
hommes. Aux préceptes de vertu que nous ont légués anciens, ils veulent substituer cette maxime«: Contemple
Dieu. » Mais rien n'empéche de s'abandonner aux psiens, comme ils le font, tout en contemplant Dielsans la
véritable vertu, Dieu n'est qu'un mot.

La cause principale des erreurs dans lesquelles tdmant les Gnostiques, c'est qu'ils méprisent les ass et qu'ils
s'imaginent que le monde visible est complétemenégaré du monde intelligible. Selon eux, Dieu privEunivers de
sa présence, et sa Providence ne s'étend qu'guxeumatiquesPour reconnaitre leur erreur, il suffit de considerer la
beauté du monde visible : car il ne peut étre beague parce qu'il participe aux perfections du mondentelligible et
gu'il en offre une fidele image. On a le droit d'endire autant de la sphére céleste. Le mépris queslé&snostiques
affectent pour les merveilles qui frappent tous lesegards est une preuve de leur perversité.

C'est en vain que ces hommes prétendent que leur ctdne est supérieure aux autres en ce qu'elle insp de la
haine pour le corps. Ce n'est pas en critiquant I'oesre de I'Ame universelle, c'est en s'affranchissardes passions
par la vertu qu'on devient semblable a Dieu et qu'o s'éléve a la contemplation du monde intelligible.



Premier Corpus - LHOMME - Le MONDE - Le DESTIN -
- Ce corpus est composeé de trois Ennéades de neuf |  ivres chacune -
- Troisieme Ennéade - La Physique et le Destin -

Livre Dix-neuf - Du Destin.

Les essences premieres n'ont point de cause parce'dfes existent toujours. Les essences qui dépemdedes
essences premiéres tiennent d'elles aussi I'existen Quant aux choses qui deviennent, elles ont tegtune cause.
Seulement les philosophes en expliquent la produoti de diverses maniéeres. Les uns rapportent tout auatomes ou
aux éléments, d'autres au Destin, qu'ils définiss¢nle différentes facons, d'autres encore aux astrés doctrine des
atomes ne peut rendre compte des faits qui se prodent dans le monde, parce qu'elle suppose que taartrive par
hasard. La doctrine des éléments souléve les ménmgections. On ne peut admettre (comme Héraclite) wune
cause, appelée Destin, agisse seule dans l'univecar un pareil systéeme détruirait I'enchainement @s effets et des
causes, puisqu'il n'existerait dés lors qu'un seuétre, qui agirait dans tous les autres étres. Il neonvient pas
davantage de rapporter tout ce qui arrive a l'actim des astres, comme le font les astrologues. Samsi les astres
exercent une influence physique sur notre corps, nmils ne peuvent rien sur notre &me. Nous devonsadlleurs a
nos parents beaucoup de nos qualités corporelleses astres ne sont donc pas les auteurs des événdmeiis n'en
sont que les signes en vertu des lois de I'analogi@é doctrine (stoicienne) que toutes choses dérivd'une de l'autre
par un enchainement fatal détruit la liberté humaire, parce que, dans ce cas, toutes nos déterminasosont des
impulsions que nous recevons du Destin. Pour sauvkx liberté de I'homme sans détruire I'enchainemengt I'ordre
des faits dans l'univers, il faut admettre deux esres de causes : d'abord I'ame humaine, puis lesusas secondes
qui dépendent de I'Ame universelle. Quand I'ame humine se détermine a un acte par linfluence que leshoses
extérieures exercent sur elle, elle n'est point lile. Ses actes ne sont vraiment indépendants que cqubelle obéit a la
raison pure et impassible, qu'elle n'est point égae par I'ignorance ni dominée par la passion.

Livre Vingt - De la Providence - 1.

Il ne suffit pas d'admettre que le monde doit sonx@stence a une cause intelligente; il faut encoreantrer comment
les maux que nous voyons se concilient avec la ssgge de la Providence. Le monde a pour cause, noneun
Providence particuliere, semblable a la réflexion @ l'artiste qui délibére avant d'exécuter son ceuviemais une
Providence universelle, savoir I'Intelligence, prigipe, archétype et paradigme de tout ce qui existéd'abord,
I'Intelligence constitue elle-méme le monde intetiible, unité vivante et intelligente, permanente eimmuable, type
de la perfection et de la béatitude. Ensuite, en ke d'une nécessité inhérente a son essence, eltgendre le monde
sensible, qui est le théatre de la pluralité, de ldivision, de la lutte des contraires, parce qu'iest un mélange de la
matiére et de la raison. L'harmonie qu'on y découve lui est donnée par I'Ame universelle qui le gouvee.

Quoique le monte sensible soit bien inférieur au nmae intelligible, il est cependant le plus beau é¢ meilleur des
mondes possibles ou la matiere entre comme élémeiltprocede nécessairement d'une cause excellentedevine; il
est achevé, complet, harmonieux dans son ensembieses détails; enfin, il est bon, preuve que tout gspire au Bien
et y représente I'Intelligence selon son pouvoir. és parties du monde se transforment, mais ne péress pas. Les
ames animent tour a tour des corps différents : d& nait la lutte des natures opposées, la mort, leansgression de
la loi supréme. Les &mes qui écoutent les appétites corps en sont justement punies; elles n'ont pde droit de
réclamer la félicité divine lorsqu'elles ne se soras élevées elles—mémes a un état divin.

Quant a la pauvreté, aux maladies et aux autres sfitances, elles sont indifférentes aux hommes vertuix et utiles
aux méchants; elles rentrent dans I'ordre de l'uniers, parce qu'elles nous forcent a lutter contre kobstacles, a
distinguer le bien du mal. Ainsi, les maux qui soninévitables dans la constitution de l'univers, pque celui-ci doit
étre moins parfait que sa cause, ont cependant defis résultats et se concilient parfaitement avecelkistence de la
Providence: car le mal n'est qu'un défaut de bienOn demande comment il se fait que les hommes vicieu
obtiennent si souvent tous les avantages auxquels attache tant de prix, richesses, honneurs, beaytétc., et que les
hommes vertueux aient une condition contraire. - Ror répondre a cette objection et a toutes celles &n peut
élever contre la Providence, il faut remarquer en énéral que les choses sensibles ne sauraient afttee a la
perfection des choses intelligibles, et en partider que Dieu n'est point responsable des actes votaires et libres
des ames. D'ailleurs, I'homme n'occupe dans I'unive qu'un rang intermédiaire entre Dieu et la brute.Pour obtenir
les avantages auxquels on attache du prix, il faufaire les actes de l'accomplissement desquels défeleur
possession.

On ne peut raisonnablement demander a la Providenode venir a chaque instant suspendre les lois de ature et
en interrompre le cours, par son intervention. En #et, I'action de la Providence ne doit pas anéantia liberté de
I'hnomme : son rdle est d'assurer a chacun, soit idias, soit aprés la mort, la récompense ou la puish qu'il a
méritée par sa conduite. Elle rappelle d'ailleurs dujours I'hnomme a la raison et a la vertu par les myens dont elle
dispose. Les méchants sont pleinement responsablégs leurs actions parce que ce sont eux qui les foriteur
méchanceté méme leur est imputable, parce que c'eshe disposition conforme a leur volonté. La Raisorde
l'univers n'a pas di donner a tout une perfection oiforme, parce que les inégalités mémes et les difences des



étres contribuent a la beauté de l'univers, que cltan d'eux pris séparément a ses différences propregui
constituent son individualité, et que tous pris er@mble réalisent toutes les essences contenues densnonde
intelligible. Pour juger le monde sensible, il ne ffit pas de considérer I'état présent des chosesil;faut encore
embrasser toute la série des faits passés et futwd s'exerce la justice distributive de Dieu.

On découvre alors un ordre admirable. Si chaque ingidu, considéré isolément; laisse a désirer, c'eparce qu'il ne
peut réunir en lui seul toutes les perfections deos espece. Quant aux objections particulieres queodéve le
spectacle du monde, on peut répondre que la destiimn des animaux les uns par les autres est une desnditions
de la vie universelle, que la guerre n'est qu'un je puisqu'elle n'anéantit pas I'ame, etc. En génératoutes les choses
qui sont pénibles pour la partie animale de notre tée constituent des incidents variés du drame immese dont la
terre est le théatre. Si I'on remonte aux principeson voit que la Raison du monde procéde de I'Ameniverselle et
de I'Intelligence divine. C'est un acte, une vie,aht I'unité consiste dans une harmonie formée par ite sous divers.
La pluralité et I'opposition des contraires sont néessaires dans le monde sensible parce qu'il est tout, et que la
totalité implique a la fois unité et variété. La Povidence accorde a chacun le r6le qu'il est le plysopre a remplir
par ses dispositions naturelles, ses mérites et sifauts, et, tout en donnant a I'univers sa perféon, exercé en
méme temps sa justice distributive. Ainsi, c'est dedifférences intrinséques des ames que naissert Ipégalités des
conditions. Quant aux inégalités des ames, ellegiinent a ce que celles-ci occupent le premier, lewukieme ou le
troisieme rang dans le drame de la vie, ou la nater prévoyant le réle que jouerait chaque acteur, Ita donné dans
son plan une place convenable a ses dispositionsng\, le bien qui est réalisé ici-bas vient de larBvidence, le mal
qgu'on y rencontre tient aux écarts de la liberté hmaine.

Livre Vingt-et-un - De la Providence - 2.

La Raison de l'univers contient en soi toutes lesarsons séminales particulieres; chacune de celleiseontient a son
tour toutes les actions qu'elle doit produire: cartoute raison renferme la pluralité dans l'unité. L'harmonie des
raisons particulieres dans leur développement coniste l'unité du plan de l'univers. Tout ce qui arrive ici-bas
découle directement ou indirectement de l'ordre étali par I'Ame universelle. Les actes de I'homme, quiqu'il soit
libre, sont compris dans le plan de l'univers, pare que la Providence a tenu compte de notre liberté\otre
imperfection morale n'est imputable qu'a nous seulsLes infériorités relatives sont la conséquence da pluralité
des étres. IL y a deux régnes, celui de la Providea et celui du Destin. Il y a aussi deux vies pollhomme : dans
l'une, il exerce la raison et l'intelligence ; dan$autre, limagination et les sens; dans la premie, il est libre ; dans
la seconde, il est soumis a la fatalité. Il déperidujours de lui de mener I'une ou l'autre de ces dex espéces de vie. |l
est donc juste gu'il subisse les conséquences de aetions, qu'il soit récompensé ou puni par la Pradence, selon
gu'il se conforme a ses lois ou qu'il les viole. €t en vertu de I'enchainement des faits que lestradogues et les
devins peuvent prédire les événements futurs. Touwdivination est fondée sur les lois de I'analogieui regne dans
l'univers. En résumé, sans inégalités, il n'y auraipas de Providence : car celle-ci, étant le prinpg supréme dont
tout dépend, ressemble a un arbre immense dont toeg les parties constitueraient autant d'étres diffénts et
cependant unis entre eux.

Livre Vingt-deux - Du Démon qui est propre a chacun de Nous.

L'Ame universelle engendre la Puissance sensitivet éa Nature ou Puissance végétative, par laquellelle

communique la vie aux animaux et aux plantes. La Nare, a son tour, engendre la Matiére, qui, étant lasolument

indéterminée, ne devient parfaite qu'en recevant léorme avec laquelle elle constitue le corps. C'epair la Puissance
sensitive et la Nature que I'Ame Universelle prendoin, comme le dit Platon, de tout ce qui est inamé. Tandis que
I'Ame universelle, par ses puissances inférieurespmmunique la vie au corps du monde sans inclinerevs lui, 'ame

humaine, au contraire, s'éléve ou s'abaisse selong dans ses existences successives, elle exerceipalement sa
raison, sasensibilitéou sapuissance végétativepar |1a, elle reste dans le rang qui est assig@l'homme, ou bien elle
s'abaisse a la condition soit de la brute, soit duégétal.

Notre Démon est la puissance immédiatement sup&gea celle qui agit principalement en nousselon que nous
vivons soit de la vie sensitive, soit de la vie rahnelle, soit de la vie intellectuelle, nous avorour démon soit la
Raison, soit I'Intelligence, soit le Bien. Nous cligissons donc notre démon, puisqu'il dépend de noudexercer

principalement telle faculté a laquelle préside telémon. Il dépend également de I'ame d'incliner verle corps ou
d'élever avec elle-méme au monde intelligible sa f@sance végétative. Dans le second cas, elles demeudans le

monde intelligible et y ramenent avec elle leur pssance végétative caractére gqu'elle a dépend uniquent de son
choix et que les choses extérieures ne sauraientleanger.

Elle n'est pas non plus contrainte par son démomarce qu'elle en change en changeant de genre de.vies ames
qui se sont élevées la-haut résident dans le monsgensible ou en dehors du monde sensible. Dans leemier cas,
elles habitent dans l'astre qui est en harmonie aeda puissance qu'elles ont développée. Dans le aed cas, elles
demeurent dans le monde intelligible et y raménentvec elle leur puissance végétative ; elles sontows

indépendantes du Destin, a l'influence duquel ellege sont soumises que lorsqu'elles descendent icish



Livre Vingt-trois - De I'Amour.

L'amour considéré comme passion de I'ame humainetds désir de s'unir a un bel objet. On souhaite tat6t
posséder la beauté pour elle-méme, tantdt y joindde plaisir de perpétuer I'espéce en produisant danle monde
sensible une image temporaire des essences éteagtiu monde intelligible. L'amour considéré commeidu est

I'hypostase (I'acte substantiel) de Vénus Uranie ast-a-dire de I'Ame céleste. Il est et I'ceil paelquel elle contemple
Cronos (qui représente I'Intelligence divine), etd vision méme qui en nait. L'amour considéré comma@émonest fils
de Vénus populaire, c'est-a-dire de 'Ame intérieue, engagée dans le monde ; il préside avec elle amariages. Il est
le désir de l'intelligible et il éléve avec lui leAmes auxquelles il est uni. En effet, comme I'Ameniverselle, chaque
ame particuliére renferme en elle un amour inhérent son essence : cet amour est un démon, si I'amkaguelle il
appartient est mélée a la matiére ; c'est un diewsj I'ame a laquelle il appartient est pure. On ne @ut admettre que
I'Amour soit le monde [comme I'avance Plutarque d&héronée] : les attributs que Platon lui préte dange Banquet
n‘auraient aucun sens raisonnable dans cette hypatBe. Les amours et les démons ont une origine conmau lls
occupent un rang intermédiaire entre les dieux eels hommes. Cependant, parmi les démons, ceux-lalsesont des
amours qui doivent leur existence au désir que I'amhumaine a du Bien. Les autres démons sont engegdrpar les
diverses puissances de I'Ame universelle pour l'lité du Tout. Ils ont des corps aériens ou ignés.dRte a expliquer
le mythe de la naissance de I'amour tel qu'il se duve dans leBanquetde Platon. - L'Amour est, ainsi que les autres
démons, mélangé dhdéterminationet deforme: il participe a la fois a l'indigence(Penia) et a labondancePoros),
parce qu'il désire et qu'il fait acquérir le bien qu'il est destiné a procurer ; c'est en ce sens glést fils dePeniaet de
Poros Vénusest I'Ame, Jupiter, I'Intelligence. Porosreprésente les raisons ou idées qui passent deélligence dans
I'Ame, et lejardin de Jupiter,la splendeur des idées. Les mythes divisent soesrapport du temps ce qu'ils racontent
; iIs présentent comme séparées les unes des autles choses qui existent simultanément, mais quird@loignées
par leur rang ou par leurs puissances.

Livre Vingt-quatre - De I'lmpassibilité des Choses incorporelles.

DE L'IMPASSIBILITE DE L'AME. Dans la sensation il faut distinguer la passion et lejugement: la premiére
appartient au corps : le second, a I'ame. Etant unessence inétendue et incorruptible, I'ame ne pewprouver
aucune altération qui impliquerait qu'elle est pérssable. Si I'on dit qu'elle éprouve une passion, faut donner a ce
mot un sens métaphorique, comme on le fait pour lesxpressions arracher de I'ame un vice, y introduire la verfu
etc. En effet, la vertu consiste a ce que toutesltacultés soient en harmonie ; lgice n'est que I'absence de la vertu ;
il en résulte que ni la vertu ni le vire n'introduisent dans I'ame quelque chose d'étranger a sa naturEn général,
passer de la puissance a l'acte, produire une op@m n'a rien de contraire a linaltérabilité d'une essence
immatérielle; patir en agissant n‘appartient qu'au corps. Il en résulte que leopinions lesdésirset lesaversions et
tous les faits qu'on appelle par métaphore desassionset desmouvementsie changent pas la nature de I'ame. On
nomme partie passive de I'ame celle qui éprouve lgmssions, c'est-a-dire les faits accompagnés deineeou de
plaisir. Il faut y bien distinguer ce qui appartient an corps et ce qui appartient a I'ame : ce qui gmartient au corps,
c'est l'agitation sensible qui se produit dans lesrganes, telle que la paleur; ce qui appartient ddme, c'est I'opinion
qui produit la peine ou le plaisir et qui se rattatie elle-méme a l'imagination. La partie passive estonc une forme
engagée dans la matiere ; elle ne patit pas elle-mé ; elle est seulement la cause des passions,te&edire des
affections éprouvées par le corps. Si, quoique I'&nsoit impassible, on dit gu'il faut I'affranchir des passions, c'est
que, par ses représentations, l'imagination produitdans le corps des mouvements d'ou naissent des iotas qui
troublent I'Ame. Affranchir 'Ame des passions, c'st la délivrer des conceptions de l'imagination. Laurifier, c'est la
séparer du corps, c'est-a-dire I'élever d'ici-basax choses intelligibles.

DE L'IMPASSIBILITE DE LA FORME ET DE LA MATIERE. L 'Etre absolu est impassidlear, possédant de soi
et par soi l'existence, il se suffit pleinement aul-méme, il est par conséquent parfait, éternel, imuable, posséde la
vie et l'intelligence. On se trompe quand on croitue le caractére de la réalité est I'impénétrabilé : cette propriété
n‘appartient qu'aux corps ; plus ils sont durs et gsants, moins ils sont mobiles, moins ils participé de I'étre. La
matiére est impassibjenais pour une autre raison que I'Etre absolu ; é est impassible, parce qu'elle est lon-étre
N'étant ni étre, ni intelligence, ni &me, ni raisonséminale, ni corps, elle est une espéce d'infirg/le peut toujours
devenir toutes choses indifféeremment, parce qu'ellee posséde aucune forme, qu'elle n'est qu'une asgion a
I'existence. En recevant successivement des quaditéontraires, elle n'est pas plus altérée qu'un nmair ne I'est par
une image. Ce qui patit, c'est le corps composé de forme et de la matiére. Quant a la matiere ellenéme, elle
demeure immuable au milieu des changements que lgaalités contraires se font subir les unes aux aws, comme
la cire garde sa nature en changeant de forme, conarun miroir reste toujours le méme, quelles que semt les
images qui viennent s'y peindre. En effet, étant leommun réceptaclede toutes choses, la matiére ne peut étre
altérée en tant que matiére. Tout emarticipant aux idéesla matiére reste impassible, parce que cette pacipation
consiste dans une simplapparence: elle n'est affectée en aucune facon en recevdes formes; elle en est seulement
le lieu. Ne recevant rien de réel quand les images des ééentrent en elle, la matiére demeure toujours iasiable a
cause de son indigence naturelle. Leaisons séminalegjui sont dans la matiére ne se mélent pas aveceglelles y
trouvent seulement une ause d'apparenceLa matiére n'est pas la substance étendue. En ma@nt de la raison
séminale la forme, elle en a recu en méme tempsdaantité et la figure. Elle n'est grande que parceu'elle contient
les images de toutes les idées, par conséquent e de la grandeur méme. Ne possédant pas réellerninforme,
elle ne possede pas nos plus réellement la grandeetle n'en a que I'apparence. La grandeur appareegt de la
matiére doit son origine a la procession de I'Ameniverselle qui, en produisant hors d'elle I'ldée degrandeur, a
donné a la matiére I'extension qu'elle posséde dassen état actuel. La quantité et les qualités aux@lies la matiére



sert de sujet y entrent sans lui faire partager lepassions qu'elles subissent elles-mémes. La matiéreste donc
impassible au milieu de tous les changements prodsiipar I'action que les contraires exercent les unsur les astres.
Aussi est-elle complétement stérile. La forme seugsst féconde.

Livre Vingt-cing - De I'Eternité et du Temps.

Tout le monde sait que I'Eternité se rapporte a cqui existe perpétuellementet le Temps, a € qui devientll n'en est
pas moins nécessaire d'approfondir ces notions powg’en rendre compte et pour bien comprendre les désions
gu'en ont données les anciens philosophes. L'éter@iest la forme de la vie qui est propre a I'Etreritelligible : elle
n'est ni 'Etre intelligible ni le repos de cet éte ; elle est la propriété qu'a sa vie d'étre permamte, immuable,
indivisible, infinie, et de posséder une plénitudgerpétuelle qui exclut la distinction du passé et l'avenir. Les
choses engendrées, au contraire, ne sont rien saleur futur, parce que leur existence consiste a rdéiaer
continuellement leur puissance. Nous concevons Bghité en contemplant I'Etre intelligible dans la perpétuité et la
plénitude de sa vie parfaite. Nous voyons ainsi quéternité peut se définir : la vie qui est actuellement infiniparce
gu'elle est universelle et qu'elle ne perd rie@ette vie est immuable dans l'unité, parce qu'alest unie a I'Un, qu'elle
en sort et y retourne. Il en résulte qu'elle exclutoute succession, qu'elle est permanente, qu'eist toujours comme
lindique I'étymologie du mot, éternit§ I'Etre qui est toujours L'ame humaine concoit I'éternité aussi bien queel
temps, parce qu'elle participe a la fois a I'éterrié et au temps.

Pour se rendre compte de ce fait, il faut descenee I'éternité au temps, afin d'étudier la naturale ce dernier.

1° Le Temps n'est pas lemouvementen général, parce que le mouvement s'opére dans temps, et que le
mouvement peut s'arréter tandis que le temps ne saait suspendre son cours. Il n'est pas non plus lmouvement
circulaire des astres, parce que les astres ne seuwent pas tous avec la méme vitesse.

