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NOTE DU TRADUCTEUR

Dans ['impossibilité¢ de recourir au texte original francais de
nombreuses citations, nous avons du retraduire d'apres le texte de la
traduction anglaise.
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PREFACE

L'ouvrage que nous presentons aujourd'hui a l'appréciation du public
est le fruit de rapports étroits avec des adeptes de I'Orient, fruit, aussi, de
'étude de leur science. Il est offert a ceux qui sont disposés a accepter la
verité partout ou elle se trouve, et a la défendre, méme en bravant les
prejuges populaires les plus enracinés. C'est une tentative pour aider
l'étudiant a découvrir les principes essentiels sous-jacents a tous les
systemes philosophiques de jadis.

Ce livre est écrit en toute sincérité. 1l a pour but de rendre justice a
tous et de dire la vérité sans malice ni parti pris. Mais il n'a point de merci
pour l'erreur intronisée, ni de respect pour l'autorité usurpéee. 1l réclame
pour un passé meconnu et pour ses ceuvres, le crédit qui leur a été trop
longtemps refusé, et il demande la restitution a chacun de ce qui lui a éte
subrepticement emprunté, la réhabilitation de réputations glorieuses mais
calomniées. C'est uniquement dans cet esprit et dans ce but que ses
critiques sont exercées sur toutes les formes de cultes, sur toute foi
religieuse, sur toute hypothese scientifique. Les hommes et les partis, les
sectes et les écoles ne sont en ce monde que des éphemeres d'une seule
journée ; la vérité dressée sur son rocher inébranlable est seule éternelle
et souveraine.

Nous ne croyons pas en une magie qui depasse la portée de
l'intelligence humaine, ni au "miracle", qu'il soit divin ou diabolique, s'il
implique une transgression des lois de la nature existant de toute éternite.
Cependant, nous admettons la proposition de l'illustre auteur de Festus, a
savoir que le coeur humain ne s'est pas encore pleinement exprime et que
nous n'avons pas encore atteint, ni méme compris, toute l'étendue de ses



pouvoirs. Est-il excessif de croire que l'homme devrait developper de
nouveaux sens et entrer en contact plus étroit avec la nature ? La logique
de l['évolution doit nous ['apprendre, si on la pousse jusqu'a ses
conséquences légitimes. Si, quelque part, dans la ligne ascendante du
végétal, ou de l'ascidie a I'homme le plus noble, une ame a été évoluée,
douée de qualités intellectuelles, il ne peut pas étre deraisonnable de
deduire et de croire, qu'une faculté de perception se développe également
dans l'homme, lui permettant d'entrevoir des |8 faits et des vérités au-dela
de notre entendement ordinaire. Nous acceptons toutefois sans hésiter
l'assertion de Biffé, que : "l'essentiel est immuable. Que nous taillions le
marbre dans la masse duquel se cache la statue ou que nous établissions
une a une les assises de pierre jusqu'a l'achevement du temple, le
NOUVEAU résultat que nous obtiendrons ne sera qu'une idée ancienne.
La derniere de toutes les éternités trouvera son dme sceur dans la
Premiere".

Lorsqu'il y a des années, nous voyagions pour la premiere fois en
Orient, explorant les réduits de ses sanctuaires déserts, deux questions
attristantes et sans cesse renaissantes obsédaient notre pensée : Ou est

DIEU ; Qu'est-il ? Qui a jamais vu I'ESPRIT immortel de I'homme, de
facgon a étre certain de son immortalité ?

C'est lorsque nous étions le plus anxieux de résoudre ces problemes
difficiles, que nous nous trouvdmes en rapport avec certains hommes,
doués de pouvoirs si mysterieux et de connaissances si profondes, que
nous pouvons veritablement leur donner le titre de Sages de ['Orient. Nous
prétames une oreille attentive a leurs enseignements, et ils nous
montrerent qu'en combinant la science avec la religion on peut arriver a
démontrer ['existence de Dieu et l'immortalité de l'esprit humain, comme
on démontre un probleme d'Euclide. Pour la premiere fois nous regiimes
l'assurance que la philosophie Orientale n'admettait point d'autre foi
qu'une foi absolue et immuable dans la toute-puissance du soi immortel de
['homme. On nous apprit que cette toute-puissance vient de la parenté de
l'esprit de ['homme et I'Ame Universelle-Dieu ! Ce dernier, disent ces
sages, ne peut jamais étre prouvé qu'a l'aide du premier. L'esprit humain
prouve ['Eprit Divin, comme une goutte d'eau demontre l'existence d'une
source dont elle provient. Dites a celui qui n'aurait jamais vu d'eau qu'il
existe un ocean il vous croira sur parole, ou il refusera de l'admettre. Mais
faites tomber dans sa main une goutte d'eau, et il se trouvera en présence
d'un fait duquel il pourra déduire le reste,; Il pourra par degrés,



comprendre qu'il peut exister un océan sans borne et insondable. La foi
aveugle ne sera plus nécessaire ; elle sera remplacée par la connaissance.
Lorsqu'on voit un homme mortel déployer des facultés prodigieuses, se
rendre maitre des forces de la nature, et entrouvrir aux regards le monde
de l'esprit, l'esprit réfléchi est pénétré de la conviction que, si I'Ego
spirituel d'un seul homme peut le faire, la puissance de 'Esprit-Pere doit
étre relativement aussi grande que ['océan passe la simple goutte d'eau en
volume et en force. Ex nihilo nihil fit ; prouvez l'ame humaine au moyen de
ses merveilleux pouvoirs et vous aurez prouvé Dieu !

Dans nos études, nous avons appris que ce que ['on nomme mysteres
ne sont pas des mysteres. Les noms et les lieux, qui, |9] pour les esprits de
['Occident, n'ont d'autre signification que celle tirée des fables de 'Orient
nous ont été montrés comme des réalités, nous sommes entrés en esprit
avec réverence, dans le temple d'lIsis ; il nous a été permis de soulever a
Sais, le voile de "Celle qui est, qui a été et qui sera" ; nous avons regardé
par la déchirure du rideau du Saint des Saints a Jerusalem, et méme
interroge la mystérieuse Bath-Kol dans les cryptes qui existaient jadis sous
l'édifice sacre. La Filia Vocis — la fille de la voix divine — nous a repondu
du haut de son trone de clemence, derriere le voile, et la science, la
theologie, toutes les hypotheses et les conceptions humaines, nées d'une
connaissance imparfaite des choses ont perdu pour toujours a nos yeux
leur caractere d'autorité'. La seule Divinité vivante a parlé par son
oracle, I'homme, et nous nous tenons pour satisfait. Une pareille
connaissance est inestimable ; et elle n'est cachée qu'a ceux qui la
dedaignent, la tournent en ridicule ou en nient ['existence.

De ceux-ci, nous appréhendons les critiques, la censure, et peut-étre
aussi l'hostilite, quoique les obstacles que nous ayons a rencontrer sur
notre route ne viennent ni de la validite des preuves, ni des faits
authentiques de ['histoire, ni du défaut de sens commun du public auquel
nous nous adressons. Les tendances de la pensée moderne vont
visiblement vers le libéralisme aussi bien en religion qu'en science.
Chaque jour amene les réactionnaires plus pres du point ou ils devront
abandonner ['autorite despotique qu'ils ont si longtemps exercée sur la

' Lightfoot assure que cette voix qui a été employée dans les temps anciens comme un témoignage
venant du ciel, "était réellement produite a I'aide de I'art magique" (vol. I, p. 128). Ce dernier terme
a toujours été pris dans un sens dédaigneux, précisément parce qu'il a été et qu'il est encore mal
compris. L'objet de cet ouvrage est de corriger 'opinion erronée au sujet de "l'art magique".



conscience publique. Lorsque le Pape peut en arriver a lancer l'anatheme
contre tous ceux qui soutiennent la liberte de la presse et de la parole?,
contre ceux qui pretendent que, dans un conflit entre les lois civiles et les
lois ecclésiastiques, la loi civile doit 'emporter, ou bien encore qu'une
méthode d'enseignement laic puisse étre approuvée’ ; Ou encore lorsque
M. Tyndall porte-voix de la science du XIX""® siécle, déclare que "la
position inexpugnable de la science peut étre définie en ces quelques
mots * : Nous exigeons de la theologie tout le domaine de la théorie
cosmologique et nous le lui arracherons" le résultat n'est point difficile a
prevoir. [10]

Des siecles d'assujettissement n'ont pas congelé le sang des hommes
au point de le faire cristalliser autour du noyau de la foi aveugle, et le
XIX7" siecle assiste aux efforts du géant qui brise les liens lilliputiens et
se remet sur ses pieds. Méme ['Eglise protestante d'Angleterre et
d'Amerique, actuellement occupée a la révision du texte de ses Oracles,
sera tenue de montrer ['origine et les mérites de ce texte. Le temps ou on
dominait les hommes par des dogmes est passe.

Notre ouvrage est donc un plaidoyer pour la reconnaissance de la
philosophie Hermétique, la Religion-Sagesse, autrefois universelle, comme
la seule clé possible de I'Absolu en science et en théologie. Nous nous
dissimulons si peu la gravité de notre entreprise que nous pouvons, d'ores
et déja, dire que nous ne serions pas surpris de voir se liguer contre nous :

Les chrétiens qui verront que nous mettons en question les preuves de
'authenticite de leur foi.

Les savants qui trouveront leurs prétentions a l'infaillibilité mises
dans le méme sac que celles de 'Eglise Catholiqgue Romaine et, que sur
certains points, les sages et les philosophes de ['antiquite sont classés plus
haut qu'eux.

Les Pseudo-Savants, nous combattrons, naturellement, avec
acharnement.

* Encyclique de 1864.
3 Le Pape Pie IX.

4 .
Fragments of science.



Les gens d'Eglise libéraux, et les libres penseurs s'apercevront que
nous n'acceptons pas ce qu'ils font mais que nous réclamons la
reconnaissance de la verité totale.

Les hommes de lettres et diverses autorités qui cachent leur croyance
réelle par égard pour les préjugés populaires.

Les mercenaires et les parasites de la presse qui prostituent sa
puissance plus que royale et deshonorent une noble profession ; ils
trouveront aisé de tourner en dérision des choses trop étonnantes pour
leur comprehension, car, pour eux, la valeur d'un alinéa est supéerieure a
celle de la sincérité. Beaucoup nous critiqueront honnétement ; D'autres le
feront hypocritement. Mais nous avons foi en l'avenir.

La lutte actuellement engagée entre le parti de la conscience publique
et celui de la réaction a déja produit un assainissement du ton de la
pensee ; elle ne peut manquer d'aboutir au rejet de ['erreur et au triomphe
de la Verité. Or, nous le répétons, c'est pour un avenir meilleur que nous
luttons. [11]

Et pourtant, lorsque nous envisageons ['amere opposition que nous
aurons a affronter, qui mieux que nous, en entrant dans l'arene, aurait le
droit d'inscrire sur son bouclier, le salut du gladiateur Romain a César :
"Moritorus te salutat".

H.P. BLAVATSKY.

New-York, septembre 1877.



[13]

DEVANT LE VOILE
Jeanne. — Faites flotter nos couleurs sur les remparts !

(Henri VI, acte IV.)

"Ma vie entiere a ¢été vouée a I'étude de I'homme, de sa
destinée et de sa félicité."

J.-R. BUCHANAN M. D.

Outlines of Lectures on Anthropology.

Dix-neuf siecles se sont écoulés, nous dit-on, depuis que la nuit de
l'i"dolatrie et du paganisme a été dissipée pour la premicre fois par la
lumiere divine du christianisme et il y a deux siecles et demi que le brillant
flambeau de la science moderne est venu éclairer les ténébres de
l'ignorance des ages. On veut nous faire croire que c'est dans les limites
respectives de ces €poques que s'est produit le véritable progrés moral et
intellectuel de I'humanité. Les anciens philosophes suffisaient a leurs
générations, mais n'étaient que des illettrés comparés aux hommes de
science modernes. L'éthique du paganisme suffisait probablement aux
besoins des peuples ignorants de l'antiquité, mais la véritable voie de la
perfection morale, comme le chemin du salut, n'a été enseignée que depuis
'avénement de la lumineuse "étoile de Bethléem". Auparavant, la barbarie
¢tait la regle, la vertu et la spiritualité 1'exception. Aujourd'hui, les plus
obtus peuvent lire la volonté de Dieu dans la révélation de sa parole ; les
hommes ont tout intérét a s'ameliorer ; aussi deviennent-ils de jour en jour
meilleurs.

C'est ce qu'on affirme; quels sont les faits ? D'une part un clergé
dogmatique, dépourvu de spiritualité, et trop souvent, débauché; un
nombre infini de sectes, et trois grandes religions qui se combattent ; la
discorde au lieu de I'union ; des dogmes sans preuves ; des prédicateurs
cherchant l'effet, et des paroissiens avides de richesses et de plaisirs ;
I'hypocrisie et la bigoterie enfantées par les exigences tyranniques de la



respectabilité ; tout cela est aujourd'hui la régle, la sincerité et la véritable
pieté sont des exceptions. D'autre part des hypotheses scientifiques baties
sur le sable ; absence d'accord sur une seule question ; la jalousie et les
querelles haineuses ; une tendance générale vers le matérialisme. [14] La
lutte a mort entre la science et la théologie pour I'infaillibilité¢ — "la bataille
des ages".

A Rome, le prétendu siege du christianisme, le supposé successeur de
Pierre est en train de miner l'ordre social au moyen du réseau omniprésent
de ses agents fanatiques, et il les pousse a révolutionner 1'Europe pour sa
suprématie temporelle aussi bien que spirituelle. Nous voyons celui qui se
dit le "vicaire du Christ"fraterniser avec les Musulmans anti-chrétiens,
contre une autre nation chrétienne, et invoquer la bénédiction de Dieu pour
les armes de ceux qui, pendant de longs siecles, ont combattu par le feu et
le glaive les prétentions de son Christ a la divinité ! A Berlin — un des
grands centres du savoir — les professeurs de sciences exactes modernes, se
détournent des résultats tant vantés des lumicres de la période ouverte par
Galilée et cherchent a moucher la chandelle du grand Florentin ; bref, ils
essaient de prouver que le systéme héliocentrique, voire méme la rotation
de la terre, ne sont que des réves enfantés dans le cerveau de savants
¢gares ; selon eux, Newton ne serait qu'un visionnaire, et tous les
astronomes pass€s et présents ne sont que d'habiles calculateurs de
problémes invérifiables °.

