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RESUME

Cette thése introduit I'étude du tarot en sciences des religions. Son enjeu est
de reconsidérer le statut du tarot en proposant un autre modéle d'analyse qui le
présente sous un jour nouveau et différent de celui sous lequel il apparait comme
jeu de cartes ou objet divinatoire. Dans la perspective d’'une réflexion philosophique
s’'appuyant sur les travaux de Gilles Deleuze et Félix Guattari, son projet est de
radicaliser I'attention autour du probléme suivant : le tarot rencontre ce qui force a
penser. Ce probléme revient a poser la question suivante : a quelle condition peut-
on entrer en rapport avec un élément inconnu qu'on ne sait pas penser ? Cette
question, qui @ son importance en sciences religions, est relancée dans ces pages
par la remise en cause des interprétations courantes du tarot comme jeu ou comme
outil divinatoire. Plus particulierement, I'inventio du tarot occulte va permettre de
comprendre le fagonnage du modéle d'analyse le plus répandu aujourd’hui:
« tarot = symbole ». Entre 1781 et 1909, les théories occultistes vont sceller
I'alliance du tarot et du symbole, si bien qu'il est devenu aujourd’hui quasi impossible
d’entrevoir le tarot autrement. Contrairement aux analyses cliniques qui reposent sur
le symbole, cette thése avance un modéle critique qui tient compte de I'existence de
figures dans le tarot. La notion de figure conduit directement a rompre avec le régne
sans partage de linterprétation et de la représentation dans le tarot, réegne facilité
par le fait que la place centrale qu'y occupent les symboles n'y a jusqu’ici jamais été
questionnée. La distance prise dans ces pages avec les fagons traditionnelles
d’envisager le tarot méne a un modéle d’analyse qui a plusieurs conséquences : il
dégage un nouveau tracé d'intelligibilité du tarot qui renvoie aux limites de la
représentation et plus directement aux limites de l'interprétation du religieux a partir
images et des symboles; il relance le probléme du savoir en sciences des religions
et de la, celui de linterprétation et de la signification; il remet en question la
nécessité de la transcendance dans linterprétation du religieux; il souléeve le
probléme de la croyance; il touche au probléme du sens; et enfin, il ouvre sur la
pensée. Deux cas de figure montrent ensuite comment le tarot a pu, dans cette
thése, étre pensé autrement. Le premier a pour cadre des meurtres en série au
cours desquels une carte de tarot fut utilisée en 2002 par des tireurs embusqués. Le
second se situe au début des années 1950, au moment ou John Cage (1912-1992)
crée, a l'aide du tarot, sa piece la plus célébre, 4'33".

Mots clés : tarot, symbole, figure, pensée, non-savoir, sens, signification, image,
représentation, occulte, occultisme, ésotérisme, cartes, croyance, religieux,
transcendance, immanence, meurtres en série, John Cage, - 433"
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INTRODUCTION

Le tarot est un formidable moment de pensée dans I'histoire de I'humanité.
Voila, en peu de mots, toute notre thése. Mais notre chemin fut long avant de le

penser.

Les pages qui suivent témoignent de ce parcours commencé au début des
années 1980. Nous venions de terminer un mémoire de maitrise en littérature a
'Université Laval. Nos recherches, qui portaient principalement sur le tarot, nous
méritérent d'étre accueillie par Michel Maffessoli a 'Université René Descartes, Paris
5, quelques années a peine apres que Michael Dummett, philosophe britannique
influent, et Sylvia Mann, premiére présidente de I'International Playing-Card Society,
eurent publié chez I'éditeur londonien George Duckworth & Co., The Game of Tarot
from Ferrara to Salt Lake Cily1, un monument d'érudition sur I'histoire du tarot. En
1984, I'année de notre arrivée a Paris 5, l'historien des cartes Thierry Depaulis
(1949-...) organisa a la Bibliotheque Nationale de France (BNF), I'exposition Tarot,
jeu et magie, premiére exposition a ne porter que sur les tarots. C'est a ce moment
que nous fimes sa connaissance. Nous elimes le privilége de nous aventurer en sa
compagnie dans le département des Estampes et de la photographie de la BNF pour
découvrir avec lui un des rares portraits d’Etteilla? connus a ce jour. Notre rencontre
avec Thierry Depaulis fut une étape importante dans notre réflexion. Il déracina pour
de bon toute ambition de trouver le « récit d'origine » des tarots occultes et imprima
une tournure résolument plus historique au tarot. Notre recherche lui doit beaucoup.

Elle n'est qu'une bien modeste contribution s’inscrivant dans une longue réflexion

' Michael Dummett et Sylvia Mann, The Game of Tarot from Ferrara to Salt Lake City,
Londres : George Duckworth & Co., 1980, 600 p.
2 Jean-Baptiste Aliette le Jeune dit Etleilla (1738-1791).



commencée il y a longtemps et que des érudits, tels Michael Dummett (1925-...) et

Thierry Depaulis, ont relancée au début des années 1980.

Nous précisons d'entrée que notre travail n’a aucune prétention a contribuer
a I'érudition historique : nous ne sommes pas une historienne des cartes et des
tarots. Cette thése est une these philosophique sur le tarot, et non une thése

savante.

Nous ne prétendons pas non plus dans ces pages faire autorité en matiére
de tarot. Notre intention consiste simplement a introduire un questionnement
philosophique et une reflexion critique a 'égard des opinions répandues sur le tarot.
Soulignons que peu de recherches universitaires ont été faites sur cet objet qui fraye
a la marge du religieux. Hors des cercles d'historiens, d’érudits et de collectionneurs,
peu nombreuses sont les recherches universitaires qui ont été menées sur le tarot.
Les rares théses que nous avons recensées, et que nous présenterons au chapitre
1, indiquent toutefois qu'un nouveau travail de problématisation du tarot commence
a prendre forme depuis les années 1980. A notre connaissance, aucune recherche
sur le tarot n'a été menée en sciences des religions. Pourtant, son expression
comme objet magico-occulte au XIX® siecle, et par la suite, la curiosité, voire
I'engouement qu’il a suscité durant les années 1960 jusqu’a devenir un objet culte
du New Age au cours des années 1980, lI'associent fortement & certaines formes
d’'expression de religiosité populaire, de religiosité « a la carte ». De ce point de vue,

I'étude du tarot peut contribuer a enrichir la réflexion sur les phénomeénes religieux.

Partant, cette thése se propose d'introduire I'étude du tarot en sciences des
religions. A travers la réflexion que nous y menons s’apercoit I'enjeu de notre thése :
reconsidérer le statut méme de cet objet de savoir qu'est devenu le tarot. L'intitulé
de notre thése annonce en effet I'envergure de notre tache puisque, pour en
reconsidérer le statut, nous proposons un autre modéle d’analyse. Ce modéle, qui
présente le tarot sous un jour différent de celui sous lequel il apparait comme jeu de

cartes ou objet divinatoire, est avant tout philosophique et ce, au sens ou Gilles



Deleuze (1925-1995) et Félix Guattari (1930-1992) soutiennent que « la philosophie
est I'art de former, d'inventer, de fabriquer des concepts® ». C’est dans cet esprit que
nous fabriquons un nouveau modéle d’analyse du tarot. Parce que si la philosophie
invente des concepts, c’'est pour répondre au défi que pose l'acte de penser, ou le

tarot, nous allons le voir, nous renvoie justement.

L'« invention » de notre modéle d'analyse procede de ce que le tarot s'est
dérobé de plus en plus a mesure que nous nous approchions de lui, que
progressaient nos connaissances historiques & son propos. Il s’est montré réfractaire
aux analyses qui le présentaient « donné une fois pour toutes » comme jeu, outil

divinatoire ou recueil de symboles.

D’avoir observé ainsi que le tarot n’est pas donné d’avance, tout simplement
parce qu'il ne cesse de changer, a orienté notre recherche vers la remise en cause
des modeles habituels d'analyse du tarot. Ces analyses, qui reposent en grande
partie sur une conception continue de I'histoire et sur 'emploi indiscuté du symbole,
ne peuvent rendre compte & eux seuls du tarot qui, depuis le XV® siécle, n'a cessé

de se transformer.

Ce constat nous a d’abord dissuadée de n’avoir recours gu’'aux sacro-saintes
notions d'histoire et de symbole. Cela étant, nous ne discutons pas de la pertinence
du recours a la science historique ou au symbole. Nous reconnaissons leur utilité.
Nous en appelons, par contre, a la nécessité de faire place a d’autres itinéraires qui
empruntent des routes différentes. Voila pourquoi nous nous engageons ici sur un

chemin peu fréquenté.

Comment aurions-nous pu faire autrement ? Nos recherches ont été menées
dans un département universitaire né de la fin brutale d'un cycle d'influence

chrétienne en Occident et de la premiére reconnaissance institutionnelle compléte

? Gilles Deleuze et Félix Guattari, Qu'est-ce que Ja philosophie?, Paris : Les Editions de
Minuit, 1991, p. 8.



qui ait été accordée au Canada a un groupe de francophones non-théologiens’. Le
projet religiologigue, qui a donné forme au département, a attiré en effet des
générations de chercheurs qui n'‘ont de cesse d'interroger les différentes
déclinaisons du religieux, ses déplacements et sa recomposition. Tous ont contribué
au cours des années a I'élaboration d’'un vocabulaire théorique original nourri par un

dialogue soutenu avec les autres disciplines des sciences humaines.

C'est cet héritage intellectuel né d’'un chantier ou tout était a faire, a penser, a
créer qui nous a encouragée a y entreprendre notre propre recherche ou tout,

justement, reste est a faire, a penser, a créer.

Notre thése ne pourra évidemment traiter de toutes les questions relatives a
notre sujet et ne pourra non plus explorer tous les rapports qu'il entretient avec le
religieux. Notre travail a d'abord une visée théorique. Pour ce faire, notre démarche
prend appui pour I'essentiel sur la philosophie de Gilles Deleuze et Félix Guattari.
Ceci parce que nous y avons trouvé un plan. Non pas, comme I'explicitent Deleuze
et Guattari, un plan au sens d'« un programme, un dessein, un but ou un moyen5 »,
mais un plan d'immanence qui va nous permettre de distancer le tarot du plan de
transcendance ou le retient le tarot occulte. Comme I'avancent Deleuze et Guattari,
« [lle concept est le commencement de la philosophie, mais le plan en est
l'instauration. [...] Il faut les deux, créer les concepts et instaurer le plan, comme
deux ailes ou deux nageoires® ». Ainsi, ce plan d'immanence va nous accompagner
tout au long de ces pages. A la fois cadre théorique et proposition méthodologique,
la philosophie de Deleuze et Guattari constitue I'outil qui va nous permet de rompre

avec quelques présupposés sur le tarot.

* Voir Louis Rousseau, « Présentation. Construire I'objet religieux », in Religiologiques, en
ligne, no 9, printemps 1994. <http://www unites.ugam.ca/religiologiques/no9/present.pdf>,
consulté en septembre 2001.
Z Deleuze et Guattari, Qu'est-ce que la philosophie?, p. 44.

Ibid.



Pourquoi Deleuze et Guattari ? Parce qu'ils nous ont appris a penser. En
1984, nous avons assisté aux cours que donnait Deleuze a Paris VIlI-Saint-Denis
dans un baraquement préfabriqué qui jouxtait I'autoroute, et dont la précarité
affichée sur le terrain presque vague ou il était planté condensait les bords du
monde que sa philosophie explorait. Alors que Deleuze projetait dans notre esprit un
cinéma gue nous Nn'avions jamais imaginé, ce ne fut pas I'agitation des voitures sur
le périphérique qui nous ramenait au dehors, mais bien comment Harpo et Groucho
Marx, W. C. Fields, Chaplin, Jerry Lewis, Tati, Beckett, Kierkegaard, Leibniz,
Spinoza, Aristote y explosaient en une multitude d'images-mouvement et d'images-
temps. Ce premier contact avec la philosophie de Deleuze nous a initiée a son projet
radical de renversement de toute image dogmatique de la pensée et a la mise en
mouvement de la pensée sur le plan d'immanence. Nous devons a la philosophie de
Deleuze et Guattari de nous avoir appris I'importance de «la capacité de se

confronter a la différence’ » selon le mot de Toni Negri.

Deleuze et Guattari nous ont montré que « le philosophe opére un vaste
détournement de la sagesse, il la met au service de 'immanence pure. I remplace la
généalogie par une géologie® ». Cette « géologie » toute immanentiste, qui tient
davantage du tracé d'une géographie inaccoutumée faite de l'observation des
déterritorialisations et reterritorialisations de la pensée, nous a donné une « vue »
apte a prendre en compte ce qui ne cesse de changer dans le tarot. Nous y avons
aussi trouvé la formulation du probléme de la croyance®, probléme qui, comme nous
le verrons plus loin, trouve écho dans le tarot. Noﬁs verrons que sur le plan
d'immanence, ou se joue la perte du monde, ol se rompent les croyances des

humains en ce monde'®, se forme et se développe & travers des « agencements »

! Tony Negri, « Qu’est-ce que la philosophie, selon Deleuze et Guattari ». Futur Antérieur. En
ligne. Décembre 1991. In Multitudes-Web. Paris : Association Multitudes.
<http://multitudes.samizdat.net/article 626 .html>. Consulté en novembre 2006.

® Deleuze et Guattari, Qu'est-ce que la philosophie?, p. 46.

° Par exemple dans l'analyse de la forme-action au cinéma qu'aborde Deleuze dans son
étude du cinéma. Voir Gilles Deleuze, Cinéma 1. L’image-mouvement. Paris : Les Editions
de Minuit, 1983, 298 p. et Cinéma 2. L'image-temps. Paris : Les Editions de Minuit, 1985,
378 p.

" Deleuze, Cinéma 2. L'image-temps, p. 223.



singuliers, un retissage de liens qui « retrament » la croyance. Ces nouvelles trames
ne se maillent plus de transcendance, et de croyances en un autre monde. Elles
défont fil a fil une logique transcendante de I'étre et du savoir et basculent dans une

logique de la relation et de la croyance.

Deleuze et Guattari ne sont pas les seuls a nous accompagner dans notre
effort de penser le tarot autrement. Martin Heidegger (1889-1976), Michel Foucault
(1926-1984), Georges Didi-Huberman (1953-...) sont aussi nos compagnons de

cordée dans I'ascension de cet Everest.

Deleuze, Guattari, Heidegger, Foucault font trés French Theory’', avatars de
la grande contestation sociale des années 1960. Avec eux, nous semblons agiter les
poussieres d’'une époque révolue. Certains vont peut-étre croire que nous nous
tournons vers eux pour allumer de I'encens au pied d’'une source magique, y faire
acte de foi pour extraire de leurs textes un jus de vérités, et, nous enivrer de tant de
majuscules. Nous préter cette intention, ce serait méconnaitre, comme [I'écrit

Frangois Cusset, qu'il y a chez chacun de ces auteurs :

une éthique de I'affirmation, une méme machine de guerre contre ces
logiques du ressentiment, de la nostalgie, de la culpabilité, une machine
programmée, pour dérégler la haine de soi, pour démonter le sentiment —
qu’a su raffiner l'intellectuel contemporain jusqu'a l'intime cruauté — d’arriver
trop tard, en vain, au mauvais endroit (wrong place et wrong time). Une
machine éthique aujourd’hui plus précieuse que jamais.’

C'est moins le feuilletage naif de leurs textes que la reprise d'une volonté
d’affirmation qui explique plus clairement ce que nous allons pratiquer ici avec eux.
Le vaste chantier dans lequel nous nous engageons dans cette these fait appel a
leur pensée et, bien sdr, nous le savons, s'y emméle, se les réapproprie, use de

trahisons créatives et de glissements productifs. Mais nous avons choisi chacun de

" Titre du livre de Frangois Cusset, French Theory, Paris : Editions La Découverte, 2003,
367 p.
2 Ibid., p. 350. ltalique dans le texte.



ces penseurs parce quils sont les gardiens qui accompagnent notre appel a la

pensée, le cri de cette thése.

Souvent explicite/ et continGment souterrain, le dialogue que nous
entretenons avec Heidegger, Deleuze, Guattari, Foucault, Didi-Huberman nous est
indispensable a I'heure ou nous entreprenons de poser un regard neuf sur le tarot.
Cette thése, qui s’avance vers l'inexploré du tarot, tente de I'examiner hors des
apodicticités qui I'ont occupé jusqu'ici : jeu de cartes ou outil divinatoire. Et nous le
reconnaissons : NOUS n'aurions pu proposer un autre modele sans avoir recours a
des théoriciens qui rappellent avec force la nécessité de penser aujourd’hui. Ceux-ci

sont autant d'intercesseurs dont Deleuze rappelle la nécessité :

Ce qui est essentiel, c'est les intercesseurs. La création, c'est les
intercesseurs. Sans eux, il n'y a pas d'oeuvre. Ca peut étre des gens — pour
un philosophe, des artistes ou des savants, pour un savant, des philosophes
ou des artistes — mais aussi des choses, des plantes, des animaux méme,
comme dans Castaneda. Fictifs ou réels, animés ou inanimés, il faut
fabriquer ses intercesseurs. C'est une série. Si on ne forme pas une série,
méme complétement imaginaire, on est perdu. J'ai besoin de mes
intercesseurs pour m'exprimer, et eux ne s'expriment jamais sans moi : on
travaille toujours a plusieurs, méme quand c¢a ne se voit pas."

Dans toutes ces pages, nous n'avons pas voulu céder a la doxa qui donne le
tarot comme allant de soi, ou a ce que la violence du préjugé a son endroit décrete,
rajoute, surcharge. Cela nous a coité bien des efforts. A un niveau plus intime, nous
avons tout donné pour ne pas nous soumettre a cet ceil menagant, pareil a celui de
Sauron qui domine le Pays de Mordor™, et qui n'a cessé de nous surplomber tout au

fong de ces pages, comme s'il voulait anéantir tout acte de penser.

L’irruption de la pensée dans le tarot se fait donc dans ces pages sous la
forme de la remise en cause. Notre questionnement ne repose pas sur la prémisse
de quelque Vvérité. Le tarot, comme la vérité, n'appartient a personne. Ce qui nous

engage dans le développement d’un autre modéle d'analyse, c’est que la fouille du

" Gilles Deleuze, Pourparlers, Paris : Les Editions de Minuit, 2003 [1990], p. 171.
'* John Ronald Reuel Tolkien, Le seigneur des anneaux, 3 v. Paris : Pocket, 1991.



tarot nous a menée a identifier un probléme, de nature philosophique, qui y séjourne

et qui nous appelle a penser.

Au fil des chapitres, nous développerons une analyse atypique du tarot qui
questionne ce que nous en savons, plutdt que de le considérer comme un
illustrateur de fair du temps, comme un jeu, comme un oracle ou comme une
étrangeté de la marge religieuse. Notre exercice est donc délicat. Que savons-nous

en effet du tarot ?

Au premier chapitre, nous regrouperons, nous présenterons cinq grandes
questions qui sont I'abrégé des principaux discours qui influent sur ce que nous en
pensons, disons et faisons sur le tarot. Si notre projet consiste a proposer un autre
modéle d’analyse du tarot, nous nous assurons, avant de le faire, de présenter, de
maniére explicite, ce qu'est le tarot a notre époque et montrer comment le tarot est
problématisé aujourd’hui. Scolaire, ce chapitre est pourtant nécessaire. Il sert a
rompre avec le flou des récits d’origine qu'a entretenu autour du tarot la mouvance
occultiste, tout autant qu'a donner au lecteur le recul nécessaire pour comprendre la

critique du tarot entreprise dans les chapitres suivants.

Au deuxieéme chapitre, nous présenterons notre « démarche d'examen du
tarot ». Le portrait des principales formes de problématisation du tarot étant
complété, hous allons distendre ce dernier jusqu’a son seuil critique et provoquer sa
rupture en affrontant un probléeme oublié et qui découd ce que nous savons du tarot.
Tout notre effort dans cette thése consiste a penser le tarot et non pas a I'objectiver.
Notre réflexion, en rupture avec I'idéalisme métaphysique de la mouvance occultiste,
ne cherche pas a faire I'histoire d'une époque ou d’'un phénomene. Nos recherches
veulent tourner I'attention vers le tarot et questionner ce que nous croyons en savoir.
Aussi, nous remettrons en question dans ce chapitre I'affirmation a priori d’'une
continuité historique du tarot et de sa représentation comme jeu de cartes ou comme
outil divinatoire : ceci pour le désaimanter de la place faussement familiére que lui

réservent les rayons des boutiques ésotériques. A rebours du choix qu'ont fait



jusqu’ict les historiens du tarot, a savoir de le concevoir dans le cadre d'une histoire
continue, nous examinerons I'hypothése d'un parcours discontinu du tarot, fait de
ruptures, de brisures, de singularités. Ces discontinuités sont en effet autant de
changements, de transformations, de métamorphoses, de bouleversement de ses
formes, de ses maniéres, de ses frontieres qui nous ont conduite a nous demander

pourquoi le tarot ne cesse de changer.