2° Le temps n'est pas non pas le mobile, c'est-&r@ la sphére céleste, puisqu'il n'est méme pas teouvement de
cette sphére.

3° Le temps n'est pas non plus quelque chose du avement. Il n'est point lintervalle du mouvementque l'on
donne au mot intervalle le sens @'spaceou celui dedurée: car, dans le premier cas, on confond le temps aw le lieu
; dans le second cas, tous les mouvements n'ont dasméme vitesse. Si l'on dit que le temps est Itgrvalle du
mouvement méme, cet intervalle est le temps, et fiae définit rien. Le temps n'est point lamesure du mouvement
soit que I'on considére le temps comme une quantitgntinue, soit qu'on le regarde comme un nombre car, dire
que le temps est la mesure du mouvement, c'est faiconnaitre une de ses propriétés, ce n'est pasidéfson essence
; d'un autre c6té, prétendre que le temps est uneugntité mesurée ou un nombre nombré, c'est supposeu'il n'a
point de réalité en dehors de I'ame qui le mesureuoqui le nombre. Le temps n'est point uneconséquence du
mouvement car cette définition n'a point de sens.

Le temps est I'image mobile de I'éternité immobileDe méme que I'éternité est la vie de I'Intelligere, le temps est la
vie del’Ame considérée dans le mouvement par lequel plsse sans cesse d'un acte d'un auttepparait donc dans
I'Ame; il est en elle et avec elle. Son cours sengpose de changements égaux, uniformes, et il implig continuité
d'action. Il est engendré par la vie successive eariée qui est propre a I'Ame, et il a pour mesurde mouvement
régulier de la sphere céleste : car le temps a ladble propriété de faire connaitre la durée du mouement et d'étre
mesuré lui-méme par le mouvement. Il est donc ce da quoi tout devient, tout se meut ou se repose averdre et
uniformité. Le mouvement de l'univers se raméne aumouvement de I'Ame qui I'embrasse, et le mouvemerte
I'Ame se rameéne lui-méme au mouvement de l'intellence. Le temps est présent partout, parce que laevile 'Ame
est présente dans toutes les parties du monde. Bteprésent aussi dans nos ames, parce qu'elles amte essence
conforme & l'essence de I'Ame universelle.

Livre Vingt-six - De la Nature, de la Contemplation , et de I'UN.

Pour produire, la Nature contemple les raisons sémales contenues dans I'Ame universelle, 'Ame univselle
contemple les idées de I'Intelligence, et I'Intellience contemple la puissance de I'Un. Pour produird ne faut a la
Nature que la matiere qui recoit la Dés qu'elle pade la matiere, elle lui donne la forme sans leceairs d'aucun
instrument, parce qu'elle est une puissance qui méwsans étre mue elle-méme, c'est-a-dire une rais@eminale.
Etant une ration, la Nature est une contemplationSans doute, elle ne se contemple pas elle-mémelletee délibére
pas; son action n'en est pas moins une contemplatioparce qu'elle réalise une pensée. Seulement,clantemplation
silencieuse et calme qui est propre a la Nature estférieure & la pensée dont elle procéde et qu'eliréalise : car
l'action implique toujours faiblesse d'intelligence Placée au-dessus de la Nature, I'Ame universellpar sa partie
supérieure, contemple I'Intelligence divine, et, pasa partie inférieure, engendre un acte qui estifhage de sa
contemplation; mais, dans cettgrocessionla contemplation qui est engendrée est nécessairent inférieure a celle
qui I'engendre. Toute action a pour origine et pour fin sa contenagibn. On agit toujours en vue du bien, on veut le
posséder, ce qui raméne l'action a la contemplatioflus on a la confiance de posséder le bien, plascontemplation
est tranquille, plus elle s'approche de I'acte otal contemplation et I'objet contemplé ne font qu'uneseule et méme
chose. Dans le monde sensible comme dans le mondelligible, tout dérive de la contemplation, touty aspire. Si les
animaux engendrent, c'est parce qu'une raison sénaite agit en eux et les pousse a réaliser une penséedonnant
une forme a la matiére. Les défauts de Il'ceuvre ti@ent a l'imperfection de la contemplation. Puisquela
contemplation s'éléve par degrés, de la Nature 3me, de I'Ame a I'Intelligence, il y a autant d'espces de vie qu'il y
a d'espéces de pensée. La pensée et la vie s'idantt de plus en plus & mesure qu'elles se rapproeht de I'Un et du
Bien, qui est leur commun principe.La Vie supréme est l'Intelligence supréme, dans datie l'intellection et
I'intelligible ne font qu'une seule et méme chas€omme lintelligence et l'intelligible, quoiqu'ils soient identiques
dans l'existence, forment cependant deux termes poua pensée, ils supposent au-dessus d'eux un pripe



absolument simple, I'Un, le Bien, qui est supérieua I'Intelligence, et que nous ne connaissons poipar la pensée,
mais au moyen de ce que nous avons recu de lui eparticipant. Ce principe n'est pas toutes chosed,est au-dessus
de toutes choses : il est la source de tous lesedtrla racine de ce grand arbre qui est I'universChaque chose a pour
principe une unité plus ou moins simple : en remomint d'unité en unité, on arrive a une unité absolurant simple,
au-dela de laquelle il n'y a plus rien a cherchemparce qu'elle est le principe, la source et la pusance de tout. Elle ne
peut étre saisie que par une intuition absolumentimple. Sa grandeur se manifeste par les étres qun @rocedent;
c'est d'elle que I'Intelligence tient sa plénitude.

Livre Vingt-sept - Considérations sur I'Ame, I'Inte ligence et le Bien.

1° L'Animal qui est, dont Platon parle dans leTimég est le monde intelligible, I'ensemble des idéabest identique a
I'Intelligence qui le contemple, en sorte queal chose pensééa chose pensantet la penséesont une seule et méme
chose.

1° L'Ame universelle, au contraire, divise les idéequ'elle concoit, parce qu'elle les pense d'une migre discursive.
2° L'Ame s'éléve au monde intelligible en ramenangraduellement & l'unité chacune des facultés qu'@lposséde.
3° L'Ame universelle communique la vie au corps dBunivers sans se détacher de la contemplation duonde
intelligible. L'ame particuliere au contraire se s@are de son principe quand elle entre dans un corps

4° L'Un est présent partout par sa puissance.

5° L'aAme recoit sa forme de l'intelligence.

6° En nous pensant nous-mémes, nous pensons uneunatintellectuelle.

8° Ce qui passe de la puissance a l'acte ne peuiséar toujours, parce qu'il contient de la matiére.Ce qui est en acte
et qui est simple est immuable.

9° Le Bien est supérieur a la pensée, en ce senslan est la cause.



Second Corpus - L'AME -
- Ce corpus est composé de deux Ennéades de neufli  vres chacune -

- Quatriéme Ennéade 1/2 - L'Ame 1 -

Livre Vingt-huit - L'Essence de 'Ame 1.

L'essence de l'intelligence est complétement indsible; celle du corps est complétement divisible.'dme a une
nature intermédiaire ; elle est a la fois divisibleet indivisible: divisible, parce qu'elle s'unit aucorps; indivisible,
parce qu'elle reste unie an monde intelligible.

Livre Vingt-neuf - L'Essence de I'Ame 2.

Entre l'essence empiétement divisiblelont chaque partie occupe un lieu différent, et'essence empiétement
indivisible, dont chaque partie est identique au tout et n‘oape aucun lieu, est unessence intermédiairequi, d'un
cOté, devient divisible dans le corps auquel ell€usit (sans se partager cependant avec lui comme [forme
matérielle), et, d'un autre cbté, reste indivisible parce qu'elle participe a l'indivisibilité de l'intelligence, dont elle
procéde. Il en résulte que I'ame est tout a la foidivisible et indivisible : divisible, parce qu'ele s'unit a toutes les
parties du corps ; et indivisible, parce qu'elle dsprésente tout entiére dans toutes les parties drorps, qu'elle ne se
localise pas. 1° Si I'ame était uniquement divisibl il n'y aurait pas communauté d'affection dans cacun de nous, ni
sympathie entre les ames. On ne saurait admettre sice point I'hypothése des Stoiciens que les serisat
parviennent au principe dirigeant par transmissionde proche en proche. 2° Si I'ame était uniquemenndivisible,
elle ne pourrait entrer en rapport avec le corps et'animer tout entier. Comme les ames particulieresI'Ame
universelle est a la foisune et multiple, parce qu'elle communique la vie a une multitude 'étres qui forment une
unité ; indivisible et divisible parce qu'elle est présente a la fois dans toutkss parties du monde qu'elle administre.

Livre Trente - Questions sur I'Ame 1.

INTRODUCTION (I) La connaissance de I'ame est la aodition de la connaissance des principes dont elfgocede
et des choses dont elle est elle-méme le princif@ailleurs, on ne peut posséder réellement la sciea si I'on ne sait
ce qu'est l'instrument méme de la science. PREMIERE)UESTION. Toutes les ames ne sont-elles que des parties
d'une seule Amell est des philosophes qui soutiennent que nos @msont des parties d'une Ame totale et unique, de
méme que nos corps sont des parties du corps derlivers. lls invoquent a I'appui de leur opinion divers passages de
Platon. De ce que nos ames sont conformes et appannent au méme genre, il en résulte, non qu'ellemient les
parties d'une Ame unique, mais qu'elles procédent'dn méme principe. — Le motpartie ne peut se prendre ici dans
le sens ol on l'applique a unguantité, parce que dans ce cas I'Ame serait une grandeuorporelle. - Le mot partie
ne peut davantage se prendre ici dans le sens oarl'dit qu'une notion est une partie d'une science : car ou I'Ame
totale ne serait que la somme des ames particulieeou elle leur serait supérieure, ce qui détruit'hypothese
combattue. - Le mot partie ne peut enfin se prendrei dans le sens ou I'on dit que la puissance séne qui est dans
les doigts est une partie de I'ame totale de I'aniah: car, dans ce cas. il n'y aurait plus d'existece réelle que celle de
I'Ame universelle, par conséquent, il n'y aurait plis de parties.

Voici la solution. - Les intelligences particuliees sont distinctes les unes des autres, et subsisteependant toutes
ensemble dans I'Intelligence universelle. De cetissence indivisible procédent & la fois I'Ame univselle et les ames
particulieres, qui, semblables a des rayons de luéie, divergent a mesure qu'elles s'éloignent de ledoyer.
L'individualité des ames est indestructible. Commeées intelligences particuliéres dont elles sont lgaisons les ames
particulieres conservent toujours leur différence tleur identité : elles s'unissent, sans se confore dans le sein de
I'Ame universelle dont elles procédent. L'Ame univeselle, contemplant I'Intelligence universelle, a lus de
puissance créatrice que les ames particulieres gaeontemplent les intelligences particulieres: cellesi occupent
d'ailleurs le premier, le deuxieéme ou le troisiemeang, selon qu'elles sont en acte les intelligiblesémes, ou qu'elles
les connaissent ou qu'elles les désirent. Les pagsa qu'on cite de Platon sont conformes a la distition de I'Ame
universelle et des &mes particuliéres. Les ames sdlistinguées les unes des autres, abstraction faitles corps, par
leurs opérations intellectuelles et leurs habitudesorales. Chaque ame est toutes choses en puissameais n'est en
acte que ce qui occupe son attention, par conséquenlle est caractérisée par la faculté qu'elle armcipalement
développée. Chacune enfin offre en elle unité et wété, et est coordonnée avec les autres dans I'téet la variété de
l'univers.

DEUXIEME QUESTION. Pour quelle cause et de quelle maniére I'ame destetie dans le corpall faut distinguer
ici I'Ame universelle et 'ame humaine. L'Ame univeselle n'est pas descendue dans le monde; mais, psa
procession elle a produit I'espace en engendrant a la fois lanatiére et la forme. Elle a ainsi déterminé, selon son
essence propre, I'étendue que le monde occupe : elie I'a engendré et ordonné de tout temps, non pahoix ni par
délibération, mais en vertu de sa nature. Etant sagrainement maitresse de la matiére, elle I'a facaée par les



raisons séminaleset elle a fait participer tous les étres a la vigu'elle possede elle-méme. Son role est en effet de
transmettre a la Nature les idées qu'elle contempldans l'intelligence divine; elle en est l'interprée: c'est par elle
gue tout descend du monde intelligible dans le moedsensible, c'est par elle que tout y remonte. Lésnes humaines
viennent a s'unir a des corps parce qu'elles y vaie leur image. Elles descendent du monde intelligib et y
remontent a des époques qui sont déterminées paslpériodes de la vie universelle, avec laquelleeslsont toujours
dans un accord parfait. Elles viennent ici-bas paun mouvement qui n'est ni complétement libre, ni samis a une
contrainte extérieure : elles obéissent a I'impulsh irrésistible d'une loi qu'elles ont naturellemet en elles-mémes et
qui les porte a se rendre ou les appelle leur desée. Pandore, dotée d'un présent par chagque dieugprésente la
matiére qui, recevant de 'Ame ou de la Providenck vie universelle, et de chaque ame une vie partiliére, devient
le tout complet et harmonieux qu'on appelle le monel (Cosmos). En quittant le monde intelligible, lesimes
descendent d'abord dans le ciel; elles s'y fixent g prennent un corps éthéré, ou bien elles passede la dans des
corps terrestres. Si elles s'attachent étroitemerit ces corps terrestres, elles tombent sous I'empidel Destin. Tout ce
qui leur arrive, soit en bien, soit en mal, rentredans l'ordre de l'univers et dérive du principe deconvenance quiy
préside.

TROISIEME QUESTION. L'ame fait-elle usage de la Raison discursive quamile est hors du corp® Le
Raisonnement est une opération propre a I'ame dorintelligence est affaiblie par son union avec urorps. Quand
I'Ame est dans le monde intelligible, elle connafibut par une simple intuition, sans le secours daIRaison discursive
ni de la parole.

QUATRIEME QUESTION. Comment I'ame est-elle & la fois divisible et indible? L'ame est indivisible en elle-
méme, quand elle produit les opérations qui releverde la Raison et de I'Intelligence; elle est divilsle par son
rapport avec le corps, quand elle exerce les Serta,Concupiscence, la Colére, la Puissance végétatigt nutritive,
parce qu'elle a dans ce cas besoin des organes.

CINQUIEME QUESTION. Quels sont les rapports de I'ame avec le coPps'ame n'est pas dans le corps comme
dans un lieu ou dans un vase, ni comme la qualitéads le sujet, ni comme la partie dans le tout, nioenme le tout
dans les parties, ni comme la forme dans la matiérec'est au contraire le corps qui est contenu dan&me, comme
I'effet passager dans la cause permanente. La compison de I'ame avec un pilote n'est pas non plusmplétement
satisfaisante. Il faut dire que I'ame est présentau corps comme la lumiére est présente a l'air, dea-dire que I'ame
communique a chaque organe la puissance qui a besale le mettre en jeu pour produire ses opérations.

SIXIEME QUESTION. Ou va l'ame aprés la mort? Aprés la mort, 'ame va dans le lieu que lui dgtine la justice
divine : dans un autre corps, si elle a des fautésexpier; dans le monde intelligible, si elle estupe.

SEPTIEME QUESTION. Quelles sont les conditions de I'exercice de la M#ra et de I'lmagination? Etant la
représentation d'une notion adventice et passagerde souvenir implique variété, succession; par laj est une
opération moins parfaite que la pensée, acte simpkt immanent, qui ne s'attache qu'a I'immuable et d'éternel.
D'un autre cOté, le souvenir est supérieur a la seation : car il n'a pas comme elle besoin des orges, parce qu'il se
borne a reproduire la forme intelligible qu'elle apercue. Il y a deux espéces de mémoire, i@émoire sensiblet la
mémoire intellectuelle: la premiere appartient a I'ame irraisonnable; la seconde, a I'dme raisonnable. L'une et
l'autre ont pour principe I'imagination : d'un c6té, quand la sensation a été percue, I'mgination en garde la
représentation, dont la conservation constitue leasivenir; d'un autre cbté, la conception rationnelleaccompagne
toujours la pensée, et elle la transmet a l'imagintgn qui la réfléchit comme un miroir. Par 1a, ellefait arriver dans
notre conscience et rester dans notre mémoire lestas de la partie supérieure de notre ame. Il y airssi deux
espéces d'imagination, qui correspondent aux deuxspéces de mémoire, ithagination sensibleet I'imagination
intellectuelle: la premiere est subordonnée a la seconde : calans I'ame irraisonnable, le souvenir est une passi;
dans I'ame raisonnable, un acte. Plus on s'applique la pensée des choses intelligibles, moins ontdse rappeler les
choses inférieures.

Livre Trente-et-un - Questions sur I'Ame 2.

PREMIERE QUESTION. Quelles sont les limes (voies) qui font usage déMémoire et de I''magination, et quelles
sont les choses dont elles se souvienn€nQuand I'ame s'éléve au monde intelligible, elle'exerce plus la mémoire,
parce que cette faculté se rapporte aux choses tearpires et que le monde intelligible ne renferme qeides essences.
éternelles, entre lesquelles il n'existe d'autre diinction que celle de I'ordre. Tout entiére & la antemplation de ces
essences, I'ame ne fait point de retour sur elle-mmé& ; mais elle se voit dans son principe, parce e le pensant elle
se pense elle-méme en vertu de l'intuition qu'ella de toutes choses. Quand I'dme redescend du morideelligible
aux choses sensibles, elle se souvient de ces @geas et elle a conscience d'elle-méme : car la mémgone consiste
pas seulement a se rappeler ce qu'on a vu ou éprajvnais encore a étre dans une disposition conformaela nature
de ce qu'on se rappelle. L'ame se représente legaliigibles plutdt par une intuition que par un sowenir. La
mémoire proprement dite ne s'exerce dans I'ame quguand elle redescend du monde intelligible dans Bel. La, elle
se rappelle les choses humaines et elle reconnak Bmes avec lesquelles elle a été liée jadis.

DEUXIEME QUESTION. Les ames des astres et I'Ame universelle ont-elEssoin de la Mémoire et du
Raisonnement, ou se bornent-elles & contempler tiéliligence supréme? Etant propre aux ames qui changent, la
mémoire ne convient pas aux ames des astres, pague celles-ci vivent d'une existence uniforme et éstique. La
contemplation de I'Intelligence supréme leur rendnutile la connaissance des choses particuliéres. piter ('Ame
universelle) n'a pas besoin de la mémoire ni de laison discursive : pour administrer le monde et yfaire régner
l'ordre, il lui suffit de contempler la Sagesse dine dont cet ordre est I'image ; il produit les chees muables chacune
dans son temps, tout en restant lui-méme immuableit connait le futur comme le présent, parce qu'ilen est le
principe. Il en est de méme de la Nature, parce geile posséde le dernier degré de la Sagesse proprd’Ame
universelle. N'ayant ni la pensée ni méme l'imagirteon, elle imprime aveuglément & la matiére les fanes qu'elle



recoit des principes supérieurs. A la Nature finit'ordre des essences. Aprés elle viennent immédiatent les corps
gu'elle engendre, c'est-a-dire les éléments. Quoigues choses engendrées soient toutes dans le terfipssence de
I'Ame universelle est éternelle : c'est que la distction du passé, du présent et de l'avenir ne s'afique qu'a ses
ceuvres, qui varient sans cesse, tandis gqu'elle-mémesséde a la fois toutes les raisons séminaleseije’ réalise
successivement.

TROISIEME QUESTION. Quelles sont les différences intellectuelles entd@me universelle, les ames des Astres,
I'Ame de la Terre et les Ames humain@d.'ame humaine ne peut, comme I'Ame universellgouir de I'exercice calme
et uniforme de la pensée, parce qu'elle est troutdépar les besoins et les passions qui naissent dmibn de I'ame
avec le corps.

Quelles sont les facultés dont I'exercice dépena dlunion de I'ame et du corps ?