Entre ces deux Titans en guerre — La Science et la Théologie — un
public perdant rapidement toute croyance en l'immortalité personnelle de
I'homme, en un Dieu quelconque, et qui tombe vite au niveau d'une vie
purement animale. Voila ou nous en sommes aujourd’hui, sous le plein
soleil de cette ere scientifique et chrétienne !

Serait-il €quitable de condamner a une lapidation critique le plus
humble et le plus modeste des auteurs, parce qu'il refuse de se soumettre a
'autorité de ces deux antagonistes ? Ne devons nous pas prendre comme
aphorisme de ce siecle la déclaration de Horace Greeley : "Je n'accepte
sans réserves, 1'opinion de qui que ce soit, mort ou vivant ? *"'. Quoi qu'il
en soit, telle sera notre devise, et ce principe sera notre guide tout au long
de cet ouvrage.

> Voir les derniéres pages du chapitre XV.

% Recollections of a Busy life, p. 147.



Parmi les nombreuses productions phénoménales de notre siccle,
I'¢trange croyance des Spirites a surgi des ruines branlantes des religions
se disant réveélées et des philosophies matérialistes ; cependant, cette
croyance est peut-€tre un dernier refuge transactionnel entre les deux. Il
n'est pas €tonnant que ce fantome inattendu des temps pre-chrétiens n'ait
guere trouveé faveur aupres de notre siecle positif et sérieux. Les temps ont
bien changé; il n'y a pas longtemps qu'un prédicateur bien connu a
Brooklyn, disait du haut de la chaire, que si Jésus revenait et se comportait
[15] dans les rues de New-York, comme il I'avait fait a Jérusalem, il ne
tarderait pas a se retrouver en prison’. A quel accueil le Spiritisme
pouvait-il donc s'attendre ? A premicre vue, il n'est ni engageant ni
rassurant. Informe et contrefait, tel un enfant aux mains de sept nourrices,
il sort maintenant de 1'adolescence bancale et mutilée. Ses ennemis sont
légion ; ses amis et protecteurs une poignée. Mais qu'importe ! Quand la
vérité a-t-elle jamais €té accepteée a priori 7 Parce que les défenseurs du
Spiritisme ont exagéré ses qualités dans leur fanatisme, et sont restés
aveugles a ses imperfections, ce n'est pas une raison pour mettre en doute
sa réalité ? Il est impossible de contrefaire un modele si ce modele n'existe
pas. Le fanatisme des Spirites est lui-méme la preuve de l'authenticité et de
la possibilité de leurs phénomenes. Ils nous fournissent des faits a étudier,
et non des affirmations a admettre sans preuves. Il n'est pas admissible que
des millions d'hommes et de femmes raisonnables soient le fait d'une
hallucination collective. Aussi tandis que le clergé, s'en tenant a son
interprétation de la Bible, et la science aux possibilités qu'elle reconnait a
la nature, refusent de I'écouter avec impartialité, la vraie science et la vraie
religion gardent le silence et attendent patiemment les développements
ultérieurs.

Toute la question des phénomenes repose sur la compréhension exacte
des anciennes philosophies. A qui devons-nous nous adresser dans le
doute, sinon aux sages antiques, puisque, sous prétexte de superstition, les
modernes nous refusent une explication ? Demandons-leur donc ce qu'ils
savent de la science et de la religion authentiques ; non pas sur les détails,
mais sur une large compréhension de ces vérités jumelles — si fortes dans
l'union, si faibles lorsqu'on les divise. En outre, nous aurions peut-&tre
avantage a comparer cette science moderne tant vantée, avec l'ignorance
antique ; cette théologie moderne perfectionnée avec les "Doctrines

’ Henry Ward Beecher.



Secretes" de l'ancienne religion universelle. Il nous sera peut-€tre alors
possible de trouver un terrain neutre ou nous pourrions les atteindre toutes
deux et en tirer profit.

Seule la philosophie platonicienne, le plus parfait résumé des systémes
abstraits de 1'Inde antique, peut nous fournir ce terrain neutre. Bien que
plus de vingt-deux siecles et quart se soient €coulés depuis la mort de
Platon, les esprits €clairés du monde s'occupent encore de ses €crits. Il fut,
au sens le plus plein du mot, l'interpréte du monde. Le plus grand
philosophe de 1'ére pré-chrétienne a reflété pieusement, dans ses ouvrages,
le spiritualisme des philosophes Védiques, qui vécurent des milliers
d'années avant lui, ainsi que son expression métaphysique. Vyasa, [16]
Djeminy, Kapila, Vrihaspati, Soumati et tant d'autres ont transmis leur
marque ind¢lébile, a travers les siecles, sur Platon et son école. Nous avons
donc la preuve que la méme sagesse a éte révelée a Platon et aux antiques
sages Hindous. Bravant ainsi l'action du temps, que peut étre cette sagesse,
sinon divine et éternelle ?

Platon enseignait que la justice subsistait dans I'ame de son possesseur
et en était le supréme bien. "Les hommes, proportionnellement a leur
intelligence, ont admis ses prétentions transcendantes." Néanmoins, ses
commentateurs, presque unanimes, hésitent a aborder les passages
impliquant que sa métaphysique est fondeée sur une base solide et non sur
des conceptions idéales.

Mais Platon ne pouvait admettre une philosophie dénuée d'aspiration
spirituelle ; pour lui les deux n'en faisaient qu'un. Pour l'ancien sage grec,
il n'y avait qu'un seul but: la véritable connaissance. 11 ne considérait
comme authentiques philosophes, ou étudiants de la vérité, que ceux qui
possédaient la connaissance de ce qui existe réellement, a I'encontre de
ceux qui se contentent de la simple apparence ; De ce qui existe en toute
éternité, en opposition avec ce qui est transitoire ; ce qui est permanent, en
opposition avec ce qui grandit et dépérit, qui tour a tour se développe et est
détruit. "Au-dela de toutes existences finies et des causes secondaires, au-
dela de toutes lois, de toutes idées et de tous principes, il y a une
INTELLIGENCE ou ESPRIT [votig, nous, 1'esprit], le premier principe de
tout principe, I'ldée Supréme sur laquelle se fondent toutes les autres
idées ; le Monarque et le Législateur de 1'Univers ; la substance ultime d'ou
toute chose tire 1'étre et I'essence, la Cause premicre et efficiente de tout
ordre, harmonie, beauté, excellence et bonté, qui impregne tout 1'Univers —



auquel on donne le nom, en raison de sa prééminence ou de son
excellence, de Bien Supréme, de Dieu, (0 0g0¢) le Dieu au-dessus de tout
(0 em oot Beog) ®." 11 n'est ni la veérité ni l'intelligence, mais "il en est le
pere". Bien que cette essence éternelle des choses ne soit pas perceptible
pour nos sens physiques, elle peut étre saisie par la pensée de ceux qui ne
sont pas volontairement fermés. Jésus répondit a ses disciples choisis, "II
vous a €t¢ donné¢ de connaitre les mysteres du Royaume de Dieu ; mais
cela ne leur a pas été donné ; (aux moAlot) c'est pourquoi je leur parle en
paraboles (ou images), parce qu'en voyant ils ne voient point et qu'en
entendant ils n'entendent ni ne comprennent" °

Porphyre, de 1'école néo-platonicienne, nous affirme que Ia
philosophie de Platon ¢tait enseignée et représentée dans les Mysteres.
Nombreux sont ceux qui l'ont mis en doute ou qui méme l'ont nié ; et
Lobeck, dans son Aglaophomus, a été jusqu'a [17] représenter les orgies
sacrées comme de simples spectacles faits pour captiver l'imagination.
Comme si Athénes et la Grece tout entiere, pendant plus de vingt siecles,
avaient ¢été chaque cinquieme année a Eleusis pour assister a une
solennelle farce religieuse ! Saint Augustin, le pere Evéque d'Hippone, a
répondu a de pareilles assertions. Il déclare que les doctrines des
Platoniciens d'Alexandrie ¢taient les doctrines €sotériques originelles des
premiers disciples de Platon, et il décrit Plotin comme un Platon ressuscite.
Il donne aussi les raisons qu'avait le grand philosophe, pour voiler le sens
intime de son enseignement .

¥ Cocker : Christianity and Greek Philosophy, IX, p. 377.
’ Evangile selon saint Mathieu, XIII, 11, 13.

' Les accusations d'athéisme, celle d'introduire des dieux étrangers, et de corrompre la jeunesse
athénienne, portées contre Socrate, fournissaient une ample justification a Platon, pour cacher le
secret de ses doctrines. Sans doute, le langage particulier, ou jargon des alchimistes, avait un méme
but. Les chrétiens de toute nuance, et tout spécialement I'Eglise de Rome, ont employé sans
scrupule, la prison, la roue et le blicher, contre tous ceux qui enseignaient méme la science
naturelle, contraire aux doctrines de 1'Eglise. Le Pape Grégoire le Grand, condamna méme l'usage
grammatical du Latin comme une hérésie. Le crime de Socrate consistait a révéler a ses disciples la
doctrine secréte au sujet des dieux, enseignée dans les Mystéres, ce qui était un crime capital.
Aristophane 'accusa méme d'introduire dans la république le nouveau dieu Dinos, comme démiurge
ou créateur, et le seigneur de l'univers solaire. Le systéme hélio-centrique faisait également partie
des Mysteres ; par conséquent lorsque Aristarque, le Pythagoricien I'enseigna ouvertement,
Cléanthe déclara que les Grecs devaient lui demander raison et le condamner comme blasphémateur
contre les dieux (Plutarque). Mais Socrate n'avait jamais été initié et, par conséquent, n'a rien
divulgué de ce qui lui avait été révéleé.



Quant aux Mythes, Platon déclare dans le Gorgias et le Phédon, qu'ils
ctaient les véhicules de grandes vérités qui valaient d'étre cherchées.
Toutefois, les commentateurs sont si peu en rapport avec le grand
philosophe, qu'ils se voient obligés de reconnaitre qu'ils ignorent "ou le
mythe commence et ou la doctrine prend fin". Platon dissipa la superstition
populaire au sujet de la magie et des démons, il transforma les idées
exagerées de son €poque, en théories rationnelles et en conceptions
métaphysiques. Peut-&tre ne pourraient-elles résister a la méthode
inductive de raisonnement établie par Aristote ; elles sont, néanmoins,
satisfaisantes au plus haut degre, pour ceux qui admettent I'existence d'une
faculté plus haute de connaissance ou d'intuition, pour servir de critérium
de la vérité.

Toute sa doctrine étant basée sur la présence du Mental Supréme,
Platon enseignait que le nous, l'esprit, ou ame rationnelle de I'homme,
¢tant "engendré par le Pére Divin", avait une nature apparentée, homogene
méme, a la Divinité, et qu'elle ¢€tait capable de contempler, les réalités
¢ternelles. Cette facult¢ de contempler la réalité d'une manicre directe et
immeédiate, appartient a Dieu seul ; l'aspiration a cette connaissance
constitue ce qu'on entend par philosophie — 1'amour de la sagesse. [18]
L'amour de la vérit¢ fait partie de l'amour du bien; de sorte que,
prédominant tout désir de 1'ame, la purifiant et l'assimilant au divin, il
gouverne ainsi chaque acte de 1'individu ; il amene I'homme a participer a
la Divinité, a communier avec elle, et le rétablit a 1''mage de Dieu. "Cette
envolée", dit Platon, dans le Théététe, "consiste a se rendre pareil a Dieu et
cette assimilation est le fait de devenir juste et saint par la sagesse."

IT a toujours €té soutenu que la base de cette assimilation est la
préexistence de cet esprit en nous. Dans l'allégorie du chariot tir¢ par les
chevaux ailés, donnée dans le Phedre, il représente la nature psychique
comme composée ou double; le thumos, ou partie épithumétique, est
formé¢ de la substance du monde des phénomenes; Et le Ovuoeidéc,
thumoeides, dont l'essence est en relation avec le monde éternel. La vie
terrestre actuelle est une chute et une punition. L'ame réside dans "le
tombeau que nous nommons /e corps", et, dans son €tat incorpore¢, avant
d'avoir ét¢ soumis a la discipline de I'éducation, 1'élément noétique, ou
spirituel, est "dormant". La vie est donc un réve, plutot qu'une réalité.
Comme les captifs dans la grotte souterraine, décrite dans La République,
le dos tourné a la lumicre, nous ne percevons que l'ombre des objets et
nous les prenons pour les objets eux-mémes. N'est-ce pas la la notion de



Maya, l'illusion des sens de la vie physique, qui est un des traits si
caractéristiques de la philosophie bouddhique ? Mais si nous ne nous
sommes pas complétement donnés a notre nature sensuelle, ces ombres
¢veillent en nous la réminiscence d'un monde plus élevé que nous avons
habité autrefois ? "L'esprit intime garde un souvenir vague et indéfini de
son ¢tat de félicit¢ pré-natale, ainsi qu'une aspiration instinctive et
proleptique a son retour. "Il appartient a la discipline de la philosophie de
l'arracher a la servitude des sens, de 1'¢élever jusqu'a I'empyrée de la pensée
pure, a la vision de la vérité, de la beauté et de la bonté éternelles. "L'ame",
dit Platon dans son Théetéte, "ne peut entrer dans la forme d'un homme, si
elle n'a jamais connu la vérité. Ce souvenir est celui des choses que notre
ame a vues autrefois lorsqu'elle voyageait avec la Divinité, dédaignant les
choses qui existent pour nous aujourd’hui, mais contemplant ce qui est
REELLEMENT. C'est pourquoi seul le nous, ou esprit, du philosophe
(I'é¢tudiant de la vérité supérieure) est muni d'ailes ; car, autant qu'il lui est
possible, 1l se rappelle toutes ces choses, dont la contemplation rend la
Divinité elle-méme divine. En faisant un usage judicieux des souvenirs de
sa vie antérieure, en se perfectionnant constamment dans les parfaits
mysteres, I'homme devient véritablement parfait — un Initi¢ de la Sagesse
Divine."