Méme si notre travail ne se réduit pas a une quéte de la théorie pour elle-
méme, il n'en reste pas moins que le tarot nous fournit I'occasion d’aborder certaines
difficultés épistémologiques centrales dans la constitution du champ disciplinaire
autour du religieux. Dés lors que les sciences des religions s'affrontent a ce qu’ily a
d'indéfinissable dans leur objet, a sa constante revendication d'indicible, elles
entrent dans le. non-savoir. Or le tarot pose le méme probléme. Et ce que Jacques
Pierre a dit du paradoxe épistémologique auquel se heurte les sciences des religions

vaut mutatis mutandis pour le tarot.

Force est de constater alors que les tribulations historiques de la
religion en Occident n'ont fait que progressivement déployer un
paradoxe dont fa situation épistémologique dans notre champ
d'étude offre aujourd'hui un raccourci saisissant. Tout ce que I'on
peut dire des formes ou la religion s'objective ne la concerne pas
essentiellement; et si on remonte au lieu instaurateur de ces
formes, on trouve une place vide a laquelle peuvent
accessoirement se raccrocher les savoirs et autour de laquelle se
déploie la communauté d'affects. Ou le religieux est un objet qui
n‘a rien de spécifique; ou sa spécificité est indicible. Ou les formes
dans lesquelles la religion s'objective sont historiquement
émancipables, et notre siécle est séculier; ou leur émancipation
n'‘entame pas une essence non objectivable, et notre siecle est
religieux de part en part. Ou psychologie, sociologie, etc., prennent
en charge un objet qui n'a rien de spécifiquement religieux; ou la
«religiologie» paraphrase une expérience qu'elle ne peut
objectiver.™

® Jacques Pierre, « L'impasse de la définition de la religion: analyse et dépassement », in
Religiologiques, en ligne, no 9, printemps 1994, <http://www unites.ugam.ca/religiologiques
/noY9/pierre.pdf>, consulté en février 1999.
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Parce que cette expérience ne peut étre objectivée, parler de la nécessité
d’approches théoriques dans notre discipline, n’équivaut pas dans notre esprit a faire

équivaloir théorie et objectivité.

Nous en appelons plutdt a ce qui peut nous déprendre de l'opinion, nous
faire perdre nos idées toutes faites et repenser, parce que cela est a la source
méme de notre discipline, ce que l'on croit. Parce que le probléme que nous
soulevons dans cette thése, — a plonger dans le chaos, a traverser I'Achéron et,
dans la barque -du nocher des Enfers, ramener le tarot du pays des morts ou il

séjourne justement —, appelle a la theo-rie.

Nous avons appris chez Heiddeger que faire de la théorie n'est pas d'une
activité qui arraisonne le monde, I'émiette et le désosse. Avant que les Péres de
I'Eglise donnent au substantif thea le sens de « spectacle », — les dieux étant ceux
qui ont rendu le monde visible'®—, le mot grec theorien donnait un tout autre sens a
l'idée de théorie. Theorien est formé de deux termes. Le premier thean recoupe
I'ildée de l'aspect, I'apparence sous laguelle quelque chose se montre, la vue dans
laguelle il s’offre. Le second horao signifie regarder quelque chose, le saisir dans la
lumiére des yeux. Dans Essals et conférences, Heidegger montre que l'union de
thean et horao est: « regarder I'aspect sous lequel apparait la chose présente et,

par une telle vue, demeurer, voyant, prés delle’ ».

La science moderne, poursuit Heidegger, qui est entendue comme « théorie
au sens de visée (Be-trachten), est une élaboration du réel, une intervention,

I'® ». En fait, explique Heidegger, au plus fort du

nullement rassurante, dans le rée
regard de la science, le réel est congu comme la présence de la chose qui se met en

évidence et positionne sa présence dans l'objectivité. Cette acception fait bien

' Remi Brague, « Dieu», dans Barbara Cassin (dir. publ.), Vocabulaire européen des
philosophies. Dictionnaire des intraduisibles, Paris : Editions du Seuil - Dictionnaire Le
Robert, 2004, p. 323a.

" Martin Heidegger, Essais et conférences. Coll. « Tel ». Traduit de l'allemand par André
Préau. Paris : Gallimard, 1958 [1954], p. 58.

"% Ibid., p. 62.



11

mauvaise presse a la théorie, puisqu’elle est entendue comme ce qui permet a la
science d'assiéger le réel, de le dominer du regard. Le réel est ainsi gardé dans
I'objectité’® de la science. Autrement dit, parler de théorie de nos jours est compris
comme ce qui prétend dominer le réel, voire le menace, en fige la course, le

fabrique. Et dans pareil décor, I'objectité devient le fond permanent du monde.

Il ne s'agit pas d'objectiver le tarot mais de demeurer voyante pres de lui.
Sans mauvais jeu de mot, nous n'appelons pas dans cette thése a une nouvelle
« voyance » du tarot. Nous le précisons haut et fort, nous n'adhérons a aucun
discours de la mouvance du tarot occulte, ni ne développons dans cette thése
d’approche psycho-spirituelle de celui-ci. Mais nous tenterons de demeurer voyante,
pour reprendre le mot de Jacques Lacan, dans la « voyure »*° du tarot. Demeurer
voyant(e) prés d'une chose n'est pas vouloir I'objectiver, c'est entrer dans un autre
rapport avec le tarot: rapport ou nous sommes partie prenante de ce qu’il y a a
« voir » et qui insiste et subsiste dans le tarot. Lacan écrit : « Dans notre rapport aux
choses, tel qu'il est constitué par la voie de la vision, et ordonné dans les figures de
la représentation, quelque chose glisse, passe, se transmet, d'étage en étage, pour
y &tre toujours a quelque degré éludé — c'est ¢a qui s'appelle le regard. —=*" ». Et ce
« regard », ce quelque chose qui glisse, qui passe et se transmet est toujours a
quelque degré éludé dans le tarot, contourné, escamoté, esquivé. Ceci parce que,
nous dit Deleuze, nous ne savons plus, demeurer voyant dans un monde

impensable. Nous y viendrons.

Pour linstant, précisons que notre effort dans cette thése se déploie autour
de I'énoncé d'un probleme philosophique. Nous nous donnons comme tache
d’exposer un probléme dans le tarot. Un probléme philosophique, nous dit Deleuze,

ne signifie pas ce qui fait obstacle mais ce qui dépasse les limites du savoir, aussi

19 .
Ibid.
%% Nous référerons a la « voyure » de Lacan au chapitre 5. '
2! Jacques Lacan, Les quatre concepts fondamentaux de la psychanalyse. Paris : Editions du
Seull, 1973, p. 70.
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bien que les conditions de I'action®?. La formulation de ce probléme, comme nous le
verrons au chapitre deux, nous déprend des opinions courantes, des idées toutes
faites sur le tarot et le montre emporté dans des fissures, ruptures, brisures comme
en autant d’interstices ouvertes sur ce qui est hors de tout savoir. C’est donc cela
que le chapitre deux va formuler en énongant un probléme oublié du tarot. Du méme
pas, nous allons préciser la nature de notre questionnement et présenter le terrain a
partir duquel nous entamons notre critique du tarot. Ce terrain ne couvre pas six
siécles d’histoire du tarot. Il se limite a I'étude du tarot occulte au XIX® siecle, ceci
pour comprendre la place qu'y occupe le symbole. Les occultistes ont popularisé
I'ildée que le tarot est un recueil de symboles, créant ainsi le modéle qui fait
équivaloir tarot et symbole, modéle que nous évoquerons a quelques reprises dans
cette thése par la formule « tarot = symbole ». Ce modéle, comme nous le verrons,
participe directement a l'oubli du probléme que nous exposons dans cette thése.
Nous allons donc entreprendre une critique du modéle « tarot =symbole » en
examinant ce que signifie la notion de symbole dans le tarot occulte. Cette critique

nous occupera durant les chapitres trois et quatre.

Le chapitre trois, intitulé « L’inventio du tarot occulte » nous fera pénétrer
dans l'univers occulte. Nous tracerons le portrait de ce qui a mené a I'inventio du
tarot occulte, a sa fabrique. Pour comprendre le fagonnage du tarot occulte, nous
explorerons la période qui, en France, s'ouvre en 1781 avec Antoine Court, dit
« Court de Gébelin » (1725-1784), et se termine en 1909 avec Gérard Encausse, dit
« Papus » {(1865-1916). Cette exploration nous permettra de mieux saisir comment
le tarot a cessé d'étre un jeu de cartes pour devenir un outil divinatoire. Cette
période est une période de rupture qui sépare le tarot de ce qu'il était et qui le

projette dans un tout nouveau devenir. Ce chapitre nous aidera donc a saisir

2 Deleuze fail une intéressante description d’'un probleme dans la cinémalographie d'Akira
Kurosawa : « Un probleme n'est pas un obstacle. Quand Kurosawa reprend la méthode de
Dostoievski, il nous montre des personnages qui ne cessent de chercher quelles sont les
données d'un “probleme” encore plus profond que la situation ou ils se trouvent pris : il
dépasse ainsi les limites. du savoir, mais aussi bien les conditions de I'action. lI atteint un
monde optique pur, ou il s’agit d’étre voyant, un parfait “Idiot”. Gilles Deleuze, Cinéma 2.
L’image-temps, Paris : Les Editions de Minuit, 1983, p. 229-230.
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pourquoi le tarot occulte est moins une invention qu'une inventio qui arraisonne le

symbole.

Le quatrieme chapitre annonce le tournant de notre thése. Intitulé
« Problématique du symbole dans le tarot », c’est dans ce chapitre que nous ferons
la critiqgue du symbole dans le tarot occulte. Cette critique a pour but de montrer que
lalliance du tarot et du symbole éclipse tout simplement le tarot et contribue a I'oubli
du probiéme que nous soulevons dans cette thése. C'est ici que nous allons
remettre en question t'idée que le tarot n'est qu'un recueil de symboles. Dans le
tarot, le symbole s’impose automatiquement comme le repraesentamen-pour ne pas
dire I'entéléchie du tarot. Pourtant, le tarot n’est pas depuis toujours un recueil de
symboles, ce que nous verrons. Pour saisir plus concrétement la place centrale
qu’'occupe le symbole dans le tarot occulte, nous tenterons, dans un premier temps,
de définir ce que signifie le « symbole » pour les occultistes et, dans un deuxiéme
temps, nous procéderons a la critique de l'usage de la définition occuitiste du
symbole dans le tarot. De 13, la place sera faite pour cet autre modéle d'analyse du

tarot que promettent ces pages.

En toutes letires, le titre du cinquieme chapitre fait part de notre intention :
« Pour un autre modéle d’analyse du tarot ». C'est ici que nous nous séparerons
définitivement du modeéle « tarot = symbole » et que nous introduirons un autre
modele d'analyse du tarot. Au modéle clinique du tarot occulte, nous opposons un
modéle critique. Celui-ci suppose la formulation de nouvelles exigences d'analyse
qui ont pour conséquence de séparer le tarot d'une pensée qui le lie aux symboles.
Contrairement au modele clinique qui repose sur le symbole, nous proposons un
modéle critique qui tient compte de I'existence de figures dans le tarot. La notion de
figure que nous avancerons dans ces pages, ne référe pas aux figures de style de la
rhétorique. C'est une notion particuliére a notre modéle d'analyse et qui lui est

intimement liée.
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L’attention a la figure va nous mener a rompre avec le régne sans partage de
la représentation dans le tarot, regne facilité par le fait que, jamais, la place centrale
gu'occupent les symboles n'y a été questionnée. Les figures se tiennent a la limite
de I'idéal méthodologique du savoir et avancent, comme nous le verrons, dans le
non-savoir. Pourquoi choisissons-nous de nous avancer avec les figures dans le
non-savoir ? Parce que I'enjeu au cceur de notre questionnement consiste a laisser
une place au non-savoir dans le tarot, et ce, dans une négativité radicale, dans le
savoir du non-savoir. Le tarot ne cesse de changer. Ses changements, ses
transformations, ses métamorphoses nous ont menée a ne plus chercher ce qu'il
symbolise ou méme ce qu'il représente, mais a nous risquer a une approche qui
s'articule autour des trois grandes exigences critiques suivantes : exigence du tarot
sans images ; exigence du non-savoir de la figure ; exigence du change. Pas a pas,
tout au long du chapitre 5, ces exigences critiques nous conduiront a établir notre
modéle d'analyse. Ce modeéle aura pour double conséquence d'introduire d'une part,
une nouvelle d'analyse du tarot différente de celles, historique ou occulte, présentes
a l'esprit de la plupart des gens aujourd’hui ; et d'autre part de proposer avec la
figure une piste de recherche alternative a 'analyse des images religieuses reposant

sur le symbole.

le sixieme et dernier chapitre présentera deux cas de figure du tarot, des cas
ou s'observe la transformation du tarot. Ces cas sont réels et appellent une autre
analyse du tarot que celles s'appuyant sur le postulat qu’il s’agit d’'un jeu de cartes
ou d'un outil divinatoire. Nous avons choisi de présenter ces cas pour montrer
comment notre modéle d’analyse permet de porter attention a ces moments ou le
tarot rencontre un ou des éléments inconnus, paradoxaux qui l'ouvrent a de
nouveaux devenirs. Ces cas montreront que le tarot rencontre un dehors, extérieur

au champ homogéne et clinique des représentations habituelles.

Ces cas seront I'occasion de nous interroger plus concréetement sur ce que

figure un jeu de tarot. Si anodine, et méme inoffensive que puisse sembler cette
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question, elle propose, sans plus d’avertissement d'associer le tarot a la question

suivante : est-il possible d’envisager le tarot comme pensée ?

Nous soutenons dans cette thése que cela est non seulement possible, mais
que c'est ce qui caractérise le tarot. Et c'est sur cette base que nous explorons des
moments de pensée engendrés par le tarot lors de croisées avec le dehors. Au
coeur de la pensée, le tarot renvoie au probléme de la croyance. Non pas a la
croyance en Dieu, ni a quelque dimension magico-occulte, mais a des événements
ou la croyance dans le monde fait défaut, se brise, tombe hors de la représentation.
Toute la difficulté de cette thése ne tient pas dans la démonstration de la perte du
monde et des croyances brisées : ce que Deleuze a abondamment commenté dans
L'image-temps et L’image mouvement®. Il s’agit plutot de montrer qu'il y a dans le
tarot des moments ol la pensée, ayant perdu ses liens avec le monde, se risque au

dehors, hors des chemins de la transcendance, sur un plan d'immanence.

De l'analyse de linterprétation historique du tarot, en passant par une
interrogation sur sa mutation en outil divinatoire puis sa parenthése comme recueil
de symboles, jusqu'a son dégagement comme pensée, notre thése propose une
analyse qui confronte les limites du modéle d'interprétation habituel du tarot plutdt
que de se livrer 8 une commémoration érudite célébrant, a l'intérieur de zones

rassurantes du savoir, ce qu'il nest déja plus.

Toutes les pages qui suivent ont été écrites dans notre atelier de pensée.
Elles exposent notre recherche et non pas ce que nous savons?, puisque du tarot,
en définitive, nous savons hien peu de choses. Rien de ce qui est écrit dans ces
pages a pour but de nous opposer aux conceptions actuelles du tarot. Nous avons
trop a faire. Ce qui nous occupe ici est de donner vie a une nouvelle approche du
tarot. En ceci, nous tenterons de suivre une voie que d'autres ont ouverte avant

nous, pour répondre a une exigence que Deleuze rappelle ainsi : « On écrit toujours

% Voir fa bibliographie.
4 Paraphrase de Deleuze : « On fait cours sur ce qu'on cherche et pas sur ce qu'on sait ».
Gille_s Deleuze, Pourparlers. Paris : Les Editions de Minuit, 1990, p. 190.
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pour donner la vie, pour libérer la vie la ou elle est emprisonnée, pour tracer des
lignes de fuite” ». Comme pensée, le tarot n'est pas un arrét sur image, mais un
mouvement de l'esprit sur un plan ou il résiste a la mort de la pensée, ou il
s’émancipe de la servitude, persiste malgré l'intolérable, et libére le présent. Un
grand moment de pensée, de devenir vital de la pensée, dont nous voulons, dans

ces pages, dire toute la force : celle de créer.

% Ibid., p. 192.



CHAPITRE |
INTRODUCTION AU TAROT

11 Introduction

Comment introduire le tarot, ce jeu de cartes étonnant, amalgame aussi
singulier qu'inattendu des oppositions techné-tyché’® ? Sur quelle table coucher
cette « chose » remplie a ras bord de I'étymologie du mot objet, ce qui est placé
devant, que nous voyons, et qui nous regarde depuis son étymon ? Dans quel
espace tenir ensemble cette traversée de figures qui se distribuent en petits
domaines pareils et différents, grumelés en une multitude de sites ou s'agglutinent
images, signes, chiffres, lettres et mots dans un cumul voulant tout nommer, tout
dire, tout signifier ? Comment dire ce jeu porteur de violences archaiques, de
grouillements barbares, de tricheries et de transgressions inavouables ? Et comment
imaginer le tarot autrement que plongé dans [l'histoire qui n'a cessé d'influencer la
fagon de le penser, d'y projeter des images, d’en jouer, d’en forcener le subjectile®”
en faisant de cartes planes et unies en jeux distincts, des surfaces aussi mobiles

que l'esprit du temps ?

% Dans la Gréce antique la question de la technique — en grec techné — est source de
nombreux commentaires. Le terme chez Homére s'adjoint a « fabriquer », « produire »,
« construire ». Chez les stoiciens la techné devient hexis hodopoietike, « habitus créateur de
chemin ». Chez Platon la techné est hexis poiétike, une « création » différente de ta praxis —
entendre ici I'idée mécanique de « faire », de « fabriquer » — parce que son accomplissement
est ergon, ceuvre, résultat. Enfin chez Aristote, la techné est techné poietike imitation d'une
physis (appelée dans la Métaphysique, D, 4, 1014 b 17-18, « I'élément premier immanent
d'ou procede ce qui croit »), qui accomplit ce que la physis est dans l'impossibilité de
parachever. Malgré les emplois différents du terme dans les textes anciens, la techné,
souvent examinée sous le jour du faire efficace, y sera opposée a la tyche, au hasard, dans
un face a face rhétorique techné-tyche. Le tarol est en effet un amalgame aussi singulier
guinattendu des oppositions techné-tyche puisqu’il fait appel a une certaine connaissance
technique pour en jouer et, qu'en jouer, c'est se hasarder sur les chemins qui échappent a la
raison.

" Tilre de larticle de Jacques Derrida, « Forcener le subjectile », in Paule Thevenin et
Jacques Derrida, Antonin Artaud. Dessins et portraits, Paris : Gallimard, 1986, p. 55 a 107.



18

Partant, il serait utile de dire que le tarot ne tient pas comme ¢a, tout seul, et
comme les mots, il a une histoire. Que le tarot ait une histoire ne veut pas dire que
nous ferons ici la chronique des événements, et qu’a partir de ceux-ci, nous
chercherons a dégager les circonstances, le climat, les conditions, le contexte, dans
lesquels ils se seraient produits, ce qui reviendrait a faire I'histoire du tarot que nous
ne ferons pas ici. Non pas pour introduire le tarot par impéritie, mais pour nous
éloigner un peu de la surcharge des significations qui le découpent de trivialités en
truismes. D’entrée, nous prenons nos distances, moins face a I'histoire, qu’'a I'égard
des idées regues qui, s’emparant du tarot, sires de le tenir en main, croient

harnacher ce dont il est I'aréne et qui fuse en lui comme autant de symptémes.

Alors, si nous ne faisons pas I'histoire du tarot, que ferons-nous dans ce
chapitre ? Nous traiterons des principaux discours tenus sur le tarot et qui articulent
ce que nous en pensons, en disons et en faisons. Nous examinerons ces discours
de facon critique. Sorte d'archéologie foucaldienne® des discours tenus
actuellement sur le tarot, nous nous approcherons de ce que sont les savoirs
historiques sur le tarot ceci pour « rendre compte de la constitution des savoirs, des
discours, des domaines d'objet, etc., sans avoir a référer a un sujet, qu’il soit
transcendant au champ d’événements, ou qu’il courre dans son identité vide tout au

long de Ihistoire® » comme le suggére Foucault.

Aussi, en regard de notre thése, I'examen des principaux discours tenus sur
le tarot nous apparait nécessaire. Elle ne consiste pas a dégager idée, ni méme une
définition du tarot a méme ces discours, mais a établir le fait que le tarot n'est pas un
objet innocent et qu'it est investi d'une multitude d’arguments qui influencent la

perception de cet objet.

2 \oir Michel Foucault, L’Archéologie du savoir, Paris : Gallimard, 1969.
29 A Fontana et P. Pasquino, « Entretien avec Michel Foucault », dans Michel Foucault. Dits
et écrits. 1976-1988, 1. 2, Paris : Gallimard, 2001, p. 147.
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Dans ce chapitre, notre intention n’est donc pas de rétablir I'histoire du tarot.
Nous enquéterons encore une fois de maniére foucaldienne, c'est-a-dire que nous
ménerons « une enquéte qui s’oppose au ‘“‘déploiement métahistorique des
significations idéales et des indéfinies téléologies”, qui s'oppose a l'unicité du récit
historique et a la recherche de lorigine® » comme le Judith Revel au sujet de la

« méthode » foucaldienne.