— Voici quelles sont les lois qui président a I'ftuence que I'état du corps exerce sur celui de Hae.
1°Appétit concupiscibleLe corps recoit de I'ame la force vitale appeléaature : en vertu de cette force vitale, il
éprouve despassions c'est-a-dire des impressions et des modificationgshysiques, que I'ame connait, mais ne
partage point. En effet, quand un organe souffre,'est le corps quipatit par le fait de la Iésion, tandis que I'ame se
borne asentir, c'est-a-dire a prendre connaissance de la douleurar la s'explique I'origine de IAppétit concupiscible
: indifférente par elle-méme aux propriétés des olgts extérieurs, I'ame les recherche ou les fuit &aase du corps
auquel elle est unie.
2° Sensations Pour comprendre ce que peut étre dans la Terre éans les végétaux la puissance que nous appelons
nature dans notre ame, il faut examiner quelles sdies conditions de la sensation. Sentir, c'est pevoir les qualités
inhérentes aux corps et se représenter leurs formeka sensation suppose donc trois choses : I'objektérieur, la
faculté de connaitre qui est propre a I'ame, enfilorgane qui joue le réle de moyen terme entre deugxtrémes,
éprouvant une affection passiveanalogue a celle de I'objet extérieur et transmedint ensuite a I'ame uneforme.
L'ame ne peut donc sentir qu'avec le concours du gos. Mais, n'eit-elle pu besoin de ce concours, elhe sentirait
pas si elle n'était pas unie a un corps, parce quéest pour lui seul qu'elle a besoin de connaitree$ objets extérieurs,
et que, livrée a elle-méme, elle se bornerait a dempler le monde intelligible. 1l en résulte que leMonde, n'ayant
rien hors de lui, n'a rien a percevoir : il ne peutavoir que le sens intime de lui-méme. Quant a s@arties, rien
n‘empéche qu'elles se sentent les unes les autrasssavoir d'organes. C'est ainsi que les &mes destres peuvent
posséder l'ouie et la vue ; cependant, elles n'opais besoin de ces deux sens pour connaitre nos vcewlles les
exaucent par la sympathie qui nous unit a elles. Qut a la Terre, 'Ame qui lui communique la vie dot posséder des
espéces de sens sans avoir cependant d'organesssaattribue-t-on a la Terre une Ame et une Inteljence, qui sont
désignées sous les noms de Céres et de Vesta.
3° Appétit irascible L'Appétit irasciblea pour origine, comme |'Appétit concupiscible, laconstitution du corps qui
recoit de I'ame la force vitale appelée nature. & pour siége le cceur, tandis que I'Appétit concupitble a pour siege
le foie.
4° Puissance végétative et générativ@uand I'ame quitte le corps, la force vitale qu'te communiquait au corps
abandonne celui-ci et remonte a sa source, commellaniere remonte a sa source quand le soleil dispai.
QUATRIEME QUESTION. Quelle est l'influence exercée par les astred es facultés qui ont été précédemment
accordées aux astres suffisent pour expliquer l'aicin qu'ils exercent : car cette action n'est point'effet de leur
volonté ni de leurs propriétés physiques, mais de konstitution générale du monde. Le Monde est urrgnd Animal,
dont 'Ame universelle pénétre toutes les parties par son unité, il forme un tout sympathique a luiméme. Si I'étre
qui patit a une nature analogue a la nature de celwui agit, il éprouve du bien ; dans le cas contiiee, du mal. Les
dispositions particulieres de ces étres sont d'adlurs régies par l'ordre universel, comme, dans unheeur, les
diverses attitudes de chaque danseur sont détermieg par la figure générale qui régle tous les mouvemts
particuliers. C'est par son corps seulement que Idmme subit l'influence des astres. Cette influena#épend a la fois
des figures que ceux-ci forment par leurs mouvemesitet des choses que représentent ces figures. Deaits, la
puissance de produire des figures douées d'une cairte efficacité est commune a tous les étres; toultant des
membres du grand Animal, doivent, selon leur naturgproduire ou subir une action : car la vie est répndue dans le
monde entier sous des formes diverses, et tous &ses tiennent de 'Ame universelle une puissancdys ou moins
occulte, puissance qui se manifeste surtout dansslastres. Les faits dont la production est naturedl ont pour cause
la puissance végeétative de l'univers. Ceux dont lproduction est provoquée soit par des prieres, sojpar des
enchantements, doivent étre rapportés, non aux asts, mais a la nature particuliére de ce qui subitdction. Si
l'influence des astres semble quelquefois nuisible;est que les étres qui y sont soumis ne peuverdipt, par leur
constitution propre, profiter de ce que cette actin a de salutaire. Toutes choses sont d'ailleurs aomnnées dans
l'univers : c'est pour cela qu'elles sont les sigseles unes des autres. Elles relevent d'une Raiseupérieure aux
raisons séminales, et elles concourent a la réaligm de son plan par leurs qualités comme par leursiéfauts. En
tout cas, les astres ne sont pas responsables desirqui se produisent ici-bas.

En quoi consiste la puissance de la madie— Les considérations qui précédent expliquent lpuissance de la Magie.
Elle est fondée sur lasympathiequi unit entre elles toutes les parties de l'uniws, sur lesattractionset lesrépulsions
réciproques que la nature a établies entre les ésel'univers ressemble a une lyre, ou, dés qu'unee vibre, les
autres vibrent a l'unisson. L'harmonie qui y régneest fondée aussi bien sur I'opposition que sur I'atogie des forces
multiples qu'il contient. Si les choses se nuisehds unes aux autres, cela tient a leurs différencessentielles : ce n'est
pas le vceu de la nature. Les astres n'exaucent nmseres que fatalement, en vertu des lois qui régent l'univers.
Les ames des astres sont impassibles, aussi biere Jldme universelle: car elles ne sauraient subir 'dffection
physique et leurs corps sont inaltérables. La magie'a pas de prise sur 'ame du sage, mais seulemeqr son corps.
En effet, I'ame échappe aux influences de la magipiand, par la contemplation, elle se concentre edleméme. Au
contraire, si elle se livre a l'activité physiqueglle ceéde dés lors a l'attrait qu'exercent nécessament sur elle les



autres étres, elle se laisse séduire par les appaces du beau et du bien. Chaque étre, par ses actioet ses passions
naturelles, concourt a I'accomplissement de la fide l'univers. Il donne et il recoit par la sympathe. Placé dans une
condition intermédiaire, 'homme peut s'élever parla vertu ou s'abaisser par le vice : par les voiesachées que suit
la justice distributive de la Providence divine, ilobtient les récompenses ou subit les punitions geont nécessaires
au bon ordre de l'univers.

Livre Trente-deux - Questions sur I'Ame 3.

La perception de I'étendue tangible suppose contaentre le corps et I'objet extérieur. En est-il denéme pour la vue
et pour l'ouie ? Y a-t-il un milieu entre I'ceil etl'objet visible, entre l'oreille et I'objet sonore ? S'il y a un milieu
entre I'ceil et l'objet visible, ce milieu n'est pasaffecté, ou l'affection qu'il éprouve n'a aucune malogie avec la
sensation de la couleur. En tout cas, celle-ci gius nette quand il n'y a pas de milieu interposécar, s'il est obscur,
il fait obstacle a la vision ; s'il est transparentil se borne a ne pas nuire. On a besoin d'un g, si I'on admet,
comme les Péripatéticiens, que la lumiére est undfection du corps diaphane, ou si, comme les Staécis, on
explique la vision par une réflexion du rayon visuke On n'a pas besoin d'admettre un milieu, si, comm Epicure, on
rend compte de la vision par des images émanées admgets, ni si 'on admet avec Platon que la lumié&r émanée de
I'eeil se combine avec la lumiére interposée entréodil et 'objet, ni si I'on explique la vision parune certaine
sympathie entre I'ceil et I'objet. La lumiére n'estpas une affection de I'air, comme la chaleur : camlans I'obscurité,
on apercoit les astres et les signaux de feu, sar@r les autres objets ; on voit, en outre, I'imagedout entiére de
l'objet, tandis que, dans I'hypothése d'une affectin éprouvée par l'air, on ne devrait voir qu'une patie de cette
image. C'est que la vision n'a pas lieu selon lesi$ de la nature corporelle, mais selon les lois gérieures de la
nature animale. Entre I'ceil et I'objet, il n'est pas besoin d'un autre milieu que la lumiére : la vigin s'explique par ce
fait seul que le corps visible a le pouvoir d'agiet I'ceil celui de subir son action.

Quand on examine la sensation du son, on trouve gu'air est nécessaire pour le transmettre jusqu'dioreille, ou,
dans certains cas, pour le produire par ses propregbrations. Les différences qui existent entre lesons articulés ou
inarticulés s'expliquent par la nature de l'actionqu'exercent les objets qui résonnent. La perceptiodu son suppose
donc, ainsi que celle de la couleur, que les chosEmt organisées de maniére a entrer en rapport ewt elles par la
sympathie qui les unit comme les parties d'un seanimal. La lumiére n'est ni un corps ni une modifiation de l'air :
elle est lacte du corps lumineux, sa forme et son esserieéde apparait et disparait avec lui; elle modifieles objets
éclairés sans s'y méler, comme la vie est I'acte @jliame produit dans le corps par sa présence. Quaa la couleur,
elle résulte du mélange du corps lumineux avec laatiere. Donc, dans tous les cas, la lumiére est arporelle
quoigu'elle soit I'acte d'un corps : elle subsistaussi longtemps que lui, et cesse de se manifesdés qu'il disparait.
Ce qui rend possible toute perception en généralt éa perception de la couleur en particulier, c'estque I'objet
sensible et le sujet sentant appartiennent au ménmeonde, qu'ils sont faits I'un pour l'autre et qu'ils constituent des
parties d'un seul organisme. Supposez détruite laoaformité de I'objet et du sujet, et ils ne sauraiet plus entrer en
rapport; par conséquent, dans cette hypothése, laepception est impossible.

Livre Trente-trois - Des Sens et de la Mémoire.

La Sensation n'est pas une image imprimée a I'amé semblable a I'empreinte d'un cachet sur la ciremais un acte
relatif aux objets qui sont de son domaine. Il fautci distinguer la passionet la connaissance de la passionla
premiére est propre au corps, la seconde appartieit|'ame et constitue la Sensation.

Il en est de méme de la Mémoire : se souvenire @'est pas garder une empreinte, mais réfléchirxanotions qu'on
possédeEtant la raison de toutes chosgl'ame al'intuition des choses intelligibles en s'y appliquant, en gt de la
puissancea l'acte; de méme, elle a ihtuition des choses sensibles en éveillant les formes da'en posséde, en vertu
de la puissance qu'elle a de les percevoir et de lenfanter.

Le souvenir a pour principe lactivité de I'ame, qui, aprés avoir considéré un objet aveattention, en reste
longtemps affectée et se le rappelle ensuite quaetle y réfléchit. En général, tous les phénoménesiicse produisent
dans I'ame procédent de facultés essentiellementtizes ; c'est ce qui les distingue profondément dgshénoménes
sensibles, auxquels certains philosophes ont toredes assimiler.

Livre Trente-quatre - De I'lmmortalité de I'Ame.

Pour savoir si I'ame est immortelle, il faut examier si elle est indépendante du corps.

A. L'AME N'EST PAS CORPORELLE

1° Ni une molécule matérielle ni une agrégation denolécules matérielles ne sauraient posséder la vit
l'intelligence.

2°Une agrégation d'atomes ne pourrait former un tat qui fit un et sympathique a lui-méme.

3° Tout corps est composé d'une matiére et d'unerine, tandis que I'ame est une substance simple.

4° L'ame n'est pas une simplenaniére d'étrede la matiére, parce que la matiére ne saurait seodner a elle-méme
une forme.

5° Aucun corps ne subsisterait sans la puissance BAme universelle.

6° Si I'ame est autre chose que la simple matiérelle doit constituer uneforme substantielle

7° Le corps exerce une action uniforme, tandis qu&me exerce une action trés diverse.

8° Le corps n'a qu'une seule maniére de se mouvptandis que I'ame a des mouvements différents.

9° L'ame, étant toujours identique, ne peut, commée fait le corps, perdre des parties ni s'en adjadre.

10° Etant une et simple, elle est tout entiére paout, et elle a des parties identiques au tout; it'en est pas de méme



du corps.

11° Le corps ne saurait posséder ni la sensatiam,la pensée, ni la vertu. —Impossibilité pour le corps de senfilLe
sujet qui sent doit étre un, inétendu, pour percewvo I'objet sensible tout entier a la fois, pour éte le centre auquel
viennent aboutir toutes les sensations qu'il comparet qu'il juge. Si I'ame était corporelle, elle deait avoir autant
de parties que I'objet sensible et percevoir une fmité de sensations; de plus, chaque sensation airune empreinte
matérielle, ce qui rendrait la mémoire impossibleOn peut en dire autant des affections : dans la déeur, il y a la
souffrance qui est propre au corps, et le sentimertte cette souffrance qui appartient & I'ame; ce séiment n'est pas
transmis de proche en proche [comme l'enseignentsléStoiciens], mais produit instantanément, par cogsjuent, il
suppose l'unité du principe qui sent. — Impossibilité pour le corps de pensgiL'ame pense : or, la pensée de
l'intelligible, qui est indivisible et incorporel, suppose un sujet de méme nature. —nfipossibilité pour le corps de
posséder la vertll La Beauté et la Justice, n‘ayant pas d'étenduaie peuvent étre congcues et gardées que par un
principe indivisible. Si I'dme était corporelle, les vertus, telles que la prudence, la justice, le emage, ne seraient plus
gu'une certaine disposition du sang ou dsouffle vivant or, une pareille hypothése est inadmissible.

12° Les corps n'agissent que par des puissancesamporelles qu'ils tiennent de I'ame. Celle-ci doidonc étre elle-
méme une force incorporelle.

13° L'ame pénétre le corps tout entier, tandis quin corps tout entier ne peut pénétrer un autre corp tout entier.

14° Si [comme le prétendent les Stoiciens] I'hnomnégait d'abord une habitude, puis une ame, enfin umintelligence,
le parfait naitrait de I'imparfait, ce qui est impossible.

B. L'AME N'EST PAS L'HARMONIE NI L'ENTELECHIEDU C ORPS.

L'ame n'est pas I'harmonie du corps : car I'harmorie est un effet ; elle suppose donc une cause ;omtte cause n'est
autre que I'ame. L'ame n'est pas non plusentéléchie du corps naturel, organisé, qui a la&even puissanceEn effet,
cette hypothése souléve une foule de difficultés.'dbord, la pensée pure suppose un principe séparéuccorps.
Ensuite, le souvenir de la sensation, a moins d'&rassimilé a une empreinte corporelle, doit étre agu comme
indépendant de I'organisme. Enfin, les fonctions nme de la vie végétative ne sauraient s'expliquer paine force
complétement inséparable de la matiére qu'elle facme.

C. L'AME EST UNE ESSENCE INCORPORELLE ET IMMORTELL E.

Puisque I'ame n'est ni un corps ni unenaniere d'étre d'un corpset qu'elle est cependant le principe de léorce
active, il faut admettre qu'elle est uneessence véritabjequi donne au corps le mouvement et la vie parcauglle se
meut elle-mémet qu'elle possede la vie par elle-méme

Elle est donc immortelle. Pour s'en convaincre, isuffit de considérer I'affinité qu'elle a avec lanature divine et
éternelle, lorsque, se séparant du corps, elle sjljue a penser et s'éléve a Dieu. La vie supposa principe, et ce
principe doit étre impérissable : sans cela, il n'yaurait plus dans l'univers qu'une suite de phénonmges sans cause
réelle. Sil'on veut que I'Ame universelle soit séeimmortelle, tandis que I'ame humaine serait pégsable, on avance
une chose impossible : car, I'Ame humaine étant uacte un, simple, indivisible, inaltérable, ne sauii périr par
décomposition, division ou altération. Pure et impssible tant qu'elle reste dans le monde intelligibl I'ame déchoit
sans doute quand elle vient ici-bas faconner une gion de la matiére a I'image des idées qu'elle aoatemplées la-
haut ; amis, alors mime, par son intelligence, elldemeure encore impassible et indépendante du cotps

L'ame n'est pas composée quoiqu'on y distingue mieurs parties : car, lorsqu'elle se sépare du cospelle raméne a
elle les puissances qu'elle avait produites pourilgommuniquer la vie.

Les ames qui animent les corps des brutes sont égment impérissables, quelle que soit leur naturéAux preuves
précédentes, qui s'adressent uniquement a la raispan peut, si on le désire, joindre des preuves kisiques, comme
les rites observés envers ceux qui ne sont pluss l@ponses des oracles, etc.

Livre Trente-cing - De la descente de 'Ame dans| e Corps.

La perfection que l'on découvre dans I'ame considée en elle-méme conduit a chercher comment elle ai p
descendre dans un corps. Héraclite, Empédocle, Ptat lui-méme ne se sont pas expliqués sur ce pointee assez de
clarté. Il reste donc encore a faire une étude atteive et compléte de la question.

L'Ame universelle demeure impassible en s'unissaran monde parce que le corps du monde est parfaitelle le
gouverne avec une autorité royale, par des lois gérales, sans éprouver de peine ni de fatigue, saéise détournée
de la contemplation des essences intelligibles

. Il n'en est pas de méme de I'ame particuliere guson commerce avec le corps détourne des concepsiade
l'intelligence et expose a la douleur. La descenties ames particuliéres sur la terre est une des $ode l'univers. En
effet, de méme que I'Intelligence universelle envabpe la pluralité des intelligences particulieres de méme, l'unité
de I'Ame universelle contient la pluralité des amegparticuliéres, dont la destinée est de vivifier etle gouverner les
corps, afin que le monde intelligible manifeste etéveloppe toutes les puissances qu'il posséde. (

Tant que I'ame particuliére se borne a exercer spuissance intellectuelle, elle reste unie a I'Ameniverselle. Quand
elle développe ses puissances sensitive et végeétatelle entre dans un corps et elle en partage legirmités ; elle
peut cependant remonter au monde intelligible. Parla, on peut concilier les opinions diverses énoncge
précédemment (8 1) : la descente de I'Ame dans lerps n'est ni spontanée ni involontaire; elle résté d'une loi
providentielle qui n'abolit pas la liberté; elle n'est pas un mal en soi, puisqu'elle donne aux ameeckasion de
développer leurs facultés, de les faire passer de puissance a l'acte; elle n'est un mal que pour lbes qui s'attachent
au corps et oublient leur céleste origine. Dans @as, ces ames sont soumises a un jugement et a baticnent qui a
pour but de les purifier.

C'est une loi universelle que toute puissance prade en raison méme de sa perfection et de sa fédité. C'est ainsi
que, par une procession successive, 'Un engendtintelligence, lintelligence engendre I'Ame, et aisi de suite,



jusqu'a ce que les derniéres limites du possibleisat atteintes et que chaque chose participe du Bieautant que le

comporte sa nature particuliere. C'est en vertu deette loi que I'ame particuliére vient ici-bas pourmanifester ses
puissances et apprendre a mieux apprécier la félté du monde intelligible par I'épreuve des contraies. Dans sa
procession, elle se communique aux choses infériegrtout en conservant son intégrité; a quelque rangu'elle

s'abaisse, elle ne descend jamais dans le corpsttemntiere, elle reste toujours unie a I'Intelligene par sa partie

supérieure. |l y a en effet en nous deux parties,odt I'une contemple I'Intelligence, et l'autre dirige notre corps :

nous avons successivement conscience de chacunbled'een appliquant notre attention a ses actes.

Livre Trente-six - Toutes les Ames forment-elles u ne seule Ame ?

De méme que chaque ame particuliére est, sans éterdet sans division, présente a tous les organeseile anime,
de méme I'Ame universelle est présente a toutes Esies particuliéres dont elle est la commune origin

De ce que toutes les ames n'en forment qu'une,nilen faudrait pas conclure qu'elles doivent éprouveles mémes
affections : car elles ne forment pas une unité nuénique, mais une unité générique; or, dans des égadalifférents, la
méme essence peut éprouver des affections diverseisles mémes puissances produire des actes variBiin c6té,
nous sympathisons les uns avec les autres, et cefyenpathie prouve l'unité de tous les étres, unitqui résulte de ce
que I'Ame est une. D'un autre c6té, les Ames partitiéres exercent des puissances diverses, ou dépelent d'une
maniére différente la méme puissance, ce qui explig pourquoi elles éprouvent des affections diverses

L'Ame universelle est l'unité dans la multitude ;mais ce n'est pas une masse homogeéne divisée en muodtitude de
parties, ni une forme identique imprimée a une muitude de sujets. L'Ame universelle se donne a la ritude des
ames particulieres, dont elle est le principe, toutn demeurant elle-méme une et identique. Ainsi, kscience est a la
fois unité et pluralité : elle est le tout en actet les parties en puissance ; chaque partie a soout est le tout en
puissance et la partie en acte.



Second Corpus - L'AME -
- Ce corpus est composé de deux Ennéades de neufli  vres chacune -

- Cinquiéme Ennéade 2/2 - L'Ame 2 —

Livre Trente-sept - Des Trois Hypostases principale  s.

Pour concevoir Dieu, il faut que I'ame, se détacharles objets extérieurs, rentre en elle-méme et eaxine sa propre
nature; faut que I'ame, se détachant des objets exieurs, rentre en elle-méme et examine sa propreature; par Ia,
elle voit qu'ayant une étroite affinité avec les abses divines, elle peut et elle doit chercher a lesnnaitre.

Affranchie des liens du corps et plongée dans urecueillement profond, elle réfléchira alors que c% I'Ame
universelle qui, sans se méler aux étres contenuarts le monde, leur communique la forme, le mouvemeat la vie.
Elle se représentera donc la grande Ame, toujoursnéiére et indivisible, pénétrant intimement le gram corps
immense dont sa présence vivifie et embellit toutdss parties.

Mais I'Ame elle-méme, malgré sa dignité, procédal'un principe supérieur dont elle tient sa puissane
intellectuelle: ce principe est I'Intelligence divine, parfaite, immuable, éternelle, qui renferme totes lesidées et est
ainsi I'archétypedu monde sensible: car la nature de I'Intelligencest de penser, et, en se pensant elle-méme, elle
pense toutes les essences intelligibles, parce de® ne font avec elle qu'une seule et méme chodear I3,
I'Intelligence constitue les genres deétre, principes de toutes choses, et laembres qui sont identiques auxdées

Quoique, dans I'Intelligence, le sujet pensant dbbjet pensé soient identiques, il y a la enconene dualité, et notre
ame, en remontant de cause en cause, ne peut s'aeréqu'a la conception d'un principe parfaitement smple. Se
recueillant donc dans son for intérieur, elle s'élera de I'Intelligence a I'Un absolu. L'Un est en féet le principe
supréme. Il est le I'ere de I'Intelligence parce di lui est supérieur, que celle ci est somerbg sonacteet sonimage
L'Intelligence est I'image de I'Un en ce sens qu'ese tournant vers lui elle le voit, et que, par ctd vision, elle se
détermine elle-méme, en vertu de la puissance quikrecoit de son principe ; c'est encore par cetjguissance qu'elle
posséde en elle-méme toutes lektes ainsi que le font entendre les mythes et les mgsés dans ce qu'ils enseignent
au sujet de Saturne, de Jupiter et de Rhéa.

Il'y a donc trois hypostases divinegjui sont, dans leur ordre de perfection, I'Un, Intelligence, I'Ame: de toute
éternité I'Un engendre I'Intelligence, et I'Intelligence engendre I'Ame, parce qu'aucune puissance [faite ne saurait
rester stérile.

Cette théorie des trois hypostases est conformela doctrine des anciens sages, de Parménide, d'Arsore,
d'Héraclite et d'Empédocle. Platon indique nettemenles trois principes dans plusieurs de set écritfQuant a
Aristote, il méconnait la distinction de I'Un et del'Intelligence, et la théorie qu'il donne des moters intelligibles
souléve plusieurs objections. Cette question de fature des intelligibles est de la plus haute imptance ; c'est pour
cela que Pythagore et ses disciples s'en sont tacsupés.

Les trois principes n'existent pas seulement danlunivers; ils existent encore en nous, ils constient en nous
I'homme intérieur. En effet, notre ame est une essence immatériellet, par 1a elle participe & Ame universelle
Ensuite, comme elle juge, comme elle raisonne, al'glle ne saurait raisonner sans avoir des principgimmuables, il
faut que nous ayons en nousliitelligence, parce que c'est d'elle que I'dme tire ces princgs immuables. Enfin,
comme nous ne saurions posséder en nous l'Intelliym sans posséder également en nous sa cause, sfuilén, nous
jouissons de la présence delh, nous le touchons en quelque sorte par le fond jius intime de notre étre, et nous
sommes édifiés en lui dés que nous nous tournonssvkii.