Cela peut nous faire comprendre pourquoi les plus sublimes scénes
des Mysteres étaient toujours de nuit. La vie de I'esprit [19] intérieur est la
mort de la nature externe ; et la nuit du monde physique annonce le jour du
monde spirituel. Par conséquent, on adorait plutdt Dionysius, le soleil-
nocturne, qu'Hélios, 1'astre du jour. Dans les Mysteres on symbolisait la
condition préexistante de l'esprit et de 1'ame, la chute de celle-ci dans la vie
terrestre et dans Hades, les miseres de cette vie, la purification de 1'ame et
son retour a la félicit¢ divine, ou la réunion avec l'esprit. Theon, de
Smyrne, compare avec raison la discipline philosophique aux rites
mystiques : "On pourrait, dit-il, appeler la Philosophie l'initiation aux
véritables arcanes, et l'instruction aux mysteres authentiques. Cette
initiation est divis€ée en cinq parties : I, la purification préalable ; II,
I'admission a participer aux rites secrets ; III, la révélation époptique ; IV,
l'investiture ou intronisation ; V, la cinquieme est le résultat de toutes les
précédentes, l'amiti¢ et la communion intime avec Dieu, et la jouissance de
cette béatitude qui découle de la relation intime avec des étres divins.
Platon appelle epopteia, ou vue personnelle, la contemplation parfaite des
choses qu'on saisit intuitivement, les idées et les veérités absolues. Il



considere €¢galement l'acte de ceindre le front, et le couronnement, comme
analogue a l'autorité qu'on recoit de ses instructeurs et pour entrainer les
autres dans la méme contemplation. Le cinquiéme degré est la félicité la
plus parfaite qui en découle, et, suivant Platon, c'est une assimilation a la
divinité aussi parfaite que la chose est possible pour des €tres humains '."

Tel est le Platonisme. Ralph Waldo Emerson dit que "Platon est la
source de tout ce qui est encore écrit et discuté par des hommes de
pensée". Il absorba le savoir de son temps, celui de la Grece de Philceus a
Socrate ; puis celui de Pythagore en Italie ; et aussi tout ce qu'il put
apprendre de 1'Egypte et de I'Orient. Il ¢€tait si complet, qu'il embrassait
dans sa doctrine toutes les philosophies de I'Europe et de I'Asie ; et a la
culture et a la contemplation, il joignait la nature et les qualités du pocte.

En général, les partisans de Platon adhéraient strictement a ses
théories psychologiques. D'autres, par contre, comme Xénocrate, se
lancaient dans des spéculations plus avancées. Speusippe, neveu et
successeur du grand philosophe, fut I'auteur de 1'dnalyse numérique, traité
des nombres pythagoriciens. Certaines de ses spéculations ne se
rencontrent pas dans les Dialogues écrits ; mais comme il était un auditeur
des conférences non publiées de Platon, Enfield a probablement raison en
disant qu'il ne différait pas de son maitre. Bien qu'il ne soit pas nommé, il
est évidemment l'antagoniste critiqué par Aristote, lorsque celui-ci [20]
prétendait opposer l'argument de Platon a la doctrine de Pythagore, pour
qui la base de toutes choses nombre, ou plutot qu'elle est inséparable de la
notion des nombres. Il s'attacha tout spécialement a montrer que la
doctrine Pythagoricienne, en ce qu'elle présuppose que les nombres et les
grandeurs existent en dehors des choses. Il affirmait encore que Platon
enseignait qu'il ne pouvait exister une connaissance véritable si l'objet de
cette connaissance n'était pas porté au-dela ou au-dessus du monde
sensible.

Mais Aristote n'était pas un t€émoin digne de foi. Il dénatura Platon et
fit presque une caricature des doctrines de Pythagore. Il existe un canon de
l'interprétation, qui devait nous guider dans tout examen d'opinions
philosophiques : "L'esprit humain, par I'opération nécessaire de ses propres
lois, se voit contraint d'entretenir les mémes idées fondamentales et le

"' Voyez Thomas Taylor : Eleusinian and Bacchic Mysteries, p. 47, New-York : J.-W. Bouton,
1875.



ceeur humain se nourrit des mémes sentiments au cours des ages."
Pythagore éveilla sans doute la plus profonde sympathie intellectuelle de
son temps, et ses doctrines exercérent une influence considérable sur
l'esprit de Platon. Son idée maitresse ¢tait qu'il existait un principe
permanent d'unité sous les formes, changements et autres phénomenes de
I'univers. Aristote affirmait qu'il enseignait "le nombre était le principe de
toute entite". Ritter pense que la formule de Pythagore doit étre prise
symboliquement, ce qui est sans doute exact. Aristote associe ces nombres
" formes"et aux "idées" de Platon. Il va jusqu'a déclarer que Platon a dit
que "les formes sont des nombres" et que "les idées sont des existences
substantielles — des étres réels". Platon n'a toutefois rien enseigné de
semblable. Il déclarait que la cause finale ¢€tait la Bonté Supréme — to
ayaBov. "Les idées sont des objets de pure conception pour la raison
humaine, et elles sont des attributs de la Raison Divine " Et il n'a jamais
dit que "les formes sont des nombres". Ce qu'il a dit, nous le trouvons dans
le Timée" : Dieu forma les choses comme elles apparurent dans le
principe, suivant les formes et les nombres."

La science moderne reconnait que toutes les lois supérieures de la
nature prennent la forme d'exposé quantitatif. C'est peut-€tre une
¢laboration plus compléete ou une affirmation plus explicite de la doctrine
de Pythagore. On considérait les nombres comme la meilleure
représentation des lois de 1'harmonie qui pénétre le cosmos tout entier.
Nous savons ¢galement qu'en chimie, la doctrine des atomes et des lois des
combinaisons sont en réalité, et pour ainsi dire, arbitrairement, définies par
les nombres. Ainsi que le dit M.W. Archer Butler : "Le Monde dans toutes
ses [21] divisions est une arithmétique vivante dans son développement, et
une géométrie réalisée dans son repos."

La clé des dogmes de Pythagore est la formule générale de 1'unité dans
la multiplicité ; I'un évoluant le multiple et le pénétrant. C'est l'antique
doctrine de I'émanation en quelques mots. L'apdtre Paul lui-méme
I'acceptait comme exacte. E¢ autou, yo1dixutoil, yoi €1 QUTOV TG TOVTO.
Toutes choses viennent de lui, sont par lui et en lui. Cette idée est
nettement Hindoue et Brahmanique ainsi que nous le constatons par la
citation suivante :

12 Cousin. Histoire de la Philosophie, 1, 1X.



"Lorsque la dissolution — Pralaya — est parvenue a son terme, le Grand
Etre — Para-Atma ou Para-Pourousha — le Seigneur existant par lui-méme,
duquel et par lequel toutes choses ont €té, sont et seront. décida d'émaner
les diverses créatures de sa propre substance." (Manava-Dharma-Sastra,
Livre 1, slokas 6 et 7.)

La Décade mystique 1 + 2 + 3 + 4 = 10 est une des manieres
d'exprimer cette idée. L'Un, c'est Dieu; Deux, la matiere; Trois,
combinant la Monade et la Duade, et participant de la nature des deux, est
le monde phénoménal : la Tétrade, ou forme de perfection, exprime le vide
de tout; et la Décade, somme de tout, implique le cosmos tout entier.
L'univers est la combinaison d'un millier d'é¢léments et néanmoins
I'expression d'un esprit unique — chaos pour les sens, cosmos pour la
raison.

Toute cette combinaison de la progression des nombres dans I'idée de
création est Hindoue. L'Etre existant par lui-méme, Swayambhou ou
Swayambhouva, ainsi que le nomment quelques-uns, est un. Il émane de
lui-méme la faculte créatrice, Brahma ou Pourousha (le male divin), et I'un
devient Deux ; de cette Duade, I'union du principe purement intellectuel
avec le principe de la matiere, évolue un troisieme qui est Viradj, le monde
phénoménal. C'est de cette trinit€¢ invisible et incompréhensible, la
Trimourti Brahmanique, qu'évolue la seconde triade qui représente les trois
facultés, la créatrice, la conservatrice et la transformatrice. Celles-c1 sont
représentées par Brahma, Vishnou et Shiva, mais elles se fondent de
nouveau et toujours en une. L'Unité, Brahma, ou comme le nomment les
Védas, Tridandi, est le dieu de la triple manifestation, qui donna naissance
au Aum symbolique, abréviation de Trimourti. Ce n'est qu'au moyen de
cette trinité, toujours active et tangible pour nos sens, que le Monas
invisible et inconnu peut se manifester au monde des mortels. Lorsqu'il
devient Sarira, c'est-a-dire celui qui revét une forme visible, il représente
tous les principes de matiere, tous les germes de vie, il est Pourousha, le
dieu a trois faces, ou triple pouvoir, I'essence de la triade Védique. "Que
les Brahmas apprennent la Syllabe sacrée (Aum) les trois paroles de
Savitri, et qu'ils lisent journellement les Vedas". (Manou, livre 1V, sloka
125.) [22]

"Apres avoir produit 1'univers, Celui dont le pouvoir est
incompréhensible disparut de nouveau, absorbé dans
I'Ame Supréme. Apres s'étre retirée dans les téncbres



primitives, la grande Ame demeure dans l'inconnu, et est
dénuée de toute forme....

Lorsque aprés avoir de nouveau réuni les principes
¢lémentaires subtils, elle entre dans une semence
végétale ou animale, elle prend chaque fois une nouvelle
forme.

Ainsi, par des alternatives d'éveil et de repos, I'Etre
Immuable fait revivre et mourir éternellement toutes les
créatures existantes, actives et inertes."

(Manou. Livre 1. Sloka 50 et suivantes.)

Qui a ¢étudie Pythagore et ses spéculations sur la Monade, laquelle
apres avoir émané¢ la Duade, se retire dans le silence et les ténebres et crée
ainsi la Triade, comprendra d'ou venait la philosophie du grand Sage de
Samos, et, apres lui, celle de Socrate et de Platon.

Speusippe parait avoir enseigné que l'ame psychique ou thumétique
¢tait immortelle, de méme que I'esprit ou ame rationnelle ; nous
exposerons plus loin ses raisons. De méme que Philoléus et Aristote dans
leurs investigations sur 1'ame, il fait un €lément de I'éther ; de sorte qu'il y
avait cinq €léments principaux pour correspondre aux cinq figures
régulicres de géométrie. Cela devint aussi une des doctrines de 1'école
d'Alexandrie “. Et, de fait, il y eut beaucoup de choses dans les doctrines
des Philalethes qu'on ne rencontre pas dans les ouvrages des anciens
Platoniciens, mais qui furent, sans doute, enseignées en substance par le
philosophe lui-méme, mais qui, par suite de sa réticence habituelle, ne
furent pas couchées par écrit, étant trop occultes pour E&tre publiées
ouvertement. Speusippe, et Xénocrate apres lui, tenaient comme leur grand
maitre, que /'‘anima mundi, ou ame mondiale n'était pas la Divinité, mais
une manifestation. Ces philosophes n'ont jamais congu 1'Un comme une
nature animée . L'Un originel n'existait pas comme nous concevons ce
terme. Ce n'est que lorsqu'il s'unit au multiple — existence émanée (la
monade et la duade) qu'un étre fut formé. Le tipov vénéré — le quelque
chose manifesté — demeure dans le centre comme dans la circonférence,

" Thomas Taylor. Theoritic Arithinetic, Londres, 1816, "sur les Nombres Pythagoriciens".
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mais ce n'est que la réflexion de la Divinité — I'Ame Mondiale °. Dans
cette doctrine, nous trouvons l'esprit du Bouddhisme €sotérique.

Une Idée humaine de Dieu est la lumiere aveuglante que 1'homme voit
reflétée dans le miroir concave de son ame, et cependant ce n'est pas
véritablement Dieu, mais seulement son reflet. Sa [23] gloire est 1a, mais
c'est la lumiere de son propre Esprit que 'homme voit, et c'est tout ce qu'il
supporte de regarder. Plus le miroir est clair, plus l'image divine
resplendira. Toutefois, le monde extérieur ne peut s'y montrer en méme
temps. Chez le Yogi extatique, chez le Voyant illuminé, 1'esprit brillera
comme le soleil de midi ; mais I'éclat disparait pour la victime avilie par
l'attraction terrestre, car le miroir a été terni par les taches de matiere. De
tels hommes renient leur Dieu, et priveraient aussi, en méme temps,
volontiers, I'humanité de son ame.

PAS DE DIEU, PAS D'AME ? Quelle angoissante et destructrice
pensée ! Cauchemar affolant d'un dément — Athée présentant a sa vue
enfiévrée une succession ininterrompue et hideuse d'étincelles de maticre
cosmique créées par personne ; surgissant d'elles-mémes, existant par
elles-mémes, se développant elles-mémes ; ce Soi, non Soi, car il n'est rien
et personne, dérivant en ne venant de nulle part ; aucune Cause ne le
pousse, puisqu'il n'en existe aucune, et qu'il ne se rue nulle part. Et tout
cela dans un cercle d'Eternité, aveugle, inerte et — SANS CAUSE. En
comparaison de cette notion, qu'est la conception erronée du Nirvana
Bouddhique elle-méme ! Le Nirvana est précédé de transformations et de
métempsychoses spirituelles sans nombre, pendant lesquelles I'entit¢ ne
perd pas une seule seconde le sentiment de sa propre individualité, et qui

dureront peut-étre pendant des millions de sic¢cles avant d'atteindre le
NEANT Final.