Rendre compte des discours tenus actuellement sur le tarot, ce n'est pas
faire I'histoire du tarot. C'est établir une distance critique avec les discours ambiants
tenus sur le tarot. C'est pour cette raison que nous porterons attention a la fagon
dont le tarot est problématisé aujourd’hui. Problématiser, au sens foucaldien, ne

consiste pas a re-présenter un objet, mais porter attention a :

'ensemble des pratiques discursives ou non-discursives qui fait entrer
quelque chose dans le jeu du vrai et du faux et le constitue comme objet pour
la pensée (que ce soit sous le forme de la réflexion morale, de la
connaissance scientifique, de I'analyse politique, etc.).”’

Porter attention a la problématisation actuelle du tarot, c'est observer un

espace qui se situe entre ce que le tarot a été, cesse d’étre et devient.

C’est dans cette perspective que la premiére partie de ce chapitre présente
les principaux discours tenus actuellement sur le tarot. Nous les avons regroupés en
en cing grandes questions qui témoignent des activités de problématisation du tarot
aujourd’hui. Ces questions sont : la question des débats sur l'origine du tarot ; la
question des preuves historiques de sa genese; la question de son évolution a
travers le temps ; la question de la pratique du jeu lui-méme ; et enfin, la question de
son utilisation comme outil divinatoire. Quiconque entre aujourd’hui en contact avec

le tarot, croise inévitablement une de ces questions.

% Judith Revel, Le vocabulaire de Foucauit, Paris : Ellipses, 2002, p. 37.
¥ Michel Foucault, « Le souci de vérité », Dits et écrits. 1976-1988, t. 2, Paris : Gallimard,
2001, p. 1489.
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Nous traiterons de la question de [lutilisation divinatoire du tarot au
chapitre 3, puisque cette question, a elle seule; est liée au modéle que nous
remettons en cause dans cette thése, le modéle « tarot = symbole ». Ce modéle
intimement lié a I'utilisation divinatoire du tarot a été popularisé par les occultistes de

la Belle Epoque. Nous y reviendrons.

Pour l'instant, commengons par ces premieres remarques sur les recherches
qui interrogent le tarot du point de vue de lhistoire. La particularité de ces
recherches est de présenter le tarot au moyen d'un récit continu et linéaire. Dans ce
récit, le tarot prend place dans une suprahistoire qui l'englobe. A notre
connaissance, aucune étude ne questionne, d'un point de vue épistémologique,
l'interprétation historique du tarot. Celle-ci repose pourtant sur un paradoxe. D’'une
part, les historiens s’appliquent a rendre apparents iles événements et les
transformations du tarot. D'autre part, ils se soustraient a une réflexion plus
approfondie sur ce qui change en lui, puisqu’ils examinent le tarot au fil d'une
histoire continue sans questionner ce que qualifiait Foucault de « grande mythologie
biologique de I'histoire et de la durée® ». Bien que les historiens observent des
discontinuités dans les jeux de tarot qu'ils étudient, ce n'est que pour mieux les

réintégrer dans une histoire homogénéisante du tarot.

Le questionnement historique n’est pas seul a rendre compte de I'actualité du
tarot et de la fagon dont il est pensé aujourd’hui. S’il est problématisé en histoire, il
I'est aussi dans des cercles d’érudits et commence a peine a entrer dans de rares
champs de recherches universitaires. Nous donnerons, dans la deuxieme partie de

ce chapitre, un apercu de ces recherches.

Cette courte introduction au tarot nous permettra de jeter un éclairage sur

'actualité du tarot dans notre société.

Voila, somme toute, le programme de cette introduction au tarot.

32 Michel Foucault, « Le souci de vérité », Dits et Ecrits. 1954-1975,t. 1, p. 1149.
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1.2 Problématisation du tarot du point de vue de I’histoire

1.2.1 Les débats sur origine du tarot

Quelle est l'origine du tarot ? Voila une des toutes premiéres questions qui
vient a 'esprit de quiconque s'interroge sur le tarot. Cette question se retrouve tout
tout aussi bien dans les travaux des historiens que dans la littérature occuite.

Chacun y plante son fanion.

Si la renommée du tarot occulte a contribué a répandre une multitude de
récits d’origine — égyptienne, bohémienne, imagiers du Moyen Age, etc. — qui sont la
plupart sans fondement, peu connaissent les débats sur I'origine du tarot qui, depuis
la fin du XIX® siécle, sont menés loin de l'univers occulte. Dans ce champ de
recherche se cbétoient principalement des historiens, des collectionneurs et des
conservateurs de collections. Depuis une centaine d’années, ceux-ci ont contribué a

Ilavancement des connaissances sur le tarot.

Présentons brievement les débats sur l'origine menés dans ce champ de
recherche puisque ceux-ci vont nous permettre de comprendre comment la question

de l'origine du tarot a été problématisée au XIX® siécle et au XX siécle.

Notons d’abord que les connaissances historiques sont mues par l'idée de la

connaissance objective du tarot.

Les historiens, les collectionneurs et les conservateurs de collections
s’entendent aujourd’hui pour situer I'origine du tarot au XV® siécle, a une époque ou
le christianisme d'Orient est balayé par 'islam. L'état des connaissances actuelles
permet aux chercheurs d’établir pour le moment que c'est de I'ltalie qu'origine le

tarot, au moment ou celle-ci accueille des érudits byzantins en exil. Ces derniers
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contribueront a la redécouverte de la civilisation classique et hellénistique a I'heure

ou les humanistes italiens du Quattrocento entrevoient la Rinascita.

Prenons soin de mentionner que de situer l'origine du tarot au XV° siécle est
une donnée qui pourrait étre remise en question dans I'éventualité de découvertes
de preuves plus anciennes. Que les chercheurs situent l'origine du tarot au XV°

siécle est donc une donnée qui fait simplement état des connaissances actuelles.

Les chercheurs établissent 'origine du tarot en Italie au XV¢ siecle a partir de

différentes sources, par exemple :

¢ des sources littéraires ;

¢ des documents de nature juridique, ordonnances, arréts, édits ;
o des registres ou livres de comptes ;

« des peintures et des fresques ;

* des jeux anciens conservés dans des collections publiques et privees.

Ces sources représentent les principaux sites ou sont localisés, enregistrés
et observés des documents relatifs au tarot. La fouille de ces sites n'est plus, depuis
le XIX® siécle, une activité menée dans le sillage du collectionnisme, mais prend la
forme de recherches, d’'enquétes, d'analyses et de collectes de données conduites
par une communauté de chercheurs — historiens, collectionneurs et conservateurs
de collections et commissaires d’expositions - qui partagent un corpus significatif,
homogéne et fort éloigné, répétons-le, des positions véhiculées par les tarots

occultes.

Le collectionnisme a certainement contribué a I'évolution des connaissances
sur le tarot. Il en est sans doute la source. Fait intéressant, bien que le
collectionnisme remonte aussi loin que la préhistoire — la collection des objets
paléolithiques trouvés par exemple sur le site d’Arcy-sur-Cure en France du Nord en

serait un exemple — le collectionnisme, qui nait au XV® siécle, cotoie la production



23

des premiers jeux de tarots. Par la suite au XVI° siécle, des jeux de tarot ont pu se
retrouver dans des studioli qui rassemblaient des objets rares et curieux. A partir du
XVI® siécle, le collectionnisme va essaimer un peu partout en Europe. Par exemple,
le Wunderkammer, cabinet des merveilles et le Kunstkammer, chambre des ceuvres
des métiers d’art, vont participer XVI° siécle en Allemagne a I'association « cabinet
des merveilles et cabinet d’objets d’art® », idée bientot présente dans les cours
princieres de la fin du XVI° siécle. Associé a la pratique savante de la seconde
moitié du-XVII° siécle, le cabinet de curiosités devient ensuite pour un temps un outil
de « recherche expérimentale » et de collecte d'objets bizarres. Le collectionnisme
va, au XVII® siecle, connaitre un nouveau souffle. Les informations colligées sur les
objets collectionnés s'organisent differemment. La comparaison s’installe. Le
classement des spécimens collectionnés varie en fonction de la destination de la
collection. De petits cénacles de curieux forment alors des groupes de connaisseurs
qui vont formuler de nouvelles regles qui s'appliquent désormais aux objets
collectionnés. Un nouveau discours a propos des attributs et des qualités des objets
collectionnés va prendre place au XVIII® siécle, au Siécle des Lumiéres, ou I'histoire
naturelle va s’affairer a chercher la ressemblance entre les mots et les choses dans
de nouveaux tableaux d’identités®. Avec la naissance, au XVIII® siécle, de la
museéologie, le collectionnisme va contribuer a [Iétablissement des valeurs
distinctives entre les jeux de tarots. Alors qu'ils entrent au musée au XVIII®, les jeux
deviennent au méme moment objets de consommation a plus grande échelle en

Europe.

Aux théories et récits d’origine pseudohistorique des tarots occultes, les
chercheurs vont, au XIX®siécle, opposer : I'enregistrement des différentes formes et
usages des tarots a travers le temps, le relevé des pratiques du jeu dans des
contextes distincts, I'analyse de documents. En découle un approfondissement des

connaissances sur le tarot qui dégage de leurs gangues non plus seulement des

% Olivier Bonfail, « Collectionnisme », in Encyclopeedia Universalis. 2007, v. 12. DVD, Paris :
Encyclopeedia Universalis S.A.

* Voir a ce sujet Michel Foucaull, Les mots et les choses, Paris : Gallimard, 1966, p. 142 et
suivantes.
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sédiments, mais qui met au jour quantité de niveaux, de discours, de mouvements

de la pensée étalés, dans I'épaisseur de I'histoire, en couches de savoirs.

Etonnamment, il aura fallu attendre jusqu’en 1980 pour que la communauté
de chercheurs dispose d'une vue d'ensemble sur [l'histoire du tarot. Michael
Dummett a tenté, hors du territoire occulte, le difficile étalement du tarot dans
I'histoire depuis le XV® siécle. Michael Dummett est I'auteur d’'une histoire du tarot
intitulée The Game of Tarot from Ferrara to Salt Lake City*®, qui représente la plus
importante tentative de description du jeu de tarot pratiqué dans différents pays
depuis le XV® siécle. Lintention a la source de cette imposante recherche
historienne consiste a retracer chacune des formes du jeu le plus complétement

possible.

Un des mérites de la discussion minutieuse et avant tout historienne de
Dummett, réside dans I'examen des principaux arguments sur l'origine de tarot. A la
lumiére des recherches de Dummett, il devient clair qu'aucune des prétentions
historiques que véhiculent les théses des occultistes sur I'origine du jeu ne tient la
route. Bien que The Game of Tarot ne comporte qu'un chapitre sur le tarot et
'occulte — Dummett collabora plus tard avec Ronald Decker, et Thierry Depaulis a
I'écriture d'un livre® consacré & cette question — les recherches de Dummett
exposées dans The Game of Tarot démontrent clairement que les récits d’origine du
tarot qui foisonnent dans la littérature occulte, ne peuvent étre considérés comme
sources d'informations acceptables sur Porigine du tarot. Dummett écrit noir sur

blanc :

Occultist theories of the tarot, in particular, are simply inconsistent with the
ascertainable facts about the history of the cards; those who wish to

*> Michael Dummett et Sylvia Mann, The Game of Tarot from Ferrara to Salt Lake City,
London : Duckworth, 1980, 600 p.

* Michael Dummett, Ronald Decker et Thierry Depaulis, A Wicked Pack of Cards. The
Origins of the Occult Tarot, New York : St. Martin's Press, 1996, 308 p.
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encourage such theories are therefore compelled to distort or gloss over the
facts.]*’

L’approche historique de Michael Dummett est donc claire et sans
équivoque. Pour discuter de la question de I'origine du tarot, Dummett va examiner,
pour ensuite les réfuter, les quatre théses les plus souvent rencontrées dans de
nombreux articles et documents qui traitent de I'origine du tarot. Ces quatre théses
sont :

1. La thése des naibi : origine du tarot en 1377.
La thése de Jan Bauwens : origine du tarot en 1379.

La thése de Menestrier / M. C. Leber : origine du tarot en 1392.

B N

La thése du comte Leopold Cicognara : origine du tarot en 1419.

La premiere these est celle que I'on rencontre souvent dans la littérature
populaire sur le tarot. Cette thése, construite autour des naibi, affirme que le jeu de
tarot est antérieur aux jeux de cartes que nous connaissons. Selon Dummett, il ne
Pest pas®. Pourtant, l'idée que le jeu de tarot a donné naissance au jeu de cartes
persiste toujours. L'argument a la clé de cette perception tient dans l'interprétation
des mots naibi et carte, cartule. Les défenseurs de la thése de la préexistence du
tarot a tout autre jeu de cartes tiennent pour preuve que le mot italien naibi était
employé pour désigner les cartes de tarot et que les mots carte, cartule référaient au

jeu de cartes régulier.

Pour comprendre le débat, il est utile de savoir que les premiéres allusions
relatives aux « cartes a jouer », qui étaient ignorées durant I'Antiquité gréco-

romaine, remontent pour linstant au XIV® siécle. En France, les premiéres
p

¥ Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. XXV. Traduction : Les théories occultistes du
tarot en particulier sont tout simplement contraires aux faits repérables dans Fhistoire des
cartes ; ceux qui souhaitent encourager de telles théories sont donc obligés de déformer ou
de dissimuler des faits. .
%% Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 65.
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mentions®® de cartes a jouer sont trouvées dans de nombreux documents a partir
des années 1370. Le premier document a faire mention des cartes est 'arrét de la
prévoté de Paris qui, en 1377, interdit de jouer pendant les jours ouvrables aux
« paumes, boules, cartes, dés et quilles ». On trouve également, en 1381, dans des
documents d’'archives notariales de Marseille, une donnée & propos de nahipi dans
une ordonnance qui, en 1382 a Lille, interdit le « jeu des quartes ». En Italie, le ludus
qui vocatur naibbe, le jeu de cartes, est cité pour la premiere fois dans un décret des
Prieurs de Florence daté du 23 mars 1375. En Allemagne, les cartes a jouer sont
introduites, pense-t-on, entre 1310 et 1312, aprés la campagne de I'empereur Henvi
VIl en ltalie. Les soldats impériaux jouent alors au « jeu du Landsknecht » ou jeu du
lansquenet. Plusieurs historiens allemands disputent d’ailleurs [antériorité du

« lansquenet » au « piquet » frangais, ancien jeu de cartes a jouer..

En fait, si I'étymologie du mot ancien naibi suscite toujours différentes
interprétations philologiques, les partisans de la préséance du tarot sur les cartes
voient dans le mot naibi I'éponyme du tarot et en trouvent la trace dés la fin du XIV®
siecle dans des documents italiens sous la forme de naibi, naibbe, nayb, alors qu'en
Espagne il devient naibs, naypes, naips. Dummett précise que mot italien naibi,
attesté dans deux documents italiens antérieurs au XV® siécle, apparait
effectivement dans les formes naibbe et naibbi dans l'ordonnance de Sienne de
1377 et dans un édit florentin de la méme année®. Dummett montre cependant que
la these de I'antériorité des tarots sur les cartes a été réfutée il y a plus de cent ans
par Robert Steele. Dummett référe a un article publié en 1900 ou Steele démontre
clairement que le mot italien naibi, comme le mot espagnol naipes, ont toujours été
employés pour désigner le jeu de cartes, et non pas le jeu de tarot”'. Steele confirme
que le mot italien trionfi fut formellement utilisé, a partir du XV° siécle et pas avant,
pour désigner les cartes de tarot, démontrant ainsi que le tarot fut créé dans le

sillage des jeux de cartes, et non l'inverse.

_39 René Alleau, « Cartes a jouer (Histoire des) ». In Encyclopeedia Universalis. 2007. V. 12.
DVD. Paris . Encyclopaedia Universalis S.A.

“O Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 44.

“! Dummett et Mann, The Game (_)f Tarot, p. 65.
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La deuxiéme thése, moins courante, soutenue par Jan Bauwens, est
formulée dans un livret accompagnant la reproduction d’un jeu de cartes turc, le
Mamliik*? (voir figure 1.1) d’Istanbul paru en 1973. Bauwens avance que ce jeu de
cartes qui fut consigné au XIV® siécle dans le registre du duc Wenceslas de Brabant
(1337-1383). avait été acheté pour le duc et la duchesse. Bauwens soutient que le
Mamliik est un jeu de tarot : ceci parce qu'il comporte 78 cartes, nombre de cartes
attribuées de fagon générale au jeu de tarot. Dummett qui-a pris soin de vérifier la
source de Bauwens, constate qu'aucun des passages du registre qui réferent a ce
jeu acheté pour le duc et la duchesse ne fait mention du nombre de cartes
contenues dans celui-ci. Dummett en conclut que rien ne peut permettre d'avancer

que le Mamlidk est un tarot.

Au centre de la troisieme thése rencontrée de maniéres fréquentes dans la
littérature sur lorigine du tarot se trouvent dix-sept cartes de tarot, fragments d’'un
jeu peint a la main conservé a la Bibliotheque Nationale de France (BNF) et connu
sous le nom de Tarot de Charles VI** (voir figure 1.2). Cette thése a été développée
en 1842 par M. C. Leber dans un texte intitulé Etudes historiques sur les cartes a
jouer*. Leber présume que ces dix-sept cartes sont celles mentionnées dans un
texte datant de I'année 1704 intitulé Des principes des sciences et des arts disposés
en forme de jeux écrit par 'Abbé Ménestrier®. Un passage de ce texte indique que,
dans le livre des comptes de Charles VI (1368-1422), roi de France (1380-1422), il
est fait mention du paiement, en 1392, de « 56 sols parisis » au peintre Jacquemin
Gringonneur pour trois jeux de cartes. L’hypothese de Leber remporte un tel succes
qu’elle vaut aux cartes de la BNF d'étre encore aujourd’hui connues sous le nom de
Tarot de Charles VI ou Tarot de Gringonneur. Si I'hypothése de lLeber s’avérait

correcte, les dix-sept cartes de la collection de la BNF seraient les cartes de tarot les

“2 Ibid., p. 65, note 3.

3 Ce tarot est « dit » de Charles VI ne fut pas dessiné pour le roi Charles VI (1368-1422), roi
de France de 1380 a 1422. Ces cartes furent créées en ltalie du Nord, aprées le régne de
celui-ci.

*“ Dummelt, The Game of Tarot, p. 66, note 6.

“® Ibid., p. 65.



28

plus anciennes connues a ce jour. Or, selon Dummett, aucune preuve ne permet
pour l'instant d’associer le jeu conservé a la BNF a Jacquemin Gringonneur. Des
contemporains de Leber, William Andrew Chatto, R. Merlin et Henri-René
D’Allemagne, affirment que la facture de ces dix-sept cartes serait italienne et non
pas frangaise, ce que soutiendra également plus tard, en 1937, W. L. Schreiber, qui
affirme que le jeu proviendrait de Ferrare et daterait de la fin du XV® siécle, donc

apres le regne de Charles VI.

La quatrieme thése est formulée en 1831, dans un livre publié cette année-13,
Memoria Spettanti alla Storia della Calcongraphia®, écrit par le comte Leopoldo
Cicognara (1767-1834), archéologue et historien de l'art. Selon Dummett, cette
thése, reprise dans plusieurs livres et articles sur le tarot, s’appuie sur une
inscription qui accompagne le portrait de Francesco Anteiminelli Castracani Fibbia
(1360-1419), prince de Pise, Montegiori et Pietra Santa, et lord de Fusecchio. Cette

inscription se lit comme suit :

Francesco Antelminelli Castracani Fibbia, Prince of Pisa, Montegiori et Pietra
Santa, and lord of Fusecchio, son of Giovanni, a native of Castruccio, Duke
of Lucca, Pistoia, Pisa, having fled to Bologna and presented himself to
Bentivogli, was made Generalissimo of the Bolognese armies, and was the
first of this family, which was called in bologna “dalle Fibbie". He married
Francesca, daughter of Giovanni Bentivogli. Inventor of the game
Tarrocchino in Bologna, he had from the XIV Reformatories the privilege of
placing the Fibbia arms on the Queen of Batons and those of his wife on the
Queen on Coins. Born in the year 1360, hie died in the year 14194,

“ Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 66.

*" Ibid. Traduction : Francesco Antelminelli Castracani Fibbia, prince de Pise, Montegiori et
Pietra Santa, et lord de Fusecchio, fils de Giovanni, natif de Castruccio, duc de Lucca,
Pistoia, Pise, qui se réfugia a Bologne et qui se présenta lui-méme a Benlivogli, fut fait
généralissime de 'armée de Bologne, et fut le premier de sa famille appelée a Bologne
« dalle Fibbie ». Il maria Francesca, fille de Giovanni Bentivogli. Inventeur du jeu de
Tarrocchino a Bologne, la XIV réforme iui donnait le privilege de disposer les armes des
Fibbia sur la reine de batons et celles de sa femme sur la reine de deniers. Né en 1360, il est
mort en I'an 1419.
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Selon le comte Cicognara, l'inscription sur le portrait vaut a Castracani Fibbia
d'étre linventeur du jeu de tarrochi. Dummett examine minutieusement cette

affirmation pour ensuite la réfuter.