L'Un et l'intelligence exercent toujours leur action sur nous; mais il arrive souvent que leur actiom'est point
percue parce que nous ne lui prétons pas notre attgon. Il faut donc fermer nos sens a tous les brtg qui les
assiegent pour écouler les voix qui viennent d'eralt.

Livre Trente-huit - De la Génération et de I'Ordre  des choses qui sort aprés le Premier.

L'Un, étant souverainement parfait, a engendré [I'lnelligence par lasurabondancede sa puissance. Etant arrivée a
sa plénitude par sa conversion vers I'Un, l'Intelljence, & son tour, a engendré 'Ame. L'Ame elle mérest arrivée a
la plénitude en contemplant I'Intelligence, et elle& également engendré : ainsi d'elle est née la Neg.

Il'y a donc procession du premier au dernier : dag cette procession, chaque Etre est engendré paduiequi le
précede, et engendre lui-méme celui qui le suit,&tt toujours distinct, mais non séparé de I'étre g&rateur et de
I'étre engendré dans lequel il passe sans s'absorb€'est ainsi que I'ame tantét communique la vie & corps, tantot
remonte dans le sein de I'Ame universelle, qui rédé elle-méme dans I'Intelligence.



Livre Trente-neuf - Des Hypostases qui connaissent et du Principe supérieur.

Pour se connaitre et se penser soi-méme, il faur@tun principe simple, parce que la véritable connasance de soi-
méme suppose l'identité du sujet pensant et de I'f@i pensé.

Cette identité n'existe point dans lasensation qui percoit les modifications éprouvées par le ¢ps. Elle n'existe pas
non plus dans laraison discursive qui s'exerce sur les images fournies par la serigm et sur les données de
Iintelligence pure Car, dans le premier cas, la raison discursive cmait des choses qui lui sont étrangeres ; dans le
second cas, elle sait quelle est sa propre naturegeielles sont ses fonctions, mais elle ne poss@ds la connaissance
de soi-méme comme la possede l'intelligence, parfieincipale de I'ame, elle forme une puissance mogae, tantét
s'élevant vers l'intelligence dont elle recoit seggles, tantdt s'abaissant vers la sensibilité domlle juge les données.
C'est dans lintelligence seule que se trouve la véritable connaissance da-miéme. En pensant, elle se pense elle-
méme : car en elle le sujet pensant, l'objet pensgt la pensée sont une seule et méme chose, savaipénsée
substantielle La raison discursive ne se connait elle-méme qpar l'intelligence et c'est de la qu'elle tire son nom.
L'intelligence, au contraire, par sa conversion ves elle-méme, connait naturellement son existence &tn essence :
en contemplant les réalités, elle se contemple elteme, et cette contemplation est I'acte qui la cetitue.

Lorsque l'intelligence connait Dieu, elle se coniitaencore elle-méme, parce qu'en connaissant Dielleeconnait les
puissances qui en procedent, elle sait qu'elle eieitt I'existence. Si elle n'a point de Dieu une inition claire parce
gu'elle ne lui est pas identique, du moins elle ane intuition claire d'elle-méme, puisque dans l'ingition qu'elle a
d'elle-méme, le sujet et I'objet sont identiques. '€st parce que lintelligence est en elle-méme urcte qu'elle
communique a I'ame une puissance intellectuelle.

L'intelligence connait a la fois sa propre natureet celle de l'intelligible, parce qu'en elle la chee qui contemple,
celle qui est contemplée et la contemplation ne fogu'un. L'intelligence est donc sa propre lumiere;elle se voit par
elle-méme, tandis que I'ame ne se voit que par s@nversion vers lintelligence dont elle recoit sa yissance
intellectuelle. Pour arriver a concevoir l'intelligence, il faut que I'ame s'éléve successivement de puissance
végétative a la sensihilité, de la sensibilité aopinion, et de 'opinion a la pensée pure: car c'¢par la pensée pure
gue lI'ame est I'image de l'intelligence; elle se noait par son principe tandis que l'intelligence se connaipar elle-
méme

Comme la pensée implique a la fois identité et défrence, et par conséquent dualité du sujet pensast de I'objet
pensé, lintelligence est une chose multiple. L'istligible doit étre également une chose multiple,goce que s'il était
absolument simple, la pensée n'y distinguerait rigrpar conséquent ne le concevrait pas.

L'Intelligence divine a procédé de I'Un a I'état @ simple puissance de penser. En se tournant vers,lelle est
devenue la pensée en acte, et elle a rendu multigle qu'elle a recu de son principe. C'est ainsi gelle est a la fois
intelligence, essence et pensée, tandis que I'Utaré absolument simple, est supérieur a la pensée.

On ne saurait admettre qu'il y ait dans I'Un un ate multiple avec une essence simple et unique, parqu'en lui
l'acte est identique a I'essence. Il est donc supéur a la faculté de connaitre, et I'Intelligencequ'il engendre tout en
restant immobile, est donc le premier principe conaissant.

Etant supérieure la faculté de connaitre, I'Un nepeut étre saisi tout entier par la pensée ni énonggar la parole :
car I'absolu est ineffable parce qu'il est au-dessude toute détermination. On ne saurait donc attriber a I'Un la
conscience dans le sens ordinaire du moi. Ne pouvainsi ni le saisir par la pensée ni I'énoncer pala parole, on
doit se borner a dire de lui ce qu'il n'est pas eaffirmer de lui seulement qu'il est le principe detoutes choses.

L'Un est la puissance qui produit toutes choses,apce qu'étant absolument simple il n'est aucune dies en
particulier. L'hypostase qu'il engendre est multipe, parce qu'elle est inférieure: elle renferme tows choses, mais
ces choses sont logiqguement distinctes; il en réubue I'Intelligence estunité-totalité et que chaque intelligible est
unité-multiple.

Sous un point de vue, le Premier est I'Un parce guest en vertu de sa simplicité le principe dontprocéde
I'Intelligence. Sous un autre point de vue, il este Bien, parce qu'il est en vertu de sa perfectiote but auquel
I'Intelligence aspire dans sa conversion. Considérén lui-méme, il est I' Absolu dans une souverainedépendance
de toutes choses ; il est le principe créateur dées$sence et de l'existence absolue, qui appartieah propre a
I'Intelligence. Par sa nature, il est ineffable eincompréhensible. Il ne peut étre atteint que par ne sorte de contact
intellectuel. On doit croire qu'on I'a vu quand unelumiére soudaine a éclairé I'ame.

Livre Quarante - Comment procede du Premier, ce qui est aprés Lui, I'UN.

Au-dessus de toutes choses existe un principe sume appelé lUn, parce qu'il est souverainement simple, et le
Premier, parce qu'il est souverainement absolu. Aglessous de lui est I'Intelligence, qui constitueUn-multiple. Le
Premier principe I'engendre parce qu'il est la puisance premiere, et que c'est une loi universelle guout ce qui est
parfait engendre pour faire part de lui-méme a ce qi est inférieur.

Etant I'Intelligible supréme, I'Un engendre I'Intelligence. C'est pour cette raison qu'il a été ditjue de la Dyade
indéfinie et de I'Un sont nés les nombres et leéead L'Intelligible supréme n'a besoin de rien ; s'ila la conception de
lui-méme, c'est une conception supérieure a la pefes par laquelle I'intelligence se pense. Il en réke que
I'Intelligence est I'acte produit par la Puissancesupréme, tandis que cette puissance est elle-mémedessus de tout.



Livre Quarante-et-un - Les Intelligibles ne sont pa s hors de I'Intelligence du Bien.

L'intelligence véritable doit étre infaillible et posséder la certitude. Pour cela, il faut qu'elle sbidentique aux
intelligibles afin de tirer sa science de son progr fonds. Si elle I'empruntait a autrui, elle n'aurat pas le droit de
croire que les choses sont telles qu'elle les coii¢pelle ressemblerait aux sens qui nous représeantt les objets
extérieurs, mais n'atteignent pas ces objets eux-mm&s: elle n'aurait que des connaissances incertameet
accidentelles, et elle manquerait de principes powegler ses jugements. Si les intelligibles, l'iniéegence et la vérité
ne faisaient pas une seule chose, les intelligiblesraient privés d'intelligence et de vie, en mém&mps que
l'intelligence ne percevrait que des images et setiverait réduite a la condition de la faculté app&e opinion. Il est
donc nécessaire d'attribuer a l'intelligence la pasession intime de toutes les essences et de latéguour sauver la
réalité de l'intelligence ainsi que celle des intigibles.

Malgré sa dignité, I'Intelligence n'‘occupe pas le gmier rang. Au-dessus d'elle est IRoi des rois le Pére des dieux
le Dieu suprémel'Un. La supériorité de I'Un consiste en ce qu'il estlssolument simple. Par 13, il est la mesure de
toutes choses sans étre mesuré lui-méme ; il esiplencipe substantiel des nombres sans étre lui-mé&mun nombre;
il est l'origine des unités secondaires, qui diff@mt de I'Un absolument simple tout en y participant

Tous les étres sont engendrés par I'Un sans qu'iesse de rester immobile en lui-méme; tous en portela forme.
Comme la quantité n'existe dans les nombres que pur participation a l'unité, c'est la trace de IUn qui constitue
I'essence des étres. Cette opinion est conformeétymologie des mots.

Puisque I'essence engendrée par I'Un est une form#Jn doit lui-méme n'avoir pas de forme, par consguent étre
au-dessus de I'essence aussi bien qu'au-dessus 'iiéelligence. Le seul nom qui convienne au princip supréme,
I'Un, ne signifie pas autre chose que la négation deutmombre et de toute détermination, comme I'exprire le nom
symbolique d'Apollon employé par les Pythagoriciens

L'Un est apercu par l'intelligence parce qu'il estla lumiére intelligible qui I'éclaire. Comme on pet, dans l'acte de
la vision, voir la lumiére de deux maniéres, soiteslle, soit unie a la forme de I'objet qu'elle rendisible; de méme,
dans l'intuition intellectuelle, on peut contemplerla lumiére divine soit unie aux objets intelligibes qu'elle éclaire,
soit séparée de ces objets et brillant seule darmute sa pureté. Pour avoir l'intuition de cette luniere, l'intelligence
doit, au lieu de la chercher du regard, attendre emepos qu'elle lui apparaisse : car, étant hors diout lieu, I'Un ne
s'approche ni ne s'éloigne; il se manifeste seulentea la partie supérieure de l'intelligence. A propement parler,
l'intelligence ne le voit pas, elle s'unit a lui.

Comme toutes les choses engendrées sont contenusssdes principes dont elles procédent et dont ellelépendent,
le Principe supréme, n'ayant rien au-dessus de luh'est contenu par rien et contient toutes chosesuss se diviser
comme elles. N'étant contenu par rien, il n'est nlg part; contenant tout, il est présent partout ; éant en dehors de
tout lieu, il habite partout en lui méme. Ainsi lemonde est contenu dans I'Ame universelle; I'Ame umerselle, dans
I'Intelligence; et I'Intelligence, dans le Principequi contient tout et n'est contenu dans rien. C'égpour cela qu'il est
le Bien de toutes choses, parce que toutes existent par ¢ se rapportent a lui.

On ne peut embrasser a la fois la totalité de la jgsance de Dieu ; celui qui le ferait serait son &jj Mais, quoiqu'on
ne saisisse pas Dieu tout entier, l'intuition qu'oren a doit toujours étre un acte simple et uniqueCe qu'on se
rappelle de cette intuition, c'est le Bien méme. Eaffet, Dieu est le principe de I'Essence et dentelligence, de la Vie
et de la Sagesse, parce qu'il est souverainemernmnpie; il est aussi le principe du Mouvement et du Boos, sans étre
lui-méme ni en mouvement ni en repos: car ces dewgkoses impliquent une relation, et Dieu ne peut eavoir avec
rien puisqu'il est le Premier. Il ne peut étre limié par rien ; il est infini, non par son étendue, rais par sa puissance,
en vertu de laquelle il est la souveraine réalitdl n'a donc ni forme ni figure, et il serait absurde de chercher a le
saisir par des yeux mortels Ceux qui se font de luine autre conception ressemblent a ces hommes qdans les
mystéres, ne peuvent arriver a jouir de la vue dealdivinité parce qu'ils se sont arrétés a se gorgefaliments.
Chaque faculté ayant son domaine propre, il ne faupas nier I'existence de Dieu parce que les sens peuvent le
percevoir. Etant le principe supréme, il est le Bie, qui est supérieur au Beau; aussi le Bien excitgl en nous un
désir naturel et nécessaire que nous n'éprouvons gpgour le Beau. D'ailleurs le Beau est, comme tolg reste,
engendré par le Bien.

Etre le Bien n'est pas une simple qualité en Dieepmme le serait la bonté ; c'est son essence méwtfirmer de lui
qguelque attribut, comme lintelligence, c'est le fae déchoir, parce que c'est lui faire perdre la snplicité qui
constitue sa perfection. Pur, isolé, unique, le Biedomine tout, parce que le principe de tout doit tée meilleur que
ce qu'il produit.

Livre Quarante-deux- Le Principe supérieur a I'Etre ne pense pas.

Il'y a deux principes pensants. Celui qui occupe lpremier rang est l'Intelligence, parce qu'elle spense elle-méme.
Celui qui occupe le second est 'Ame parce que, pEant un autre objet qu'elle-méme, elle approche mos de

l'identité du sujet pensant et de I'objet pensé. Qand I'Intelligence pense, elle passe de l'unité a Hualité, tandis que
I'Ame, quand elle pense, passe de la dualité a ['ié.

Au-dessus des deux principes qui pensent est le Riier principe qui ne pense pas, parce qu'il est lgause de la
pensée; et, comme il fait penser I'Intelligence, ést par rapport a elle I'Intelligible supréme.

Le Premier principe ne doit pas penser pour plusiets raisons D'abord la multiplicité suppose l'unitéparce qu'elle

en provient; or I'Intelligence est multiple, parcequ'elle pense: donc le Premier principe, pour étrain doit ne pas
penser. Ensuite, le Premier principe est I8ien, et le Bien doit étre simple et se suffire a lui-Bme, par conséquent,
ne pas avoir besoin de penser.

L'Intelligence, loin d'étre le Bien, en a seulemenia forme.



Quant a I'Ame, elle recoit de I'Intelligence la luniére qui la rend intellectuelle.

Penser ne convient qu'au multiple, parce que celudi a besoin de se chercher et de s'embrasser lui-mé par la
conscience: or c'est la la nature propre de l'Intdigence. Penser, c'est encore se tourner vers leeBj parce que
l'aspiration au Bien engendre la pensée. A ces digetitres la pensée ne saurait convenir au Bien. H'a pas besoin
d'agir parce qu'il est I'Acte supréme. L'Intelligence, au contraire, doit penser afin de posséder ldémitude de I'Etre,
puisque la pensée est inséparable de I'existence.

Livre Quarante-trois - Y a-il des idées des individ  us ?

Pour expliquer l'existence des différences esserltes qui constituent l'individualité de chaque étreanimé, il faut
admettre que chaque ame individuelle est éternelldutant il y a d'individus dans le monde sensiblegautant il doit y
avoir de raisons séminales dans I'Ame universelld d'idées dans I'Intelligence divine. Il ne s'enstipas d'ailleurs
gue le nombre des raisons séminales et des idéeg stfini: car elles sont par leur nature disposespour faire
renaitre les mémes choses quand une nouvelle pérocommence.

La diversité que présentent les individus ne sauias'expliquer par la maniére dont le male et la fenelle s'unissent
dans l'acte de la génération. Elle a pour cause thfférence des raisons séminales.

On ne peut rien conclure contre leur pluralité dela similitude qu'on remarque dans certains individis. Il n'y a
point d'indiscernables dans les productions de laature ni dans les ceuvres de l'art : car a la formepécifique s'unit
toujours une différence qui est propre a l'individu

Livre Quarante-quatre - Y a-il de la Beauté intel ligible ?

Dans les ceuvres de l'art, la beauté provient de farme que l'artiste donne a la matiére pour y repréenter l'idéal
gu'il a congu : car il ne se borne pas a imiter laature ; il remonte aux idées munies desquelles dee la nature des
objets.

Dans les ceuvres de la nature, la beauté provierg@ement de la forme qui passe du principe créateutans la chose
créée. Elle ne se trouve pas dans la masse corptekn tant que masse : car la forme seule pénétieeil. D'ailleurs
la beauté que nous reconnaissons aux sciences, g&arus et a I'ame elle-méme est évidemment immatétle. Il faut
donc admettre que la beauté du corps a pour archépe la beauté qui réside dans la nature et dont eligrovient.
Celle-ci a son tour a pour archétype la beauté quéside dans I'ame et dont elle procede. Enfin la beté de I'ame a
elle-méme pour principe la perfection de I'Intelligence en qui réside la Beauté absolue.

Dans le monde intelligible, tous les étres sont &ex parce qu'ils brillent d'une clarté infinie, que chacun d'eux se
contemple lui-méme et contemple tous les autres. hae se passe la dans une contemplation perpétuedietranquille
qui est la sagesse, et comme lintelligence est soles étres qu'elle pense, I'Essence, la SagessHretlligence sont
identiques dans le monde intelligible.

Toutes les ceuvres de I'art ou de la nature ont ureertaine sagesse pour principe. La sagesse de fiste se ramene a
celle de la nature qui lui sert de regle. Celle da nature se ramene elle-méme a celle de I'Intelkgce, en qui la vraie
sagesse et la vraie essence ne sont qu'une seula@&me chose. Aussi possede-t-elle Idées c'est-a-dire les formes
substantielles ou essences, types vivants de toetqui existe dans le monde sensible.

Les sages de I'Egypte faisaient preuve d'une scinconsommée en employant des signes symboliques Ipaquels
ils désignaient les objets intuitivement en quelqusorte, sans avoir recours a la parole. En représtnt les images
des objets individuels, ils permettaient de saisies choses dans leur totalité naturelle que la saiee doit reproduire.
La science, en effet, n'est pas une pensée, un cmeement; elle est I'image compléte des types indivels qu'elle
contemple.

Voila pourquoi I'Intelligence divine a congu et r@lisé le monde tout entier d'un seul coup par le mistére de I'Ame
universelle : car le monde est du commencement afim contenu et limité par les idées, et I'Intellignce, possédant
les idées, posséde a la fois les modéles, les fareteles essences de toutes les choses qui sordytes ici-bas.

Le monde intelligible est le type de la Beauté pee qu'il est une forme et l'objet de la contemplatin de
I'Intelligence divine. C'est pourquoi, dans leTimég Platon nous montre le Démiurge admirant son ceuvreafin de
nous faire juger de la perfection du modéle par ckd du monde sensible qui n'en est que I'image. Efffet, dans le
monde intelligible, chaque essence est distinctesdautres sans en étre séparée par aucune distanoedle; chacune
est toutes les autres, parce qu'elle possede uneigsance infinie; enfin, chacune est parfaite, parcgu'en elle
I'essence et la beauté ne forment qu'une seule e€me chose.

Tel est le spectacle que contemplent Jupiter ('Amuniverselle) avec les dieux secondaires, les dém@t les ames
supérieures. Dans celte contemplation sublime, celgui contemple s'identifie avec l'objet qu'il conemple, et |l
possede toutes choses en renongant a avoir conscede lui-méme pour ne pas demeurer distinct de Die

Quand on a l'intuition de Dieu (c'est-a-dire de Intellect divin), on le voit engendrer un fils plen de beauté, dont la
grandeur peut faire juger de celle de son pére. Clils, qui est Jupiter, produit & son tour le mondesensible, ceuvre
aussi belle et aussi parfaite que le comporte satoge : car il offre une image de l'essence et de lzeauté, et, comme
son modeéle est éternel, il ne doit jamais cesseedlster.

Les mythes reconnaissent trois grands dieux, Coelu Saturne et Jupiter: Coelus est I'Un absolumentimmple;
Saturne enchainé est I'Intelligence immuable, typde la Beauté ; Jupiter est 'Ame universelle, qui mitile son pére
en scindant l'unité primitive, administre le mondesensible et tient sa beauté de Saturne.
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Comme les hommes, dés leur naissance, sont forcéscdorder leur attention aux objets sensibles quiels entourent,
il en est peu dont I'ame ait assez d'élévation natelle pour sortir de cette sphére étroite et arrive a contempler
l'intelligible. Pour y parvenir, il faut étre porté a I'amour, étre né véritablement philosophe. Graca celte heureuse
disposition, on s'éléve de la beauté du corps a leetle 'ame, et de la beauté de I'ame a celle dmtelligence, laquelle
est Iimage du Bien.

Pour concevoir la nature de I'Intelligence, il fatl savoir qu'elle contient les essences ou idées. Effet, toutes les
ceuvres de l'art et de la nature sont composées datiére et de forme : or la forme est imprimée a lanatiere par
I'Ame universelle, qui regoit de I'Intelligence lesraisons séminales des choses sensibles, comméiess des artistes
recoivent d'elle les conceptions qu'ils réalisent.

L'existence de I'Ame implique celle de I'Intelligace placée au-dessus d'elle, parce qu'il doit y avpen dehors du
monde sensible, un principe éternel, impassible, dait, qui, de tout temps, fasse passer I'ame de lpuissance a
l'acte. Quant a l'Intelligence, étant toujours en ate, elle est les choses mémes qu'elle pense: ¢eses, ce sont les
essences éternelles et immuables, dont |'existenest tout intellectuelle, comme I'a dit Parménide. bin d‘avoir
besoin d'un soutien, I'Intelligence est elle-méme Isoutien des objets périssables.

L'Intelligence contient toutes les essences comrgegenre contient les espéces, comme le tout contiées parties,
comme le germe renferme rassemblées en un point legsons séminales que I'ame fait passer dans la tieae pour
lui donner la forme du corps.

Tandis que les notions scientifiques que I'ame serme des objets extérieurs par la raison discurs®& sont
postérieures a ces objets, la science de l'inteilije est identique a l'intelligible méme. Dans l'itelligence, laforme
substantiellequi est I'objet de la pensée et I'idée qui en ekt conception ne font qu'un. Par conséquent, commia
chose qui pense, la chose qui est pensée et la penslle-méme sont identiques, I'Intelligence estrmubstantielle a
I'Etre et ses pensées sont les idées, les formes,dctes de I'Etre.