Bien que d'aucuns aient considéré Speusippe comme inférieur a
Aristote, le monde lui est redevable de la définition et de 1'explication de
beaucoup de choses que Platon a laissées obscures dans sa doctrine du
Sensible et de I'ldéal. Sa maxime était : "L'Immateriel est connu au moyen
de la pensée scientifique, le Matériel au moyen de la perception
scientifique" '°.

13 Voyez Stobens, Eclogues, 1, 862.
' Sextus Empiricus. Adv. Math., V1L, 145.



Xeénocrate a commenté beaucoup de théories et enseignements oraux
de son maitre. Lui aussi tenait en tres haute estime la doctrine de
Pythagore, son systeme de nombres et sa mathématique. Ne reconnaissant
que trois degrés de la reconnaissance, la Pensée, la Perception et
['Envisagement (ou connaissance par ['Intuition), 1l enseignait que la
premiere avait affaire a tout ce qui est au-dela du ciel ; la Perception aux
choses du ciel ; et I'Intuition au Ciel lui-méme.

Nous retrouvons ces mémes théories, et presque dans le méme
langage, dans le Manava-Dharma-Sastra, a propos de la création de
I'homme : "Il (Le Supréme) prit de sa propre essence le souffle immortel
qui ne périt pas dans l'étre, et il donna a cette ame de 1'étre le guide
souverain d'Ahankara (la conscience de /'égo). 11 [24] donna alors a cette
ame de I'étre (I'homme) l'intellect formé par les trois qualités, et les cinq
organes de la perception extérieure."

Ces trois qualites sont I'Intelligence, la Conscience et la Volonté ;
correspondant a la Pensée, la Perception et 'Envisagement de Xénocrate.
IT développa, plus que Speusippe, la relation entre les nombres et les Idées,
et il s'¢leva au-dessus de Platon dans sa définition de la doctrine des
Magnitudes Indivisibles. Les ramenant a I'idéal de leurs ¢léments
primaires, il démontra que toute figure, toute forme, nait de la ligne
indivisible la plus ténue. Il est évident que Xénocrate entretenait les
mémes idées que Platon au sujet de 1'ame humaine (supposée étre un
nombre), bien qu'Aristote l'ait contredit, de méme que tous les autres
enseignements de ce philosophe . C'est une preuve concluante que
beaucoup des doctrines de Platon furent données oralement, méme s'il était
prouvé que Xénocrate, et non Platon, fut le premier a enseigner la théorie
des Magnitudes indivisibles. Il fait procéder 'Ame de la premiere Duade,
et I'appelle un nombre ma par lui-méme "®. Théophraste fait remarquer
qu'il envisageait et ¢liminait cette théorie de I'Ame mieux qu'aucun autre
Platonicien. Il échafauda sur elle la doctrine cosmologique et démontra
qu'il existait de toute nécessité, dans chaque recoin de I'espace universel,
une série successive et progressive d'étres animés et pensants, bien que
spirituels . Selon lui, I'Ame Humaine est un composé des propriétés les

17 Metaph, 407, a, 3.
'8 Appendice au Timée.

¥ Stob : Ecl., 1, 62.



plus spirituelles de la Monade et de la Duade, possédant les principes les
plus éleves des deux. Si, comme Platon et Prodicus, il parle des Eléments
comme de Puissances Divines, en les appelant des dieux, ni lui, ni les
autres n'y mettaient la moindre idée anthropomorphe. Krische prétend qu'il
ne leur donne le nom de dieux que pour éviter de confondre ces pouvoirs
¢lémentaires avec les doeemons du monde inférieur * (les Esprits
Elémentaires). Puisque I'Ame du Monde interpénctre le Cosmos tout
entier, les animaux eux-mémes doivent aussi avoir quelque chose de
divin ?'. Cette doctrine est aussi celle des Bouddhistes et des Hermétistes,
et Manou concede méme aux plantes et au plus petit brin d'herbe, une ame
vivante.

Suivant cette théorie, les demons sont des étres intermédiaires entre la
perfection divine et la corruption humaine ** ; il les divise en deux classes,
qui, elles-mémes, se subdivisent en beaucoup d'autres. Mais il dit
expressément que 1'ame individuelle, [25] ou personnelle, est le principal
demon gardien de chaque homme et qu'aucun demon n'a plus de
puissance sur nous que le ndtre propre. Ainsi le Demon de Socrate est le
dieu ou I'Entit¢ Divine qui l'inspira pendant toute sa vie. Il dépend de
I'homme lui-méme d'ouvrir ou de fermer ses perceptions a la voix Divine.
De méme que Speusippe, il attribuait 'immortalité au wyuyn, le corps
psychique, ou ame irrationnelle. Toutefois quelques philosophes
Hermétistes ont enseigné que 1'ame n'a une existence continue, séparée,
qu'autant qu'elle conserve des particules terrestres ou matérielles, dans son
passage a travers les sphéres ; et qu'apreés purification absolue, celles-ci
sont annihilées, et seule la quintessence de 1'ame se fond dans I'esprit divin
(le Rationnel) ; les deux ne font des lors plus qu'un.

Zeller nous dit que Xeénocrate défendait de manger la chair des
animaux, non parce qu'il voyait dans les animaux quelque parenté avec
I'homme, puisqu'il leur attribuait une faible conscience divine, mais, "pour
la raison opposée, de peur que l'irrationalité des ames animales n'obtienne
par cela méme une certaine influence sur nous *". Nous croyons toutefois
que c'était plutot parce que, de méme que Pythagore, il avait eu pour

20 Krische : Forsch, p. 322, etc.

*! Clem. Alex Stro, v. 590.

*? Plutarque. De Isid, chap. 25, p. 360.
3 "Plato und die Alt. Akademie".



maitres et pour modeles les sages hindous. Cicéron nous montre Xénocrate
méprisant tout, sauf la vertu la plus €levée ** ; et 1l décrit la sévere austérité
sans tache de son caracteére . "Notre but est de nous libérer de la sujétion
de l'existence sensorielle, de vaincre les ¢léments Titanesques de notre
nature terrestre, au moyen de la nature Divine." Zeller lui fait dire **:
"Méme dans les aspirations secretes de nos ceeurs, la pureté est le devoir le
plus grand, et, seules, la philosophie et l'initiation aux Mysteres nous
aident a atteindre ce but."

Crantor, autre philosophe qui faisait partie des premiers temps de
I'académie de Platon, concevait I'ame humaine comme formée de la
substance primaire de toute chose, la Monade ou 1'Un et de la Duade ou le
Deux. Plutarque s'é¢tend longuement sur ce philosophe, lequel, comme son
maitre, croyait que les ames étaient réparties dans les corps terrestres
comme punition et exil.

Bien que certains critiques ne croient pas qu'Héraclite ait adhéré
strictement a la philosophie primitive de Platon ¥, il professait la méme
morale. Zeller nous le montre enseignant, ainsi que Hicetas et Eephantus,
la doctrine Pythagoricienne de la rotation diurne de la terre, et I'immobilité
des ¢toiles fixes, mais il [26] ajoute qu'il ignorait la révolution annuelle de
la terre autour du soleil, et le systeme héliocentrique **. Mais il y a tout lieu
de croire que ce systeme ¢€tait enseigne dans les Mysteres, et que Socrate
mourut pour athéisme, c'est-a-dire pour avoir divulgué cette connaissance
sacrée. Héraclite adoptait pleinement les notions de Pythagore et de Platon,
sur I'ame humaine, ses facultés et ses propriétés. Il la décrit comme une
essence lumineuse et éminemment ¢thérée. Il affirme que I'ame habite la
voie lactée avant de descendre "dans la génération", ou existence
sublunaire. Ses demons, ou esprits, sont des corps aériens et vaporeux.

La doctrine des nombres de Pythagore, en relation avec les choses
créées, est clairement écrite dans ['Epinomis. Son auteur, en véritable
Platonicien, affirme que la sagesse ne s'obtient que par une étude

24 Turc, v. 18, 51.
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approfondie de la nature occulte de la création ; seule, elle nous assure une
existence de félicité apres la mort. Cet ouvrage spécule grandement sur
I''mmortalité de 1'ame, mais son auteur ajoute que nous ne pouvons arriver
a cette connaissance que par une compréhension parfaite des nombres ; car
celut qui ne peut distinguer une ligne droite d'une courbe, n'aura jamais
assez de sagesse pour entreprendre la démonstration mathématique de
l'invisible, c'est-a-dire que nous devons nous assurer de I'existence
objective de notre ame (le corps astral) avant d'apprendre que nous
possédons un esprit divin et immortel. Jamblique dit la méme chose,
ajoutant, toutefois, que c'est un secret appartenant a la plus haute initiation.
Le Pouvoir Divin, dit-il, éprouve de la répugnance pour ceux qui "rendent
manifeste la nature de l'icostagonus", c'est-a-dire ceux qui enseignent le
moyen d'inscrire le dodécaedre dans la sphere .

L'idée que les "nombres" possédant la plus grande vertu, produisent
toujours le bien et jamais le mal, a rapport a la justice, a I'égalité de
caractere, et a tout ce qui est harmonieux. En disant que chaque astre est
une ame individuelle, 1'auteur veut dire ce que les inities Hindous et les
Hermétistes enseignaient avant lui, c'est-a-dire que chaque astre est une
plan¢te indépendante, qui, comme notre terre, posseéde une ame propre,
chaque atome de maticre étant imprégné du flux divin de 1'ame du monde.
Elle respire et elle vit ; elle sent et elle souffre de méme qu'elle jouit de la
vie a sa manicre. Quel est le naturaliste qui est préparé a le nier, preuves en
mains ? Nous devons donc considérer les corps celestes comme les images
de dieux ; participant aux pouvoirs divins dans leur substance ; et bien que
n'étant pas immortels dans leur ame individuelle, leur action dans
I'économie de I'univers merite les honneurs divins, comme ceux qu'on rend
aux [27] dieux mineurs. L'idée est claire, et i1l faut vraiment étre mal
intentionné pour la dénaturer. Si l'auteur de /'Epinomis place ces dieux
1gnés au-dessus des animaux, des plantes, et méme de 'humanite, lesquels
selon lui, étant tous des créatures terrestres, sont classés plus bas, qui peut
prouver qu'il a tout a fait tort ? Il faut approfondir la métaphysique
abstraite des anciennes philosophies, pour comprendre que les diverses
incorporations de leurs conceptions, sont fondées, aprés tout, sur une
compréhension identique de la nature de la Cause Premiere, de ses
attributs et de sa méthode.
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En outre, lorsque 'auteur de /'"Epinomis place entre ces dieux les plus
hauts et les plus bas (les ames incarnées) trois classes de demons peuplant
I'univers d'étres invisibles, il est plus rationnel que nos savants modernes,
qui ouvrent entre ces deux extrémes un vaste hiatus, terrain de jeu de
forces aveugles. De ces trois classes, les deux premicres sont invisibles ;
leurs corps sont €ther pur et feu (esprits planétaires) ; les daimons de la
troisieme classe ont des corps vaporeux ; ils sont généralement invisibles,
mais se rendent parfois concrets et deviennent visibles pendant quelques
instants. Ce sont les esprits terrestres ou nos ames astrales.

Ce sont ces doctrines qui, ¢tudiées par analogie et d'apres le principe
de correspondance, amenerent les anciens et ameneront peut-étre aussi,
petit a petit, les Philalétes modernes, vers la solution des plus grands
mysteres. La science moderne est sur le bord du gouffre sombre qui sépare
le monde spirituel du monde physique ; les yeux fermés, détournant la téte,
elle affirme le gouffre sans fond et infranchissable, alors qu'elle n'aurait
qu'a descendre dans ce gouffre la torche qu'elle tient en main pour se
rendre compte de son erreur. Mais le disciple patient de la philosophie
Hermétique a jeté un pont au-dessus de I'abime.

Tyndall, dans ses Fragments of Science, fait la triste confession
suivante : "S1 vous me demandiez si la science a résolu, ou s'il est probable
qu'elle puisse résoudre aujourd'hui le probleme de l'univers, je me vois
forcé d'avouer que j'en doute." Quand il revient, plus tard, sur cette opinion
en assurant a ses auditeurs que la preuve expérimentale I'a amené a
découvrir, dans la matiere tant décriée, la "promesse et les potentialités de
toute vie", il ne faisait que plaisanter. Il serait aussi difficile, pour le
professeur Tyndall, de fournir la preuve définitive et irréfutable de ce qu'il
avance, qu'll I'était, pour Job, de mettre le harpon dans la gueule du
léviathan.

Pour éviter la confusion qui peut résulter du fréquent emploi de
certains termes dans un sens différent de celui qui est familier au lecteur,
quelques explications seront utiles. Nous désirons ne laisser aucun prétexte
a malentendus ou a fausses interprétations. La Magie peut avoir une
signification pour une classe de lecteurs [28] et une autre pour ceux d'une
autre classe. Nous lui donnerons donc le sens qu'elle a dans l'esprit de ceux
qui l'¢tudient et la pratiquent en Orient. Il en sera de méme des termes
Science-Hermétique, Occultisme, Hierophante, Adepte, Sorcier, etc., sur la
signification desquels on est peu d'accord depuis quelque temps. Quoique



les distinctions entre les termes soient trés souvent insignifiantes —
purement ethniques — il peut néanmoins éEtre utile, pour le lecteur en
général, de savoir au juste en quoi elles consistent. Nous en donnons donc
quelques-unes par ordre alphabétique.

AETHROBATIE est le mot grec qui designe le fait d'étre souleve ou de
se mouvoir dans l'air ; ce que les spirites modernes nomment /évitation.
Elle peut étre consciente ou inconsciente. Dans le premier cas, c'est de la
magie ; dans le second, c'est le résultat d'une maladie ou d'un pouvoir qui
nécessite quelques mots d'explication.