Il rappelle d’abord le fait*® que cette inscription fattribue pas a Fibbia
I'invention du jeu de farrochi. L'inscription référe plutdét une variété connue sous le
nom de tarrochino, variété exclusive a Bologne, et dont le diminutif tarrochino
signale le retrait dans le jeu des cartes 2 et 5 de chaque couleur. Dummett concede
que s'il est possible de supposer que ces tarrochino dérivent du jeu de tarot de 78
cartes et que Fibbia aurait pu l'inventer avant sa mort, en 1419, il serait alors
plausible d'imaginer que le jeu de tarot, dont dériverait le jeu de Fibbia, aurait été

congu avant 1400.

Bien qu’un doute sur l'existence de ce portrait de Fibbia a été émis en 1900
par Robert Steele dans un de ses articles et que plus tard, en 1966, Gertrude
Maokley formule le méme soupgon dans son livre The Tarot Cards Painted by
Bonifacio Bembo for the Viconti-Sforza Family*®, Dummett chasse cette incertitude.
Le portrait de Fibbia existe bel et bien. Son existence a été confirmée en 1909 dans
un article de G. B. Comelli. Le tableau est actuellement conservé a Bologne, au
Pallazo Fibbia, via Galliera. Le tableau et l'inscription sont en tous points conformes

‘a la description qu’en fait en 1831 le comte Cicognara.

Malgré le fait que Finscription qui apparait actuellement sur le tableau s’avere
conforme a ce que rapporte le compte Cicognara, Dummett révéle que cette
inscription n’est pas celle qui a été peinte a lorigine sur le tableau. Tel un
palimpseste, l'inscription originale a été recouverte d'une couche de peinture sur

laquelle est réécrit un deuxiéme texte. Or, ce deuxiéme texte est justement celui que

“® Fait rapporté par L. Zdekauer, cité par Carlo Lozzi dans Le Antiche Carte de Giuoco, cité
dans Dummett et Mann, The Game of Tarof, p. 66.

° Gerlrude Moakley, The Tarot Cards Painted by Bonifacio Bembo for the Viconti-Sforza
Family. An Iconographic and Historical Study, New York: The New York Public Library, Astor,
Lenox and Tilden Foundations, 1966, 124 p.
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commente le compte Cicognara, celui qui attribue finvention du tarrochino au prince
Fibbia et qui lui consent le privilege de faire paraitre ses armes et celles de sa

femme sur les cartes des reines de batons et de deniers.

Dummett concéde qu'un tarocco bolognese conservé au British Museum
aurait été fabriqué entre 1725 et 1750. Il présente la reine de batons arborant les
armes de Fibbia et la reine de deniers arborant celles de la famille Bentivogli,
suggérant ainsi l'existence au XVII® siécle de jeux évoquant la tradition de
représenter les princes dans les jeux de cartes locaux. Mais le jeu du British
Museum n’est pas la preuve, insiste Dummett, qui permet de conclure a I'existence
de jeux réduits des tarrochino avant le XVII® siécle. Selon Dummett, la pratique des
cartes avec des tarrochino ne fut pas a la mode avant le XVII° siecle. Il en déduit
que le jeu de tarrochino de Bologne ne fut créé qu'au cours du XVII® siécle et non

pas en 1419, comme le suggére la these du compte Cicognara.

Voila ce qui compléte la présentation des quatre principales théses qui sont

les plus souvent rencontrées par quiconque s'intéresse a l'origine du tarot.

La question de l'origine n'est pourtant pas innocente. Maints domaines de
connaissances ont articulé leur réflexion a partir d’'un discours sur 'origine. Dans le
domaine du tarot, une distinction doit cependant étre faite. D'une part, cette question
donne lieu a des recherches savantes comme celle de Dummett et Mann. D’autre
part, elle sert a la construction de récits que I'on trouve dans la littérature occulte et a
sa suite dans la mouvance qui utilise le tarot a des fins divinatoires ou dans d’autres

buts que le jeu traditionnel de tarot.

Alors que les occultistes cherchent I'événement premier qui, comme la
volonté divine, commande tous les autres dans le temps, les historiens cherchent ce
qui dans le temps est premier dans l'ordre. L'origine du tarot est, pour les historiens,
'événement premier, basilaire, qui introduit une norme a partir de laquelle se

reconnait ce qui peut et ce qui ne peut pas-avoir lieu. Le question de l'origine du
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tarot fournit donc aux historiens ce qui leur permet de séparer le vrai du faux au
moyen de la preuve. C'est la ou les preuves historiques de la genése du tarot

entrent en jeu.

1.2.2 Les preuves historiques de la genése du tarot

Les preuves historiques de la genése du tarot sont établies a partir de
documents qui font mention de I'existence du tarot. Nous nous référons encore une
fois a Michael Dummett qui a mené des recherches approfondies sur les preuves qui
confirment historiquement la genese du tarot. Alors que la question de l'origine
permet aux historiens de situer les commencements du tarot en italie au XV siécle,
les débats sur sa genése vont traiter de fagon plus pointue la maniére dont il s'est
formé. Méme si elle suppose des débats autour de dates, la question de I'origine,
comme nous venons de le voir, suscite des discussions au sujet de I'ancienneté du
tarot, d’'une priorité établie en fonction du temps. Dans la question de la genése, les
discussions portent certes sur les commencements, mais ici elles se disputent la
preuve. Dans les débats sur la genése, la question est de savoir quel est le
document le plus ancien connu a ce jour qui confirme l'origine du tarot. La aussi, il
est question de dates, mais les dates accompagnent ici des preuves historiques de

la genese du tarot.

Apres avoir rejeté les années 1377, 1379, 1392 et 1419 qui sont avancées
par d'autres chercheurs, Michael Dummett situe en 1442 le document le plus ancien
attestant la genese du tarot. Cependant, Franco Pratesi a soutenu a _Ia fin des
années 1980 que le Tarot Michelino peint par Michelino da Besozzo (1388-1450),
aurait été commandé en 1424 ou 1425 par Filippo Maria Visconti (1392-1447). Le

Tarot Michelino, a été mentionné d’abord en 1978 par Stuart Kaplan et en 1989 par
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Franco Pratesi qui a publié un article intitulé The Earliest Tarot Pack Known®.
Pratesi affirme que Tarof Michelino est le document le plus ancien attestant la

genése du tarot.

Cette découverte n’est toutefois pas la seule pouvant étre opposée a la thése
de Dummett. H signale d'ailleurs lui-méme, le cas d'une fresque qui pourrait servir
d’argument a opposer a sa thése. Dummett signale en effet I'existence d’'une fresque
peinte en 1440, sur le mur d'une petite piéce au rez-de-chaussée de la Casa
Borromeo de Milan. Connue sous le nom The Tarocchi Player, Joueurs de Tarrochi
(voir figure 1.3), cette fresque montre des jeunes hommes et femmes de la noblesse
s’adonnant a un jeu que I'on suppose étre un jeu de tarot. Aprés examen d'une
photo noir et blanc datant de 1926 et tirée d’un livre de Raimond Van Marle® sur
laquelle on peut voir des détails aujourd’hui disparus, Dummett, constatant la rapide
détérioration de la fresque au cours du XX°® siécle, affirme que rien sur cette toile ne
permet d'affirmer avec certitude que les joueurs jouent au tarot ou simplement aux
cartes. Il rapporte également I'existence d’une peinture datant de 1470 qui se trouve
au Chateau d’lssogne dans le Val d’Aoste, célébre parce qu'elle aussi représente
des joueurs de tarrochi. Dummett affirme que rien, la aussi, ne garantit clairement

que les cartes illustrées sur cette toile soient des cartes de tarot.

Selon la thése de Dummett, c’est en 1442 qu'on trouve les premiers
documents qui font mention de I'existence du tarot. Deux registres de cette année-la
lui permettent de soutenir sa thése. Le Registro dei Mandati de la cour de Ferrare,
ol un passage mentionne de maniére explicite des cartes de tarot, « pare uno de
carte da trionfi», et le Registro di Guardaroba ou il est fait mention de I'achat de
quattro paia di carticelle da trionfi. Dummett prend soin de préciser qu’au Xve siécle,
le mot trionfi désigne couramment les cartes de tarot et que d’anciens manuscrits
anglais attestent 'emploie de pair,' paro ou paio signifiant pack, jeu. Pour Dummett,

la mention du tarot dans ces deux registres de 'année 1442 démontre que le jeu de

% Franco Pratesi, « The Earliest Tarot Pack Known », The Playing Card, vol. XVIII, no 2,
novembre 1989, p. 33 a 38.
> Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 68, note 20.
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tarot était alors connu a la cour d’Este a Ferrare. C'est donc dans un des centres
importants de la Renaissance que Dummett trouve les premiers signes de la genése

du tarot.

Mentionnons que seulement une vingtaine d'exemples de cartes de tarot de
la Renaissance subsistent de nos jours. Ces cartes d'exception sont actuellement
disséminées dans différentes collections. Témoignages de la magnificence des jeux
princiers, elles n'ont pas fait encore {'objet d'une étude approfondie. Parmi ces
exemples, Dummett recompose neuf jeux dont on a pu conserver plus de dix cartes.
Parmi ces neuf jeux, huit contiennent au moins un trionfi et au moins une carte d'une
couleur : ce qui permet d'affirmer que ces huit jeux sont certainement des jeux de

tarot.

Parmi ces huit jeux, les trois jeux les plus complets sont, de l'opinion
unanime des historiens, attribués a un peintre de Crémone, Bonifacio Bembo qui est
né aux environs de 1420 et mort, pense-t-on, vers les années 1480. Bembo a
exécuté differentes commandes pour celui qui allait devenir le duc de Milan en 1450,
Francesco Sforza, mort en 1466, et pour son successeur, Galeazzo Maria Sforza,
mort en 1476. Les emblémes qui apparaissent sur les cartes de ces trois jeux
laissent croire, selon Dummett, qu'un de ces jeux fut créé pour Francesco Sforza, et

les deux autres furent concus a l'intention de Filippo Maria Visconti, mort en 1447.

Voici, a I'exception du Tarot Michelino®® commandé en 1424 ou 1425 par

t>°, la vingtaine d’exemples

Filippo Maria Visconti, selon l'ordre qu'a établi Dummet
de jeux de tarot réservés aux princes de la Renaissance italienne qui subsistent
aujourd’hui. Ces jeux ont tous été fabriqués au XV° siécle. Cette liste commence par

les huit des plus anciens jeux de tarot qui contiennent au moins un trionfi.

%2 Celte lhése que Franco Patresi en 1989 est encore discutée au moment d'écrire ces
lignes.

5gVoir Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 68 et suivantes. Prendre note que Dummett
ne donne pas les dates de création de ces jeux.
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1. Le Visconti di Modrone (67 cartes), porte le nom de son ancien
propriétaire. Il fait aujourd’hui partie de la collection de Beinecke Library
de T'université Yale a New Haven. Fabriqué par Bonifacio Bembo (1420-
1480).

2. Le Brambilla (48 cartes), nommé lui aussi du nom de son ancien
propriétaire et qui est conservé a la galerie Breba de Milan. Fabriqué par
Bonifacio Bembo.

3. Le Visconti-Sforza (74 cartes), le plus complet des jeux ayant survécu est
disséminé dans trois collections, la Bibliotheque Pierpont Morgan de New
York, ’Accademia Carrara de Bergame et la collection privée de la famille
Colleoni, également de Bergame. Fabriqué par Bonifacio Bembo.

4. Le Charles VI (17 cartes), de la Bibliotheque Nationale de Paris. Fabriqué
par un peintre inconnu dont le style fleuri differe complétement de celui
de Bembo.

5. Le tarot de la collection Rothschild (32 cartes), conservé au Louvre et
dont une carte, le cavalier d’épées, conservée au Civico Museum de
Bassano, appartiendrait egalement au jeu. Fabriqué par un peintre
inconnu.

6. Le jeu qui proviendrait de Ferrare (16 cartes) fabriqué, pense-t-on, pour
de la famille d’Este puisque leurs armes y apparaissent, est aujourd’hui
conservé a la Beinecke Library de Yale. Fabriqué par un peintre inconnu.

7. Le tarot conservé au Civico Museum de Catagnia-Catagne (15 cartes),
situé dans le Castello Ursino. Fabriqué par un peintre inconnu.

8. Un tarot (13 cartes), fabriqué pense-t-on pour un des membres de la
famille Sforza et qui fut pour un temps possédé par Piero Tozzi de New
York dont une carte, la Tempérance, est conservée au Musée des Beaux
Arts de Montréal, et une autre le Valet de coupe, est conservé dans la F.

Cleveland Collection de Cleveland, et qui, selon Stuart Kaplan5",

** Dummell et Mann, The Game of Tarot, p. 70.
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appartiendrait a Cleveland Stewart-Patterson que I'on présume étre de
Montréal. Fabriqué par un peintre inconnu de Ferrare.

Le tarot de la Bibliothéque Nationale a Turin (15 cartes) fortement
endommagé par un incendie survenu a la Bibliotheque en 1904. Avant
l'incendie, le jeu comptait 24 cartes.

Le tarot du Fournier Museo de Naipes a Vitoria en Espagne (5 cartes).

Le tarot du Correr Museum de Venise (4 cartes).

Un tarot acheté a Milan en 1915 et conservé au Victoria and Albert
Museum de Londres (4 cartes).

Un groupe de 3 cartes isolées: La Papesse du Fournier Museo de
Naipes a Vitoria ; le Roi de Coupes de la M. N. Beidak Collection de Los
Angeles-; le Valet de Baton de la collection privée de la Signora C.
Marzoli de Milan. ‘

Deux paires de cartes peintes a la main conservées au Guildhall de
Londres. La premiére de ces paires de plus grande dimension
(138 X 72 cm) présente un As de Coupes et un As d’Epées.

La deuxiéme des paires du Guildhall, plus étroite (141 X 66 cm) présente
le Monde et une carte qui pourrait étre identifiée comme le Valet de
Baton, mais ce n'est pas s(r.

Une paire de cartes conservée au Muzeum Narodowego de Varsovie qui
a été achetée en 1946 a la collection Potocki de Pologne.

Une paire de valets d'Epées et de Deniers conservée au
Niedreséchsisches Landesmuseum de Hanovre.

Un Valet de Deniers de la collection du Signor Francesco Andreoletti de
Milan.

Les cartes du Goldschmidt (9 cartes) du nom de leur ancien propriétaire
et qui sont conservées au Deutsches Spielkartenmuseum a Leinfelden.
Ces cartes ne peuvent avec assurance étre identifiées a un jeu de tarot.
Une carte du Goldschmidt, mais cette fois de plus grande dimension

(177 X 95 mm) ornée d'un fauconnier. Cette carte, également conservée
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au Deutsches Spielkartenmuseum, a ét¢ identifiée comme une
contrefagon par Eberhard Pinter en 1955.

21. Trois feuillets couleurs conservés au Metropolitan Museum de New York
et qui présentent en tout, ou en partie, vingt et un triumphi standards.

22. Un feuillet, partie de Ia collection Rosenwald a la National Gallery of Art a
Washington.

23. Un feuillet qui présente six triomphes, partie de la collection Rothschild et
conservé au Louvres.

24. Un feuillet présentant deux cartes numérales et un fragment de ce qui

serait probablement le Fou conservé a la Beinecke Library de Yale.

Nous venons de voir que des documents écrits, des peintures, des fresques
et des jeux anciens conservés dans des collections publiques ou privées sont a la

source de I'état du savoir actuel sur la genése du tarot.

Il est intéressant de remarquer que I'argumentaire sur la preuve historique de
la genése consiste en un « jeu de vérité ». Cette notion, toute foucaldienne, désigne
« non pas la découverte des choses vraies, mais les régles selon lesquelles, a
propos de certaines choses, ce qu’'un sujet peut dire reléve de la question du vrai et

du faux® ».

Le « jeu de vérité » ne fait pas qu'accréditer les discours tenus sur le tarot. |l
préside a I'ensemble des régles d'objectivation du tarot et place I'histoire au centre
du processus d'objectivation. Le tarot est ainsi aligné sur I'Histoire et les historiens

déterminent 'expérience vraie du tarot.

On doit donc au « jeu de vérités » dans le tarot non pas la découverte de la
« véritable » genése du tarot, mais I'établissement de régles qui prescrivent des

« véridictions®® », c'ést-a-dire des espaces & lintérieur desquels des discours

% Foucault, « Foucault », Dits et écrits. 1976-1988, t. 2, Paris : Gallimard, 2001, p. 1451
% Revel, Vocabulaire de Foucault, p 19.
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qualifiés de vrais peuvent s'articuler sur le tarot. On doit enfin au « jeu de vérités »
d’interpréter les discontinuités, interruptions, brisures, coupures, ruptures, lacunes,
comme des événements inséparables du «tout» continu et ininterrompu de
I'Histoire. Une ligne de partage entre le vrai et le faux, n'est pas seulement tracée en
histoire, mais également dans tarot occulte et divinatoire qui détient lui aussi ses

vérités sur le tarot.

Or le « jeu de vérités » conduit a poser le tarot comme objet de savoir. Ce
faisant, les historiens ont certes contribué a donner le coup d’envoi a une réflexion
sur la connaissance du tarot, a en questionner les limites et les conditions de
possibilités. lls ont aussi ouvert le probléme pour mieux le refermer, « mieux
réunifier, re-synthétiser, un savoir dont la cléture désormais se satisfait d'elle-
méme®’ ». Ce qui conduit les historiens du tarot a adopter un ton qui fonde en raison
le savoir historique au sujet du tarot, ton que l'on retrouve également lorsqu'ils

analysent I'évolution du tarot a travers le temps.

1.2.3 L’évolution du tarot a travers le temps

Cest a partir du XV°® siécle que les chercheurs commencent a suivre
I'évolution du tarot a travers le temps. C'est a partir des cours d’ltalie du Nord que
les historiens commencent a observer la migration du tarot. De I'ltalie, le tarot
pénétre d'abord l'est de la France, puis entre en Suisse au XVI° siécle. Il atteint
I'Allemagne au XVII® siécle, et par la suite du XVII® au XIX® siécle, il se répand dans
I'Etat patrimonial des Habsbourg, puis dans la Bohéme, la Hongrie, les Pays-Bas, le
Danemark, la Suéde, la Russie et I'Angleterre. Et c’est de I'Angleterre qu'il migre au

X1X® siécle aux Etats-Unis pour se disséminer partout sur la planéte au XX® siécle.

> Georges Didi-Huberman, Devant I'image. Question posée aux fins d'une histoire de l'art,
Paris : Les Editions de Minuit, 1990, p. 12.
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Les routes exactes qu'emprunta le tarot a travers I'Europe restent, pour la
plupart, a éclaircir. Si I'ltalie, puis la France, demeurent les terres ou les chercheurs
présument que le jeu a commencé son existence, ils ne savent toujours pas avec
exactitude comment, par exemple de la France, le tarot atteignit I'Allemagne. Si les
chercheurs soutiennent que le tarot était joué en France au XVI° siécle grace a une
référence®® faite, en 1534, au jeu de tarau par Frangois Rabelais (1483 (?)-1553), ils
ne peuvent toutefois affirmer avec autant d'assurance si le tarot migra en Allemagne
via I'Alsace. Pourquoi ? Parce qu'un certain Fischart (1546 ou 1547-1590), le
traducteur de Francgois Rabelais (1483 (7)-1553) en allemand, empéche pour
I'instant de suivre I'entrée du tarot en Allemagne par la route d’Alsace. Ceci parce
que dans la Geschichtkiitterung, la premiere version de la traduction de Gargantua
de Fischart, qui fut publiée en 1575, on ne trouve pas mention du jeu de tarot tel qu’il
apparait dans le texte original de Rabelais, ni dans la deuxiéme version de la
traduction qui date de 1582, ni dans celle publiée apres sa mort en 1590. L'omission
de la mention du jeu de tarot de la liste des jeux®® énumérés dans Gargantua en
1534, laisse supposer, jusqu’a contrario, que le tarot ne fut pas joué en Alsace
durant la vie de Fischart et que le jeu ne fit son apparition en Allemagne qu’a la toute

fin du XVI° siécle et au début du XVII¢ siécle.

La plupart des chercheurs pensent que le tarot s'est répandu en Europe
grace au développement, a partir du milieu du XV° siécle, des nouvelles techniques
d’'impression au moyen de caractéres mobiles, la taille en bois et la gravure, qui
permirent la reproduction des images a moindres frais. Ces nouvelles techniques
représentent la condition « démocratique » a la source de la fabrication des tarots et

de leur multiplication a travers I'Europe. On a peine a imaginer le monde qu'ont

% Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 202. Note: les mentions antérieures sur
Vexistence du jeu dés 1482 en France et 1496 en Lorraine ne sont actuellement pas
rouvees.

® Dans la liste des 215 jeux énumérés par Rabelais dans Gargantua, le tarot ou tarau, est le
trente-et-uniéme jeu qui apparait dans la liste. Voir Francois Rabelais, Gargantua, in
Wikisource, en ligne, sl : s.d. <hitp://fr.wikisource.org/wiki/Gargantua>. Consulté en
septembre 2006.
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ouvert au XV* siécle ces techniques de reproduction. Elles vont faire passer I'Europe

de la culture orale a la culture de I'écrit.