Etant l'archétype universel, I'Intelligence contiat les idées de toutes les choses qui existent sd@ monde sensible;
mais les idées sont indivises dans l'unité, tandigie les choses qui existent dans le monde sensibat séparées les
unes des autres.

Il n'y a desidéesque des choses qui sont désrmes On ne peut donc pas rapporter au monde intelligile les arts
d'imitation, tels que la danse, ni les arts qui prduisent des ceuvres sensibles, tels que l'architecdu L'idée de
I'hnomme contient celle des facultés et des arts gaont propres a 'homme. De plus, il y a dans le mde intelligible,
outre les idées desuniversaux les idées desndividus, en tant qu'ils se distinguent les uns des autrgzar des
différences essentielles. Quant aux caractéres agdentels, ils dérivent de la matiere et du lieu.

Il résulte de la que I'ame particuliére, prise ave ses facultés et ses qualités essentielles, nfest une simple image
de I'Ame universelle, qu'elle posséde par elle-mémene existence réelle et qu'elle est comprise dates monde
intelligible. Le contraire a lieu pour les choses ecidentelles ou difformes : elles ont pour origindimpuissance de
I'Ame a soumettre complétement la matiére a la fone.
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Livre Quarante-six - Les Genres de L'Etre 1.

Il'y a des opinions trés différentes sur le nombreles étres et sur les genres gu'ils forment. Nouslahs commencer
par examiner la doctrine que les Péripatéticiens mfessent a ce sujet.

CRITIQUE DES DIX CATEGORIES D'ARISTOTE. - Les dix catégories d'Aristote ne sauraient s'appliquer
également aux étres intelligibles et aux étres sénkes. Pour commencer par la&Substancela substance intelligible et
la substance sensible ne peuvent former un seul gen car la seconde procede de la premiére. Ensujten ne voit
pas bien ce qu'il y a de commun soit entre leatiére la forme et le composé dont Aristote fait la catégorie de 'a
substance, soit entre lesubstances premiérest lessubstances seconddsa définition qu'on donne de cette catégorie
est si vague qu’elle s'applique a tout.

La catégorie de laQuantité comprend le nombre ouquantité discréteet I'étendue ouquantité continue Celte théorie
souleve plusieurs objections. D'abord, I'étendue a5t une quantité qu'a condition d'étre évaluée pate nombre.
Ensuite, pour le nombre lui-méme, il faut distingue le nombre intelligible et le nombre sensible; lesecond seul est
une quantité. Enfin, la parole, le temps et le mowwment ne sont des quantités que par accident.

La catégorie de laRelation n'est pas assez nettement déterminée ; elle compdedes choses fort différentes. Dans
certains cas, elle suppose quelque chose de réehsldes objets; dans d'autres cas, elle parait n'&rqu'une simple
conception de notre ame. Pour sortir de celle indétmination, il faut appeler relativesuniquement les choses qui
doivent leur existence a leur corrélation, comme ldouble et la moitié, I'activité et la passivité. eur réalité consiste
soit dans une efficacité, dans un acte, comme laestce, soit dans une participation a une forme, come le double.

Le méme vague se retrouve dans la catégorie deQaalité, qui comprend la capacité et la disposition, la pasance
physique, la qualité affective, la figure. Les difrences qui distinguent les essences les unes d#tsea ne sauraient
étre appelées qualités que par homonymie. Les progtés qui méritent vraiment le nom dequalitéssont celles qui
qualifient les choses et qui sont des puissances et des farraeit de I'ame soit du corps. Par cette définitioron
comprend comment les impuissances et les défautmstituent des qualités : c'est que ce sont des dé&itions et des
formes imparfaites. Par |a, on voit également qu'iest inutile de distinguer, comme le fait Aristotequatre espéces de
qualités. Enfin, par la on sépare nettement les qliéicatifs des relatifs. — Outre toutes ces critiges, il en est encore
une que l'on est en droit d'adresser a la doctring'Aristote, et qui s'applique a toutes ses catégis : c'est qu'il ne
distingue pas le sensible d'avec lintelligible; i¢c par exemple, il réunit dans une méme catégorieal qualité
intelligible qui est proprement l'essence, et la calité sensible, qui seule doit porter le nom de quigé et qui consiste
dans une disposition soit adventice soit originelle

Les catégories désignées par les moBu et Quand indiquent qu'un objet se trouve dans un temps ou m lieu
déterminé. Il aurait donc mieux valu prendre ici par catégories les pures notions de lieu et de temps

La catégorie dAgir devrait étre remplacée par celle duMouvement dont I'action et la passionne sont que deux
modes. Il vaudrait mieux faire une catégorie de dicteque de laction parce que l'acte s'affirme de la substance ainsi
que de la qualité. Ensuite, le mouvement doit plutdque l'acte lui-méme former une catégorie. En vairon prétend
que le mouvement est un acte imparfait, qu'il impljue l'idée de succession et de temps, tandis quacte est en
dehors du temps; cette assertion est fausse : latiom du temps n'est impliquée dans le mouvement qupar
accident. Ensuite, il est tout a fait arbitraire davancer que l'acte et le mouvement appartiennent agenre des
relatifs; une pareille théorie conduit a faire de butes choses des relatifs. Enfin, la distinction gules Péripatéticiens
établissent entre |'acte et le mouvement souléve @rfoule de difficultés, comme on le voit en examinales diverses
clauses de verbes. Les uns, en effet, expriment uagtion parfaite ou un état, comme penser, et lesifies une action
successive, comme marcher. En outre, chacune de ctassses se subdivise en deux espéces : verbesimant une
action absolue, par laquelle le sujet seul est mdidi, comme marcher, penser; verbes exprimant une &on relative a
un autre objet et servant seuls a former les verbgsassifs, comme diviser.

Puisqu'en toutes choseBatir ne fait qu'un seul genre ave@gir, qu'il vient aprés, sans en étre le contraire, oa tort
de faire dePatir une catégorie a part. Laction et la passiondoivent étre placées dans un seul et méme genrelut du
mouvement dont elles ne sont que des points de vue corréfat En effet, quand on étudie leur nature, on voigue
I'action est un mouvement spontan@t que la passion consiste a éprouver, sans y trdvuer en rien, une
modification qui ne concoure pas a l'essence. Il sélte de la que les actes ne sont pas tous desawtdi la pensée par
exemple, s'exerce sur elle-méme.

La catégorie dAvoir est fort vague et s'applique a tout. Si I'on essaid'en limiter I'application, on tombe dans
l'arbitraire.

On peut en dire autant de la catégorie de ISituation. Elle a en outre le défaut de rentrer dans les po&dentes.
CRITIQUE DES CATEGORIES DES STOICIENS.- Les Stoicéns, ne reconnaissant que quatre catégories,
divisent toutes choses eaubstancesqualités modeset relations De plus, ils embrassent tons les étres dans uruke
genre en leur attribuant quelque chose de commuPRour commencer par cequelque chose de commuon ne saurait



comprendre en quoi il consiste, ni comment il pourit s'adapter a la fois aux corps et aux étres incporels.

Par Substance les Stoiciens entendent lanatieére dont ils font le principe et I'essence de tous deétres. lIs
confondent ainsi un principe avec un genre, deuxhoses fort différentes. lls ont d'ailleurs tort deprendre pour
principe ce qui n'existe qu'en puissance et de farde la matiere un corps en lui attribuant I'étende. Dieu, dans ce
systeme, n'est que la matiere modifiée ; mais on encoit pas d'ou vient & la matiére la modificatio dont elle est le
sujet, s'il n'y a pas hors d'elle un principe actif Supposez que la matiére et le principe actif quia modifie
constituent un seul sujet, les autres choses ne eet plus que lamatiere modifiée;elles n‘auront plus d'existence
réelle. Il résulte de la que I'étre dérive du nonge, que l'acte dérive de la puissance, ce qui esbsurde. Cette erreur
des Stoiciens a pour cause qu'ils ont pris la serigm pour guide dans la détermination des principes

Les Qualités des Stoiciens devraient étre incorporelles et aeés, puisque la matiére est passive. Cependant lsu
raisons séminalessont corporelles, de sorte qu'avant de former avela matiére un composé elles sont elles-mémes
déja composeées; elles n'ont donc aucune réalité palles-mémes, et elles constituent de simples machtions de la
matiere.

Les qualitésn'étant que des modifications de la matiére, leBlodesne sauraient avoir plus de réalité puisqu'ils se
rapportent eux-mémes aux qualités. lls ne sauraierd'ailleurs constituer un genre, parce qu'ils ne fament qu'un
amas confus de choses completement différentes lases des autres. On trouve la méme confusion et faéme
incohérence dans ce que les Stoiciens disent &edations
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Pour rechercher quels sont legenres de I'étreil faut avant tout admettre que I'étre n'est pasun, comme Platon I'a
démontré avec d'autres philosophes. Il s'agit ici & l'étre véritable qu'il importe de ne pas confondre avec ce qui
détient et qu'on nommegénération (ll-Ill) Puisque I'étre est a la fois un et multiple, il renferme nécessairement
plusieurs éléments constitutifs dont I'ensemble fone la substance du monde intelligiblesubstance que nous
nommons |étre Ces éléments constitutifs sont a la fois des paipes, parce qu'ils constituent la totalité de I'ée, et
des genres, parce que chacun d'eux contient sous dles espéces subordonnééss unes aux autres. La pluralité des
éléments qui se trouvent dans I'étre n'étant pas atingente, elle suppose I'Un absolu dont elle prodé. Si lesgenres
premiers se raménent ainsi a I'Un, ce n'est pas que celuigaffirme d'eux comme prédicat ; c'est que tousresemble
ils sont éléments intégrants d'une seule substandans laquelle notre pensée établit des divisions.

Il est facile de comprendre comment, dans les capl'unité renferme une pluralité, d'y distinguer la qualité, la
guantité, la substance. Mais en étudiant les genres les principes de I'essence intelligible, il fadaire abstraction de
toute quantité, de toute matiére sensible, pour ssir la réalité et I'unité de I'étre. Dans les corpsles principes sont
séparés; ici ils ne sont que distincts. Il n'est ad@ pas aisé de comprendre comment la substance ilfigible, qui est
une, peut étre a la fois une et multiple. Comme lesorps renferment une pluralité et une diversité déléments trés
grande, ils ne recoivent pas immédiatement de I'Uabsolu I'unité qui tient leurs parties jointes et @ fait un tout; ils
sont formés par 'Ame. Celle-ci doit donc étreune pluralité. Cette pluralité consiste dans lesaisons séminalegjui
sont l'acte et I'essence de I'ame; elle résulte aisle ce que I'essence de I'ame contient plusieymgissances.

Dans I'ame, l'essence est le principe de tout ce'elle est, ou plutdt I'essence est tout ce qu'eime; elle est par
conséquent la vie. L'essence et la vie de I'ame fioent une unité; mais cette unité se fait multiple elativement aux
autres étres, dés qu'elle développe ses puissan@gju'elle essaie de se contempler.

Puisqu'il y a dans I'ame essence et vie, que leewionsiste dans l'intelligence et impligue mouvemeril y a la deux
genres, |Etre et le Mouvement Mais I'Etre implique la Stabilité encore plus quele mouvement ; il faut donc faire
d'elle un genre distinct.

On découvre également ces genres en considéranttilligence. Elle pense, voila I&ouvement elle pense ce qui est
en elle, voila |Etre. L'Etre est le terme auquel aboutit la pensée, vidi la Stabilité. En distinguant ces trois genres par
la pensée, on voit que chacun d'eux existe a partciest la Différence En les considérant réunis en une seule
existence, un les raméne a étre une méme choseestl'ldentité. Tels sont les cing genres des choses intelligiale
Reste a prouver qu'il n'y a que ces cing genres pmiers. L'Un n'est pas un genre premier. — L'un abslu,
supérieur a I'Etre et a I'Intelligence, ne forme pa un genre, parce qu'il ne s'affirme d'aucune chosest que, par
suite de sa simplicité, il ne renferme pas de diffénces qui puissent engendrer des espéces. L'un@énsidérée dans
I'Etre n'est pas I'Un premier, puisqu'il y a au-desus d'elle I'Un absolu; elle ne peut donc étre unegre premier.
L'Un absolu est le principe de I'Etre. L'unité, corsidérée comme attribut qui s'adjoint a I'Etre, le rapproche de I'Un

: car ce qui se tourne vers I'Un absolu esttre un ; ce qui est inférieur est IEtre un et multiple L'unité dans I'Etre
est indivisible et simple; mais chaque étre, chaqugenre est multiple aussi bien qu'il estin. L'unité peut donc se
trouver dans I'Etre, comme le point dans la ligne ® qualité de principe, mais elle n'est pas un genre. D'ailleurs, tout
genre renferme des différences qui engendrent despeces; or I'unité n'a ni différences ni espécesnfin, la réalité
de I'étre et I'unité ne se trouvent pas au méme defydans les choses sensibles et dans les chosedligibles. Elles
n'y sont pas non plus toujours en raison directe line de l'autre, tandis que l'unité est toujours emaison directe de
la bonté. Tout ce qui participe de IUn absolu participe duBien au méme degré. L'Un absolu est en effet le prinap
dont tout sort, la fin a laquelle tout aspire ; parconséquent, il est le Bien de l'univers. Doncuhité est une chose
distincte de I'Etre, et elle ne peut former un gere.

La Quantité n'est pas un genre premier. D'abord, le nombre egtostérieur a I'Etre, au Mouvement, etc. Ensuite,
I'étendueest postérieure elle-méme au nombre. En cherchart quoi on doit rapporter la quantité discrete(le
nombre) et la quantité continue on trouve que le nombre consiste dans un certamélange du mouvement et du
repos, que I'étendue est produite par le mouvemenui, en s'avancant a l'infini, est arrété et limitépar le repos.

La Qualité n'est pas un genre premier. Elle est postérieurel@&ssence et par conséquent lui est subordonnéemne
espéce. Les propriétés constitutives de l'essenae sont de véritablesactes quoiqu'on les nomme improprement



qualités. Les propriétés qui sont postérieures adssence et qui lui viennent du dehors sont des mficitions
passives et méritent seules le nom dpialités D'aprés cette définition, le Mouvement, la Stahité, I'ldentité et la
Différence sont des principes constitutifs et nonebs qualités de I'Etre. Ce n'est qu'en descendant d&tre premier
aux choses sensibles qu'on rencontre la qualité & quantité; elles sont alors des genres, mais nales genres
premiers.

La Relation le Lieu, le Temps la Situation, la Possessionla Passionet I'Action ne sont pas des genres premiers : car
ces catégories indiquent des choses relatives ehtiogentes.

Le Bien n'est pas un genre premier. Si, par ce mot, on ezid le Bien méme, ce principe est supérieur a I'esxe,
par conséquent aux genres de I'Etre. Si 'on ententh Bonté c'est une qualité. Les choses la possédent a dive
degrés parce qu'elles procédent toutes de I'Un. ®si, le bien de I'Etre premier consiste dans l'actgar lequel il
aspire naturellement a I'Un, acte qui est sa vie eibon mouvement.

La Beauté la Science I'Intelligence la Vertu, se ramenent aux cing genres premiers que nous agdéja reconnus.
Il ne reste qu'a déterminer le rapport de chacun de cinq genres premiers aux espéces qu'ils contiemePour y
parvenir, il faut étudier l'intelligence, parce qu'elle comprend tous les étres.

Considérée en elle-méme et dans son essence, ¢lligence universelle est en acte toutes les inigdnces ensemble,
et en puissance chacune d'elles prise séparéments fontraire, celles-ci sont en acte des intelligees particuliéres,
et en puissance l'intelligence universelle. On vopiar la que le genre, en tant que genre, est en gaance toutes les
espéeces qu'il contient, tandis que les especes anttqu'elles existent dans le genre qui les contigrsont ce genre en
puissance.

Si I'on examine comment I'Intelligence, tout en retant une, produit les choses particuliéres, on viocomment des
genres premiers proviennent les genres inférieurs.

1° En se contemplant, I'Intelligence voit en elléoutes les choses qu'elle contient : elle a aing Nombre, parce
gu'elle est une et plusieurs.

2° Elle est plusieurs sous ce rapport qu'elle podde des puissances nombreuses, inaltérables, inéigi: or I"infinité,
c'est laGrandeur.

3° A l'aspect de cette grandeur, de la beauté dedsence, on voit s'épanouir IQualité. 4° L'union de la Qualité et
de la Quantité nous découvre I&igure. 5° La division que la Différence introduit dans & Quantité et la Qualité
engendre ledifférences des figurest les autres qualités6° L'ldentité introduit I' égalité et la Différence linégalité
dans le nombre et dans la grandeur : d'ou les nomles pairs et impairs, les cercles et les figures cposées
d'éléments inégaux. — Ainsi, par sa vie intellectlie, I'Intelligence contient en elle-méme et embras d'un seul
regard toutes les essences, que découvre successérg et imparfaitement la raison discursive. Puisga
I'Intelligence est l'unité ou existent conciliéesresemble dans une synthése universelle toutes leseages éternelles,
toutes les choses vivantes et animées, elle eseb@-méme un Animal parfait; et, pour I'étre qu'elle engendre, elle
est l'intelligible quand elle se découvre a lui.

Cette doctrine est conforme a ce que Platon ense@sur ce sujet dans I&iméeet dans lePhilébe
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GENRES DE L'ETRE SENSIBLE - Il y a dans le monde sesible des genres de I'étre analogues a ceux quistgnt
dans le monde intelligible. Pour les déterminer, ifaut nettement séparer I'ame du corps.

A l'étre véritable et intelligible correspond la rature corporelle, qui s'appelle aussi essence, maigi'on doit
proprement nommer génération, parce qu'elle impliqe l'idée d'un écoulement perpétuel. En I'examinanton voit
que la division des genres de I'étre sensible nermespond pas a celle des genres de I'étre intellige.

Tout ce qui se trouve dans le monde sensible peétre ramené a cinq genres : substance, quantité, glité,
mouvement et relation. SUBSTANCE.- On comprend soue nom desubstanceda matiére, la forme et le composé.
Le caractére général de la substance dans ces traiBoses, c'est d'étre lesujet ou substratum des accidentet ne
s'affirmer de rien. La substance, est par elle-méme ce qu'elle. &dte est le principe d'ou sortent et par lequel
existent les autres choses, celui auquel se rappamt les modifications passives, et dont sortent lestions. Elle este
qui n'est pas dans un sujef moins que par la on n'entendedire partie d'un sujet ou concourir avec lui a continuer
une unité Il y a en cela analogie entre les doux principeBomonymes, la substance corporelle et la substance
intelligible.

L'existencene s'affirme pas dans le méme sens de la substamteale I'accident. Quand on dit :L'étre est I'étre est
affirme étre simplement, étre de lui- méme. Quand ro dit : L'étre est blan¢ I'existence est un accident pour la
blancheur comme la blancheur est un accident poutétre; I'étre n'est pas dans la blancheur, c'est ldlancheur au
contraire qui est en lui. Ainsi la substance possedl'existence primitivement; l'accident, postérieuement, par
participation. La substance sensible existe ainsia@le-méme par rapport a ses accidents, mais non peapport a la
substance intelligible : car elle en tient I'existece.

Il'y a dans lamatiéreun degré d'étre moindre que dans Idorme, parce que la forme est uneaison (ou essencg
tandis que la matiére n'a qu'une ombre de raison.

En traitant de la substance sensible, il vaut mieuétudier lessubstances composéésl la matiére et la forme sont
réunies). Leur caractére est encore de'étre pas dans des sujets d'étre elles-mémes sujets pour le reste. Malsien
différente de la substance intelligible, la substare sensible suppose la présence de certains acctdgropres : car
elle consiste danga réunion de» qualités et de la matierEn outre, le fondement de la substance sensibla (hatiere)
est stérile, et, n‘ayant que l'apparence de I'étraje peut donner I'existence au reste comme le fdliétre véritable.

La substance sensible, étant corporelle, peut sesider en especes d'apres la distinction des corpsuts et des corps
organiseés, des corps chauds et des corps secs, eit.bien encore d'apres les formes des plantesdss animaux, etc.
— Quant a la distinction qu'a faite Aristote des sbstances premieres et des substances secondesfetlet le feu



universel difféerent entre eux en ce que l'un est dividuel et l'autre universel, mais il n'y a pas eftre eux de
différence substantielle.

QUANTITE- La Quantité comprend lenombre sensiblet I'étendue corporelleLe lieu, considéré comme contenant
les corps, et le temps, comme mesure du mouvemergntrent dans le genre de laRelation Le grand et le petit se
rapportent au genre de la Quantité, parce que ce sbdes choses simples, absolues; mailus petit, plus grand, plus
beau se ramenent au genre de la Relation. Quant aweau il appartient a la Qualité. Dans la Quantité,grand et
petit, beaucoupet pey, sont opposés comme contraires. En effet, la mulide est une extension du nombre; la rareté
en est une contraction. Il y a une raison qui détenine la grandeur et la petitesse, et dont la partipation rend un
objet grand ou petit. Quant auhaut et aubas ce sont des relatifs.

La quantité discréteet la quantité continueappartiennent au méme genre comme quantités. Daf& premiére, les
diverses espéces sont déterminées par la différende pair et de limpair. Dans la deuxiéme les diverses espeéeces
sont par la différence de ldigne, de lasurfaceet dusolide La ligne droite et la ligne courbe appartiennentu genre
de la Quantité plutdt qu'a celui de la Qualité, pace qu'il est essentiel a la ligne d'étre droite oaourbe. La méme
remarque s'applique a toutes les figures.

Le genre de la Quantité n'admet que égalité I'inégalité La similitude et la dissimilitude sont propres da Qualité.
Les qualités essentielles ou différences spécifiqusont des accidents qui complétent la substancensible et ne
doivent pas étre appelés proprement qualités. Commelles constituent ce qu'on nomme similitude ou dsgmilitude
dans les figures, elles ne leur 6tent pas leur carigre de quantités égales ou inégales.