Une explication symbolique de I'aéthrobatie est donnée dans un vieux
manuscrit Syriaque, traduit au XV siécle par un alchimiste nommé
Malchus. Au sujet du cas de Simon le Mage, on lit

"Simon prosterné face contre terre murmura a son
oreille : O terre, ma mére, donne-moi, je te prie, un peu
de ton souffle et je te donnerai le mien ; "libere-moi, 0
mere, pour porter tes paroles aux étoiles, et je reviendrai
fidelement vers toi". Et la Terre concentrant son €nergie
sans qu'elle elt a en souffrir, envoya son Geénie insuffler
de son souffle a Simon, pendant qu'il lui donnait du
sien ; et les étoiles se réjouirent d'étre visitées par le
Puissant."

Ici, le point de départ est le principe électro-chimique, d'apres lequel
les corps semblablement ¢électris€s, se repoussent mutuellement, tandis que
ceux ¢lectrisés différemment s'attirent. "La notion la plus élémentaire de la
chimie, dit le professeur Cooke, montre que, tandis que des radicaux de
nature opposée se combinent avec avidité, deux métaux ou deux
métalloides proches ne montrent que treés peu d'affinité I'un pour l'autre."

En fait, la terre est un corps magnétique ; ainsi que plusieurs savants
I'ont constaté, elle est un vaste aimant, comme l'affirmait Paracelse il y a
trois cents ans. Elle est chargée d'une forme d'électricité — (appelons-la
positive) — qu'elle développe continuellement par une action spontanée
dans sa partie intérieure ou centre de mouvement. Les corps humains,
comme toutes les autres formes de matiere, sont chargés de l'autre
¢lectricité (négative). C'est-a-dire que les corps organiques et inorganiques,
abandonnés a eux-mémes, se chargent constamment et involontairement et



deégagent I'¢lectricité de nom contraire a celle de la terre elle-méme. Or,
qu'est-ce que le poids ? Simplement la force d'attraction de la [29] terre.
"Sans l'attraction de la terre, vous n'aurez point de poids", dit le professeur
Stewart *, et si vous aviez une terre deux fois plus lourde, 1'attraction serait
double." Comment se soustraire a cette attraction ? D'apres la loi
mentionnée plus haut, il y a une attraction entre notre plancte et les
organismes terrestres, qui retiennent ces derniers a sa surface. Mais la loi
de gravitation a été contrariée dans bien des cas, par des lévitations de
personnes ou d'objets inanimés. Comment l'expliquer ? Les conditions de
notre organisme physique, disent les philosophes théurgistes, dépendent
largement de l'action de notre volonté. Bien réglée, elle peut produire "des
miracles", et, entre autres, un changement de cette polarité ¢lectrique, en
transformant par exemple I'électricité négative en positive. Des lors, les
relations de l'homme avec la terre-aimant, d'attractives deviennent
répulsives, et la gravitation cesse pour lui. Il devient, par conséquent, aussi
naturel, pour I'homme, de s'¢lever dans les airs, autant que dure cette force
répulsive, que ce I'était auparavant de demeurer rivé au sol. La hauteur de
sa lévitation, dans ces conditions, sera proportionnelle a la plus ou moins
grande faculté qu'il possede de charger son corps d'électricité positive. Ce
pouvoir d'agir ainsi sur les forces physiques une fois acquise, la
modification de son poids serait aussi facile que de respirer.

L'é¢tude des affections nerveuses a permis de constater que, méme
dans le cas de somnambulisme ordinaire, aussi bien que dans les
phénomeénes de somnambulisme provoqué, le poids du corps parait
diminué. Le professeur Perty fait mention d'un Somnambule, Koehler, qui,
¢tant dans l'eau, ne pouvait point s'enfoncer, mais flottait. La voyante de
Prevorst s'¢levait a la surface de son bain, et ne pouvait y €tre maintenue
assise. Il parle aussi d'Anna Fleisher, qui, étant sujette a des attaques
d'épilepsie, fut souvent vue par le surintendant de 1'établissement s'élevant
dans l'air ; une fois, en présence de deux témoins dignes de foi (deux
doyens), elle s'¢leva a une hauteur de plus de deux metres au-dessus de son
lit, dans une position horizontale. Un cas analogue, celui de Marguerite
Rule, est cité¢ par Upham, dans son "History of Salem Zvitchcraft" *' "Chez
des sujets extatiques, ajoute le professeur Perty, 1'¢lévation dans 1'air a lieu
beaucoup plus fré¢quemment que chez les somnambules. Nous sommes si

3 The Sun and the Earth. Conférence de Manchester, 13 nov. 1872.

3! (Histoire des Sorciéres de Salem).



habitués a considérer la gravitation comme quelque chose d'absolu et
d'immuable, que I'idée d'un soulévement complet ou partiel, en opposition
avec cette loi, parait inadmissible ; néanmoins, il y a des phénomenes ou la
gravitation est surmontée au moyen de forces matérielles. Dans plusieurs
maladies, comme, par exemple, la [30] fievre nerveuse, le poids du corps
humain semble augmenter, tandis que, dans tous les cas des extatiques, il
parait &tre diminué. Il peut y avoir, de méme, d'autres forces que
matérielles pour contrecarrer cette puissance.

Un journal de Madrid, El Criterio Espiritista, d'une date récente,
rapporte le cas d'une jeune paysanne, pres de Santiago, qui offre un intérét
tout spécial a ce propos. "Deux barres de fer aimanté, tenues
horizontalement au-dessus d'elle a un demi-meétre de distance, suffisaient a
tenir son corps suspendu en l'air."

Si nos meédecins expérimentaient sur de tels sujets 1évités, ils les
trouveraient fortement chargés de fluide électrique de méme nature que
celui du lieu qui, suivant la loi de la pesanteur, devrait les attirer ou plutot
empéecher leur 1évitation. Si quelques cas de désordres physiques nerveux,
aussi bien que l'extase spirituelle, produisent sur le sujet ces mémes effets
inconsciemment, cela prouve que si cette force dans la nature était
convenablement ¢tudiée, elle pourrait étre réglée a volonté.

ALCHIMISTES — Ce mot vient de 41 et de Chemi, le feu ou le dieu et
patriarche : Kham qui est aussi le nom de I'Egypte. Les Rosicruciens du
moyen age tels que Robertus de Fluctibus (Robert Fludd), Paracelse,
Thomas Vaughan (Eugenius Philalethes), Van Helmont et autres, ¢taient
tous des alchimistes qui cherchaient ['esprit caché dans toute maticre
inorganique. Quelques-uns, que dis-je ! La grande majorit¢ des hommes
ont accus¢ les alchimistes de charlatanisme et de mensonge. Assurément,
des hommes comme Roger Bacon, Agrippa, Henry Kunrath et I'Arabe
Geber (celui qui, le premier, apporta en Europe quelques-uns des secrets
de la chimie) peuvent difficilement étre tenus pour des imposteurs et
encore moins pour des insens¢s. Les savants qui réforment la physique sur
les bases de la théorie atomique de Démocrite, telle qu'elle a été
reformulée par John Dalton, oublient pour leur commodité que Démocrite
d'Abdere était un alchimiste, et qu'un esprit capable de pénétrer si avant
dans une certaine direction, dans les secretes opérations de la nature, a da
avoir de bonnes raisons d'é¢tudier pour devenir un philosophe hermétique.



Olaus Borrichias dit qu'il faut chercher le berceau de l'alchimie dans des
temps les plus reculés.

LUMIERE ASTRALE. — C'est la lumiere sidérale de Paracelse et des
autres philosophes hermétiques. Physiquement, c'est 1'éther de la science
moderne. Métaphysiquement, et dans son acception spirituelle ou occulte,
I'éther est quelque chose de plus que ce qu'on s'imagine souvent. Il est bien
démontré dans la physique occulte et dans I'alchimie, qu'il renferme dans
ses ondes sans limites, non seulement la promesse et les potentialités de
toute [31] sorte de vie telle que l'entend M. Tyndall, mais encore la
réalisation de la puissance de toute espece d'esprit. Alchimistes et
Hermétistes croient que leur éther astral ou sidéral, outre les propriétés ci-
dessus du soufre et celles de la magnésie blanche et rouge, ou magnes, est
l'anima mundi, 1'atelier de la Nature et du cosmos, aussi bien
spirituellement que physiquement. Le "grand magisterium" s'affirme dans
le phénomeéne du mesmérisme, dans la "lévitation" d'étres humains et
d'objets inertes, et on peut l'appeler I'é¢ther envisagé sous son aspect
spirituel.

La dénomination astral est ancienne et elle était employée par
quelques Néo-Platoniciens. Porphyre décrit le corps céleste, toujours joint
a I'ame, comme "immortel, lumineux, et ressemblant a une étoile". La
racine de ce mot vient peut-€tre du mot Scythe : Aist-aer qui signifie
¢toile, ou du mot assyrien Istar qui, suivant Burnouf, a le méme sens.
Comme les Rosecroix envisageaient le réel comme directement opposé a
I'apparent ; ils enseignaient que ce qui parait lumicre pour la matiere n'est
qu'obscurité pour /'esprit et ils cherchaient celui-ci dans I'océan astral de
feu invisible qui enveloppe le monde ; ils prétendent avoir suivi la trace de
'esprit divin, également invisible, qui adombre chaque homme et est, a
tort, appelé dme, jusque devant le trone du Dieu Invisible et Inconnu.
Comme la grande cause doit toujours rester invisible et impondérable, ils
ne pouvaient prouver leurs assertions que par la démonstration de ses
effets sur le monde matériel, en les faisant descendre de 1'inconnu des
causes dans l'univers connu des effets. Ils démontraient que cette lumicre
astrale pénetre tout le cosmos et, dans son état latent, jusqu'a la molécule la
plus ténue du rocher, s'appuyant, pour cela, sur le phénomene de 1'étincelle
que 1'on fait jaillir du silex et de toute autre pierre, dont I'esprit, lorsqu'il est
violemment trouble, se révele aux regards sous forme d'étincelle, et
disparait aussitot dans le domaine de 1'inconnu.



Paracelse l'appelle la lumiere sidérale, empruntant le terme au latin. Il
considere la foule des ¢€toiles (y compris notre terre) comme des parties
condensées de la lumiere astrale, "tombées dans la génération et la
matiere", mais dont les émanations magnétiques ou spirituelles conservent
constamment une incessante inter-communication entre elles et la source-
mere de tout — la lumiere astrale. "Les étoiles exercent sur nous un
mouvement d'attraction et nous en exercons un semblable sur elles", dit-il.
Le corps est le bois, et la vie est le feu, qui vient, comme la lumicre, des
¢toiles et du ciel. "La magie, dit-il encore, est la philosophie de
l'alchimie **". Tout ce qui appartient au monde spirituel doit nous [32]
venir par l'intermédiaire des €toiles et si nous sommes en bonne amitié
avec elles, nous arriverons a produire les effets magiques les plus grands.

"Comme le feu traverse les parois d'un poéle en fonte, les ¢€toiles
passent a travers I'homme avec toutes leurs propriétés et pénetrent en lui,
comme la pluie dans la terre qui, grace a elle, produit des fruits. Or,
remarquez-le, les étoiles entourent la terre comme la coquille l'ceuf ; l'air
passe et pénctre a travers la coquille jusqu'au centre du monde." Le corps
humain est soumis a une double loi, comme la terre, les planétes et les
¢toiles ; il attire et repousse, car il est saturé¢ d'un double magnétisme,
I'influx de la lumiere astrale. Toute chose est double dans la nature. Le
magnétisme est positif et négatif, actif et passif, male et femelle. Pour
I'humanité, la nuit constitue un repos apres l'activité du jour ; elle rétablit
ainsi 1'équilibre dans la nature humaine aussi bien que cosmique. Lorsque
le mesmériseur aura appris le grand secret qui consiste a polariser 1'action
et a douer son fluide d'une force bisexuelle, il sera devenu le plus grand
magicien vivant. La lumiere astrale est donc androgyne, car 1'équilibre est
la résultante de deux forces opposées, réagissant éternellement 1'une sur
l'autre. Le résultat de cette réaction c'est la VIE. Lorsque les deux forces
sont étendues et restent inactives assez longtemps pour s'égaler et aboutir
a un repos complet c'est la MORT. Un étre humain peut souffler le chaud
ou le froid et il peut absorber de l'air chaud ou froid. Un enfant sait
comment régler la température de son souffle ; mais aucun physiologiste
n'a encore appris d'une maniere certaine a se préserver de l'air chaud ou
froid. La lumicre astrale seule, principal facteur en magie, peut nous
dévoiler tous les secrets de la nature. La lumiere astrale est identique a
['Akasa des Hindous, terme que nous allons maintenant expliquer.

32 De Ente Spirituali, 1ib. IV ; de Ente astrorum, lib. 1 ; et opera omnia, vol. 1, pp. 634 et 699.



AKASA. — Littéralement, ce mot, en sanscrit, signifie firmament ;
mais, dans son sens mystique, il a la signification de ciel invisible ; ou,
comme les Brahmanes l'appellent dans le sacrifice du Soma (le
Gyotishtoma Agnishtoma) c'est le dieu Akasa ou le dieu Firmament. La
langue des Vedas montre que les Indous d'il y a cinquante siecles lui
attribuaient les mémes propriétés que les lamas Tibétains d'aujourd'hui, et
qu'ils le regardaient comme la source de vie, le réservoir de toute énergie
et le moteur de toutes les transformations de la matiére. Dans son état
latent, il répond exactement a 1'idée que nous avons de 1'éther universel ; a
I'état actif, il devient 1'Akasa, le dieu tout-puissant, dirigeant tout. Dans les
mysteres et sacrifices Brahmaniques, il joue le role de Sadasya, présidant
aux effets magiques des cérémonies religieuses ; de plus, il a son prétre
spécial, ou Hotar, qui prit son nom. Dans I'Inde, [33] comme en d'autres
contrées de l'antiquité, les prétres sont sur la terre les représentants de
différents dieux ; chacun d'eux prend le nom de la divinit¢ au nom de
laquelle 1l agit.