Au XVI° siécle, le tarot gagne en popularité. Grace aux nouvelles techniques
d'impression, les cartiers vont produire en ltalie, en France et Suisse, des tarots en
réponse a I'engouement. D'autres foyers de production vont ensuite apparaitre en
Allemagne et en Autriche au XVII® siécle. Si bien qu’au XVII° siécle, on estime, selon
une évaluation conservatrice, qu'un million®® de jeux de tarots auraient été produits

en France seulement. C’est dire la popularité du jeu au XVII® siécle.

Non seulement les ateliers des cartiers, mais également le commerce ainsi
que les mouvements militaires vont contribuer a répandre le tarot au-dela des
frontiéres de I'ltalie et de la France. A la faveur des guerres d'ltalie, du XV® au XVI®
siecle, le tarot se répandit en France et en Suisse. Par exemple, lors de I'expédition
de Charles VIII (1470-1498) en ltalie en 1494, on présume qu’il ramena en France
de Naples, en plus des livres a partir desquels la bibliothéque de Blois fut constituée
au début du XVI° siécle, des tarots de la collection des ducs de Milan qu'il saisit

dans leur palais de Pavie.

Une autre fagon dont les historiens suivent les migrations des jeux de tarot,
c'est en identifiant litinéraire des influences graphiques et plastiques. Graphiques,
puisque le tarot est fait d’enseignes, c'est-a-dire de symboles qui représentent les
couleurs. Surles jeux de cartes par exemple, les enseignes les plus connues et les
plus répandues sont les tréfles, les caeurs, les piques, et les carreaux. Dans le tarot,
enseignes italiennes, batons, coupes, deniers et épées, se retrouvent non seulement
sur des tarots en ltalie, mais également en France. Par exemple, le modéle
particulier de tarots fabriqués par des cartiers frangais, marseillais et provengaux,

que l'on appelle Tarot de Marseille (voir figure 1.5), incorpore des enseignes

* Dummett et Mann The Game of Tarot, p. 205.
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italiennes, ce qui indique qu'ils subissent l'influence des tarots fabriqués a Milan®*. I

existe également des enseignes latines qui sont communes a FPltalie, aux pays
hispanophones, I'Espagne et I'Amérique latine. On retrouve également les
enseignes latines en Algérie, au Maroc et elles furent également connues au

Portugal. Il existe également des enseignes germaniques et suisses.

Au-dela de la simple migration territoriale, la présence par exemple
d'enseignes italiennes dans le Tarot de Marseille, ou d'enseignes francaises dans
des jeux lombards ou allemands, témoignent de la migration des maniéres de
concevoir et de fabriquer le tarot. Voici les différents systémes d’enseignes que l'on

retrouve dans le tarot.

Enseignes latines®

‘ /7
L,

Enseignes frangaises®
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\ g < >
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®" Thierry Depaulis, Tarot, jeu et magie, catalogue d’exposition (17 octobre 1984 — 16 janvier
1985). Paris : Bibliothéque Nationale de France, 1984, p. 71.

%2 Voir la figure 1.4.1 ou des enseignes italiennes apparaissent dans le modele bolognais et
la figure 1.4.2 ol des enseignes espagnoles apparaissent dans un tarot de modéle castillan.
% Voir les figures 1.4.3 ou des enseignes francaises apparaissent dans un jeu de modéle
Industrie und Gliick et 1.4.4 ou des enseignes francaises apparaissent dans un jeu de
modele Wurltemberg.
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Enseignes germaniques®

Enseignes suisses®
Qf/ r . o /{} ;}"-.. 'l
s 3 r'i
‘»\? e S e

Ces systémes d'enseignes n‘ont pas seulement la vertu de témoigner
graphiquement des échanges et influences, ils indiquent la présence d’un rapport de
conversion® entre I'image et le signe, c’est-a-dire un rapport plus subtil qui témoigne

des métamorphoses et des transformations du tarot.

Le rapport de conversion n'est pas réservé uniquement a la dimension
graphique. Il se manifeste également au niveau de V'expression plastique des jeux.
Les modalités d’'expression plastique du tarot sont le format, le nombre et l'ordre
numéral. Ces modalités s'expriment par le fait que tous les jeux de tarots n'ont pas
la méme taille, ni le méme nombre de cartes. De plus, le nom des cartes et leur
ordre varient selon le jeu. Ces variantes innombrables au niveau plastique montrent

que la aussi, un rapport de conversion est a l'ceuvre.

Toutes ces variations constituent le tissu d'une sorte d’'anamnéese, c’est-a-
dire un ensemble d’informations que fournit le tarot sur ses transformations. Ce tissu
d'informations offre aux cartiers non seulement une grande quantité d'indices sur les
transformations des manieres de concevoir et de fabriquer des tarots, mais il indique
également qu'il leur est possible d'interpréter le tarot, d'y ajouter des nouveautés.

Cette anamnése qui va servir de référence, va ouvrir 'espace sémantique et va

% Voir la figure 1.4.5 pour un exemple d’enseignes germaniques dans un modeéle suisse
allemand traditionnel.

® Voir figure 1.4.6 pour un exemple d'enseignes germaniques, mais celle fois dans un
modele suisse allemand traditionnel.

% Au sujet du rapport de conversion voir Catherine Malabou, La plasticité au soir de
l'écriture, Paris : Editions Léo Scheer, 2005, 121 p.
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« parler » la somme des tarots existants a I'esprit des cartiers. Il est important de
percevoir que les assemblages graphiques et plastiques que I'on retrouve dans le
tarot ne forment pas un espace figé et clos. Au fil de ses migrations et de ses
transformations, le tarot signale sa prédisposition a intégrer, non seulement une
grande diversité de composants graphiques et plastiques, mais aussi a se
transtextualiser avant I'heure. Mentionnons cependant que nous ne pensons pas la
transformation a f'ceuvre dans le tarot dans le sillage du renouvellement de la
pensée critique en littérature, c'est-a-dire en termes de relations transtextuelles®’
telles que définies par Gérard Genette. Nous pensons plutdét le changement, la
transformation, la métamorphose dans le tarot en termes de change, idée que nous
commencerons a soulever au chapitre 2 et qui sera développée plus en détail au

chapitre 5.

Pour l'instant, il est important de noter que les nombreux changements
graphiques ou plastiques qui surviennent dans le tarot s'expriment par des brisures,
des cassures, des ruptures. L’historien Thierry Depaulis a donné un exemple de
cassure. Voici comment il décrit la « cassure originale » produite par l'introduction

d'enseignes frangaises dans des tarots allemands :

On ne sait ce qui a poussé les cartiers allemands qui fabriquaient des jeux de
tarots vers le milieu du XVIII® siécle a abandonner le « portrait » italien.
Toujours est-il qu'aprés une phase de transition qui semble avoir duré jusque
vers 1800, les joueurs de tarot de langue allemande n'eurent plus entre les
mains que des cartes a enseignes frangaises et des atouts totalement
profanes.

Ce qui s’est passé on peut I'imaginer. Les enseignes italiennes, et plus
encore, les allégories du tarot traditionnel devaient paraitre bien étranges aux
Allemands du Siécle des Lumiéres : cela sentait le Moyen Age. [...] Aussi

" Genette distingue cing types de relations transtextuelles : intertextualité, paratextualité,
mélatextualité, I'nypertextualité et I'architextualité. Que ce soit 1a relation d'un texte dans un
autre, d'un texte avec son environnement textuel, d'un « commentaire » qui unit un texte a un
autre, d'une transformation simple ou imitation d'un texte antérieur, ou enfin d'une relation
muette, implicite d'appartenance taxinomique d'un texte a une catégorie, la relation
transtextuelle pense I'échange, la connexité, voire la contamination. Voir Gérard Genette,
Introduction a I'architexte, Paris : Editions du Seuil, 1979, 89 p.
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leur préférent-ils les enseignes frangaises, plus lisibles et — ce qui comptait
pour les cartiers, plus facile a fabriquer d’'un coup de pochoir.®

Cette « cassure originale » montre la présence d'une discontinuité qui
apparait tout a coup par I'abandon du « portrait » italien et son remplacement par
des jeux a enseignes frangaises. Elle t¢émoigne de 'existence d'un bris des manieres
de faire, ce qui révéle une cassure plus fine, presque anonyme, de l'ordre du savoir.
Quelque chose a changé dans la maniere allemande. Et la cassure qu'observe
Thierry Depaulis passe sous le regard comme 'événement d'une rencontre presque

inapergue. Nous y reviendrons.

Pour Tlinstant signalons que les ruptures, les cassures, les brisures des
maniéres de faire et de concevoir le tarot se décelent par 'intégration de nouvelles
enseignes, de nouveaux thémes ou de nouveaux usages du tarot qui rendent tout a
coup visible une fagon neuve de le concevoir. Comme si tout a coup, les cartiers qui
créent de nouveaux tarots faisent la rencontre de ce qui les force a penser

autrement e tarot.

L’étude actuelle du mouvement de transformation du tarot ne va pourtant pas
dans ce sens. Elle consiste plutdt a observer les migrations géographiques ainsi que
I'apparition ou la disparition des jeux. A notre connaissance, seul Michael Dummett
dans The Game of Tarot a tenté de présenter le mouvement de transformation du
tarot dans le temps. Cette grande fresque a pour grande qualité de débrouiller
I'écheveau complexe de I'existence plurale de familles de jeux de tarots, tout en

dégageant leurs principaux foyers de fabrication.

Pour rendre compte de I'évolution du tarot, il faut également indiquer ses
grandes périodes de changement. Deux grandes époques s'imposent d'elles-

mémes. L'époque pré-divinatoire, qui va du XV° au XVII® siécle ; et I'époque

68 Depaulis, Tarot, jeu et magie, p. 89.
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divinatoire, qui s'étend du XVIII® siécle a aujourd’hui. Dans celles-ci, cinq périodes

de transformation du tarot se profilent :

1. Les XV® XVI°® et XVII°® siécles, peuvent étres considérés comme des
siécles de développement et d'essaimage du jeu de tarot a travers
I'Europe.

2. Le XVIII® siécle représente indiscutablement I'age d’or du tarot,
période marquée par la dissémination du jeu de tarot, notamment en
Allemagne, en Belgique, aux Pays-Bas, au Danemark, en Autriche,
en Hongrie, en Slovénie. Le XVIII°® siécle se distingue aussi par la
cassure avec l'usage jusque-la connu du tarot, et dont I'impact sera
considérable : la naissance du tarot occulte®®.

3. La seconde moitié du XIX® siécle représente la premiére vague du
tarot occulte. C’est durant cette période que vont prendre forme en
France les principales théories occultes sur le tarot et qu'apparait
I'imagerie symbolico-occulte dans des jeux de tarot.

4. La fin du XIX® siécle se révele importante puisqu'a la premiére vague
du tarot occulte débutée en France, en succéde une deuxieme en
Angleterre.

5. Le XX®siécle donne lieu a une troisiéme vague : le tarot post-occulte
qui donne lieu a la création d’'une multitude de tarots s'inspirant plus
ou moins directement des théories occultes. De 'Angleterre au début
du XX° siécle, le tarot déferle ensuite les Etats-Unis. Cette troisiéme
vague donne donc naissance a des tarots qui ne seront plus
uniquement utilisés pour le jeu ou a des fins divinatoires. De
nouveaux tarots de type introspectif, moins divinatoires et plus
psychologisants, vont étre le reflet de multiples courants de religiosité

populaire qui constelleront a partir des années 1960 la nébuleuse du

% Nous prenons soin de mentionner I'existence d'un ouvrage plus ancien que ceux publiés
en France au XVIII® siécle, et qui traite de cartomancie et de divination par les cartes, Le
Sorti di Francesco Marcolino da Forli, intitolate Giardino di Pensieri allo lllustrissimo Signore
Hercole Estense, Duca di Ferrara, aurait été publié a Venise en 1540.
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Nouvel Age. lIs sont rapidement imités un peu partout en Amérique,

en Europe, en Australie et en Asie.

L’évolution du tarot a travers le temps pose enfin la question, toute
foucaldienne, de Vévénementialisation du tarot. Evénementialiser veut dire
approcher I'événement non pas pour y chercher les formes préalables de la
continuité mais pour y interroger cette irréguliere existence qui vient au jour.
Evénementialiser, c’est porter attention aux irruptions, déchirures, brisures, coupures

que les historiens ne cessent de recoudre pour continuer a le lire de fagon continue.

A travers le temps, le tarot ne cesse de s'interrompre ou de bifurquer pour se
transformer a nouveau. Ces changements déchirent la trame de I'histoire continue
que l'on préte au tarot et ne cessent de creuser un écart entre ce qu'il était et ne
sera plus. Ces événements qui le transforment, opposent a une conception de

I'évolution continue du tarot la présence de nombreuses discontinuités.

La discontinuité exemplaire est sans doute la brusque mutation du jeu de
tarot en objet divinatoire. Comment ne pas voir dans cet événement l'irruption d'un

changement radical ?

Mais avant d’étre un objet divinatoire, le tarot a été un jeu que l'on joue

encore aujourd’hui. Examinons a présent le jeu de tarot.

1.2.4 Le jeu de tarot

Selon les connaissances actuelles, la premiére description de la pratique du
jeu de tarot apparait vers la moitié du XVII® siecle. Pour les historiens, il ne fait pas
de doute que le tarot se distinguait alors nettement des jeux de cartes en usage au

XVe¢ siécle.
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Selon toute vraisemblance, la composition du jeu de tarot ressemblait au XV*
siécle ressemble sensiblement & ce que nous connaissons du tarot aujourd’hui.
Dans sa forme la plus répandue, le jeu comporte généralement 78 cartes. Au jeu de
cartes a quatre couleurs, les créateurs du tarot ajoutérent ces nouveaux éléments :
une suite de 21 cartes imagées appelées trionfi — triomphes — numérotées de 1 a 21,

et une carte particuliére appelée mat, ou excuse, ou fou.

Pour survivre et se disséminer, ces 21 cartes-images devaient étre adoptées
par les joueurs, c’est-a-dire répondre a deux conditions essentielles : étre facilement
identifiables et les regles nouvelles qu'introduisait ce jeu de levées devaient étre
simples a mémoriser. Une fagon de satisfaire ces conditions eut été d'inscrire des
chiffres sur les cartes pour ainsi donner une idée de leur position et de leur rang. Par
exemple, cette méthode, utilisée dés la fin du XV° siécle, eut plus tard pour
conséquence que l'imagerie traditionnelle de certains tarots allemands et d'Europe
centrale de la fin du XVIII° siécle a pu étre entiérement et facilement remplacée
puisque les cartes numérotées agissaient comme des cases vides pouvant étre a
nouveau remplies. Ainsi, les images, jusque-la reproduites de tarot en tarot, furent
changées sans plus d’égard et remplacées pour offrir aux joueurs des images faciles

a mémoriser et a identifier.

Mais avant d’en arriver 13, il fallut d’abord que la fabrication des « cartes-
images » du tarot table sur la création d'une série de figures reconnaissables par le
plus grand nombre. C'est la raison, pensent la plupart des historiens, pour laquelle
les imagiers choisirent au XV° siécle des thémes comme le soleil, le diable, la mort,
les vertus, 1a roue de fortune, pour créer la suite des aliégories du tarot. Ces themes,
ancrés dans la culture depuis le Moyen Age, étaient largement répandus a la
Renaissance: Du seul point de vue du joueur de tarot, cette suite de cartes était
facile a mémoriser. Elle représentait un ensemble d'images familieres, disposées en

une séquence simple a retenir. Chacune avait un réle particulier dans le jeu.
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Par conséquent, la création successive de jeux de tarot a différentes
époques et en plusieurs endroits démontre, comme le souligne Dummett, « how little
importance was attached to the precise subjects on the triumphs cards’ ». Selon lui;
ce serait une erreur d'interpréter la substitution de nouvelles figures aux anciennes
par au profit de quelque lecture symbolique que ce soit. Ce qui pousse au
remplacement des figures répond toujours, selon Dummett, a la méme nécessité : le
choix de nouvelles figures facilement identifiables, voire évidentes pour 'esprit du
temps. Avec ses 97 cartes et ses 41 triomphes, le tarot Minchiate, un tarot florentin
créé au XVI® siécle, illustre bien cette idée. Afin de créer les 41 triomphes que
compte le jeu, le créateur du Minchiate ajouta aux triomphes existants, les quatre
éléments (terre, eau, feu, air), les quatre vertus (la prudence, la foi, 'espérance et la
charité) et les douze signes du zodiaque. Les éléments, les vertus et les signes du
zodiaque, étaient des thémes bien vivants dans la culture toscane et facilement

reconnaissables par le plus grand nombre d’individus.

Ainsi, des figures « ressemblantes » et simples a mémoriser permirent au jeu
de se propager rapidement. A cette faculté de «ressemblance » s'ajouta
I'introduction d'une idée totalement nouvelle pour I'époque, le principe de Fatout :
des cartes dominantes qui ont I'avantage d'étre plus fortes pour rafler les cartes
ordinaires et qui permettent, selon la table, de remporter la mise. L’atout, une idée
radicalement nouvelle, représente un pas important dans I'histoire des jeux de

cartes. Il introduit une toute nouvelle expérience : le jeu de levée avec atout.

Le tarot n'est pas cependant le premier jeu de levée avec atout. Le Kamndffel,
un jeu allemand attesté des 1426, en constitue sans doute 'exemple le plus ancien.
Mais le systéme du Karndffel, particulierement complexe pour les joueurs, ne connut
pas une grande popularité. La série des « triomphes » du tarot, en revanche, par sa

simplicité, voire son populisme, va s'imposer avec succes auprés des joueurs.

® Dummelt et Mann, The Game of Tarot, p. 164. Traduction : le peu d'importance accordé
aux sujets représentés par les triomphes.
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L’innovation qu'introduit le tarot dans l'univers des cartes a jouer tient dans la
série de 22 atouts permanents. Parmi ces atouts, ou « tarots », trois cartes scellent
l'issue du jeu. Ces-cartes ou « bouts » sont : le 1, I'atout le plus faible appelé bagatto
en ltalie et « petit » en France ; le 21, mondo ou monde, I'atout fe plus fort ; et enfin
'excuse, le fou, ou mat. Précisons que l'excuse n'est pas considérée comme un
atout, mais comme un « honneur » au sens d'une faveur, d’'un privilege accordé au

joueur qui détient cette carte.

Il existe plusieurs variantes du jeu de tarot. La description que nous donnons
ici est la méthode simplifiée- décrite par Dummett’'. Sa description différe toutefois
en certains points de celles que I'on trouve dans des formes particulieres du jeu de
tarot. Notre intention étant ici de familiariser le lecteur avec les principaux éléments
du jeu, et non pas de donner une description exhaustive de toutes les variantes,

nous présentons la description de Dummett puisqu’elle en fournit une bonne idée.

Trois, quatre ou cing joueurs — voire parfois deux ou six avec quelques
variantes dans les régles —, peuvent prendre part a une partie de tarot. Dans la
méthode simplifiee de Dumett, le gagnant est celui qui remporte le plus de points.
Ainsi, un joueur remporte une levée avec la carte la plus forte. Ce qui veut dire qu'il
marque 4 points pour chaque roi qu’il remporte, 3 points pour une reine, 2 points
pour un cavalier et 1 point pour un valet. Il remporte 4 points pour le plus haut des
atouts (atout XXI, le Monde), 4 points pour I'atout bas (atout |, le Bateleur) et 4 points
pour le Mat (ou Fou). Le joueur qui détient I'atout XXI ne peut le perdre puisque cette
carte compte pour la plus forte du jeu. Par contre, le joueur qui a en main le Bateleur
peut facilement le perdre puisqu’il peut étre battu par tout autre atout. Pour sa part le
Mat (ou Fou) n'offre ni le pouvoir d’aider a remporter une levée, ni la possibilité
d’'étre ramassé dans le cours d'une levée. Lorsqu'un joueur présente sur la table le
Mat (ou Fou), la carte lui sert d’excuse’?, elle lui permet soit d’éviter de jouer dans un

moment décisif, soit de lui substituer une carte parmi celles qu’il a déja remportées,

" Dummett et Mann, The Game of Tarot, p. 170.
"2 En italien, le Mat (ou Fou) est appelé Scusa, en frangais Excuse, et en allemand Skiis ou
Skys. )
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logiquement la carte la plus basse, qui offre le moins de valeur. S’il n'a remporté
aucune levée, le joueur doit jouer le Mat (ou Fou) et Fabandonner au joueur qui

remporte la levée.

Voila certainement un tour bien succinct du jeu de tarot que The Game of
Tarot couvre de fagon riche et complexe. A notre connaissance, aucun paralléle n’a
eté fait avec 'absence de description de la pratique du jeu de tarot avant la moitié du
XVII® siécle, et le fait que jusqu'au XVII® siécle, les textes philosophiques se sont

peu ou pas préoccupés de la thématique du jeu en général.