QUALITE -La Qualité est uncaractérequ'on désigne par les termes déeel, quel, de cette sortecomme la beauté
corporelle. Par cet exemple, on voit gu'il y a I'aalogie entre les qualités sensibles et les qualitéselligibles. Il faut
compter parmi les qualités sensibles les arts quesapportent aux corps, les vertus pratiques qui asistent dans
l'accomplissement simple des devoirs civils, lesisns séminales et les passions de I'ame, mais tidme elle-méme
considérée comme séparée de la matiére.

Les différences des choses sensibles sont distiégsiles unes des autres, non par d'autres différeas; mais par leurs
éléments constitutifs. De méme, on discerne les di@s non par d'autres qualités, mais par leurs caactéres
intrinséques ou par quelques-uns de leurs modes distence; la sensation en saisit les signes, entélligence les
pénétre par une intuition simple, sans avoir besoitoujours de trouver dans les objets des raisonsrsénales pour les
qualifier.

Le genre de la Qualité comprend lebabitudes(exprimées par un substantifyougeur; par un adjectif, rouge par un
adverbe, bien), mais non les simples dispositions qui indiquené passage d'un état a un autre (commmugissan).
Les négations, lorsqu'elles n'impliquent pas une lité réelle opposée a une autre, doivent étre rapptées au genre
de la Relation.

Il faut regarder comme contraires non seulement les qualités qui sont séparées paeaucoup de qualités
intermédiaires, mais encore celles qui, étant comiges dans la méme classe, n'‘ont cependant aucun aaere
spécifiqgue commun. Parmi les qualités, celles quinbune certaine latitude admettent des degrés; lesutres n'en
admettent pas, et ne peuvent étre possédées quettentieres.

MOUVEMENT - Il faut regarder comme genre le Mouvement parce qu'on ne peut le faire rentrer dans aucun és
genres précédentsMouvementest plus général d'ailleurs queehangementet qu'altération; car mouvement veut dire
non seulement qu'une chose prend la place d'une aat mais encore gu'elle passe de ce qui lui est i@ & ce qui ne
I'est pas, comme dans la translation d'un lieu a uautre.

Le mouvement est le passage de la puissance &l'detce dont elle est la puissan&.une chose qui était d'abord en
puissance arrive a prendre une forme, le mouvemergst la production d'une forme Si une chose passel‘acte, le
mouvement est une simple forme de la puissance. beouvement est donc une forme active, et, quand ilr@duit
guelque autre chose, il est cause des autres formée caractére commun de Bltération, de l'accroissement de la
générationet du déplacement dans le lieg,est de rendre I'objet autre qu'il n'était.

Le mouvement, image de la vie dans les choses dgles, les stimule et les presse de changer sansseged'état,
d'action, de modification, de forme. La puissance wotrice est invisible et ne se révele que par sesfe. Le
mouvement n'est exclusivement ni dans le moteur mlans le mobile, mais il sort du moteur pour passedans le
mobile. Le mouvement doit donc étre étudié non slment dans les choses ou il est produit, mais emealans celles
qui le produisent ou le transmettent.

Les différences qu'admet le mouvement de déplacentetiennent a des circonstances extérieures (comnmeonter,
descendre), ou a la figure qu'il décrit (mouvementectiligne, circulaire).

La composition qui consiste a rapprocher une chose d'une autret la décompositionqui implique leur séparation,
sont des mouvements d'un genre spécial. On y trouveependant, sous certains rapports, soit le mouvemtede
déplacement, soit l'altération, soit la raréfactionet la condensation.

La division du mouvement en espéces doit reposeursla nature des forces, qu'on distinguera en anings et en
inanimées, ou sur le mode de sa production, qui infigue la nature, I'art ou la volonté.

La stabilité est propre au monde intelligible. Dans les chosesnsibles, on ne trouve que lepos lequel n'est que la
privation et la négation du mouvement, qui seul icest une chose positive. On a déja dit ci-dessuseglaction et la
passion sont des mouvements.

RELATION - Quant a la Relation c'est unehabitude une maniére d'étre d'une chose a I'égard d'une ae. On
peut diviser les relatifs suivant la méthode des arens.



Livre Quarante-neuf - L'Etre UN et Identique est pa  rtout présent tout entier 1.

La question traitée dans ce livre est : Comment skit-il que I'Ame universelle, qui est incorporelle inétendue,
puisse se répandre dans I'espace, soit avant qus torps soient formés, soit en méme temps qu'ilsredormés ?
L'Etre premier est le véritable universel. Principe qui fait subsister et qui meut le monde sensibld, est partout;
mais, comme il est lui-méme ce qu'on nomme partoui] n'existe qu'en lui méme. Trompés par une illuon
grossiére, nous disonpartout en parlant du monde sensible, et nous le croyonsagd ; mais il est réellement petit.
Aussi a-t-il besoin de la présence de I'Etre premigqui n'est jamais ni prés ni loin de lui, puisqull n'est pas contenu
dans un lieu déterming, qu'il est toujours présentux choses qui peuvent le recevoir. L'Etre premiese répand en
effet partout par sespuissancesil les communique a chaque chose dans la mesure chaque chose peut participer.
Il est ainsi partout présent, tout en demeurant ségré : car il ne serait plus le principe universel prtout présent tout
entier, s'il devenait I'essence d'un étre particuér et s'il était circonscrit dans un lieu déterminé Il serait alors
divisible. Mais on ne saurait diviser la vie, I'esmnce, l'intelligence, parce qu'elles ne sont pas @muantité comme le
corps.

L'Etre premier est un et identique partout, mais ®n unité n'empéche pas la pluralité des étres. L'lE¢ premier
engendre cette pluralité sans sortir de lui-méme miien perdre de son universalité. De méme, I'Ame uverselle est
une, malgré la pluralité des ames, et chaque ameteme, indivisible, présente dans tout le corps, nigré la pluralité
des organes. Cette pluralité des a&mes ne résultespae la divisibilité propre aux corps. Avant qu'ily e(t des corps, il
y avait déja I'Ame universelle el les ames particigdres. D'un coté, les Ames particuliéres existenh @cte dans I'Ame
universelle, et elles sont distinctes les unes dastres, non par la place gu'elles occupent, mais pdeur différence
essentielle. D'un autre coté, elles sont toutes ¢enues dans I'Ame universelle, parce qu'elle estfinie. Or I'Ame
universelle est plus grande que le monde sensibleus le rapport de la puissance, mais non sous cetié la quantité :
car elle n'est pas une grandeur.

L'Ame universelle vivifie, concurremment avec lesimes particuliéres, les corps qui sont dans le moadsensible.
Dans chacun d'eux I'Ame universelle et 'ame partigliére différent par leurs actes intellectuels.

L'Ame universelle, tout en contenant et en vivifiat la pluralité des ames, reste une, identique, indsible, comme
I'est la force motrice de la main, si on la considé indépendamment de I'organe sur lequel elle exegcson action, ou
bien encore comme l'est la lumiére considérée indépdamment des corps qu'elle éclaire. Mais la lumieg étant
relative aux corps, a une origine locale qu'il estacile d'indiquer. Il n'en est pas de méme de I'Amainiverselle :
étant immatérielle, elle n'occupe pas de place déteinée ; antérieure au corps, elle n‘appartient nia I'un d'eux, ni a
eux tous, soit comme mode, soit comme forme; par meequent, elle est indivisible puisqu'elle n'a pad'étendue.
Pour comprendre la présence de I'unité dans la plalité, il faut bien concevoir que I'unité subsistdout entiére el en
elle-méme et dans chacune des choses ou on l'apérco

Il a été dit ci-dessus que I'Etre universel est ptout présent par ses puissances. Or la puissanctaét inséparable de
l'essence, les ames qui forment les parties de I'Amuniverselle sont & la fois des puissances et dessences
conformes entre elles, mais inférieures au principdont elles procédent. Comme elles ne sauraient sister si elles
se trouvaient séparées de lui, il en résulte qu'aoint de vue encore, I'Ame universelle est partdyprésente tout
entiére, sans subir aucune division. Elle est avées dmes individuelles dans le méme rapport que feodéle avec les
images qu'il produit, et le modéle étant ici éternleles images sont elles-mémes immortelles.

Quoique I'Etre intelligible soit partout présent tout entier, il se communique & des degrés diverst sa présence
n'‘est pas locale, mais intelligible, comme celle da science dans I'ame. Comme d'ailleurs les essemcsont
suffisamment distinguées les unes des autres paute différences, rien n'empéche qu'elles ne subsgstt ensemble,
et I'Etre intelligible qui les contient toutes estout a la fois simple et varié¢, un et multiple.

De méme qu'une voix se fait entendre tout entiérpartout, 'Ame universelle pénétre et vivifie tout, sans avoir
d'extension locale. Elle est identique et en elleédme et dans les choses; elle leur communique sagsaince une et
indivisible dés qu'elles en approchent pour y partiper, pour entrer dans le monde de la vie. Ce mordn'a point
d'étendue. S'il était étendu, les corps n‘auraienpas besoin d'y participer.

L'existence de I'Ame universelle ne détruit pas ihdividualité des ames particuliéres. L'Ame univerglle embrasse
dans son unité toutes les ames, toutes les intediiges particuliéres, mais celles-ci sont distingugées unes des autres
par leurs différences essentielles, sans aucune aggtion locale. Voila pourquoi, avant de tomber das la
génération, nous étions des ames pures, des intgiihces unies au monde intelligible. Aujourd'hui mém nous n'en
sommes pas séparés; mais le corps qui nous a étémis, étant disposé pour étre animé, a recgu la choadaquelle il
était apte. Quoique I'Ame universelle soit présentéout entiére a notre corps, il ne I'a pas regue td entiére; il y a
participé selon sa capacité naturelle. Il n'a pasrelui une partie de I'Ame universelle, mais une p@isance qui en
dérive, qui constitue la nature animale et qui engalre les passions produites par I'union de I'ame atu corps.

Il reste a montrer que cette doctrine est d'accorcavec celle des anciens. Dire qu&me descend dans le corps
signifie que celui-ci participe a I'ame et a la viequel que soit d'ailleurs le mode de cette partipation. Dire que
I'ame sort du corpssignifie qu'elle cesse de le faire participer a saature. Si I'on affirme que l'union de I'ame et du
corps est mauvaisec'est que d'universelle qu'elle était, I'ame deeint particuliére et n'applique plus son activité au
inonde intelligible, quoiqu'elle continue d'y appatenir; comme celui qui, possédant la science ent&rarréterait son
esprit sur une des notions particulieres qu'elle agtient, au lieu d'en considérer I'ensemble. Enfinquand on dit que
I'ame est aux enferscela signifie que 'ame est séparée de 'Ame ueiselle et unie au corps. Mais, aprés la
destruction du corps, I'ame, revenue a sa pureté pmiére, vit tout entiere dans le monde intelligibleson image
seule descend aux enfers.



Livre Cinquante - L'Etre UN et Identique est partou  t présent tout entier 2.

Tous les hommes admettent que I'Etre un et identiqu est partout présent tout entier : car tous disent
instinctivement que Dieu est présent en chacun d'&uun et identique. Si I'on considere d'ailleurs lestres en
général, on voit qu'ils aspirent tous a l'unité. Orcette unité, c'est I'Etre universel; il est prés d nous, et nous
sommes en lui. Tous les étres ne font donc qu'um ee sens qu'ils sont tous contenus dans I'Etre wet identique,
gu'ils I'ont pour principe unique de leur existence

Pour concevoir I'Etre universel, il faut tirer de l'intelligence les principes de la démonstration gon veut donner :
car toute démonstration rationnelle doit partir de la définition de I'essence. En appliquant ici cettenéthode, on voit
que I'Etre intelligible, étant essentiellement étrene saurait étre dans aucune autre chose que luiéme, ni laisser
rien écouler de sa substance. Il produit donc dedrés inférieurs sans sortir de lui-méme, et ceux-@articipent a lui
dans la mesure ou ils en sont capables. C'est ensans qu'il est partout a la fois tout entier. Te# est la nature de
I'Etre intelligible déduite de la seule étude de soessence.

La raison nous conduit & admettre que Dieu est p#&out; donc il n'est pas divisé : car il s'anéantir& dans celle
division. Il en résulte que sa nature est infinie pisqu'elle n'a pas de bornes et que rien ne lui maue. Tous les étres
dépendent de I'Un et se rapparient a lui comme daayons au centre dont ils parlent. De méme, les esxes et les
puissances intelligibles, qui n'admettent pas de paration comme des rayons, sont autant de centresiigsont unis
au centre commun, c'est-a-dire a I'Un, tout en resint distincts par leur essence.

Les intelligibles forment une multitude aussi biergu'une unité parce que leur nature est infinie. ily a unité dans la
multitude, et multitude dans l'unité. Ainsi I'existence de 'homme sensible a rendu multiple I'essende I'homme
idéal. Cette présence de l'unité dans la multitude'est pas analogue a I'extension de la blancheur,ais a la présence
de I'ame dans toutes les parties du corps.

Nous pouvons ramener a I'Etre universel notre étrgoropre, puisque nous tenons de lui I'existence. A$i, nous
pensons les intelligibles sans nous les représengr des images parce que nous sommes les intebligs mémes.
Tous ensemble nous sommes cet Etre universel. Dégqous reportons nos regards sur lui, nous n'apeevons plus
de limites & notre existence.

Pour comprendre comment les choses sensibles paipient du monde intelligible, il ne faut pas concenir d'un coté
la matiére, de l'autre les idées, dont la lumiéreayonne sur elle. Nous employons cette métaphore &muent pour
faire entendre que les choses sensibles sont desgies des choses intelligibles. La matiére embrasde tous cotés
l'idée, sans la toucher, et, en s'approchant d'ellaecoit d'elle dans tout son ensemble ce qu'ellestecapable d'en
recevoir, sans que l'idée cesse d'exister en elléme ou ait une extension locale. Ainsi l'idée esne, identique,
indivisible, existe tout entiére partout.

Qu'on se représente toutes les choses qui existeamenées a une seule sphere : elle sera produitarpun principe
unigue qui la tiendra suspendue a lui sans se répdre en elle. Ainsi, tout dépend d'une seule vie, &utes les ames
ne sont qu'une seule Ame infinie, présente dans tole monde pour le vivifier, quelle qu'en soit I'éendue. Par cela
méme qu'elle est une unité absolument simple, elfeest susceptible ni d'augmentation ni de diminutia. Et comme
cette unité constitue son essence, I'Ame doit conteaussi dans sa puissance la nature qui lui espposée, étre ainsi
a la foisinfinie et multiple. Aussi est-elle le principe sur lequel sont édis toutes les choses qui se trouvent dans
I'espace.

Les trois principes du monde intelligible, I'Ame uiverselle, I'Intelligence et le Bien, ont pour nake ame un puissant
attrait. Par sa beauté, I'Intelligence excite notreamour; son unité et son universalité lui permetten de se
communiquer a tous a la fois sans se donner a aucexclusivement. De méme, le Bien se laisse voireshbrasser
par nos ames quand nous nous identifions a lui pae qu'il y a d'intelligible dans notre étre.

Pour concevoir comment peut s'établir une relatiorentre ce vaste corps du monde et I'Etre intelligiie qui n'a pas
d'étendue, il faut considérer la nature de I'Etre ntelligible. Puisqu'il n'est pas une quantité, il et hors du temps et
de l'espace: il posséde a la fois I'ubiquité et térnité. L'éternité, qui est la puissance infinie @ I'étre identique et
immuable, engendre le temps qui est incapable d&tjaler par son cours, parce qu'il implique successi. De méme,
l'ubiquité engendre et surpasse en grandeur I'espacparce qu'il est divisible. Le rapport du monde itelligible au
monde sensible est un rapport derésenceLa vie simple et universelle est partout présentenfinie, éternelle. Pour
la saisir, il faut par la pensée embrasser la totdé des choses, se séparer des déments qui limitdifitre en le
particularisant, en un mol, devenir universel ; ilfaut fixer ses regards sur le principe toujours préent, mais souvent
invisible, parce qu'on est distrait de sa contempt#on. Si sa présence n'est pas toujours remarquéelle n'en est pas
moins efficace. Tout se tourne vers la source deXistence; les cités, la terre, le ciel, la mer,dbest vivifié et animé
par sa puissance.



Livre Cinquante-et-un - Des Nombres.

Lorsqu'on étudie la nature des nombres, une des pm@éres questions qui se présentent a l'esprit estlte de savoir
si la multitude consiste dans I'éloignement de I'Uté, et si l'infinité est cet éloignement porté aes derniéres limites.
En examinant l'origine de la multitude et celle dela grandeur, on voit que I'étre devientmultitude quand il
s'épanche et qu'il s'étend en se divisant; mais kyf a encore quelque chose qui retienne ses partiesies entre elles,
il devient grandeur. En devenant ainsi une multitué ou une grandeur, il perd de sa perfection et il desoin de
recevoir la forme de la beauté.

Quant a l'infini, considéré comme l'absence de toute déterminatioit,ne saurait se trouver ni dans les nombres
sensibles ni dans les nombres intelligibles. On Eoncoit en faisant abstraction de toute forme. Al il apparait
comme impliquant les contraires, comme étant a leofs grand et petit, etc.

On peut se demander si les nombres sont inhérerdax autres formes intelligibles (aux idées), ou $isont de toute
éternité les conséquences de l'existence de cesrfes. — La premiére hypothése est fausse: les nombrent une
existence substantielle, et la variété des objetsrsibles rappelle seulement a I'ame la notion desmbres. — Quant
a la seconde hypothése, qui fait de chaque nombren waspect d'une essence, elle n'est pas moins faugse la
premiéere. Pour que le nombre existe dans un étretére d'accident, il faut d'abord qu'il existe par lui-méme.

Pour concevoir le mode d'existence qui est propr@ux nombres intelligibles, il est nécessaire de lniese pénétrer de
cette vérité que l'intelligible n'existe pas parceu'il est pensé par l'intelligence, mais qu'il espensé par l'intelligence
seulement parce qu'il existe en elle, qu'il constie en elle une certaine disposition, un acte d'umature déterminée.
Il résulte de la que les intelligibles existent tos dans une Essence unique qui les embrasse. L'ligence divine les
voit en elle-méme, non parce qu'elle les considémmais parce qu'elle les posséde distincts en elle tbute éternité.
Leur ensemble constitue I"Animal-méme, qui est toua la fois Etre, Intelligence et Animal. C'est unguissance qui
posséde le plus haut degré de l'existence, de lanpée et de la vie. Or I'Etre étant antérieur a I'lnelligence et a
I'Animal, le Nombre en soi doit leur étre égalemenantérieur.

Sans doute si nous considérons l'ordre dans lequed produisent nos conceptions, nous n‘avons l'idéle deux, par
exemple, qu'aprés avoir vu deux objets sensibles. & si nous examinons l'ordre de génération des cé®s, nous
trouvons que l'Intelligence a di penser les nombreavant d'engendrer les étres. Le Nombre en soi elstssence de
I'Etre ou son acte : il I'a divisé, et il lui a fat ainsi engendrer la multitude. On peut donc défini I'Etre le nombre
enveloppéles étres, lenombre développd'Intelligence, le nombre qui se meut en soi-mémigAnimal, | e nombre qui
contient Voila pourquoi les Pythagoriciens disaient que Eidéessont desunitéset desnombres Le Nombre essentiel
dont le nombre composé d'unités n'est que l'imagesst contemplé dans les formes intelligibles et canart a les
engendrer ; d'un autre coté, il existe primitivemen dans I'Etre, et avec I'Etre, et avant les étresL'Etre a pour
principe I'Un qui n'a point d'autre fondement que lui-méme.

Ainsi, I'Etre est devenu Nombre quand il est devan multitude, parce qu'il avait déja en lui une sorte de
préformation et de représentation des étres qu'ilt@it prét a produire, qu'il offrait en lui aux unitésune sorte de lieu
pour les choses dont elles devaient étre le fondemeC'est parce que le Nombre existe primitivementue les étres
produits sont tant; c'est parce que chacun d'eux péicipe a I'Un qu'il est un. C'est enfin parce que le Nombre existe
d'une existence substantielle que la raison le camt et s'en sert pour nombrer les objets. Comme I&lombre est
antérieur aux étres, I'Un absolu I'est & I'Etre abslu. Car si tout étre a pour principe I'Etre absoly I'Etre absolu lui-
méme est un, et il n'est un que parce qu'il partigie de I'Un absolu.

Si I'on admet que l'existence et l'affirmation ducaractere de I'unité dans un grand nombre d'objetsupposent
l'existence de I'Un absolu, il faut admettre égaleant que l'affirmation et I'existence du caractére @ la décade dans
les objets supposent aussi l'existence de la Décaal#solue, etc. De la sorte chaque étre correspondua nombre ;
sinon, ou les choses n'existeraient pas, ou ellesaent dénuées de proportion et de raison.

Il y a contradiction a admettre I'existence de I'&e parce qu'il produit une notion dans notre ame,et a nier
I'existence de l'unité, en disant qu'elle n'est quin attribut des objets et une conception de I'ame car elle produit
également une notion dans notre ame. Or l'idée d'ut& n'est pas produite en nous par le néant, maisap la vue de la
réalité ; elle est d'ailleurs antérieure a celles 'dutre, de différent, de multitude. En outre, nous affirmons qu'une
maison est plus une qu'une armée; puisqu'il y a phieurs maniéres d'étre un, il faut admettre aussial réalité de
l'unité, comme, si I'on accorde qu'il y a divers dgrés dans I'étre, on croit a sa réalité. Il est enffet impossible de
rien penser, de rien énoncer sans admettre I'existee de l'unité et sans reconnaitre qu'elle est nésaire a celle de
I'étre : car point d' étre qui ne soitun.

L'unité n'est pas un relatif: car lorsqu'un corps cesse @tre un, il subit un changement réel, il est diviséans perdre
de sa masse. Sans doute, dans les choses sensihlagé n'est qu'un accident; mais, dans les chosantelligibles, elle
existe en elle-méme. — Quand on dit : voiadeux objets ; ils sont deux non par leur séparation, no par leur
rapprochement, mais seulement par la présence de digade comme ils sont blancs par la présence de la blareur.
— Du reste, le nombre existe a des degrés diverdasequ'on le considére : soit dans les quantités nbnues, soit
dans les quantités discrétes, soit dans les intgibles : c'est dans ceux-ci que I'on trouve lesombres véritablesqui
existent en eux-mémes.