L'Akasa est I'agent indispensable de toute Kritya (op€ration magique)
soit religieuse, soit profane. L'expression brahmanique : Brahma jinvati : "
Susciter le Brahma" signifie : éveiller le pouvoir qui se trouve latent au
fond de toute opération magique de cette nature, car les sacrifices vediques
ne sont que de la magie cérémonielle. Ce pouvoir est I'Akasa ou ¢électricité
occulte ; c'est aussi dans un certain sens 1'Alkahest des alchimistes ou le
dissolvant universel, la méme anima mundi que la lumicre astrale. Au
moment du sacrifice, cette derniere s'impregne de l'esprit de Brahma, et
devient ainsi, momentanément, Brahma lui-méme. C'est évidemment la
I'origine du dogme chrétien de la transubstantiation. Quant aux effets les
plus généraux de 1'Akasa, 1'auteur d'un des ouvrages les plus modernes sur
la philosophie occulte (I'’Art magique), donne pour la premicre fois une
explication tres intelligente et intéressante de 1'Akasa dans ses rapports
avec les phénomenes attribués a son influence par les fakirs et les lamas.

ANTHROPOLOGIE. — C'est la science de I'nomme qui embrasse entre
autres choses :

La Physiologie, branche de la science naturelle qui étudie les mysteres
des organes et leurs fonctions dans I'homme, dans les animaux et les
plantes. Elle comprend aussi, et spécialement :



La Psychologie, cette grande science de l'ame, de nos jours si
négligée, ame consideree tant comme entite distincte de 'esprit, que dans
ses relations avec l'esprit et le corps. Dans la science moderne, la
psychologie s'occupe seulement, ou principalement, des conditions du
systeme nerveux et ignore, presque totalement, l'essence et la nature
psychique. Les médecins appellent psychologie la science qui traite de
l'aliénation mentale, et la chaire qui, dans les facultés, est consacrée a
I'¢tude de la folie, porte cette étiquette.

CHALDEEENS OU KASDIM. — Ce fut d'abord une tribu, et, plus tard,
une caste de savants cabalistes. Ils étaient les savants, les mages de
Babylone, astrologues et devins. Le célebre Hillel, précurseur de Jésus
dans la philosophie et la morale, était Chaldéen. Frank, dans sa Kabbala,
signale la ressemblance intime qui existe entre la doctrine secrete de
['Avesta et la métaphysique religieuse de la Chald¢e.

CREATION. — Le lecteur est prévenu que le mot est employé par
I'auteur avec l'unique dessein de ne pas créer de confusion inutile. Pour
nous "création" veut toujours dire la formation de [34] quelque chose a
l'aide de matériaux préexistants. Le terme Evolution n'étant pas encore
assez usité, nous avons préféré la vieille expression. Inutile d'ajouter que
nous ne croyons pas a la création spontanée, méme d'un atome. La matiere
est ¢ternelle ; ce que nous en voyons est la substance concrete et visible
d'un TOUT spirituel et abstrait.

DACTYLES (daktulos, doigt). — Nom donné aux prétres du culte
de.Kybel¢ (Cybele). Quelques archéologues font dériver ce mot de:
dactulos, mot grec qui signifie : "doigt" parce qu'ils étaient dix ; comme
les doigts des mains. Nous ne croyons pas néanmoins que cette hypothese
soit exacte. Les nombres de Pythagore en donneront une idée bien plus
correcte.

DAMONS. — Nom donné par les peuples de l'antiquite, et
particulierement par les philosophes de 1'école d'Alexandrie, a tous genres
d'esprits, bons ou mauvais, humains ou autres. Cette désignation est
souvent synonyme de dieux et anges. Mais quelques philosophes ont
essay¢, avec raison, de faire une juste distinction entre ces nombreuses
classes.



DEMIURGE OU DEMIURGOS. — L'artisan : Le Supréme Pouvoir qui
a bati I'Univers. Les franc-macgons ont tiré de ce mot leur : "Architecte
Supréme". Les principaux magistrats de certaines cités Grecques portaient
ce titre.

DERVICHES. — Ou "enchanteurs tourneurs", comme on les appelle. A
part les austérités de la vie, la pricre et la contemplation, les dévots
Mahomeétans n'offrent que peu de ressemblance avec le "fakir" Indou. Ce
dernier, peut devenir Samnyasi ou saint et mendiant sacre¢ ; le premier, ne
dépasse jamais la seconde classe de manifestations occultes. Le derviche
peut €tre aussi un puissant magnétiseur, mais il ne se soumettra jamais aux
incroyables €preuves et aux chatiments que s'afflige le fakir qui invente de
nouveaux supplices avec une frénésie toujours croissante jusqu'a ce que la
nature succombe et qu'il meure en d'affreuses et lentes tortures. Les
operations les plus terribles, telles que se faire €corcher les membres vifs,
se faire amputer les orteils, les pieds, les jambes, arracher les yeux, se
laisser enterrer vif jusqu'au cou et passer des mois entiers dans cette cruelle
position, paraissent €tre des jeux d'enfant pour eux. Une des tortures la
plus courante, a laquelle ils se soumettent est celle du Tshiddy-Parvady *.
Elle consiste a suspendre le "fakir" a l'une des branches mobiles d'une
sorte [35] de gibet que I'on voit dans le voisinage de beaucoup de temples.
A l'extrémité de cette branche, est fixée une poulie sur laquelle passe une
corde terminée par un crochet en fer. Ce crochet est plongé dans le dos du
fakir qui, inondant le sol de son sang est enlevé en l'air ; puis on le fait
tourner autour du bras du gibet. Depuis le début de cette cruelle opération
jusqu'a ce qu'il soit décroché, ou que la chair se déchire sous le poids du
corps et qu'il tombe sur la téte des spectateurs, pas un muscle de sa face ne
remue. Il reste calme et grave et aussi maitre de lui que s'il prenait un bain
rafraichissant. Le "fakir" aura un sourire de mépris en présence de toutes
les tortures imaginables, persuadeé que, plus son corps mortel est mortifié,
plus son corps intérieur, spirituel, deviendra brillant et saint. Mais jamais
le derviche, ni dans I'Inde, ni dans d'autres pays Musulmans, ne se
soumettrait a de pareilles €preuves.

DRUIDES. — Caste sacerdotale qui florissait dans la Grande-Bretagne
et dans la Gaule.

33 Plus communément nommé : charak-poijd.



ESPRIT. — Le défaut d'un accord mutuel des écrivains dans 1'emploi
de ce mot a eu pour résultat une confusion complete. On en fait
communément un synonyme d'ame, et les auteurs de dictionnaires
renforcent cet usage. C'est la conséquence naturelle de notre ignorance de
I'autre mot, et de notre rejet de la classification des anciens. Nous
essayons, ailleurs, de rendre claire la distinction qui existe entre ces deux
termes "esprit" et "ame". II n'y a pas, dans cet ouvrage, de passage plus
important. En attendant, nous nous contenterons de dire que 1' "esprit" est
le voiic nous de Platon, le septiéme principe immortel, immatériel, et
purement divin de I'homme, la couronne de la 7riade humaine, tandis que :

L'ame est le yuyn ou le nephesh de la Bible, le principe vital, ou le
souffle de vie que tout animal, jusqu'aux infusoires, partage avec I'homme
et possede comme lui. Dans les traductions de la Bible ce terme est rendu
indifféremment par les mots vie, sang, ame. "Ne tuons pas son nephesh",
dit le texte original ; "Ne /e tuons pas" traduisent les chrétiens (Genese
XXXVII, 21.) et ainsi de suite.

ESPRITS ELEMENTAUX. — Les créatures ¢voluant dans les quatre
regnes de la terre, de l'air, du feu et de I'eau, et appelées par les cabalistes :
gnomes, sylphes, salamandres et ondines. On peut les appeler les forces de
la nature ; ils agissent, soit comme agents serviles des lois générales, soit
comme agents employés par les esprits désincarnés, purs ou impurs, et par
les adeptes vivants [36] de la magie et de la sorcellerie, pour produire des
phénomenes déterminés. Ces Etres ne deviennent jamais des hommes *.

Sous la désignation génerale de fées et de nymphes des bois, ces
esprits des ¢léments apparaissent dans le mythe, la fable, la tradition ou la
poésie de toutes les nations anciennes ou modernes. Les noms qu'on leur
donne sont légion : péris, devs, djins, sylvains, satyres, faunes, elphes,
nains, kohigans, farfadets, kobolds, ondines, dryades, goblins, goules,

** Les personnes qui croient au pouvoir de clairvoyance mais qui sont disposées a douter de
l'existence, dans la nature, d'autres esprits que des esprits humains désincarnés, seront intéressées
par la lecture du compte rendu d'observations de clairvoyance paru dans le London Spiritualist du
29 juin 1877. Au moment ou un orage allait éclater, la voyante apercut un "esprit lumineux
émergeant d'un nuage sombre et traversant l'espace avec la rapidité de I'éclair. Quelques minutes
apres, elle vit une ligne diagonale d'esprits sombres dans les nuages". Ce sont les Marouts des
Vedas. (Voir Rig-Veda-Sanhita de Max Muller).

Mrs Emma Hardinge Britten, conférencieére bien connue et estimée, écrivain et clairvoyante, a
publié des récits de ses fréquentes expériences avec les esprits élémentaires.



dames blanches, etc. Ils ont été vus, redoutés, bénis, chassés et invoques
dans toutes les parties du globe et dans tous les temps. Devons-nous donc
admettre que tous ceux qui en ont rencontré ¢taient des hallucinés ?

Ces ¢lémentaux sont, en spiritisme, les principaux agents des esprits
désincarnés, mais jamais visibles dans les s€ances spirites, et ce sont eux
qui y produisent tous les phénomenes, sauf les subjectifs.

ESPRITS ELEMENTAIRES. — A proprement parler, les ames
désincorporées des hommes dépravés; ces "ames" s'étant séparées
finalement avant la mort, de leur esprit divin, ont ainsi perdu toute chance
d'immortalité. Eliphas Levi et quelques autres Cabalistes ne font guere de
distinction entre les esprits ¢lémentaires, qui furent des humains, et les
étres qui peuplent les ¢léments et sont les forces aveugles de la nature.
Séparées de leur corps, les ames (que 1'on nomme aussi "corps astrals"), de
personnes purement matérielles sont irrésistiblement attirées vers la terre,
ou elles ont une existence temporaire et limitée, parmi les ¢léments en
affinit¢ avec leur nature grossiere. Pour n'avoir jamais cultivé leur
spiritualité pendant leur vie naturelle, mais toujours subordonné celle-ci a
ce qui est grossier et matériel, elles sont maintenant impropres a la carriere
plus élevée des étres purs désincarnés, pour lesquels I'atmosphére terrestre
est ¢touffante et méphitique et qui aspirent a la fuir. Apreés un laps de
temps plus ou moins long, ces ames matérielles se désagregent et,
finalement, se fondent, atome par atome, comme une colonne de nuée,
dans les éléments environnants.[37]

ESSENIENS. — De Asa, le guérisseur, secte juive que Pline dit avoir
vécu pres de la Mer Morte, "per millia seculorum", pendant des milliers de
siecles. Quelques auteurs ont supposé qu'ils étaient des ultra-Pharisiens ;
d'autres, qui pourraient étre dans le vrai, supposent que ce sont les
descendants des Benim Nabim de la Bible et qu'ils étaient des "Kénites" et
des Nazarites. lls avaient beaucoup d'idées et de pratiques bouddhiques ; il
est aussi a remarquer que les prétres de la Grande Mere a Ephese, de
Diane-Bhavani aux nombreuses mamelles, étaient ¢galement désignés de
la méme fagon. Euscbe, et, apres lui, De Quincey, déclare que ce sont les
premiers chrétiens, ce qui est plus que probable. Le titre de "frere" usité
dans I'Eglise primitive était une appellation Essénienne : Ils formaient une
fraternité, un koinobion ou communauté, comme celle des premiers
convertis. Or, il faut remarquer que, seuls, les Saducéens ou Zadokites, la
caste sacerdotale et leurs partisans, ont persécuté les chrétiens. Les



Pharisiens étaient généralement scholastiques et doux et prenaient souvent
parti pour eux. Jacques le Juste demeura Pharisien jusqu'a sa mort ; par
contre, Paul ou Aher était tenu pour schismatique.

EVOLUTION. — C'est le développement des ordres supérieurs
d'animaux 1ssus des inférieurs. La science moderne, dite exacte, s'en tient a
une ¢volution physique unilatérale, évitant prudemment et ignorant
I'évolution spirituelle plus élevée, ce qui obligerait nos contemporains a
reconnaitre la supériorit¢ des philosophes et psychologues anciens. Les
sages de l'antiquité, en remontant a 'INCONNAISSABLE, prenaient pour
point de départ la premicre manifestation de l'invisible, 1'inévitable, et, par
un raisonnement de logique stricte, 'absolue nécessité de 1'Etre Créateur,
le Démiurge de I'Univers. Pour eux, l'évolution commengait avec le pur
esprit, qui, descendant de plus en plus bas, prenait finalement une forme
visible et compréhensible, et devenait maticre. Arrivés a ce point, ils
spéculerent suivant la méthode de Darwin, mais sur une base bien plus
¢tendue et bien plus large.

Dans le Rig-Veda-Sanhita, le livre le plus ancien du monde * auquel
les plus prudents des Indianistes et des Sanscritistes assignent une antiquité
de deux a trois mille ans avant Jésus-Christ), il est dit dans le premier livre
"Hymnes aux Marouts" :

"Le Non-Etre et I'Etre sont au plus haut des Cieux, dans
le lieu de naissance de Daksha, dans le sein d'Adit1."

(Mandala 1 soukta 166)

"Dans le premier temps des Dieux, I'Etre (la Divinité
compréhensible) était né du Non-Etre (celui que nulle
intelligence ne peut [38] comprendre); apres lui,
naquirent les Régions (l'invisible), et d'elles naquit
Outtanapada".

"D'Outtanapada naquit la Terre et de la Terre naquirent
les Régions (visibles). Daksha naquit d'Aditi, et Aditi de
Daksha."