1.2.4.1 Bref tableau de I'idée du jeu

Avant d'aller plus loin, brossons un bref tableau de l'idée du jeu. Ce tableau
commence avec Aristote (—385--322) qui, dans I'Ethique & Nicomaque consacre
tout un chapitre a distinguer le jeu de I'eudaimonia, une activité qui a en elle-méme
sa propre fin. Aristote considere le jeu comme une activité mineure. Il oppose
eudaimonia, finalité morale qui releve de la vie spirituelle dont il fait dépendre e
bonheur, a l'eutukhia, y minimisant ainsi la part de la chance qui est liée a l'idée du

jeu.

C'est Rome qui est la premiere a réglementer les jeux, a en interdire certains
ou a en encourager d'autres, et ce, au moyen d’arréts, d'ordonnances et d’édits. La
tenue des jeux apolliniens en ~212, jeux votifs qui deviennent annuels a partir de
-208 jusqu'au jeux Séculaires de -17, illustre le rapport qu'entretiennent les
Romains entre I'idée de jeu et le monde divin. Les jeux apolliniens et les jeux
séculaires témoignent de I'importance du culte d’Appolion, dieu de la se;nté et de la
victoire. Plus tard, Jean Chrysostome (354 environ-407) va, au IV® siécle, introduire
une notion morale. Il pense en effet que ce n'est pas Dieu qui inspire les joueurs,

mais que c’est le démon qui les anime.



50

Beaucoup plus tard, au XIlI® siécle, Thomas d’Aquin (1224 ou 1225-1274),
s’inspirant d’Aristote et de Saint Augustin, réintroduit I'idée aristotélicienne
d'eutrapelia — plaisanterie, enjouement —, une vertu qu’il juge nécessaire en société
et que les jeux développent en prenant congé de I'activité du travail. Thomas d’Aquin
fut le premier a proposer l'idée de jeu comme un non-travail. Ce faisant, tout comme
Aristote, la pensée thomiste qualifie le jeu d’'activité secondaire, mineure. Pour
Thomas d’Aquin, faire un autre usage du jeu menace l'échelle des valeurs et des
lois. Il va donc classifier les jeux selon leur degré d’acceptabilité sociale, leur
signification éthique et leurs conséquences civiles. L'acceptabilité sociale des jeux
doit étre non seulement encadrée moralement, mais la classification thomiste va
cautionner leur réglementation. Cette problématique thomiste va occuper l'avant-

scéne des réflexions sur le jeu de I'Europe savante jusqu'au XVII° siécle.

Le XVII° siécle marque un point tournant dans la conception du jeu. Gottfried
Wilhelm Leibniz (1646-1716) introduit une nouvelle vision du jeu dans De Arte
Combinatoria (1666), ouvrage qui, tout en annoncant ses travaux sur le calcul
différentiel, avance ridée que la combinaison d'éléments préexistants stimule
l'ingéniosité. Leibniz introduit donc dans la conception du jeu, la combinaison et
I'ingéniosité. Dans ses Nouveaux essais sur 'entendement humain (écrit en 1703 et
publié en 1765), Leibniz va plus loin : il opere une mutation définitive dans la
conception du jeu. Le jeu ne doit plus étre considéré comme une activité mineure,
mais doit étre étudié sérieusement parce qu’il est un laboratoire de lintelligence
humaine. D'une part le plaisir y a libre cours et d’autre part, librement et presque
sans contrainte, l'esprit trouve de pures conditions pour déployer toute son
ingéniosité. Leibniz invente méme-un jeu, le Jeu des productions qui est une sorte
de solitaire inversé. C’est chez Leibniz que I'on trouve I'idée que les jeux de stratégie
peuvent parfaire I'art militaire et que c’est dans le ludique que se développe l'art
d’'inventer. Mais la quintessence de l'idée leibnizienne du jeu se trouve dans l'idée

que le jeu apprend a penser.
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A son tour, Blaise Pascal (1623-1662) va s'intéresser a I'idée du jeu via les
problémes que lui pose Antoine Gombaud, chevalier de Méré (1607-1684), et qui
vont le conduire a prendre part aux débuts du calcul des probabilités. Dans les
Pensées (1662), lidée du jeu recoupe les notions de «pari» et de
« divertissement ». Avec le calcul des probabilités, Pascal va désolidariser la notion
de « hasard » de celle d'«incertitude », ouvrant du coup le jeu a l'idée de la
possibilité, au moyen de régles, de la maitrise de certaines données de I'existence.
A un autre niveau, dans le Traité de la roulette (1659), Pascal, en moraliste chrétien,
commente le jeu qu'il voit comme un divertissement, une «fagon de ne pas
penser », de s'étourdir, pour oublier les malheurs de fa condition humaine. La
pensée pascalienne du jeu se partage d'une part entre le hasard et la regle, et
d'autre part entre le malheur et la griserie. Notons que c'est chez Pascal que I'on

trouve I'idée des jeux politiques, des regles du jeu social et des lois humaines.

La question de l'acceptabilité sociale du jeu et de sa réglementation se
réactualisent a chaque époque. Au XVIII® siecle par exemple, Nicolas Delamare
(1639-1722), commissaire au Chatelet, écrit Le traité de la police. Dans son traité,
Delamare, qui considére que les jeux les plus menagants sont les jeux de hasard,

tient un discours a caractére moral sur la nécessité de les réglementer.

Toujours au XVIII® siécle, dans I'Encyclopédie, monument littéraire érigé par
Denis Diderot (1713-1784) et Jean Le Rond d’Alembert (1717-1783), le jeu est d'un
c6té assimilé au hasard et aux passions et de l'autre, il est associé a l'intelligence
puisque Diderot et d’Alembert suggérent que c'est dans le jeu que celle-ci se
remarque. Si la question des jeux de hasard est la plus commentée, on trouve dans
I'article qui porte sur la définition du jeu, l'intéressante citation de Montesquieu dans

laguelle le jeu est associé a I'événement :

M. de Montesquieu confirme tout cela par quelques courtes réflexions sur
cette matiére. « Le jeu nous plait en général, parce qu'il attache notre
avarice, c'est-a-dire, I'espérance d'avoir plus. |l flatte notre vanité, par l'idée
de la préférence que la fortune nous donne, & de l'attention que les autres
ont sur notre bonheur. Il satisfait notre curiosité, en nous procurant un
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spectacle. Enfin, il nous donne les différens plaisirs de la surprise. Les jeux
de hasard nous intéressent particulierement, parce qu'ils nous présentent
sans cesse des événemens nouveaux, prompts & inattendus. Les jeux de
société nous plaisent encore, parce qu'ils sont une suite d'événemens
imprévus qui ont pour cause l'adresse jointe au hasard. »"

Contemporain de d’Alembert et de Diderot, Jean-Jacques Rousseau (1712~
1778), pour sa part, condamne le jeu chez I'adulte en reconnaissant toutefois son
importance chez l'enfant. Le jeu chez Rousseau est acceptable comme activité

puérile.

En plein siécle des Lumiéres, le théme du jeu trouve, chez Emmanuel Kant
(1724-1804) tous les ingrédients d’'une -nouvelle mutation conceptuelle. C’est Kant
qui fait entrer I'idée du jeu en philosophie. Dans La critique de la faculté de juger
(1790), Kant parle du « jeu des facultés » et en décline les différentes formes : jeu
des sensations ; jeu de I’imaginatidn et de l'entendement dans I'expérience du
beau ; et jeu de lI'imagination dans I'expérience du sublime. Avec Kant, lI'idée du jeu
sert a séparer sensibilité et raison. D'un coté, par une forme de médiation, le jeu des
sensations concourt, du c6té de la sensibilité, a harmoniser le corps et I'esprit dans
leur union finale avec I'ame. De l‘autre, le jeu des facultés va, par le « jugement
réfléchissant », faire circuler et ordonner les éléments sensibles ou intuitifs, ceci pour
comprendre et unifier le réel sous la loi d'un concept ou d'une catégorie institués par

la raison.

Sur les traces de Kant et influencé par la troisiéme Critique, Friedrich von
Schiller (1759-1805) développe une idée du jeu qui va s'imposer au cours du XIX®
siecle. C’est dans les Lettres sur I’éducation esthétique de 'homme (1795), publiées
dans Les Heures, la revue qu’il a fondée avec Johann Wolfgang von Goethe (1749-
1832), que Schiller développe sa théorie sur le jeu. Celle-ci s’inspire d’un theme

kantien fondamental : la séparation de la sensibilité et de la raison. Pour Schiller,

73 Diderot, Denis et Jean Le Rond d’Alembert, Encyclopédie ou Dictionnaire raisonné des
sciences, des arts et des métiers, ARTFL Encyclopédie en ligne, in ARTFL Project, Chicago :
The University of Chicago, s.d. <hitp://arifl.uchicago.edu/cgi-bin/philologic31/getobject.pl?
€.60:163 encyclopedie0507>. Consulté en juin 2004. ltalique dans le texte.



53

I'étre humain est divisé€, entre nature et raison, sentiments et morale. Fractionnée, la
totalité de I'étre humain ne peut étre pergcue que par le «jeu des forces
contradictoires ». Aussi, le jeu va permettre la rencontre et la relance de la sensibilité
et de la raison. C’est chez Schiller que I'on trouve I'idée que I'art résout ia division de
la nature et de la raison et ce, dans I'expression pure qui doit avoir pour objet la

beauté.

Au XX° siécle, lidée du « jeu de forces » et de leur possible harmonisation et
régulation trouve écho dans la théorie des jeux développée par John von Neumann
(1903-1957) et Oskar Morgenstern (1902-1977) et formulée dans Theory of Games
and Economic Behavior (1947). Pour la résumer sommairement, la théorie des jeux
est I'étude mathématisée de situations ou des joueurs, des individus qui sont
considérés comme les principaux ingrédients du jeu, prennent des décisions. L'issue
du jeu est déterminée par les gains que font les joueurs. Dans I'histoire des jeux, la
théorie des jeux introduit I'idée « de la décision en interaction ». La théorie des jeux
introduit également une autre idée formulée dans la célébre formule de '« équilibre
de Nash », solution proposée vers la fin des années 1940 par John Forbes Nash™
(1928- ). Nash est l'auteur d’'une théorie des jeux qui aide a prévoir et a comprendre
les comportements humains. Cette solution, qui est a la source des recherches en
théorie de la négociation, réintroduit I'idée kantienne de médiation. Ce n’est plus ici
le «jeu des sensations » qui doivent s’harmoniser dans le corps et l'esprit de
I'individu, mais plutdt le corps social qui s’harmonise dans des négociations et trouve
ainsi son point d'équilibre, par exemple lorsque syndicats et patronat parviennent a
un accord. L'idée du jeu comme « décision en interaction » et « négociation » se
retrouve aussi bien en philosophie, en politique, en histoire, en sociologie et en
économie, et dans des champs théoriques aussi divers que la théorie de la justice, la

théorie des élections, la théorie de la guerre, la théorie des organisations.

™ Prix Nobel d’économie en 1994 avec deux autres théoriciens des jeux, John Harsanyi
(1920-2000) et Reinhard Selten (1930- ).
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Dans ce bref tableau’® de lidée du jeu, le tarot, dans la grande famille des
jeux de cartes, a contribué a introduire et populariser, nous {'avons mentionné, le
principe de Fatout. Ce principe exploite tout le spectre des rapports de valeurs,
puisque l'atout se reconnait a sa valeur. Le jeu de farot posséde donc un objectif
d’accumulation de points au moyen de levées. On trouve dans le tarot, nous I'avons
dit, un amalgame aussi singulier qu'inattendu des oppositions entre techné et tyche.
Techné puisque le tarot fait appel a des techniques de jeu, et a I'habileté. Tyche,
puisque le jeu de tarot comporte une dimension de hasard, et ce dans la mesure ou

la distribution des cartes suppose une part d’aléatoire et de risque.

On comprendra la difficulté de penser le tarot autrement qu'en termes de jeu.
L’agrégat d'images que présente la multitude de jeux de tarot, nous précipite dans
une folie du voir, si bien que nous demeurons aveugle a d'autres dimensions du
tarot. Jean-Toussaint Desanti raconte qu’un jour, attablé dans un café avec Picasso,
celui-Ci tente de lui faire « voir » un crayon en le collant contre son ceil, puis en le
faisant tournoyer a toute vitesse. Desanti ne voyait plus rien qu'une tache faite d'un
tournoiement de lignes. Il ne voyait plus, dit-il, que /a teneur de réel du crayon’®.
Comme le crayon de Picasso, le «jeu» de tarot est tout aussi agité par le
tournoiement de ses changements, si bien que nous nous sommes habitués a n'en
plus voir que deux taches, celle du jeu de cartes et celle du jeu divinatoire. Comme
dans la cécité qu'exemplifie le crayon de Picassc, demeurons-nous aveugles a la

« teneur de réel » du tarot ?

Cette « teneur de réel » produit aujourd’hui de nouvelles taches qui se
forment dans différents champs de recherches universitaires et dans la mouvance

occultiste. Il est maintenant temps de présenter comment le tarot y est problématisé.

" Ce bref tableau du jeu a été brossé en parlie avec l'aide de deux livres de Colas Duflo, Le
Jjeu. De Pascal & Schiller, Paris : Presses Universitaires de France, 1997, 126 p. et Jouer et
é)shi/osopher, Paris : Presses Universitaires de France, 1997, 253 p.

Jean-Toussaint Desanti, « Voir ensemble », in Marie-Josée Mondzain, Voir ensemble,
Paris : Gallimard, 2003, p. 27 et 28.
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1.3 La constitution du champ de recherche sur le tarot

1.3.1 Les cercles d’érudits et de collectionneurs

Les premieres « recherches » historiques sur les cartes a jouer, univers
auquel appartiennent les jeux de tarots, doivent étre attribuées a des collectionneurs

a la source de collections ecclésiastiques ou princiéres.

C’est au XV* siécle que l'on situe généralement le véritable début de I'histoire
du collectionnisme, moment ou naissent, entre 1440 et 1450, les premiers tarots en
ltalie du Nord, un peu plus de soixante-dix ans apres l'apparition des cartes a jouer

en Europe.

Au fil du développement des collections, un « marché » des cartes et des
tarots va prendre forme. Celui-ci a son importance puisqu’il contribue a établir une
échelle qui va permettre d'attribuer une valeur marchande aux cartes et aux tarots
que s'échangent les collectionneurs. Nous pouvons supposer que les
collectionneurs ont di s'intéresser a la provenance des jeux, les comparer, évaluer
leur facture, leur état de conservation, etc. Les princes, qui furent les premiers
grands collectionneurs, initierent, dans les studioli’’, des recherches donnant
naissance aux premieres connaissances sur les cartes et les tarots qui, depuis les
studioli en passant par les cabinets de curiosités, les collections privées jusqu’aux

musées, n'ont cessé de passer de mains en mains.

L'établissement d'un véritable systéme -général d'inventaire et de
classification des cartes et du tarot n'apparaitra pas véritablement avant le XIX°®

siecle et connaitra des développements importants au XX°® siécle. Ce systéme sera

7 Dans les palais italiens, petit bureau sans fenétre. Le plus célébre studiofo du XV® siécle
est celui du chateau d'Urbino dans les Marches (1474-1476) dans lequel le prince Frédéric ||
de Montefeltre se livre a ses activités de savoir.
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établi par des érudits du tarot qui dans plusieurs « champs de collection », vont
dresser des inventaires, contribuant directement a I'essor de la connaissance de

I'histoire des tarots et des cartes.

Méme si le champ de recherche en histoire sur le tarot demeure peu connu,
le développement des connaissances dans ce domaine a pourtant, depuis la fin des
années 1800, contribué a instituer une discipline autonome mue par la seule
exigence d’une compréhension de phénoménes significatifs liés au tarot. A la
différence des théories occultes du tarot, les recherches historiques revendiquent,

au XIX® siécle, un statut scientifique a part entiere.

Le champ de recherche sur le tarot n’est donc pas apparu de pied en cap. |l
fut jalonné d'étapes décisives. Plusieurs contributions importantes ont fagonné le
champ de recherche sur le tarot. Un grand nombre de celles-ci ont été accomplies
sous les auspices de la célébre International Playing-Card Society (IPCS), fondée a
Londres en 1972. Parmi les chercheurs qui se sont iliustrés au sein de I'lPCS, deux
noms’® doivent retenir I'attention : Sylvia Mann qui fut la premiére présidente de la
IPCS de 1972 a 1974, et Michael Dummett qui fut a son tour président de I'lPCS de
1981 a 1983. On doit & Mann et Dummett d’avoir participé de fagon importante au

XX? siécle a I'essor des recherches historiques sur le tarot.

Bien que notre thése ne soit pas une thése savante sur le tarot et que nous
ne nous donnions pas pour tdche de présenter une recension exhaustive des
recherches historiques menées dans ce domaine, nous n'‘omettons pas cependant

de faire mention de grands contributeurs a I'histoire des cartes et/ou a I'histoire du

® Bien que notre thése ne soit pas une thése savante sur le tarot et que nous ne nous
donnons pas pour tache de présenter une recension exhaustive des recherches historiques
meneées dans ce domaine, nous n‘omettons pas cependant de faire menlion 'de grands
contributeurs a l'histoire des cartes et/ou a 'histoire du tarol dont Dellef Hoffmann, Rudolf
van Leyden, Virginia Wayland, Gertrude Moakley, Han Janssen, Max Ruh, Claude Guiard,
Maurice Collett, Alberto Milano, Robert Kissel, D. José Eguia Lopez de Sabanado, Claudio
Décourt, Robert Kissel, Christopher Rayner, Thierry Depaulis, Michael Goodall, Ronald
Decker. Toutes ces personnes ont directement coniribué a I'avancement du savoir dans ce
domaine.
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tarot dont Stuart Kaplan, qui a fondé U.S. Games Systems Inc, en 1968 en
commencant par importer aux Etats-Unis le tarot Rider-Waite 1968. Il est un des
grands collectionneurs de I'époque et il posséde son propre musée. Mentionnons
aussi Gertrude Moakley qui a été bibliothécaire a la New York Public Library. Ses
nombreuses recherches sur le tarot lui valent, entre autres, davoir fait un
rapprochement entre le tarot Sola Busca et le Rider-Waite dessiné par Pamela
Colman Smith. Signalons également Detlef Hoffmann, professeur d’histoire de I'art a
'université Carl von Ossietzky, Oldenburg. Chercheur important, il a publié jusqu'ici
une vingtaine d'ouvrages sur les cartes et le tarot. Rudolf von Leyden (1908-1983)
fut aussi président de I''PCS de 1977 a 1997. Il a vécu une quarantaine d'années-en
Inde ou il a créé un musée sur les cartes indiennes. Attirons également I'attention
sur Thierry Depaulis (1949-...) qui a été formé en histoire a I'Université de Bordeaux.
Historien des jeux, des cartes et du tarot, il est considéré comme le chercheur
frangais le plus important de sa génération. Il est membre honoraire et membre du
conseil de I'International Playing-Card Society ; il a remporté en 1992 le prix
Modiano pour 'ensemble de ses publications sur les cartes, les tarots et les jeux. |l
est également secrétaire général de Le Vieux Papier, société archéologique,
historique et artistique. Il est également 'auteur de 45 articles sur différents aspects
du jeu de cartes et du tarot, articles publiés dans I'Encyclopsedia Universalis.
N’oublions pas Ronald Decker qui a été conservateur aux Etats-Unis du Playing
Card Museum aujourd’hui disparu. Il a participé avec Dummett et Depaulis a la
rédaction de A wicked Pack of Cards™ qui parait en 1996. Enfin, mentionnons
Andrea Vitali dipldmé en études classiques de I'Université de Bologne, il a fondé en
1986 fPassociation culturelle Le Tarof composée d'universitaires de différentes
disciplines. Il a organisé de nombreuses expositions sur les tarots en Italie. Il est

également Fauteur d'articles et de livres sur le sujet.

Revenons a Michael Dummett qui nous permettra d'introduire ensuite Sylvia

Mann.

9 Michael Dummett, Ronald Decker, et Thierry Depaulis, A Wicked Pack of Cards. The
origins of the Occult Tarot, New York: St. Martin’s Press, 1996, 308 p.
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Né en Angleterre en 1925, Michael Dummett est un des philosophes
britanniques les plus influents de sa génération. Professeur de philosophie des
mathématiques a Oxford jusqu’en 1974, commentateur incontournable de Gottlob
Frege (1848-1925), ses recherches en philosophie des mathématiques, en logique,
en philosophie du langage et en métaphysique dépassent les frontieres du

Royaume-Uni.

C’est au cours d’'un voyage en Normandie durant I'été 1967 qu’il commence
a s'intéresser au tarot. De passage a Honfleur, il achete un jeu de tarot accompagné
d'un livret qui présente les regles du jeu. S'il n’a aucun penchant pour la divination, il
se passionne aussitét pour le jeu, ses regles, ses différentes variantes et les
multiples fagcons de le jouer dans plusieurs pays. C'est ainsi qu'il entre en contact

avec Sylvia Mann, collectionneuse anglaise de renom.