L'Etre universel est Etre, Intelligence, Animal; i contient tous les cires, toutes les intelligence®us les animaux; il
renferme en actetoutes les essences qui dans I'ame ne sont qu'ansgance el qui dans les choses sensibles jouent le
réle d'attributs. Comme il posséde primitivement lunité avant de se développer en multitude, il saien combien
d'essences il doit se diviser ; il engendre ainsg INombre; qui subsiste en lui, et comme ce Nombredkrmine la
quantité des essences qui procédent de I'Etre, iheest la source el le principe. Voila pourquoi, mémici-bas, des
nombres déterminés président a la génération de chae chose. — Quant aux nombres qui subsistent dares
autres choses, en tant qu'ils procedent des nombrastelligibles, ils peuvent étre nombres; en tant dfils sont au-



dessous d'eux, ils mesurent les autres choses,sé&vent a nombrer et les nombres et les choses qeuvent étre
nombrées.

Le nombre employé par 'homme qui considére les gits sensibles et qui nombre appartient au genre d&a
quantité. Mais si I'on considére deux substances gaont deux, et dont chacune est une, comme ici fiité se trouve
en deux choses avec ce caractere qu'elle complegssence de chacune d'elles, le nombre deux est mombre
essentiel. C'est ainsi que notre ame est un nombe¢ une harmonie, parce que I'essence de notre amarficipe du
nombre et de I'harmonie, comme le dit Platon.

Le caractere de linfinité ne convient pas au nombre. Dire que le nombre estfini, c'est exprimer seulement la
possibilité de concevoir un nombre plus grand qu'umombre donné. De méme, une ligne infinie n'est agprement
parler qu'une ligne indéfinie ; elle a pour principe l'unité, puisqu'elle est décrite par un point efqu'elle n'a qu'une
seule dimension. Si l'on dit que la ligne intellidile est infinie, c'est en ce sens que la conceptidine limite n'est pas
impliquée dans son essence : car, de méme que lesnbres, les figures sont pensées par l'Intelligenaivine avant
d'étre réalisées dans les choses sensibles.

Ainsi, le nombre qui existe substantiellement danbintelligence divine comprend tous les nhombres guexistent ;
par conséquent, il est infini réellement par sa pgisance, en ce sens qu'il n'est pas mesuré ; maise@me temps il
est parfaitement déterminé puisqu'il sert de mesura tout le reste. Il participe donc a toutes les piections de I'Etre
universel, de I'Intelligence divine et de I'Animalpremier.

Livre Cinquante-deux - De la Multitude des Idées et  du Bien.

DES IDEES.
Quand I'homme crée, il a besoin de I'expérience €u raisonnement. Il ne saurait en étre de méme déntelligence
divine; elle a db former le monde en embrassant danun seul acte d'intuition I'ensemble et les détail Tout en
disposant les choses de maniére a satisfaire la eage acquise par le raisonnement et la prévisionnfiée sur
I'expérience, elle n'a pas ces deux qualités, qunpliquent une certaine imperfection. Etant parfait, Dieu n'a qu'un
seul dessein présent & sa pensée. Etant universetontient tout; par conséquent, le passé, le préat, le futur lui
sont également présents et n'offrent en lui gu'unsimple distinction d'ordre, non de temps.

Dans les choses sensibles, la raison d'étre egpasée de l'essence; mais, dans les choses intdiligs, elles sont
identiques : car chaque forme porte en elle-méme lgause de son existence. L'Intelligence divine gpbsséde toutes
les formes dans leur plénitude possede donc aussut raison d'étre ; or dés que ces formes portentneelles-mémes
la cause de leur existence, elles existent nécessaent, et elles engendrent les choses sensiblestdelles sont les
principes.

Il en résulte que | a création n'implique ni déliération ni raisonnement. Chaque idée, réunissant leaison d'étre a
I'essence, est une cause et par conséquent prochdicessairement ce qu'il est dans sa nature de prdde; et donne a
la matiére une forme aussi compléte que possible iga qu'elle est en elle-méme un tout complet. Ainges choses
sensibles sont engendrées, mais n"ont pas de commoement et n'ont pas besoin d'étre embellies. Sekistence des
sens, par exemple, est impliquée dans l'idée de dimme, elle est réalisée éternellement par la néciégset la
perfection de I'Intelligence.

Pour bien comprendre cet exemple, il faut définithomme. Dire que c'est une Ame raisonnable unie @n corps, ce
n'est pas assigner sa raison d'étre, laquelle dadtre une essence, une chose éternelle et immatdeel

L'hnomme réunit en lui trois degrés de I'existence il est forme intelligible ou idée ame raison séminalell possede
aussi trois facultés qui correspondent a ces troi®rmes de I'existence, savoir ihtelligence la raison discursive la
sensibilité.Selon qu'il exerce la premiéere, la seconde ou leotsieme, il vit de la viedivine, humaine ou animale; il est
I'homme intellectuel ]'homme raisonnableou I'hnomme sensitif.Ces trois formes de I'existence procédent l'uneed
l'autre et sont impliquées l'une dans l'autre. Le toisieme homme peut donc se définifame disposée de telle facon,
présente a la matiére disposée de telle fagoatte &me faconne dans le corps une forme a sasemblance. Le second
homme est défini par Platon : [dme qui se sert du corpenfin le premier homme est Bssence d'une &me disposée de
telle facon et, a ce titre, il contient a I'état intellectuéla raison et la sensibilité qui ne se développemnjue dans le
second homme et le troisieme. Voila pourquoi on péuwire que les pensées la-haut sont degnsations claireset
gu'ici bas les sensations sont dggensées obscurePar la encore on comprend que si une &me vienusir a un corps
dont 'Ame universelle a déja ébauché les contoudans le sein de la mére, ce n'est point par hasarthais en vertu
qui la porte a fagonner un tel corps.

Pour comprendre comment il se fait que I'Intelligece divine renferme non seulement les idées desédrdoués de
raison, mais encore celles des étres qui en sonivgrs, il faut réfléchir que c'est la conséquence d nature. L'Etre
intelligible étant inférieur a I'Un doit étre a la fois un et multiple, par conséquent, étre Intelligece universelle,
Animal universel. Il doit donc aussi renfermer lesdées de tous les animaux soit raisonnables, soriy@s de raison. (
Dans le monde intelligible, en effet, les essenales choses sont infiniment plus parfaites que ceBoses elles-mémes
ne le sont sur la terre. D'ailleurs, il n'est pas ‘@tre qui soit complétement privé de raison et deig, quoique nous ne
puissions pas toujours apercevoir en lui des tracede ces deux caracteres. La cause pour laquelle toles étres ne
sont pas également parfaits, c'est que l'individu@n exige des différences distinctives propres a atue espece,
différences qui ne peuvent étre que des degrés digal'intelligence et de vie ; de la résulte la néssité que ces deux
propriétés aillent toujours en décroissant & mesurgue I'on descend I'échelle des étres. Sans ceddiénces, I'Etre
intelligible serait un seulement, au lieu d'étreun et multiple, comme il le doit. Il faut donc que chaque essence
comme I'Etre lui-méme, soit a la fois une et multif.

Comme le ciel renferme tous les objets sensiblés,monde intelligible posséde toutes les essensass exception ;
par conséquent, il contient les essences des foroedurelles qui font végéter les plantes, grossiet pierres, agir les
éléments, vivre la Terre elle-méme. Puisque I'exieice de chacun des objets sensibles découle airessairement



de la nature divine, demander pourquoi ces objetsxestent, c'est demander pourquoi I'Intelligence unverselle est
ainsi faite; question superflue, puisque celle-ci sa raison d'étre en elle-méme.

L'Intelligence est un acte qui contient tous lesaes; donc elle vit, par conséquent elle se meut; @le se meut avec
uniformité et variété. Si elle avait un mouvement gi excldt toute différence, elle ne saurait s'évédr a la vie ni étre
un acte ; elle ne serait plus universelle. Mais ellest la vie universelle ; elle doit donc se mouvoiers toutes les
essences pour parcourir tout le champ de la véritdout en restant en elle-méme. Par |a elle possetiris les degrés
de la vie universelle, identique par son fond, infiiment variée par ses formes.

On peut le comprendre en considérant la nature déa force qui anime une plante. Elle doit contenir aa fois
uniformité et variété pour que la plante soit un tait, un ensemble de parties diverses jusque dans lewindres
détails, et non une masse uniforme. Ainsi, I'Inteljence divine est infinie, parce qu'elle est une ehultiple. Ses
puissances en renferment d'autres moins grandes &insi de suite jusqu’a ce qu'on arrive a la formendividuelle.

DU BIEN.

La Vie multiple et universelle, premiére et une, ppartient a I'Intelligence, parce qu'elle est larchétype qui posséde
la forme du Bien comme dit Platon, en ce sens qu'elle posséde ierBdans leformes c'est-a-dire, dans les idées. En
contemplant le Bien. I'Intelligence recoit de lui & puissance d'engendrer les essences qui ont augsgcune la forme
du Bien en méme temps qu'elles possédent leur typeopre.

L'Intelligence a la forme du Bien parce qu'elle adQl d'abord se tourner vers lui et le voir sans aveiconscience
d'elle-méme ; puis, par son mouvement vers le Bieelle est devenue la plénitude de toutes choseEtie universel ;
enfin, elle a été I'Intelligence quand, par la cortsence qu'elle a eue d'elle-méme, elle a vu en diteites les essences a
l'aide de la lumiére qu'elle a recue du Bien avecette plénitude. Le Bien est ainsi la cause et deXistence et de
l'intelligibilité de toute essence.

Pour que le Bien soit la cause de toute essence,tdute intelligibilité, il n'a pas besoin d'avoirla méme nature que
ces choses ; il suffit qu'il soit au-dessus d'ellels vue de I'Un a donné a I'Intelligence une détemination, une limite,
une forme, quoiqu'il n‘ait lui-méme ni limite ni forme. L'Intelligence était d'abord vie infinie, indéterminée; en se
déterminant, elle est devenue une en vertu de sateémination, et multiple, en vertu de la multitude des essences
qu'elle possédait. A son tour, elle a déterminé I'fe et elle I'a rendue raisonnable en lui communiqua ce dont elle
est elle-méme le vestige.

Pourquoi les essences que contient I'Intelligengearaissent-elles avoir la forme du Bien ? C'est queprocédant
toutes d'un méme principe, elles conservent toutele caractére de leur origine et qu'elles ont ainsun prix
inestimable.

En quoi consiste le Bien? Il ne faut pas le défini ce qui est désirable, ce qu'on désiggarce que ce serait s'en
remettre a une affection de I'ame ; — nla vertu propre a chaque étrparce que dans ce cas, tout en disant quelque
chose de conforme a la raison, on reste encore ddisnbiguité.

L'Intelligence n'est pas non plus le Bien, parceug tout aspire au Bien et que tout n'aspire pas drtelligence. Pour
chercher I'Intelligence, il faut le raisonnement;il n'en est pas besoin pour désirer le Bien.

L'Intelligence et la Vie premiére ne sont désiralds que parce qu'elles portent la forme du Bien; 1&/ie, parce
gu'elle est l'acte du Bien I'Intelligence, parce qu'elle est soracte déja déterminéElles excitent 'amour quand a
I'éclat qu'elles tiennent naturellement du Rien viat s'ajouter un nouveau reflet de sa lumiére. C'esla vue de cette
lumiéere qui les fait aimer : car chaque intelligide devient désirable quand le Bien l'illumine en doenant a ce qui est
désiré les graces et a ce qui désire les amours.sDgue I'ame est illuminée par le Bien, elle se pertvers
I'Intelligence, parce qu'elle en admire la beautéPuis elle s'éléve plus haut encore, a la source @ebeauté et de
I'amour, et elle s'arréte au Bien parce qu'il n'y aplus rien au-dela. En effet, le Bien est le prinpe supréme de toutes
choses, parce qu'il est excellent! qu'il n'a besoide rien. C'est lui qui a donné et qui conserve @t l'intelligence, la
vie et l'existence.

Etre désirable n'est pas la nature du Bien, maisalconséquence de sa nature. Il ne faut pas non plizre consister
le Bien dans le plaisir. Si Platon dit dans I@hileébeque le bien ne consiste pas seulement dans litiggnce et s'il y
comprend encore le plaisir, c'est parce que l'attria et le plaisir sont les signes sensibles de lagsence du bien, sans
le constituer cependant. D'ailleurs, dans ce dialag, Platon ne considére pas le Bien absolu, maisdi&n relatif a
I'homme. La graduation des biens correspond a cellde la perfection des Etres. Le bien de la matiérest laforme
qui lui donne I'ordre et labeauté celui du corps est I'ame dont il tient la vie ; elui de 'ame est la vertu qu'elle regoit
de l'intelligence et qui lui confére la sagesse k&t bonheur ; celui de l'intelligence est I€remier, le Bien absoly dont
elle est I'acte, dont elle recoit sa lumiéere et aohte.

Quand on se trompe au sujet du bien, c'est qu'il @ quelque bonté dans I'objet qui cause l'erreur. ks objets
inanimés recoivent leur bien des étres animés quioscupent d'eux Ceux-ci, guidés par le désir, rechehent leur
bien avec leur propre prudence. Par sa présence keen rend meilleur et satisfait. Or le plaisir ne omble pas nos
désirs, il n'est donc pas le bien.

Le bien d'un étre, c'est de recevoir de I'étre sugrieur une forme qui le détermine. Il s'en suit que c'est par une
élévation graduelle qu'on trouve le bien propre ad nature d'un étre. Le désir nait de la présence dhien; le plaisir
en accompagne l'acquisition ; mais ni l'un ni lI'aute ne constitue la nature du bien.

A partir de la matiére, toute chose dans la naturaspire a la forme qui lui est supérieure. Quant dIntelligence,
étant la forme supréme, elle se tourne vers le Bigui n'a aucune espéce de forme et qui est au plhaut degré
étranger a toute matiere.

Lors méme que l'existence et la vie n'exciteraiergn nous ni désir ni plaisir, elles n'en seraientgs moins bonnes
par elles-mémes. Or, si I'on reconnait qu'elles sbbonnes, c'est qu'on a en soi une conception dudsi, conception
d'apres laquelle on les juge. La présence de ceftie dans l'intelligence en montre la bonté. Queloit donc étre le
prix du principe qui lui est supérieur !



On ne peut attribuer a Platon I'opinion qui fait consister le bien dans un mélange d'intelligence el plaisir. Ce
mélange est impossible. Mais comme I'état de l'integgence qui agit avec calme et pureté est ce quyl a de plus
désirable, on dit qu'il est mélé de plaisir, fautede savoir mieux s'exprimer; c'est une métaphore, ecome enivré de
nectar, etc.

Le Bien absolu illumine par un reflet de son éclatintelligence. L'Intelligence s'éléve a lui immédatement et lui
reste attachée. Notre ame s'éleve aussi au Bien,impar le secours de I'Intelligence, dont elle regosa vie. L'amour
du beau, mis en notre &me par le Bien absolu, la ge indistinctement vers lui. Le spectacle de la lzité qui se
trouve dans les objets sensibles lui fait cherchame beauté supérieure dans le monde intelligible. Aa vue elle se
demande quel en est le principe, et elle concoit gue principe de la beauté qui brille dans les idéedoit n'étre rien
de ce qu'il produit, par conséquent, n'avoir aucund'orme. Etant infini par sa puissance, le Bien estouverainement
désirable et souverainement aimable: il est le priripe et la fin de I'amour, il est la puissance crédce et la fleur de
la beauté.

N'ayant point de figure ni de forme, le Bien estd Beauté absolue, essentielle, indépendante de tbuotiée. La beauté
est en raison inverse de la limitation; elle croidonc en passant du corps a I'ame, de I'ame a lirdtigence, de
l'intelligence au Bien, qui, étant laBeauté premiéreest exempt de toute limitation, par conséquent deute forme,
méme intelligible. Pour s'approcher du Bien et s'uim a lui, I'ame doit dépouiller toute forme, renoncer a tout le
reste : alors, elle voit Dieu briller subitement erelle, sans aucun intermédiaire; elle se confond e lui dans cette
union intime que souhaite I'amour et qui est la fétité supréme. Alors elle oublie le corps et elleenpense plus a sa
propre essence ; elle dédaigne méme le monde intglhle, parce qu'il n'est que l'image du Bien. Enfi, elle
contemple Dieu avec tant d'attention que la visiorse confond en elle avec l'objet visible. — L'intaélhence a deux
puissances : par l'une, elle voit ce qui est en e]lpar l'autre, elle apercoit ce qui est au-dessuselle. L'une est
propre a l'intelligence qui posséde encore la raiso; l'autre est le privilege de l'intelligence trarsportée d'amour.
Pour obtenir celte vision, I'ame devient d'abord itelligence, puis rite s'éleve a Dieu en dépouillatbute forme.

Les degrés qui conduisent a Dieu sont les purifitans, les vertus qui ornent I'ame, I'élévation a'intelligible,
I'édification dans l'intelligible, enfin I'union av ec la lumiére divine.

C'est un tort d'attribuer au Premier principe soit la connaissance des choses inférieures, soit lanpée de soi munie.
Dire que la pensée rend le Bien digne de notre adration, comme le fait Aristote, c'est supposer qulitient d'elle sa
perfection, par conséquent, qu'il lui est inférieur D'ailleurs, le Bien est simple. tandis que I'eseee et la pensée sont
multiples. Il faut donc reconnaitre avec Platon quée Bien est au-dessus de I'Intelligence.

On ne doit pas méme dire du Premier principe 1l est; ni : il est bon,parce qu'on aurait I'air de lui attribuer
I'existence, la bonté, comme des qualités adventicdl suffit de le désigner en disant I8ien. Par la méme raison, il
ne dira pas de lui-méme Je suis; ni : Je suis le Bien

Le Bien a seulement une intuition simple de lui-nré@e par rapport a lui-méme. Quant a la pensée propraent dite,
elle ne saurait lui convenir parce qu'elle impliquedentité et différence, mouvement et repos, etcolr I'existence de
la Providence, il suffit que Dieu soit celui dont ppcedent tous les étres. C'est I'opinion de Platon.

La Pensée n'existe pas substantiellement dans ljebqui la produit, dans le Bien, mais dans le sujeen qui elle
réside, dans I'Intelligence, qui est identique avekEssence. Quelle que soit I'hypothése qu'on fassen est obligé
d'admettre que la pensée est inférieure au Bien.

La pensée est un secours donné aux natures infémes pour s'élever jusqu'au Bien. Quant au Bien, ihe faut rien
lui attribuer: car, dés qu'on lui donne un attribut, on le particularise, on lui fait perdre sa simplcité et son
universalité. Si la premiére hypostase est le Bieme n'est pas pour elle-méme qu'elle et le Bien,est pour les
natures inférieures.

Par cela seul que le Bien est le principe dont ttes choses procédent, le but auquel toutes aspireiitdoit, pour leur
étre supérieur, ne posséder aucun de leurs caracts. C'est la doctrine enseignée par Platon.

Livre Cinquante-trois - De la Liberté et de la Volo  nté de I'UN.

Pour déterminer ce que sont en Dieu la liberté etal toute-puissance, il faut commencer par examinernequoi
consistent notre liberté et notre volonté. On apptd volontaire ce que nous faisons sans contrainte, avec conscen
de le faire; dépendant de noyse que nous sommes maitres de faire ou de ne faise. Ces deux choses se trouvent
le plus souvent réunies, quoiqu'elles different eng elles. Il est des cas ou I'une des deux manque.

On ne peut attribuer lelibre-arbitre ou ce qui dépend de nous au désir, ni a la sensation, ni a lI'imagination car il
faut s'affranchir de ces influences pour étre libre On doit rapporter le libre-arbitre a la volonté et la volonté elle
méme a ladroite raison,accompagnée de connaissance. La liberté n'appantiedonc qu'a celui qui, indépendant des
passions du corps, n'est déterminé dans ses acte® @ar l'intelligence.

Un étre est libre quand il se porte au bien volomtirement, en sachant que c'est le bien. Il est awwtraire dans la
servitude s'il n'est pas maitre d'aller a son biens'il en est détourné par une puissance supérieueelaquelle il obéit.
— L'intelligence posséde donc la liberté et I'indégndance si elle agit conformément au bien.

Si la liberté et lI'indépendance se trouvent dansititelligence pure et en tant qu'elle pense, ellese trouvent aussi
dans I'ame qui applique son activité contemplativé I'intelligence et son activité pratique a la vert. L'exécution
n'est pas toujours en notre pouvoir ; mais la voloté et la raison qui la précedent échappent a touteontrainte. La
liberté ne doit donc pas étre cherchée dans l'acité pratique, mais dans l'intelligence qui est affanchie de I'action.

Puisque nous sommes libres quand une chose a oa pas lieu selon notre volonté, que l'intelligencest maitresse
d'elle-méme, que la vertu est libre et rend I'ameilbre, c'est a elle qu'il faut rapporter notre indépendance et notre
liberté. L'intelligence reste calme en elle-méme. @nt a la vertu, si elle réprime les passions ourilje des actions
qui sont nécessaires, elle conserve son indépendaren ramenant tout a elle-méme. La liberté se rapp@ donc a
l'activité intérieure, a la pensée, a la contemplain de la vertu. Elle appartient a l'intelligence m@rce qu'elle



accomplit sa fonction propre tout en restant en ed-méme, et que, se reposant dans le bien, ellesélon sa volonté :
car la volonté est une espéce de pensée, et sondsitle bien.

L'ame est donc libre par la vertu de l'intelligen®, quand elle se porte au bien sans obstacle.

Quant a l'intelligence, elle est libre par elle-mée.

DE LA LIBERTE DE L'UN.

Le Bien absolu doit posséder aussi l'indépendancmais d'une maniere souverainement parfaite. Suppes que le
Bien est par hasard ce qu'il est, c'est détruire Eenotions de liberté et de volonté, en leur 6tanbute espéce de sens.
Mais si I'on admet une distinction réelle entre sefitude et liberté, il faut convenir que la libertéest le privilege des
étres éternels qui atteignent le bien sans obstacl®uant au Bien, il doit posséder la liberté a un egré encore plus
élevé, puisqu'il ne saurait chercher quelque chosie meilleur que lui, qu'il demeure en lui-méme.