3> Traduit par Max Miiller, Prof. de Philologie Comparée a Oxford.



(Mandala, 1 soukta 166 et suiv.)

Aditi, c'est I'Infini, et Daksha est daksha-pitarah dont le sens littéral
est les peres des dieux, ce que Max Muller et Roth traduisent par /es peres
de la force, "conservant, possédant et accordant des facultés". Il est donc
facile de constater que "Daksha né d'Aditi et Aditi née de Daksha" signifie
ce que les modernes appellent "la corrélation des forces" d'autant plus que

nous trouvons les lignes suivantes dans ce passage (traduit par Prof.
Muller) :

"Je fais d'Agni la source de tous les étres, le pere des
forces"(Ill, 27, 2). C'est 1'idée claire et identique qui
prévalait dans les doctrines des Zoroastriens, des Mages
et des philosophes de la fin du moyen age. Agni est dieu
du feu, de I'Ether Spirituel, la substance méme de
l'essence divine du Dieu Invisible présent dans chaque
atome de Sa création et appelé par les Rose-croix le "Feu
Céleste". Si seulement nous comparons soigneusement
les versets de ce méme Mandala dont I'un dit : "Le ciel
est votre pere, la terre votre mere, Soma votre frere, et
Aditi votre sceur" (1, 191, 6), avec l'inscription qui figure
sur les Tables d'Emeraude d'Hermes, nous y trouvons la
méme base de philosophie métaphysique, des doctrines
identiques !

"Comme toutes choses furent produites par la médiation
d'un seul étre, toutes choses dériverent de cette seule
chose, par adaptation : Son pere est le soleil, sa mere est
la lune, etc. Sépare la terre du feu, /e subtil du grossier.
Ce que j'avais a dire sur Il'opération du soleil est
complété".

(Table d'Emeraude) *

Le professeur Max Muller voit dans ce Mandala" enfin une sorte de
théogonie, quoique remplie de contradictions" . Les alchimistes,

3% Comme nous traiterons plus loin de la parfaite identité des doctrines philosophiques et religicuses
de l'antiquité, nous ne nous étendrons pas sur ce sujet, pour le moment.

*7 Rig-Veda-Anhita, p. 234.



cabalistes et adeptes de la philosophie mystique y trouveront un systeme
parfaitement défini de I'évolution dans la Cosmogonie d'un peuple qui
vivait des milliers d'années avant notre ere. Ils y trouveront en outre une
parfaite identit¢ de pensée, et méme de doctrine, avec la philosophie
Hermétique et celle aussi de Pythagore et de Platon.

Dans I'Evolution, telle qu'on commence maintenant a la comprendre,
on suppose la matiére douée d'une tendance a prendre une forme plus
¢levée — hypothese clairement exprimée par Manou et les autres
philosophes Indous de la plus haute antiquité. L'arbre [39] des philosophes
en est une illustration dans le cas de la solution de sels de zinc *. La
controverse engagée entre les partisans de cette ¢€cole et les
Emanationnistes peut étre brievement exposée ainsi: I'Evolutionniste
arréte  toute recherche aux frontieres de 1'"Inconnaissable",
I'Emanationniste croit que rien ne peut ¢voluer, ou, pour étre plus clair, il
suppose que rien ne peut sortir de la matrice et naitre, a moins que ce
phénomene n'ait été précédé d'une phase d'involution, ce qui montre que la
vie vient d'une puissance spirituelle qui est au dessus de tout.

FAKIRS. — Dévots religieux de I'Inde. Ils sont généralement attaches
aux pagodes Brahmaniques et suivent les lois de Manou. Un fakir
strictement religieux est absolument nu a l'exception d'un petit morceau
d'étoffe appelée dhoti, autour des reins. Il porte les cheveux longs et s'en
sert comme des poches, y piquant divers objets, tels qu'une pipe, une petite
flite nommeée vagudah dont les sons jettent les serpents dans une torpeur
cataleptique et parfois sa baguette de bambou, d'un pied de long environ,
avec les sept neeuds mystiques. Le fakir regoit cette baguette magique, de
son gourou le jour de son initiation, en méme temps que les trois mantrams
qui lui sont communiqués "de la bouche a l'oreille”. On ne verra jamais un
fakir sans ce puissant auxiliaire ; c'est, a ce qu'ils prétendent tous, la
baguette divinatoire et la cause de tous les phénomeénes occultes produits
par eux *. Le Fakir brahmanique se distingue complétement du mendiant

11 s'agit ici de l'une de ces végétations cristallines obtenues, en chimie, par des précipités de sels
déterminés (N. de 1'E.).

** Philostrate assure que, de son temps, les Brahmines pouvaient opérer les cures les plus
merveilleuses en pronongant simplement certaines paroles magiques. "Les Brahmines Indiens
portent un baton et un anneau au moyen desquels ils peuvent faire presque tout ce qu'ils veulent".
Origene, dans son livre Contra Celsum, déclare la méme chose. Mais si on ne joint pas un fort
fluide magnétique, par le regard, par exemple, et sans autre contact, aucun mot magique ne sera
efficace.



musulman de 1'Inde et que I'on appelle aussi fakir dans certaines parties du
territoire britannique.

HERMETISTES. — D'Hermgs, le dieu de la Sagesse connu en Egypte,
en Syrie et en Phénicie sous les noms de Thoth, Tat, Adad, Seth et Sat-an
(qu'il ne faut pas prendre dans le sens ou I'entendent les Musulmans et les
Chrétiens), et en Grece sous celui de Kadmos. Les cabalistes I'identifient
avec Adam Kadmon, la premiere manifestation de la Puissance Divine, et
avec Enoch. Il y a eu deux Hermes ; le plus ancien fut le Trismeégite et, le
second, une ¢émanation, une "permutation" du premier, le frére et le
précepteur d'Isis et d'Osiris. Hermes est le dieu de la sagesse sacerdotale,
comme Mazeus. [40]

HIEROPHANTE. — Révélateur de la Science Sacrée. L'Ancien, le chef
des Adeptes aux initiations, qui expliquait aux néophytes la science
secrete, portait ce titre. En Hébreu et en Chaldéen le terme était Peter qui
veut dire ouvreur, dévoileur. Par conséquent, le Pape, comme successeur
des hiérophantes des anciens Mysteres, siege sur la chaire paienne de
Saint-Pierre. La haine de I'Eglise Catholique contre les alchimistes et la
science astronomique et secrete, s'explique par le fait que ces
connaissances ¢taient une antique prérogative de I'hiérophante ou
représentant de Pierre, qui gardait les mysteres de la vie et de la mort. C'est
pourquoi des hommes tels que Bruno, Galilée et Kepler, et méme
Cagliostro, qui empiéterent sur le domaine réservé a I'Eglise, ont été
condamnés et mis a mort.

Chaque nation a eu ses mysteres et ses hi¢rophantes. Les Juifs eux-
meémes eurent leur Pierre — Tanaim ou Rabbin, tels que Hillel, Akiba *° et
autres fameux cabalistes, qui, seuls, pouvaient enseigner le terrible savoir
contenu dans la Merkaba. 11 y eut, autrefois, dans 1I'Inde, un hiérophante ; il
y en a aujourd'’hui plusieurs, répandus dans le pays, attachés aux
principales Pagodes, et connus comme Brahma-atmas. Dans le Tibet, le
chef hiérophante est le Dalai ou Talé-Lama de Lha-ssa *'. Parmi les nations
chrétiennes, les Catholiques seuls ont conservé cette coutume paienne,

%0 Akiba, ami d'Aher, qu'on dit avoir été I'apotre Paul de I'histoire chrétienne. Tous deux sont censés
avoir visité le Paradis. Aher rapporta des branches de I'Arbre de la Connaissance, et se détacha ainsi
de la vraie religion (juive). Akiba revint en paix. Voyez deuxiéme Epitre aux Corinthiens, chap.
XIIL.

*! Taley signifie : Océan ou Mer.



dans la personne de leur Pape, quoiqu'ils aient pitoyablement rabaiss¢ la
majesté et la dignité de cette fonction sacrée.

INITIES. — On appelait ainsi, dans l'antiquité, ceux qui avaient été
initiés aux arcanes enseignés par les hiérophantes des Mysteres. Dans les
temps modernes, s'appellent ainsi ceux qui ont €té initi€s par les adeptes de
la science mystique a la connaissance de ses mysteres, mysteres qui,
malgré le cours des siecles, ont encore un petit nombre de véritables
fideles sur la terre.

CABALISTES. — De Kabala, tradition orale, non écrite. Le cabaliste est
I'homme qui €étudie la "science secrete”, qui interprete le sens caché des
Ecritures a l'aide de la Cabale symbolique, et qui, par ce moyen, explique
le sens réel du texte. Les Tanaim furent les premiers cabalistes, parmi les
Juifs. IIs parurent & Jérusalem vers le commencement du III°™ siécle avant
I'ére chrétienne. Les livres d'Ezéchiel, de Daniel, d'Henoch et l'Apocalypse
de saint Jean sont purement cabalistiques. Cette doctrine secrcte [41] est
identique a celle des Chaldéens, et renferme en méme temps beaucoup de
la science des Perses ou "magie".

LAMAS. — Moines Bouddhistes qui sont a la religion lamaique du
Tibet, ce que sont par exemple, les moines a la religion catholique
romaine. Chaque lama est sujet du grand Talé-Lama, le Pape Bouddhique
du Tibet a Lha-ssa, réincarnation du Bouddha ; mais tout lama initié ne
releve que du Teschu-Lama, le grand Initi¢ et adepte qui demeure a Shi-
ga-tse.

MAGE. — De Mag ou Maha. Ce mot est la racine du mot Magicien.
Dans les temps pré-védiques. Maha-atma (la grande Ame ou Esprit), dans
I'Inde, eut ses prétres. Les Mages ¢étaient les prétres du dieu du feu. Nous
les trouvons parmi les Assyriens et les Babyloniens aussi bien que chez les
Perses, adorateurs du feu. Les trois mages, nommes aussi rois, que 1'on dit
avoir fait des présents d'or, d'encens et de myrrhe a I'enfant Jésus, étaient
comme les autres des adorateurs du feu et astrologues, car ils virent son
¢toile. Le grand-prétre des Parsis, a Sourat, est appelé Mobed. Certains
auteurs font dériver le mot mage de Megh ; Meh-ab veut dire quelque
chose de grand, de noble. Suivant Kleuker, les disciples de Zoroastre
¢taient appeles Meghestom.



MAGICIEN. — Ce terme ¢tait autrefois un titre de renommeée et de
distinction qui, depuis, a ¢té enticrement détourné de sa véritable
signification. Jadis synonyme de tout ce qui était honorable et digne d'étre
vénére, de possesseur de la sagesse et de la science, il a été dégrade au
point d'étre devenu une épithete pour un fourbe, un jongleur, un charlatan,
en un mot, un homme qui a vendu son ame au diable, qui fait un mauvais
usage de son savoir et I'emploie a des choses viles et dangereuses, s'il faut
en croire le clergé et une masse de niais superstitieux qui croient qu'un
magicien est un sorcier et un enchanteur. Mais les chrétiens oublient
apparemment que Moise €tait aussi un magicien, et que Daniel fut "un
Maitre des magiciens, des astrologues, des chaldéens et des devins"
(Daniel V. 1I).

Donc, le mot Magicien, scientifiquement parlant, est dérivée de Magh,
Mah (Hindi), ou du sanscrit MANA, "grand". C'est un homme versé dans
les sciences secretes ou ésotériques ; a proprement parler un sacerdote.

MANTIQUE. — De naytelc manteis, prophete. Délire prophétique. Le
don de prophétie ¢tait développé dans cet état. Les deux mots sont presque
synonymes. L'un €tait aussi estimé que l'autre. Pythagore et Platon tenaient
ce don en haute estime, et Socrate engageait ses disciples a étudier 1'art
mantique. Les Peres de 1'Eglise qui blamaient si séverement la frénésie
mantique chez [42] les prétres paiens et les Pythies, n'hésitaient pas a
I'employer pour leur propre compte. Les Montanistes qui tirent leur nom
de Montanus, évéque de Phrygie considéré comme divinement inspiré,
rivalisaient avec les manteis ou prophetes. "Tertullien, Augustin et les
martyrs de Carthage", dit l'auteur de Prophecy, Ancient and Modern,
"furent de ce nombre", et il ajoute : "les Montanistes paraissent avoir imité
les Bacchantes par le sauvage enthousiasme qui caractérisait leurs orgies".
Les opinions sont partagées au sujet de l'origine du mot mantique. Au
temps de Melampus et de Preetus, ro1 d'Argos, il y avait le célebre Mantis
le Voyant, et, a peu pres a cette époque, vivait aussi Manto, fille du
prophete de Thebes, prophétesse elle-méme. Cicéron décrit la prophétie et
le délire mantique en disant "que dans les replis les plus cachés de l'esprit,
se trouve enfoui et confin€ le don divin de prophétie, impulsion divine qui,

lorsqu'elle se manifeste avec grande intensité, est appelée fureur" (frénésie,
folie).

Mais il est encore une autre ¢tymologie possible pour le mot mantis, et
nous doutons fort que les philologues y ait jamais pensé. Il est peut-Etre



possible, en effet, que la folie mantique ait une origine beaucoup plus
ancienne encore. Les deux coupes du sacrifice du mystére de Soma,
employées pendant les rites religieux, et généralement connus sous le nom
de Grahas, sont respectivement nommeées Soukra et Manti *.