Indissociablement liée a I'essor des connaissances sur les cartes a jouer et
sur les tarots, c’est au cours des années 1960 que Sylvia Mann insuffle dans les
rangs des collectionneurs un nouvel esprit de curiosité pour le tarot. Grace a ses
recherches, Sylvia Mann introduit en 1966 dans son livre intitulé Collecting Playing
Cards®, une distinction cruciale entre les cartes dites « standard » et les cartes dites
« non-standard » Cette distinction contribuera a I'avancement de la recherche sur
les cartes de tarot. Rappelons qu’une petite quantité de jeux ont survécu depuis le
XIV¢ siécle. Il était donc difficile de distinguer dans les assemblages graphiques, les
jeux qui étaient le fruit d'expériences graphiques isolées et qui n‘auront que peu ou
pas de descendance, des autres qui, au contraire, vont servir de modéle a la
production d’innombrables cartes. Aussi, avant cette distinction introduite par Sylvia
Mann, était-il difficile de distinguer, parmi les jeux anciens subsistant toujours, ce qui
était une maniére usuelle, voire courante, de fabrication d’'un jeu de tarot et ce qui
était une exception. Pour Sylvia Mann les cartes « standard » sont des cartes

principalement utilisées pour le jeu et qui affichent des systemes d’enseignes

% Sylvia Mann, Collecting Playing Cards, Londres : Macgibbon and Kee Ltd., 1966, 215 p.
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nationaux, tels que nous en avons fait mention un peu plus tot dans ce chapitre, et
qui sont utilisées traditionnellement et localement par les joueurs. Sylvia Mann
distingue trois catégories de cartes « non-standard » : les cartes instructives, les
cartes de propagande et les cartes de divertissement, qui connaissent chacune un

grand nombre de subdivisions. Sylvia Mann écrit :

Although | have mentioned three categories of non-standard cards —
instructive, propagandist and diverting. Each of these has a great number of
sub-division. Instructive can cover historical, geographical, heraldic,
mathematical, scientific, domestic or grammatical cards. Propaganda was
intended with the publication of the anti-catholic cards mentioned above, with
patriotic versions of contemporary institutions, with publicity and advertising
cards. The purely diverting cards, however, are the most fascinating of all,
reflecting the artistry, wit, prudery, bawdiness, elegance, ugliness and
ingenuity of so many different times and places.®’

Cette distinction totalement nouvelle a eu pour conséquence de relancer les
connaissances sur la fabrication et 'emploi de certains jeux, introduisant du méme
coup de nouvelles problématiques. Les recherches de Sylvia Mann captiverent
Michael Dummett si bien qu'il travaiilla avec elle a reconstituer une histoire du tarot

jusque-la mal connue.

De cette collaboration exceptionnelle nait en 1980 The Game of Tarot from
Ferrara to Salt Lake City qui représente la premiére tentative de description du jeu

de tarot pratiqué dans différents pays depuis le XV* siécle.

The Game of Tarot inaugure une nouvelle ére de recherches sur le tarot. Ce
livre incontournable pour notre thése et sur lequel reposent en grande partie les

informations contenues dans ce chapitre, présage de nouveaux développements

" Ibid. p. 120. Traduction : Bien que j'aie mentionné trois catégories des cartes non standard
- instructives, propagandistes et de divertissement. Chacune d'elles comporte un grand
nombre de subdivisions. Les instructives peuvent couvrir I'histoire, la géographie, 'armoirie et
les blasons, les mathématiques, les cartes de sciences domestiques ou grammaticales. C'est
la propagande que lon recherchait avec la publication de carles anti-catholiques
menticnnées plus haut, les versions patrictiques d’institutions contemporaines, les cartes
publicitaires et de réclame. Cependant, les cartes uniquement de divertissement, sont les
plus fascinantes d'entre toutes, refletant {'art, Fesprit, la pruderie, la paillardise, I'élégance et
I'ingéniosité de nombreuses époques et lieux différents.
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dans les recherches sur le tarot. Grace a Michael Dummett, comprendre les
conditions d’'apparition du tarot, ses transformations et sa dissémination n’est plus
une activité spécuiative comme dans la nébuleuse ésotérico-occulte. Les chercheurs
ont désormais en main une imposante somme historique, un premier grand
panorama qui s’étend sur six siécles. Pareille conscience de [I'histoire du tarot
représente un gain réflexif essentiel a tout projet voulant problématiser le tarot. Bien
loin des fresques occultes, The Game of Tarot offre un ensemble de connaissances

qui repose sur I'analyse des documents et I'établissement de faits.

Sans Michael Dummett et Sylvia Mann, il ne nous aurait pas été possible
d'interroger le socle énonciatif sur lequel repose jusqu'ici le tarot. Et sans le travail
d’étalement du tarot dans I'histoire qu’ont accompli Dummett et Mann, sans ces
nappes discursives tout a coup cadencées par des unités de temps, nous n‘aurions

pu nous demander « qu'est-ce que connaitre le tarot 7 ».

Quatre ans aprés la publication du livre de Michael Dumment, en 1984, a la
Bibliothéque nationale de France a Paris, eut lieu la premiére exposition consacrée
exclusivement aux tarots. Organisée par Thierry Depaulis, cette exposition contribua
a présenter le tarot dans une perspective historienne. A la suite de cette exposition,
Thierry Depaulis collabora avec Dummett et Decker a I'écriture de A Wicked Pack of
Cards, un livre exclusivement consacré a I'étude des tarots occultes de la fin du

XVIH® siécle jusqu’au milieu du XIX® siécle.

Ainsi, depuis les années 1980, les recherches sur les cartes a jouer et sur le
tarot reposent pour l'essentiel sur lanalyse historique des documents et
I'établissement des faits. Sur le plan scientifique, ils ont su montrer I'étendue et la

richesse des grandes familles de jeux rassemblées par le nom « tarot ».

Jusqu'ici toutefois, ces recherches se préoccupent peu de problématiser le
tarot autrement qu'au moyen de I'histoire. Nous n'avons pas trouvé d'historiens des

cartes et des tarots qui questionnent leurs fadn de considérer I'histoire ou qui fassent
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écho aux remises en question des pratiques historiennes telles qu’a pu le faire par
exemple Foucault au XX® siécle, notarnment dans la démarche commencée avec

Les Mots et les Choses et confirmée dans L’Archéologie du savoir.

Nous ne pouvons que constater le fait que le tarot y soit exclusivement
envisagé en terme d'histoire continue. La conception strictement « continuiste »
qu'ont adoptée jusqu'ici les historiens du tarot, a pour conséquence que ce que
signifie connaitre le tarot n’est jamais interrogé. Ce questionnement nous apparait

comme 1'une des taches importantes de la recherche sur le tarot.

1.3.2 Les nouvelles activités de problématisation du tarot

Outre I'histoire, les cercles dérudits et les collectionneurs, de nouvelles
activités de problématisation du tarot sont menées dans le domaine de la recherche
universitaire. Voici une bréve recension des nouvelles activités de problématisation
en informatique et en génie, en littérature, en arts visuels et en anthropologie et en

sociologie.

Commengons par signaler que des recherches de troisiéme cycle ont été
menées sur le tarot. Mentionnons les théses de doctorat de : Jean-Marc Nigro®” en

informatique a I'Université Paris 6 ; Dominic Glaub® en anthropologie sociale et

8 Jean-Marc Nigro, « Conception et Réalisalion d'un Générateur Automatique de

Commentaires. Le systéme GeneCom. Application au Jeu de Tarot », thése de doctorat,
Paris, Université Paris VI, Janvier 1995, 210 p.

# Dominique Glaub, « La Pratique New Age du Tarot en Californie du Sud. Approche
imaginaire et néo-tribale d'un jeu de cartes figurées », thése de doctorat, Paris, Université
René Descartes, Paris V, 1994, 592 p.
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comparée, a I'Université René Descartes de Paris; Sam Edward Combs® en

sociologie ; et Danny Lynn Jorgensen® en sociologie.

Examinons d’abord l'utilisation du tarot dans les activités en informatique et
en génie. Les recherches isolées qui ont eu recours au tarot s’y référent uniquement

de deux fagons : comme jeu de cartes et comme outil divinatoire.

C'est le cas de la recherche menée par Jean-Marc Nigro dans sa thése
intitulee La Conception et la Realisation d'un Générateur Automatique de
Commentaires: le systéme GeneCom. Application au Jeu du Tarof®® soutenue en
1995 a I'Université Paris 6. Dans cette thése, Jean-Marc Nigro a réalisé et
expérimenté un programme informatique cherchant a anticiper les stratégies des
joueurs de tarot et, ensuite, a expliquer pourquoi un coup a été joué. Le programme

génére des commentaires aussi bien stratégiques que tactiques sur le jeu de tarot.

Une autre recherche, cette foi en génie électrique, été menée par Paolo
Batoni dans le cadre d’une maitrise en génie électrique a I'Université de Caroline du
Nord a Charlotte. La thése de Batoni s'intitule Digital Tarof®’. Tout I'effort de Batoni
consiste a réfléchir sur les capacités actuelles de I'informatique a « prédire » 'avenir.
Selon lui, avoir inventé les ordinateurs, c'est avoir créé une version moderne de
l'oracle de Delphes. De nombreux programmes informatiques reposent en effet sur
des modeles susceptibles d'exécuter des opérations arithmétiques et logiques

capables de prédire, en météorologie par exemple, le temps qu'il fera, le

% Sam Edward Combs, « The lessons of devotion: two systems of spiritual semiosis in
comparative perspective », these de doctorat, San Diego, University of California, 1985, 271

ES Danny Lynn Jorgensen, « Tarot divination in the Valley of The Sun: an existential
sociology of the esoteric and occult », thése de doctorat, Columbus, The Ohio State
University, 1979, 251 p.

%  Jean-Marc Nigro, « Conception et Reéalisation d'un Générateur Automatique de
Commentaires : le systéme GeneCom. Application au Jeu de Tarot », thése de doctorat,
Paris : Université Paris VI, Janvier 1995, 210 p. .

*” Batoni, Paolo. « Digital Tarot ». Mémoire de maitrise en ligne, Charlotte, University of
North Carolina, 2003, 60 pages. In Paolo Batoni — UNC. Charlotte: The University of North
Carolina. <http://www.coe.uncc.edu/~pbatoni/pdfs/Digital Tarot.pdf>. Consulté en oclobre
2001.
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réchauffement de la planéte, ou encore de comprendre et prévoir les séismes
géologiques, les migrations des eaux souterraines, etc. Dans la thése de Batoni, le
tarot est utilisé comme un objet a potentie] combinatoire utilisable pour prédire
I'avenir. Batoni ne retient du tarot que l'idée populaire qu’il est un outil de pronostics,
un des deux genres de procédés divinatoires décrits il y a fort longtemps par Cicéron
(~106-~43) dans De divinatione®.

Les theses de Nigro et de Batoni offrent des exemples des perceptions
qu'alimentent la nébuleuse du tarot. Ces théses envisagent le tarot comme le
porteur d'une langue particuliére ayant son propre systéme d'expressions et
générant des « messages ». Nous ne pouvons nous empécher de considérer que
les recherches de Batoni et de Nigro sur le tarot prennent pour acquis, sans les
questionner, les théories occultistes du tarot qui présent le tarot comme un outil

diviantoire.

D'autres disciplines, comme les arts visuels et I'anthropologie, utilisent le
tarot pour modéliser l'activité -de divination et donner un sens a l'expérience

humaine.

En arts visuels, The Schattenspiel Installation®, est un exemple d’intégration
tarot dans une installation multimédia en arts visuels. Cette installation, réalisée en
1996, faisait partie des recherches menées par Linda Dawn Hammond en vue de
I'obtention de son dipldme de maitrise a I'Université York de Toronto. Dans son
mémoire, = intitulé Imaginary Homelands, Linda Dawn Hammond utilise le tarot pour
sa force d’évocation et son contenu symbolique. L'installation multimédia comportait
des images digitales, des projections, des objets trouvés au hasard et un texte

relatant une série de neuf réves faits a partir du début des recherches de Linda

8 Cicéron, De la divination, traduit du latin par José.Kany-Turpin, Paris : Flammarion, 2004,
388 p.

8 Linstallation multimédia de Linda Dawn Hammond, The Schatienspiel Installation, en
ligne, s.l.: s.d. <http://www.dawnone.com/tarot.html>, consulté en mars 2006.
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Dawn Hammond et qui lui ont fourni une clef a teneur mythologique pour la
fabrication des quinze images qui composeront le tarot de son installation, The
Schattenspiel Tarot. Ces images sont : Death, The Wheel, The Fool, The Magician,
The High Priestess, Lovers, The Sage, The Sacrifice, Pan, The Tower, The Star,
The Moon, The Sun, Resurrection et The World®. A cela s’ajoute une bande sonore

originale créée pour l'installation par le compositeur suisse, Longo Hai.

En anthropologie David Zeitlyn s’est intéressé au tarot dans le cadre d'un
article sur la découverte du sens dans le texte, plus particulierement sur les étapes
de linterprétation dans la divination a base de textes. Dans l'article intitulé Finding
meaning in the text. The process of interpretation in text-based divination®' Zeitlyn,
s'intéresse aux systémes de divination qui reposent sur la sélection de textes en
relation avec les problémes particuliers et pressants du consultant. Le [ Ching
chinois et le Ifa yorouba sont des exemples de tels systémes oraculaires. Lors de
chaque consultation, le devin doit convaincre le consultant qu'il suit les procédures
correctes pour la sélection du « texte » divinatoire. Le devin joue ainsi le role de
critique, un rble Zeitlyn associe a celui du critique littéraire dans la tradition
occidentale. Zeitlyn référe au concept « dialogique » et utilisé par I'anthropologue
Karin Barber dans une analyse de la poésie des Yorouba, pour illustrer les
ressemblances et les différences entre devin et critique. Le tarot n'est pas l'objet
principal de la recherche de Zeitlyn. La lecture des cartes de tarot lui sert cependant
de référence qui lui donne l'occasion de faire un parallele avec le / Ching et du Ifg I

écrit par exemnple :

Ndembu divination is retrospective, revealing the hidden cause of an earlier
misfortune, wwether a death or a continuing illness. It is not predictive. There
is much common ground between Turner's account of the use of the
divinatory basquet and the Western practice of Tarot card-reading. Different
authorities ascribe various related meanings to individual objects or Tarot

% Traduction: La Mort, La Roue, Le Fou, Le Magicien, L'Impératrice, Les Amoureux, Le
Sage, Le Sacrifice, Pan, La Tour, L'Etoile, La Lune, Le Soleil, Résurrection et Le Monde.

" David Zeitlyn, « Finding meanign in the text. The process of interpretation in text-based
divination », The Journal of the Royal Anthropological Institute, vol. 7, no 2, juin 2001, p. 225
a 240.
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cards. The skill of the diviner lies in constructing coherent, plausible and
satisfying accounts from a specific combination of objects or cards.*

Abordons & présent les recherches menées au niveau du doctorat.
Commengons par celle menée en anthropologie sociale et comparée par Dominique
Glaub. Intitulée La Pratique New Age du Tarot en Californie du Sud. Approche
imaginaire et néo-tribale d’un jeu de cartes figurées, cette thése a été soutenue a
I'Université René Descartes en 1994, au terme de recherches menées dans le
laboratoire du Centre d'Etudes sur 'Actuel et le Quotidien (CEAQ) de I'Université
Paris V, René Descartes, que dirige Michel Maffessoli, laboratoire que nous avons

aussi fréquenté. Glaub® présente ainsi sa recherche :

Notre travail de recherche s'est inscrit avant tout dans un effort de
monstration et de démonstration sociologique du rapport dynamique qui
existe entre la forme imaginale du tarot et son inscription sociale dans le
contexte occidental moderne d’aujourd’hui. Comme principale hypothése
nous avons d’abord posé que le tarot est un phénoméne social total, une
forme médiatrice qui fagonne le rapport au monde de ses utilisateurs ainsi
que leurs rapports sociaux. [...] Notre hypothése complémentaire est alors la
suivante. La communauté divinatoire du tarot est a Fimage du systeme
symbolique du tarot, une espace social organisé autour de deux forces®
réciproquement antagonistes. [...] En gardant a I'esprit que tout corps social
a besoin pour se maintenir d'une harmonie conflictuelle nous avons alors
émis comme seconde hypothése que la forme du tarot est une figure du
désordre qui régénere le corps social en s’'opposant mollement a I'imposition
linéaire et mortifére de la modernité.*

92 Ibid., p. 229. Traduction : La divination de Ndembu est rétrospective, révélant la cause
cachée d'un malheur antérieur, soit une mort ou une maladie persistante. Elle n'est pas
prédictive. Il y a beaucoup de similarité constate Turner entre l'utilisation du panier de
divinatoire et la pratique occidentale de la lecture des carles de tarol. Différents auteurs
attribuent diverses significations a ces différents objets ou cartes de Tarot. La compétence
du devin repose sur la construction d'un compte-rendu cohérent, plausible, et satisfaisant de
la combinaison spécifique d’objels ou cartes.

% La recherche de Glaub porte sur « la forme sociale el imaginaire du tarol, et ce dans le
contexte du quotidien » de la pratique New Age du tarot en Californie du Sud.

% Les « deux forces » dont parle Glaub font référence aux pbles du jour et de la nuit,
directement dérivés des deux régimes de I'image définis par le mythocriticien Gilbert Durand
dans son livre Les structures anthropologiques de l'imaginaire. Introduction a I'archétypologie
géneérale (voir le bibiographie). Ces deux régimes sont : le régime diurne de l'image ou se
distribuent les symboles thériomorphes, nyclomorphes, catamorphes, ascensionnels,
spectaculaires et diarétiques ; et le régime nocturne de I'image ou se déploient des symboles
de l'inversion, de I'intimité, cycliques.

% Glaub, « La Pratique New Age du Tarot en Californie du Sud », p. 4, 5et 7.
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Pour construire son cadre théorique, Glaub évoque Emile Durkheim (1858-
1917) et Max Weber (1864-1920), mais il s’appuie principalement sur les travaux de
Michel Mafessoli. Aussi, pour rendre compte de ce qu’il nomme « le donné sociétal

du tarot », Glaub fait appel au processus analogique qu'il explique ainsi :

Que ce soit dans la compréhension des images du tarot qui dans leurs
multiples dimensions et par le systéme des permutations et d'associations
nous renvoient a des significations variées de I'expérience humaine ; que ce
soit dans le principe de correspondance qui unit le microcosme au
macrocosme ou encore que ce soit dans la saisie de la symbolique sociale
qui transpire a travers le tarot, I'analogie permet d’explorer « une expérience
concréte de I'étre® ».%7

Il examine, dans le chapitre 2, les différents courants du tarot post-occulte,
sans toutefois les qualifier comme tels. Ces courants se sont disséminés en
Amérique du Nord pour devenir, au cours des années 1960 en Californie, de
nouvelles formes de religiosité associées au Nouvel Age. Pour les analyser, Glaub
choisit une approche socio-historique et ne questionne a aucun moment la
connaissance en général du tarot, ou ses modes de connaissance. Pour Glaub, le

tarot est un outil divinatoire et il I'étudie comme tel.

Le tarot est alors présenté comme une « anthropocosmologie multipolaire® »
et «ses cartes figurées portent en elles les structures anthropologiques de

I'imaginaire avec ses deux régimes diurnes et nocturnes® ».

Glaub approche de fagon socio-anthropologique la communauté d'utilisateurs
du tarot qu’il qualifie de communauté de « type émotionnel » organisée en réseau.

Cette communauté organiquement structurée entretient des rapports sociaux avant

% Dominique Glaub cite René Alleau, La science des symboles. Coniribution a l'efude des
principes et des méthodes symboliques, Paris, Payot, 1978, chap. IV, La logique de
l'analogie, p. 83 4 98.
9 Glaub, « La Pratique New Age du Tarot en Californie du Sud », p. 25.
98 |y,

Ibid., p. 44.
*Ibid., p. 44.
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tout basés sur «de “affectuel’, de ‘“Tinformel”, de “la proxémie”, de

" 190, Alors qu'il voit dans le regroupement d'individus autour du tarot,

de «la “force instituante” du micro-groupe, c'est-a-dire le “nous fusionnel”™" »,

“'éphémére

Glaub conclut que la réalité sociale du tarot est « de I'ordre du “non-logique”*®® ».

Enfin, la thése de Glaub identifie dans le tarot divinatoire « un élément
désorganisateur et un élément restructurant de la modernité™ ». 1l pose le tarot
comme « une force subversive et comme une réponse populaire face au

% 5. En ce sens, sa thése rejoint une des approches

désenchantement du monde
scientifiques actuellement prédominantes pour l'analyse des phénomenes liés au
nouvel age. Glaub s'inscrit donc dans le courant danalyse qui, selon Martin

Geoffroy :

...postule que les manifestations religieuses en général, et le nouvel age en
particulier, se nourrissent de la dissolution de l'unité moderne — tout en
s'inscrivant dans le processus de recomposition de F'unité de la société —,
ouvrira peut-étre une nouvelle perspective théorique dans ['étude du
phénoméne du NA [nouvel age]. Pour l'auteur, la vision du NA est un
renversement de la logique moderne qui annonce une mutation vers la
postmodernité.’®®

Une autre thése de doctorat, a été menée en sociologie par Sam Edward
Combs. Intitulée The lessons of devotion: two systems of spiritual semiosis in
comparative perspective, cette thése a été soutenue en 1985 a I'University of
California de San Diego. La thése de Combs étudie deux groupes de I'Indiana qu'il

qualifie de « proto religieux'® » : The Morrison Place et The Tarot Village.