En remontant des étres inférieurs jusqu'au Bien, o voit qu'il est la Liberté méme, I'Indépendance mée : car on
ne peut dire de lui quil est selon sa natureni qu'il est ainsi par accidentil n'est contingent ni pour lui-méme ni pour
les autres étres.

Etant supérieures toutes les choses dont il est peincipe, le Bien est supérieur & toute contingemc: car il est
déterminé, en ce sens qu'il est d'une maniére uniguNous ne devons dire de lui que ce qu'il nous ag@it quand il
se révele a nous, savoir qu'il est le vrai Roi, lerai Principe, le vrai Bien. Il n'est contingent enrien : il est la
Puissance universelle véritablement maitresse d@liéme qui est ce qu'elle veut, ou plutdt qui a projetéur les étres
ce gu'elle veut, mais qui est plus grande que tout@lonté.

Si le Premier était contingent, tout serait accidetel dans l'univers et dépendrait du hasard. Or, iln'y a pas de
hasard dans l'univers, parce que le Premier donne toutes choses unéétermination une limite, une forme. D'un
autre coté, le Premier est ce qu'il est, non paragu'il n'aurait pu étre autrement, mais parce qu'étant ce qu'il est, il
est excellent. Il n'est pas soumis a la Nécessitdais il est pour les autres étres la Nécessité atlloi.

Quand on sait que le Premier est le principe de tbes choses, il faut s'arréter |a, sans essayer déterminer ni son
existence ni sonessenceni saqualité, ni saraison d'étre.Ces questions n‘ont pas de sens quand on les pasesujet
de Celui qui est absolu et antérieur a tous les &is.

L'ame renferme deux éléments, I'un général, l'aute particulier; par I'un, elle participe de I'Essen@ absolue; par
l'autre, elle en differe. Cette différence lui étah donnée par I'Essence absolue, elle n'est pas setainement
maitresse de sa nature. C'est le privilege de I'Essce absolue seule d'étre maitresse d'elle-méme. isl@omme le
Premier est le principe de I'Essence, on ne doit palire qu'il est maitre de ludans le sens ou on le dit de I'Essence.
Si, dérogeant a la sévérité de langage qu'exige la raison, nous admettons dans le Premier des &, alors ses
actes, sa volonté et son essence sont identiquélsveut étre ce qu'il est, et il est ce qu'il veutDans I'existence du
Bien est nécessairement contenu l'acte de se cho&tide se vouloir soi-méme.

Les étres sensibles sont contingents ; les étragelligibles, nécessaires : car ils ont en eux-méméeur raison d'étre,
laguelle est identique a leur essence. Le Premiestda source unique d'ou ont découlé ensemble I'esge et la raison
d'étre, lesquelles n'ont rien de contingent. Il estlonc, a plus forte raison, au-dessus de toute camgence, de tout
hasard; il est cause de lui-méme, il est par lui-nmée, il est Lui d'une maniére supréme et transcendde.

Il est a la fois ce qui est aimable et I'amour; iest I'amour de lui-méme, parce qu'il est beau palui-méme. Ici
encore apparait l'identité du désir et I'essencepar conséquent, c'est encore lui qui est l'auteude lui-méme et le
maitre de lui-méme, parce qu'il s'isole et se posmmme pur de toutes choses. Nous en aurons une igé@ous nous
élevons au-dessus de tout ce qui est contingent.

Le Premier est encore exempt de contingence parga'il est partout et nulle part; il estl'ubiquité méme, et il en fait
part aux choses inférieures. Il se porte en quelqueorte vers les profondeurs les plus intimes de kméme, s'aimant
lui-méme, étant lui-méme ce qu'il aime, se donnaitexistence a lui-méme, parce qu'il est un acte imament, et que
ce qu'il y a de plus aimable en lui constitue uneoste d'intelligence. Il est l'auteur de lui-méme, @rce que son
inclination vers lui-mémeet sonimmanence en lui-mémele font étre ce qu'il est. S'il consiste dans unaction
vigilante, identique a ce qui est vigilant, si delps cette action vigilante est unasupra-intellection éternelleDieu est
ce qu'il se fait par son action vigilante.

Le monde est ce qu'il serait s'il y avait eu danson auteur une prévision basée sur le raisonnemertn effet, si le
monde est ce qu'il est, c'est qu'il y a des raisompii subsistent intellectuellement de toute éternit dans une parfaite
coordination et au-dessus de toute prévision et deut choix. Si I'on appelleProvidencece plan de l'univers, on ne
saurait l'attribuer au hasard, mais seulement a I'ntelligence qui elle méme est telle que le veut Diec'est-a-dire la
Raison une qui embrasse tout.

Dieu estle dehors parce qu'il comprend toutes choses et qu'il en el mesure; il est aussie dedangparce qu'il est
la profondeur la plus intime de toutes choses. list le centre d'ot rayonnent I'Etre et I'Intelligence, image de sa
clarté. Comme l'Intelligence ne renferme rien qui ® soit raison et cause, I'Un est leause de la causda cause par
excellence contenant a la fois toutes les causes intellectaslbjui doivent naitre de luill est donc, comme le nomme
Platon, leconvenableet l'opportun.

En s'élevant a Dieu a I'aide de ces considérationan concoit qu'il est au-dessus de l'essence.iérit son existence de
lui-méme, parce que son acte est son existence mémeil se produit lui -méme par une génération étmelle.

Il ne pouvait se faire autre qu'il ne s'est fait,parce que le caractére de la Puissance supréme nansiste pas a
pouvoir les contraires, mais a se tenir toujours &e qui est parfait. L'acte par lequel Dieu s'est @&¢ et sa volonté ne
font qu'un. Dieu est donc comme il I'a voulu et tequ'il I'a voulu, par conséquent, il est souverainment libre.



Livre Cinquante-quatre - Du Bien et de I'UN.

C'est par leur unité que les étres sont ce que come leur essence. lls participent plus ou moins diunité selon
gu'ils participent plus ou moins de I'étre. Ainsi lame possede un plus haut degré d'unité que le capcependant
elle n'est pas I'Un absolu, parce que l'unité de soétre renferme une pluralité d'éléments. L'Etre uriversel et
I'Intelligence ne sont pas non plus I'Un absolu paua méme raison.

L'ame est embarrassée de déterminer la nature déJin parce qu'il n'a point de forme. Pour s'élever a'Un, il faut
concevoir qu'il est le Premier, le Bien, le Princip par excellence, supérieur a I'Etre et a I'Inteljence, véritablement
ineffable; il faut renoncer a la science, a la peége méme et se réduire a l'unité. Alors seulement goreut voir I'Un
autant qu'il est visible et le saisir par une espé&cde contact.

Ainsi I'Un est au-dessus de I'Intelligence; il ede principe parfaitement simple de tous les étrest les engendre tout
en demeurant en lui-méme, et c'est par eux surtowdu'il est connu. En lui-méme, il estindivisible et infini par sa
puissance. Il est absolu en ce qu'il n‘a besoin deen, ni pour exister, puisqu'il est la cause desudres étres, ni pour
avoir un fondement, puisque toutes choses sont ééiés sur lui, ni pour étre heureux, puisqu'il n'aspre a rien, qu'il
est le Bien d'une maniére transcendante.

Pour s'unir & I'Un, il faut que I'ame soit dégagéale toute forme, qu'elle devienne étrangere a tolg reste. Alors elle
pourra jouir du commerce de Dieu, parce qu'il est pésent a tous les étres des qu'ils se tournent velts et qu'ils
s'approchent de leur centre. L'union de I'ame ave€Un s'opére en vertu de la parenté qui les unit: ar, lorsque nous
contemplons I'Un, nous atteignons le but de nos voeat nous jouissons du repos, parce que nous formeautour de
lui un cheeur divin.

Nous ne sommes pas séparés de I'Un, puisque c&stui que nous respirons et que nous subsistonsa lvie véritable
est l'acte intellectuel qui nous fait saisir Dieu pr une sorte de tact silencieux. C'est en lui qu'esiotre principe et
notre fin, comme I'enseigne le mythe de I'Amour etle Psyché : les affections mortelles ne s'adresseqi'a des
fantdmes; la haut est I'objet véritable de I'amour.Quiconque le possede vit d'une autre vie et jouide la félicité
supréme.

Si I'ame qui s'est élevée la-haut n'y demeure pasiest qu'elle n'est pas encore complétement détash des choses
d'ici-bas, qu'elle se trouve encore troublée par ke passions du corps, qu'elle s'applique encore a ktience qui
consiste dans des raisonnements. Ce qui voit Dien effet, ce n'est pas la raison, mais quelque chode supérieur a
la raison, puisque, pour voir Dieu, il faut s'identfier avec lui.

Cet état est vraiment ineffable. Celui qui s'y trove devient étranger aux passions, a la pensée ménieoublie sa
propre personnalité dans I'enthousiasme qui le rati Il ne s'occupe méme plus de la beauté des intglbles, et il
dépasse le checeur des vertus. C'est ainsi que l'iéitqui pénétre dans le sanctuaire laisse derriérauil les statues
placées dans le temple, et entre en communicationtime avec la Divinité. Quand I'ame jouit de la vuevéritable de
ce qui est dans le sanctuaire, elle est plongée dde ravissement. Celui qui se voit ainsi devenu &i a en lui-méme
une image de Dieu. Telle est la vie des dieux ;leekst aussi celle des hommes bienheureux.



Lettre de Jamblique a Porphyre de Tyr

Jambligue, témoin de la tradition paienneJamblique est un philosophe néo-platonicien, né edyrie vers I'an 250. I

se fixe d’'abord a Alexandrie, et il y réside envira vingt ans, puis il retourne en Syrie et fonde unécole a Apamée.
Initié aux doctrines ésotériques des Egyptiens eted Chaldéens, il pratique le Néo-Platonicisme syrieccomme la
vraie religion, en I'opposant au Christianisme. liconsidére que tous les Chrétiens sont des athédsmkurt en 330.

Les textes cités ci-apres sont extraits de la répsa d’un néo-platonicien syrien traditionnel, (égygen), a la lettre

d’'un romain rénovateur rationaliste. La forme littéraire établie comme une réponse a une lettre est monune a

I'époque.

NR. J'ai parfois tronconné les phrases pour facdit la lecture, lorsqu’elles étaient trop longues @lambiquées,
mais je n'ai pas modifié le vocabulaire. Quelquesuctes explications sont entre parenthéses. Lespelp du texte
de Porphyre sont en italique, ceux de Jamblique sdroits.

Ce texte est une réponse de Jamblique a une letdle Porphyre, ardent disciple de Plotin, questionnanAnébon,
disciple de Jamblique, au sujet des contradictionst des absurdités qu'il constate dans les traditiandes Assyriens
et Chaldéens, par rapport au Néo-platonisme ratiorlgsant romain et a I'apparition d'une religion toute intérieure.
Jamblique répond, sous le pseudonyme de Maitre Abanmon, pour défendre les traditions et les pratiqueses

Egyptiens, (Les références a I'astrologie, aux sdfices et aux méthodes de divination ne sont paspeses dans cet
extrait).

1 - Tu as l'air de croire que «la méme connaissance vaut pour les choses divirtgsoer les autres, quelles qu’elles
soient, et que les contraires fournissent le membpposé, comme c’est I'ordinaire dans les problérdedectiques »
En réalité, ce n'est pas du tout pareil. La connagance des dieux est a part, séparée de toute opfiosi. Elle ne
consiste pas dans le fait qu’on la concéde maintemaou qu’elle prend naissance. De toute éternité)le coexistait
dans I'adme en une forme unique.

2 - Concois donc comme du limon tout le corporelel matériel, I'élément nourricier et générateur, outoutes les
espéeces matérielles de la nature qu'emportent lelfs agités de la matiére, tout ce qui recoit ledlive du devenir
et retombe avec lui, ou la cause primordiale, (préablement installée en guise de fondement), des ®lénts et de
toutes leurs puissances. Sur ces bases, le Dieueamtdu devenir, de la nature entiere, de toutes lgguissances
élémentaires, lui qui est supérieur a celles-ci etfest révélé dans sa totalité sorti de lui-méme eentré en lui-
méme, immatériel, incorporel, surnaturel, inengendé, indivis, préside a tout cela et enveloppe en {oéme
'ensemble des étres. Et parce qu'il a tout embrasét se communique a tous les étres du monde, il egiparu
sortant d’eux. Parce qu'il est supérieur a tout essouverainement simple en lui-méme, il apparait comenséparé,
transcendant, sublime, éminent de simplicité, en itméme au-dessus des puissances et des élémentsitpes

3 - Avant les étres véritables et les principes wersels il y a un Dieu qui est I'Un, le Tout Premieméme par
rapport au Dieu et Roi premier. Il demeure immobile dans la solitude de sa singularité. Aucun intelligle, en
effet, ne s’enlace a lui, ni rien d’autre. Il est &bli comme modéle du Dieu qui est a soi-méme un geet un fils, et
est le Pére unique du vrai Bien, car il est le plugrand, premier, source de tout, base des étres qabnt les
premiéeres ldées intelligibles. A partir de ce Dieln se diffuse le Dieu qui se sulffit, c’est pourqual est a soi-méme
un pére et un principe car il est principe et dieuwles dieux, monade issue de I'un, antérieure a I'esgce et principe
de celle-ci. De ce deuxieme dieu, en effet, dérivela substantialité et I'essence, aussi est-il apgele pére de

'essence, car il est I'étre par antériorité a I'éte, principe des intelligibles, aussi le nomme-t-orPremier
Intelligible.

4 - Tu dis maintenant que «a plupart des Egyptiens font dépendre notre litagbitre du mouvement des astres Ce
gu’il en est, il faut te I'expliquer plus longuemert, en recourant aux conceptions hermétiques. D’apegaces écrits,
’'homme a deux ames. L'une est issue du Premier lelligible, et elle participe aussi a la puissanceuddémiurge.
L’autre est introduite en nous a partir de la révoltion des corps célestes. C'est en celle-ci quegisse I'ame qui
voit Dieu, (la précédente). Les choses étant ainsglle qui descend des mondes, (...célestes, lalitd inscrite dans
le Zodiaque), en nous, accompagne la révolution des mondes, tandis que I'ame issue de I'Intelligik) présente
en nous selon le mode propre a l'intelligible, estupérieure au cycle des naissances. C’'est par diee, délivrés de
la fatalité, nous remontons vers les dieux intelligles.(...).

5 - Mais tout dans la nature n'est pas non plus li& la fatalité. Il est un autre principe de I'ame supérieur a toute
nature et a toute connaissance, selon lequel nousyvons nous unir aux dieux, nous tenir au-dessus derdre
cosmique et participer a la vie éternelle et aux diwités des dieux supra célestes. Selon ce princjpgous sommes
capables de nous libérer nous-mémes. En effet, quhagissent les meilleures parties de nous-mémesgee I'ame
s’éléve vers les étres supérieurs, elle se détaates parties inférieures. A la place de sa vie eleEquiert une vie
nouvelle et se donne a un autre ordre, en abandonmiacomplétement le précédent.(...). Dés leur preme
descente, Dieu a envoyé les ames dans l'intention’glles retournent a lui. Il n'y a donc pas de chagement par
suite d’'une telle élévation, ni de conflit entre Ie descentes et les remontées des d&mes. De mémeffeh que dans
le tout, le devenir et cet univers-ci dépendent déessence intellective, de méme, dans I'ordre desn@s, leur souci
du monde créé s’accorde avec la libération du devin



Commentaire sur Plotin 1.

Pour Plotin, 'univers est composé de trois réalité s fondamentales qu'il appelle hypostases :

- I'Un (qu'’il appelle parfois DIEU ou méme Jupiter)
- I'ntelligence
- 'Ame.
introspection, remonter de '’Ame a I'Intelligence,

L’homme qui fait partie du monde sensible doit, par
puis de I'Intelligence a I'Un pour accomplir ainsi une union mystique avec le dieu par excellence.

Pour Plotin en effet, le principe premier est I'Un transcendant, éternel, insaisissable et parfaite so  urce
du Bien ordonnant le monde.
En dessous de cet Un abstrait se situe I'Intellect dont la principale fonction est de définir les Idée S
contenant le monde.
tqui

La connexion entre I'Intellect et le monde sensible est faite par I'’Ame, qui crée la matiére vivante e
llant de celles des étres éternels comme les astres

contient elle méme une grande multiplicité d’ames a
a celle purement végétative des plantes.
en développant le theme de I'immortalité des

Il reprend également une idée majeure du Platonisme
ames, conduisant a des réincarnations successives d ans des enveloppes corporelles supérieures ou
inférieures suivant les actes commis au cours de I’ existence terrestre.
ternels ordonnateurs du monde réel et reliés entre

Plotin décrit donc longuement ces trois principes é
bas.

eux par un mouvement de procession du haut vers le

a part d’intelligible qu’il est en mesure de suppor ter.

Chaque corps s’avance vers I'ame et recoit d’elle |

Commentaire sur Plotin 2.

L’ame, par nature, refuse d’aller jusqu’au néant atsolu ; quand elle descend, elle va jusqu’au mal, gast un non-

étre, mais non I'absolu non-étre ; dans la directio inverse, elle ne va pas a un étre différent d’&) mais elle rentre

en elle-méme, et elle n’est alors en nulle autre abe qu’en elle-méme ; mais, dés qu’elle est en elule et non plus
dans I'étre, elle est par Ia méme en lui ; car luést une réalité qui n’est pas une essence, mais @st au-dela de

I'essence, pour I'dme avec qui il s'unit. Si 'ones voit soi-méme devenir lui, on se tient pour un iage de lui ; partant

de lui, I'on progresse comme une image jusqu'a sanodele, et I'on arrive a la fin du voyage. Si I’horme déchoit de

la contemplation, il peut raviver la vertu qui esten lui ; il comprend alors sa belle ordonnance intéeure et retrouve
sa légereté d’ame ; par I'intermédiaire de la vertyil arrive a I'intelligence, et, par I'intermédiaire de la sagesse,
jusqu'a lui. Telle est la vie des dieux et des hones divins et bienheureux ; s'affranchir des chosa$ici-bas, s'y

déplaire, fuir seul vers lui seul .



Compléments et illustrations sur le néoplatonisme mé dicéen de Florence.

Marsile Ficin

A la Renaissance, sous l'impulsion de Marsile Fizi(Marsilio Ficino), un courant néoplatonicien renassant voit
apparaitre un groupe dhumanistes florentins évolant a la cour de Laurent le Magnifigue a la fin du
Quattrocento. Ces humanistes se consacrent a laattuction des dialogues platoniciens et a I'élaboran d'un
systeme de pensée cohérent adapté aux connaissardiesiecle, mis en harmonie avec les préceptes ldereligion
chrétienne. L'ouvrage le plus célébre de Ficin s'ititule d’ailleurs, « Theologia platonica ». Le grope de Ficin est
animé par Angelo Poliziano, Giovanni Pico della Miandola (Pic de la Mirandole)et Cristoforo Landino. D’autres
personnalités s'y joignent parfois, notamment Laurat le Magnifique, le peintre Sandro Botticelli ou @core le jeune
Michel-Ange qui aura Poliziano comme précepteur pesiant deux ans. Ces érudits se réunissent régulieremt dans
une villa de Careggi (périphérie de Florence) offée par les Médicis, et les réunions prennent le nom
d’ « Académie », en référence a I'antique Académiendée par Platon.

La Naissance de Vénus, par Botticelli



Dans ce courant, le peintre Botticelli a produit aFlorence de nombreuses ceuvres dont la "naissance ¥énus",
d'inspiration évidemment antique et paienne ainsi ge beaucoup de tableaux apparemment chrétiens, dor#t la fin
des Années 1500, une ceuvre fort insolite longtemappelée " la Nativité mystique", qui représentait qielque chose
de spécial pour Botticelli puisque c'est son seublbleau signé "Alexandros" en grec en haut de la t@ avec la
description du motif prétendument apocalyptique dda peinture.
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On a évoqué dans la composition de ce tableau uneéation de la Grande Pyramide égyptienne dans farme
triangulaire du toit de I'étable. Si les lignes duriangle tronqué de la toiture sont étendues, le tangle obtenu en a
les proportions exactes. Mais comment Botticelliwaait-il connu des proportions correctes de la Grade Pyramide
alors que les sources disponibles a son époque stardnt les ignore ? Botticelli les aurait codées & son tableau en
utilisant les sujets disposés en groupes afin dar@apasser des messages symboliques.

Le nombre total des anges qui entourent I'enfant (edonc les chiffres de 'hnomme) dans les différentgroupes est le
suivant :

12 = les anges dans les cieux, (la ronde du Zodiac
3 =les anges assis sur le toit (les éléments Aigu, Eau)
7 = 4 chiffres sur la gauche et 3 sur le c6té droite la Trinité (les Planétes)
6 = les anges et les personnes au bas de la peiat(la Terre).

La somme de toutes les figures de la sainte trinitst donc de 28, ce qui pourrait donner les 280 ciées royales de
la hauteur de la Grande Pyramide. Le Nombre 28 expme symboliquement la «perfection» car il est le dxiéme
des nombres dits parfaits



Une autre interprétation a été donnée a la géométride la composition : Le triangle symbolique de lpyramide est
placé entre un carré qui représente la terre et leercle zodiacal qui représente le ciel. La compogin de Botticelli
présente symboliquement un carré a travers un triagle dans un cercle. Les trois figures archétypale€ercle,
Triangle et Carré - ressemblent a la forme de troi¢ettres qui pourraient cacher une formule gnostiqe importante.
Le cercle représente naturellement la lettre «Owle triangle évoquerait la lettre abstraite «A», ete carré pourrait
représenter la lettre grecque «je» parfois écrite#t» comme elle le demeure dans I'alphabet cyrilliqueLes initiales
que ces figures énoncent sont donc "IAO" qui étail'un des noms tutélaires de la divinité supréme &s gnostiques.

En effet, les lettres IAO pourraient donc représergr un acronyme des divinités égyptiennes personrafit les
principes de base de l'univers et la formule symbimjue ésotérique du cycle de naissance-mort-résurréen :

Jeoule Naissance d'lsis, mére universelle, symbole de laev
A Apophis le dragon symbolisant la mort et la destruion
(0] Osiris symbole évident de la Résurrection