"% |bid., p. 45.

9 Ibid., p. 45.

192 1hid., p. 46.

"9 Glaub, « La Pratique New Age du Tarot en Californie du Sud », p. 46.

"% 1bid., p. 46. ‘

'% Martin Geoffroy, « Le mouvement du nouvel age », in L'étude de la religion au Québec, en
ligne, Sainte-Foy : Les Presses de I'Université Laval,
<http://iwww.erudit.org/livre/larouchej/2001/1

ivrel4 _div22.htm>, consulté en mai 2005.

1% Combs, « The lessons of devotion», p. Xit.
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The Morrison Place est un groupe de fondamentalistes chrétiens, et The
Tarot Village est un groupe de chrétiens appelés également Hermetic Neoplatonism.
Combs compare dans sa thése les pratiques dévotionnelles de ces deux groupes.
Ce qui a rétenu notre attention est le Tarot Village, un groupe de tireurs de cartes
appelé Readers. Ceux-ci ne se rencontrent qu'occasionnellement. Selon Combs,
ces Readers n'utilisent pas le tarot pour dire la bonne aventure, mais comme outil de
consultation. Combs étudie la vie d'un de ces Readers, pour tenter de comprendre
quelle est la signification de sa pratique quotidienne du tarot. Il écrit : « The Reader
use the Tarot as a way of taking on and living out social relationships that were often
unrewarding and always confusingly complex'®” ». Combs montre que le jeu de tarot
est au centre de la vie des Readers du Tarot Village et qu'il fait partie de leurs
lectures et méditations quotidiennes. Combs voit dans cette pratique dévotionnelle
un rituel qui méne a I'utilisation du tarot comme outil pour conduire sa vie et y donner
du sens. La aussi, Combs n'interroge pas le tarot. Il I'étudie tel qu’il est donné par les
Readers. Sa définition du tarot qui tient en un seul paragraphe, n,est & aucun

moment questionnée'®.

La these de doctorat de Danny Lynn Jorgensen soutenue en 1979 a The
Ohio State University et intitulée Tarot divination in the Valley of The Sun: an
existential sociology of the esoteric and occult représente, parmi les théses sur le
tarot que nous avons examinées, celle qui interroge le tarot sous l'angle de la
croyance populaire dans les phénoménes occultes et ésotériques. Jorgensen
présente ainsi sa recherche : « This work takes the position that these beliefs and
practices represent a collective response to providing meaningful solutions to the

109
d.

basic problem of existence in the modern worl ». C'est dans cette perspective

que Jorgensen va conduire une enquéte dans lquelle le tarot n’est que le prétexte a

Y7 Combs, « The lessons of devotion, p. 104. Traduction: Le Reader, utilise le tarot comme

maniére d’entrevoir et de vivre des rapports sociaux qui élaient souvent sans gratification et
toujours complexes.

"% Ibid., p. 93.

109 Jorgensen, « Tarot divination in the Valley of The Sun », p. 3. Traduction : Ce travail
soutient que ces croyances et pratiques représentent une réponse collective visant a donner
des solutions significalives au probleme fondamental de I'existence dans le monde moderne.
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une analyse sociologique basée sur la découverte des pratiques reliées a

I'ésotérisme dans la Valley of The Sun en Califonie.

Jorgensen s’intéresse a la résurgence de I'ésotérisme au cours des années
1970 et cherche a expliquer sociologiquement le phénomeéne. Il déplore le peu de
données dont il dispose sur les pratiques quotidiennes des gens qui pratiquent
I'ésotérisme. Dans sa recherche, menée entre 1975 et 1978, le tarot tient lieu d'objet
ésotérique par excellence a partir duguel il va décrire la scéne ésotérique de la
Valley of The Sun qui regroupe une population d'environ un million d’habitants.
Selon Jorgensen, l'intérét des gens pour I'ésotérisme et l'occulte tient au fait que
« most of residents are not native but people who have relocated from other parts of
the United States [...] in part this may be due to the large proportion of elderly
(and/or retired) people. The folks tend to be especially interested in life after
death’® ». Dans la thése de Jorgensen, le tarot nest qu'un objet ésotérique. Il est
clairement associé a l'occulte et ne sert que de toile de fond a I'enquéte sociologique

' » fait d'individus en quéte de

« enlightenment, friends, good health, or any number of equally elusive goals™? ».

qu’il méne au sujet de ce qui forme le « cultic milieu

Ce bref état des lieux des recherches universitaires sur le tarot s'arréte ici.
Une enqguéte plus poussée pourrait étre faite pour mieux connaitre le profil des
recherches menées sur le tarot. Si ce type d'études n'est pas l'objet de notre thése,
nous croyons toutefois, avec ces exemples, avoir dressé un portrait assez fidéle des
principales tendances de problématisation du tarot aujourd’hui au niveau des

recherches universitaires.

% Jorgensen, « Tarot divination in the Valley of The Sun », p. 25. Traduction: La plupart des
résidants ne sont pas natifs de I'endroit mais viennent d'autres régions des Etats-Unis [...]
peut étre en partie dG a la grande proportion de personnes agees (et/ou retraitées). Des
personnes ont tendance a s’'intéresser a la vie aprés la mort

" bid., p. 52.

"2 |bid. Traduction : éveil, amis, bonne santé, ou tout autre buts également évasifs.
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1.3.3 Les recherches de la mouvance occulte

Nous nous devons de faire mention d’'un dernier domaine de recherche. Le
tarot a aussi été au centre de recherches menées en psychologie jungienne, en
psychologie transpersonnelle et en art thérapie. Par exemple James Wanless'" ou

" tous deux docteurs en psychologie et auteurs de livres populaires

Dorothy May
sur le tarot, le considerent moins comme un outil divinatoire que comme un
instrument de « souci de soi». Ce souci de soi n'est cependant pas un repli
individualiste, mai's plutdt, tel que l'entend Foucault dans son Histoire de la

sexualité’™, une éthique du rapport a soi.

Wanless et May utilisent le tarot comme un outil thérapeutique dans leur
pratique clinique. Au Québec, Denise Roussel, docteur en psychologie et auteur du

® a, elle aussi, placé le tarot au centre de sa

Tarot psychologique, miroir de soi'"’
pratique professionnelle. Il fut méme un des outils phares de son école de formation

en psychologie transpersonnelle.

Le tarot a également fait des percées en art thérapie comme le montre, par
exemple, le mémoire de maitrise en art thérapie de Suzan Lemont déposé en 1997
a I'Université Lesley au Massachusetts. Ce mémoire, intitulé A journey into the
mirror. The phenomenological use of Tarot in the Expressive Arts Therapies’’, voit

dans le tarot un recueil de symboles pouvant servir d’outil projectif et thérapeutique.

1 . , N .
"™ James Wanless, est associé au New Age. Il est 'auteur de tarots a succés dont le

Voyager Tarot Deck et le Way of the Greal Oracle. |l est le co-fondateur et propriélaire de
Merrill-West Publishing, sa maison d'édition. i dirige également le Training Institute for self-
development and Professional Certification.

1 Dorothy May est l'auteure du tarot Archelypal Reiki: Spiritual, Emotional and Physical
Healing: Book and Cards, Boston : Periplus Editions, 2000, 110 p. Psychologue, elle se
présente comme une conseilléere psycho-spirituelle.

"% Michel Foucault, Histoire de fa sexualité lll. Le souci de soi, colt. Tel, Paris : Gallimard,
1984, 334 p.

"% Denise Roussel. Tarot psychologique, miroir de soi. Boucherville : Editions de Mortagne,
1983, 372 p.

"7 Suzan Lemont, « A journey into the mirror. The phenomenological use of Tarot in the
Expressive Arts Therapies », mémoire de maitrise, Cambridge: Lesley University, 1997, 142

p.
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Pour Wanless, May ou Lemont, tout sujet dispose d'une « langue
symbolique » innée avec laquelle il peut renouer par 'intermédiaire du tarot. En fait,
ces psychologues et thérapeutes puisent dans le tarot comme dans un réservoir
intarissable de symboles, donnant ainsi a la notion de symbole la portée d’'une
« machine a analogies » productrice non pas de sens, mais de significations. lls
accordent au tarot une puissance d'actualisation des processus psychiques.
Encouragés par la grande dissémination de la notion de symbole dans les sciences
humaines, ces nouveaux herméneutes du tarot interprétent le symbole de maniére

jungienne. Carl Gustav Jung (1875-1961) définit le symbole en ces termes :

Ce que nous appelons symbole est un terme, un nom ou une image qui,
méme lorsqu'ils nous sont familiers dans la vie quotidienne, possédent
néanmoins des implications, qui s'ajoutent a leur signification conventionnelle
et évidente. Le symbole implique quelque chose de vague, d'inconnu, ou de
caché pour nous. [...] un mot ou une image sont symboliques lorsqu'ils
impliquent quelque chose de plus que leur sens évident et immédiat. Ce mot
ou cette image, ont un aspect « inconscient » plus vaste, qui n'est jamais
défini avec précision, ni pleinement expliqué. Personne d'ailleurs ne peut
espérer le faire. Lorsque I'esprit entreprend I'exploration d'un symbole, il est
amen?wé des idées qui se situent au-dela de ce que notre raison peut
saisir.

L'utilisation que Wanless, May ou Lemont font du tarot s'inscrit dans la
mouvance post-occultiste initiée, entre autres, par Alice Bailey (1880-1949), une des
fondatrices du Nouvel Age. Aussi, dés le début du XX® siécle, I'utilisation divinatoire
du tarot va progressivement se transformer pour donner place a des jeux qui, tout en
revendiquant le nom de « jeu de tarot », deviennent de plus en plus porteurs de
differentes formes de religiosités et pratiques liées au Nouvel Age. Donnons

quelques exemples.

Le Faery Wicca Tarot Kit'"® de Kisma Stepanich illustre la résurgence de la

pratique de la magie comme cheminement spirituel dont la Wicca, néologisme créé

"8 Carl Gustav Jung, L'homme et ses symboles, Paris : Robert Laffont, 1964, p 20, 21.
"9 Kisma Stepanich, Faery Wicca Tarot Kit, Woodbury: Liewellyn Publications, 1998, 416 p.
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par le britannique Gerald Brousseau Gardner (1884-1964) au milieu des années

1930, représente une des expressions les plus connues.

Le Psychic Awareness through the Tarot'*® d’'Anita Sherridan appartient a la
lignée des tarots divinatoires influencés par le spiritisme et les pouvoirs

médiumniques.

Le Native American Tarot Deck™' de J. A. Gonzalez est un exemple des
nombreux tarots qui, depuis les années 1980, réferent directement a la spiritualité

des Amérindiens d'Amérique du Nord.

Le Tarot For Self Discovery' de Nina Lee Brade et The Tarot Handbook:
The Practical System of Self-Discovery'® de Naomi Ozaniec et Duncan Baird sont
de bons exemples du tarot utilisé comme un instrument de « souci de soi». lls
illustrent un courant dans le tarot que nous qualifions de « nouvelle subjectivité ». Ce
courant utilise le tarot comme prétexte a une «intériorité » biographique,
psychologique et « spiritualisante ». Le Tarot for the Healing Heart'** de Christine
Jette et le Tarot of Transformation: Chart Your Own Course to Healing and Spiritual
Awakening'®® de Willow Arlenea et Jasmin Lee Cori proposent cette fois le tarot
comme un outil de guérison spirituelle. Le Gnostic Tarot: Mandalas for Spiritual

Transformation'® de Lee Irwin et Messages from the Archetypes: Using Tarot for

%% Anita Sherridan Psychic Awareness through the Tarot, Charleston: BookSurge Publishing,

2003, 144 p.

1A, Gonzalez, Native American Tarot Deck, Stamford: U.S. Games Systems, 1982, 78 p.
"2 Nina Lee Braden, Tarot For Self Discovery, Woodbury: Llewellyn Publications, 2002,
168 p.

' Naomi Ozaniec et Duncan Baird, The Tarot Handbook. The Practical System of Self-
Discovery, Londres : Duncan Baird Publishers and Watkins Publishing, 2005, 192 p.

'2* Christine Jette, Tarot for the Healing Heart, Woodbury: Llewellyn Publications, 2001,
248 p.

"2 Willow Arlenea et Jasmin Lee Cori, Tarot of Transformation: Chart Your Own Course to
Healing and Spiritual Awakening, Newburyport: Weiser Books, 2003, 160 p.

26 | ee irwin, Gnostic Tarot: Mandalas for Spiritual Transformation, Stamford: U.S. Games
Systems, 2005, 358 p.
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Healing and Spiritual Growth. A Guidebook for Personal and Professional Use'? de
Toni Gilbert et Mark Robert, représente une approche du tarot qui dans le courant de
la « nouvelle subjectivité », propose encore plus directement le tarot comme outil de

« croissance » spirituelle.

Sur un autre front, le Osho Zen Tarot: The Transcendental Game of Zen'*®,
de Osho et Ma Deva Padma, est un tarot fabriqué dans I'esprit du mouvement de
Bhagwan Shree Rajneesh (1931-1990), gourou indien qui prend le nom d'Osho en
1988 alors qu'll s'installe dans son ashram de I'Oregon. Le Osho Zen Tarot n'est
qu'un exemple de tarots congus par de mouvements ou traditions spirituelles comme

The Rabbi's Tarot'*® de Daphne Moore.

Le Celtic Dragon Tarot Kit'*® de D.J. Conway et Lisa Hunt font partie des
tarots qui depuis les années 1990 s’inspirent plus ou moins librement de la religion
des anciens Celtes et dont l'iconographie puise dans le vaste répertoire
mythologique et épique. Dans le méme registre, le Tarot Talismans: Invoke the

1314

Angels of the Tarot de Sandra Tabatha Cicero est une transposition de

'angélologie judéo-chrétienne dans le tarot.

Comme nous l'avons annoncé au début de ce chapitre, nous n'avons pas
dressé I'histoire du tarot. Nous avons examiné cing grandes questions qui donnent

forme a la problématisation du tarot aujourd’hui.

27 Toni Gilbert et Mark Robert Waldman, Messages from the Archetypes: Using Tarot for

Healing and Spiritual Growth: A Guidebook for Personal and Professional Use, Ashland:
White Cloud Press, 2004, 192 p.

"2 Osho et Ma Deva Padma, Osho Zen Tarot: The Transcendental Game of Zen, New York:
St. Martin's Press, Bk&Access Edition, 1995, 176 p.

129 Daphne Moore, The Rabbi's Tarot, Woodbury: Llewellyn Publications, 1995, 408 p.

0 p. Conway et Lisa Hunt, Celtic Dragon Tarot Kit, Woodbury: Llewellyn Publications,
1999, 240 p.

3! Sandra Tabatha Cicero, Tarot Talismans. Invoke the Angels of the Tarot, Woodbury:
Llewellyn Publications, 2006, 283 p.
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Cette bréve introduction au tarot nous a permis de saisir que, quelle que soit
la maniére la maniére dont il est problématisé, le jeu de tarot demeure toujours un
jeu de cartes ou un objet divinatoire. Nous n'avons trouvé aucune critique des
caractéres stables et permanents attribués au tarot, ni aucune analyse qui aurait

tenté de faire valoir une autre perspective.

l.e discours dominant sur le tarot le tient a [lintérieur d’'un champ de
problématisation ou ont lieu des débats sur l'origine du tarotdes preuves historiques
de sa genése ; la question de son évolution a travers le temps ; la question de la
pratique du jeu lui-méme, sur son utilisation comme outil divinatoire et enfin, sa

constitution dans le champ de recherche sur le tarot.

Bien modestement, cette thése qui s'interroge sur le tarot, tentera d’introduire
une autre analyse, différente de celles que nous venons d’'examiner. Le chapitre qui

suit présente les grandes lignes de notre questionnement sur le tarot.



CHAPITRE II
DEMARCHE D’EXAMEN DU TAROT

Dans ce chapitre, nous présentons la portée de l'intitulé de notre these et
nous négocions la distance que nous allons prendre avec les idées regues sur le

tarot.

Pour que la rencontre avec un autre modele d'analyse du tarot ait quelque
chance de se faire, encore faut-il que nous arrivions a montrer comment nous ferons
du tarot autre chose qu’un fatras de lieux communs. Nous ne prenons pas ici le
relais des experts, des rhéteurs, des diseurs et des devins. Pour les uns, le tarot est
un sujet de savoir, pour certains un monument, pour d’autres un objet familier et
pour beaucoup un affairement. Pour nous, il est bien autre chose, et c’est dans ce
chapitre que nous allons le montrer. Le tarot grouille, frétille, remue, agite un
probléme étranger aux propositions qui le définisserit d'ordinaire. Ce probléme est
au ceceur de notre réflexion et lI'enjeu de celle-ci dans cette thése consiste a

reconsidérer le statut méme de cet objet de savoir qu’est devenu le tarot.

C’est pourquoi, dans la premiére partie de ce chapitre nous soulevons ces
questions suivantes : quel probléme identifions-nous dans te tarot ? sur quel plan ce
probléme se présente-t-il ? pourquoi proposons-nous un autre modele d'analyse du
tarot ? Cela fait, Il sera alors temps de préciser la méthode et le terrain qui feront de

notre réflexion sur le tarot une these intelligible et comprise.
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2.1 Probléme

Au chapitre précédent, nous avons passé en revue cing grandes questions
qui rendent compte de I'activité de problématisation du tarot aujourd’hui. Nous avons
pu observer que le savoir actuel sur le tarot se limite a deux grands systémes
d’expression, c’est-a-dire a un jeu de cartes et a un outil divinatoire. Dans ces
systemes, le tarot est percu comme jeu, objet historique, objet de collection ou enfin
comme outil divinatoire devenu, de nos jours, techné'* d’élaboration de savoir sur

soi-méme™.

Force est de reconnaitre qu’un des problémes aujourd’hui en jeu dans I'étude
du tarot se trouve dans I'absence de réflexion philosophique @ son endroit. A notre
connaissance, aucune étude sur le tarot ne s'attache a ses conditions d'intelligibilité,
ni ne critique les analyses ou les conclusions faites a son endroit. Nous n‘avons rien
trouvé pouvant servir a une reprise critique du concept de tarot lui-méme. Ce
chapitre consacré a la présentation de notre démarche d'examen du tarot s'ouvre

donc sur cette lacune, qui laisse entrevoir la difficulté de notre tache.

Le tarot est un probléme informulé en sciences des religions. Nous utilisons
le mot « probléme » au sens philosophique et deleuzien. D’abord parce que cette
thése est une thése philosophique sur le tarot et non une thése savante sur celui-ci.

Ensuite, parce que Deleuze, avec toute la pédagogie qu'on lui connait, a montré

32 Le mot techné est employé ici au sens grec, comme « art » et suppose la tension entre la
simple expérience et la science.

"33 Voir Michel Foucault, « Les techniques de soi», Dits et écrits 1954-1975, t. 1, Paris :
Gallimard, 2001, p. 1602 a 1632. A la page 1603, Foucault précise : « Mon objectif depuis
plus de vingt-cing ans est d'esquisser une histoire des différentes maniéres dont les hommes
élaborent un savoir sur eux-mémes : 'économie, la biologie, ta psychiatrie, la médecine et fa
criminologie. L’essentiel n'est pas de prendre ce savoir pour argent comptant, mais
d'analyser ces prétendues sciences comme autant de « jeux de vérité » qui sont liés a des
techniques spécifiques que les hommes utilisent afin de comprendre qui ils sont ». A ce titre,
nous pensons que le tarot occulle a initié T'utilisation du tarot comme une technique
d’élaboralion de savoir sur soi-méme.
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dans Différence et répétition'™, au chapitre intitulé L7image de la pensée,
I'importance méthodologique et déontologique des problémes en philosophie. S'ils
ne sont pas mis en relation avec un probléme, énoncés et concepts n'ont pas de
sens. Voici comment Francois Zourabichvili (?-2006) définit la notion de probléme

chez Deleuze :

Les problemes sont des actes qui ouvrent des événements de sens et sous-
tendent la création de concepts : une nouvelle allure du questionnement,
ouvrant une perspective inhabituelle sur le plus familier ou conférant de
lintérét a des données jusque-la réputées insignifiantes.’?

Examiner le tarot de facon inhabituelle, lui conférer de lintérét alors que
jusquici il a été jugé insignifiant, c'est ce que nous allons faire. De ce pas, nous
souhaitons introduire I'étude du tarot en sciences des religions, puisque son emploi
comme outil divinatoire, ou son utilisation flottante comme tekhné d'élaboration de
savoir sur soi-méme, en font un objet d’investigation des phénomeénes parareligieux
dits de « religion populaire » qui puisent leurs significations dans des sociétés ou la
religiosité vécue se différencie des religions officielles au niveau des
représentations, des affects et des coutumes. Notre these sur le tarot ajoute un
nouveau terrain