C'est dans cette derniere coupe : manti ou manthi que, dit-on, Brahma
est "réveillé". Pendant que I'initi€ boit (si peu que ce soit) de cette liqueur
sacrée, Soma, le Brahma, ou plut6t son "esprit" personnifi¢ dans le dieu-
Soma, entre dans 1'homme et prend possession de [ui. De la, vision
extatique, clairvoyance et don de prophétie. Les deux genres de divination,
naturelle et artificielle sont provoqués par le Soma. La coupe Soukra
réveille tout ce que la nature a donné a I'homme. Elle unit l'esprit et I'ame,
et ceux-ci, par leurs propres nature et essence, qui sont divines, ont la
prescience des choses futures, comme le démontrent des réves, des visions
inattendues et des pressentiments. Le contenu de 1'autre coupe, la manti qui
"réveille le Brahma" met I'ame en communication, non seulement avec les
dieux mineurs, les esprits bien informés mais non pas omniscients — mais
encore avec l'essence divine la plus ¢levée. L'ame regoit une illumination
directe de la présence de son "dieu" ; cependant, comme il ne lui est pas
donné de se rappeler certaines choses, qui ne sont bien connues que dans le
ciel, la personne initiée est généralement saisie d'une sorte de frénésie
sacrée, et, lorsqu'elle en revient, elle ne se souvient que de ce qui lui est
permis de se rappeler. [43]

Quant a l'autre genre de voyants et de devins, ceux qui en font
profession et une source de bénéfices, on dit qu'ils sont possédés par un
gandharva, une sorte de divinité qui, nulle part n'est moins honorée que
dans I'Inde.

MANTRA. — Mot sanscrit qui renferme l'idée de "Nom Ineffable".
Quelques mantras, lorsqu'ils sont prononces suivant la formule magique
enseignée dans ['Atharva Veda, produisent un effet instantané et
merveilleux. Dans son sens général, cependant, un mantra est, ou
simplement une pricre aux dieux et aux puissances du ciel, telle qu'elle est
enseignée dans les livres Brahmaniques et particulierement dans Manou,
ou bien un charme magique. Dans son sens €sotérique, le "mot" du mantra,
ou parole mystique, est appelé par les Brahmes Vach et se trouve dans le

*> Voyez Aptarepa Brahmanan, 3, 1.



mantra qui, littéralement, signifie les parties des livres sacrées qui sont
considérées comme les Srouti ou révélation divine directe.

MARABOUT. — Pelerin mahométan qui a ét€¢ a La Mecque ; un saint
dont le corps est placé, apres la mort, dans un sépulcre ouvert bati a la
surface du sol comme tous les autres édifices, mais au milieu des rues et
des places publiques. Placé dans l'intérieur de la petite et unique chambre
de ce tombeau (on peut voir aujourd'hui plusieurs de ces sarcophages de
brique et de mortier dans les rues et les places du Caire), la dévotion des
passants entretient a la téte, une lampe qui brile toujours. Les tombes de
quelques-uns de ces marabouts ont une grande renommeée pour les
miracles qu'on leur attribue.

MATERIALISATION. — Terme employé par les spirites pour le
phénomeéne au cours duquel un esprit se "revét d'une forme matérielle".
L'expression bien moins contestable : manifestation de forme a été
proposée par M. Stainton Moses de Londres. Lorsque la nature réelle de
ces apparitions sera mieux comprise, on adoptera sans doute un terme
encore mieux appropri¢ au phénomene. Il est inadmissible d'appeler ces
apparitions des esprits materialisé€s, car ce ne sont point des esprits, mais
des statues animées.

MAZDEENS. — De (Ahoura) mazda (Yasma de Spiegel, XI). C'étaient
les anciens nobles Persans qui rendaient un culte a Ormuzd, rejetant les
images, ils inspirerent aux Juifs la méme horreur pour toute représentation
concréte de la divinité. Au temps d'Hérodote ils paraissent avoir €té
remplacés par les Mages. Les Parsis et les Ghebers (geberim ; les
puissants, Gen. VI et X. 8) semblent, en effet, avoir ¢té des fideles des
Mages. Par suite d'une curieuse confusion, Zoro-Aster, (Zéro, un cercle, un
fils, ou prétre : Aster, Ishtar, ou Astarte (¢toile, dans le dialecte Aryen),
[44] titre du chef des Mages et des adorateurs du feu ou Sourya-Ishtara) est
souvent confondu, a I'heure actuelle, avec Zara-toustra, le célebre apotre
Mazdéen (Zoroastre).

METEMPSYCHOSE. — Ce mot signifie : le progres de 1'ame, d'un
moment donné de l'existence a un autre. Le mot a été vulgairement
employé pour indiquer la renaissance dans des corps d'animaux. Il est en
geéneral mal compris par toutes les classes de la Société, en Europe et en
Ameérique, méme par un grand nombre de savants. L'axiome cabaliste :
"Une pierre devient une plante, une plante un animal, un animal un



homme, un homme un esprit, et un esprit un dieu", est expliqué¢ dans le
Manava-Dharma-Sastra comme en d'autres livres brahmaniques.

MYSTERES. — Teletai, en grec (les fins), terme analogue a teleuteia ou
mort. Les mystéres comportaient des pratiques, tenues généralement
secretes aux profanes non initi€s, et aux cours desquelles, a 1'aide de
représentations dramatiques et autres moyens, €taient enseignés l'origine
des choses, la nature de l'esprit humain, les rapports de ce dernier avec le
corps, la méthode de purification et la restauration a une vie supérieure. On
y enseignait aussi, et de la méme maniere, la physique, la médecine, la
musique, l'art divinatoire. Le Serment d'Hippocrate n'était qu'une
obligation d'ordre mystique. Hippocrate était prétre d'Asklepios, prétre
dont quelques écrits furent par chance rendus publics. Par contre, les
Asclepiades ¢étaient des initiés au culte du serpent d'ZEsculape, comme les
bacchantes désignaient celles du culte de Dyonisos ; ces deux rites furent
finalement absorbés dans celui d'Eleusis. Nous reviendrons sur les
mysteres, dans les chapitres suivants.

MYSTIQUES. — Les initiés. Toutefois, au moyen age, et a des époques
ultérieures, ce terme fut appliqué a des personnalités tels que Bohme le
Theéosophe, Molinos le Quiétiste, Nicolas de Bale, etc. qui croyaient a la
possibilit¢ d'une communion intérieure et directe avec Dieu, communion
analogue a l'inspiration des prophetes.

NABIA. — Clairvoyance, divination ; le plus ancien et le plus consideére
des phénomenes mystiques ; Nabia est le nom que donne la bible au don
de prophétie ; il est, a juste titre, rangé au nombre des pouvoirs spirituels
tels que: divinations, visions clairvoyantes, extases, oracles. Alors
qu'enchanteurs, devins, astrologues mémes sont rigoureusement
condamnés dans les livres de Moise, le don de prophétie, la voyance et
nabia y paraissent étre des dons du ciel. Autrefois, on les appelait tous
Epoptai, mot grec signifiant voyants, clairvoyants ; ils furent plus tard
désignés sous la dénomination [45] de Nebim, "pluriel de Nebo, dieu
babylonien de la sagesse". Les cabalistes font une distinction entre voyant
et magicien 1'un étant passif, l'autre actif. Nebirah est celui qui regarde
dans l'avenir, c'est le clairvoyant; Nebi-poel est celui qui possede des
pouvoirs magiques. Nous constatons qu'Elie et Appollonius eurent recours
aux mémes procedés pour s'isoler des influences génantes du monde
extérieur ; ils s'enveloppaient la té€te d'un chale de laine, sans doute parce
que ce tissu est mauvais conducteur de I'¢lectricite.



OCCULTISTE. — Celui qui ¢tudie les diverses branches de la science
occulte. Le terme est employ¢ par les cabalistes frangais. (Voir les ceuvres
d'Eliphas Levi). L'occultisme, embrasse toute la série des phénomenes
psychologiques, physiologiques, cosmiques, physiques et spirituels. 11 est
dérivé du mot occulte cachée, secret. Il s'applique par conséquent a 1'étude
de la Cabale, de l'astrologie, de l'alchimie et de toutes les sciences
secretes.

DIEUX PAIENS. — Cette expression de Dieux est faussement
comprise par la plus grande partie des lecteurs, comme s'appliquant aux
idoles. L'idée qui y est attachée n'est pas celle de quelque chose d'objectif
ou d'anthropomorphe. A I'exception des cas ou le mot : "dieux" s'applique
a des entités planétaires divines (des anges), ou a des esprits désincorporés
d'hommes purs, ce mot porte dans l'esprit du mystique, Hotarh Indou,
Mage Mazdéen, hi¢rophante Egyptien, ou disciple des philosophes Grecs —
I'idée d'une manifestation visible ou reconnaissable d'une puissance
invisible de la nature. Ces diverses puissances occultes sont invoquées
sous le nom de divers dieux qui personnifient ces pouvoirs a ce moment-
la. C'est ainsi que chacune des innombrables divinités des Panthéons
Indou, Egyptien et Grec, est tout simplement une des forces de "l'Univers
Invisible". Lorsque le Brahmane officiant invoque Aditya qui, dans son
role cosmique est la déesse-soleil, il commande simplement a cette
puissance (personnifiée en un dieu) qui, selon lui, "réside dans le Mantra
comme Vach sacree". Ces dieux-forces sont allégoriquement envisageés
comme les Hotars divins du Supréme, tandis que le prétre, le Brahmane,
est le Hotar humain qui officie sur terre, et représentant cette puissance
particuliere, il devient une sorte d'ambassadeur, investi des pouvoirs de
celui qu'il représente.

PITRIS. — On croit généralement que le terme Hindou Pitris s'applique
aux esprits de nos ancétres directs, de personnes désincarnées. De la,
I'argument de certains spirites pour qui les fakirs et autres thaumaturges de
I'Orient sont des meédiums ; les spirites [46] avouent étre incapables de
produire quelque chose sans le secours des Pitris, dont ils sont les dociles
instruments. C'est une erreur a plus d'un point de vue. En premier lieu, les
Pitris d'abord ne sont point les ancétres des hommes actuellement vivants,
mais bien ceux du genre humain ou race Adamique ; ce sont les esprits de
races humaines qui, sur la vaste €chelle de I'évolution descendante, ont
précéde nos races d'hommes, et qui, tant au point de vue physique qu'au
point de vue spirituel, étaient de beaucoup supérieurs a nos modernes



pygmées. Dans le Manava-Dharma-Sastra ils sont appelés les Ancétres
Lunaires.

PYTHIE OU PYTHONISSE. — Webster écarte trés rapidement ce mot
en disant que c'était le nom donné a la personne qui rendait les oracles
dans le temple de Delphes et a toute femme supposée douée de 1'esprit de
divination — une sorciere — ce qui n'est ni flatteur, ni exact, ni juste. Une
pythie, d'apres Plutarque, Jamblique, Lamprias et autres, €tait une sensitive
nerveuse ; elle était choisie jeune et pure dans les classes les plus pauvres.
Attachée au temple, dans l'enceinte duquel elle était logée a 1'écart de tous,
et chez elle n'était admis que le prétre ou voyant. Elle n'avait aucune
communication avec le monde extérieur, et sa vie €tait plus stricte et plus
ascétique que celle des nonnes catholiques. Assise sur un trépied de bronze
placé au-dessus d'une fissure du sol a travers laquelle montaient des
vapeurs enivrantes, ces exhalaisons souterraines peénetraient tout son
organisme et produisaient en elle le délire prophétique. Dans cet état
anormal, elle rendait des oracles. Elle était quelquefois appelée ventriloqua
vates ©, prophétesse ventriloque.

Les anciens plagaient 1'ame astrale de I'homme wyuyyn, ou sa soi-
conscience dans le creux de l'estomac. Les Brahmanes partagent cette
croyance, avec Platon et d'autres philosophes. Ainsi, nous trouvons dans le
quatrieme verset du second Hymne Nabhanedishtha ce qui suit : "Ecoutez,
0 enfants des dieux (esprits), celui qui parle par son nombril (nabha) car il
vous salue dans vos demeures !"

Bien des Sanscritistes reconnaissent que cette croyance est une des
plus anciennes parmi les Hindous. Les fakirs modernes, aussi bien que les
anciens gymnosophistes s'unissent a leur Atman, et a la Divinité, en restant
immobiles, en concentrant toute leur pensée sur leur nombril. Comme dans
les phénomenes somnambuliques modernes, le nombril était regardé
comme le "cercle du [47] soleil", le siege de la lumicre divine interne *. Le
fait que de nombreux somnambules modernes sont capables de lire des
lettres, d'entendre, de sentir et de voir par cette partie du corps, doit-il tre

* V. Panthéon : Myths, p. 31 ; et Aristophane dans Veestas, 1%, reg. 28.

* L'oracle d'Apollon se trouvait & Delphes, la ville du e6®ug, matrice ou abdomen ; la place du
temple était nommée l'omphalos ou nombril. Les symboles sont féminins et lunaires; nous
rappelant que les Arcadiens étaient appelés Proselemis, pré-Hellenes ou antérieurs a la période dans
laquelle le culte lunaire Ionien et Olympien fut introduit.



considéré comme une simple coincidence, ou devons-nous en fin de
compte admettre que les sages de l'antiquité¢ en savaient un peu plus que
nos modernes Académiciens sur les mysteres physiologiques et
psychologiques ? Dans la Perse moderne, lorsqu'un "magicien" (souvent
tout simplement un magnétiseur), est consulté a propos de vols ou d'autres
circonstances embarrassantes, il se fait des manipulations sur le creux de
l'estomac et se met ainsi en ¢€tat de clairvoyance. Des Parsis modernes,
remarque un traducteur des Rig vedas, croient encore que leurs adeptes ont
dans le nombril, une flamme qui dissipe pour eux toutes téncbres et leur
fait découvrir le monde spirituel aussi bien que les choses invisibles ou
¢loignées. Ils 'appellent la lampe du Deshtour ou grand-prétre, la lumicre
du Dikshita (I'initi¢) qu'ils désignent encore par une foule de noms.

SAMOTHRACES. — Désignation des Dieux honorés en Samothrace
dans les Mysteres. Ils étaient considérés comme identiques avec les
Kabires, les Dioscures, et les Corybantes. Leurs noms étaient mystiques et
masquaient ceux de Pluton, Céres ou Proserpine, Bacchus et ZEsculape ou
Hermes.

SAMANEENS OU CHAMANS. — Nom d'un ordre de Bouddhistes chez
les Tartares, spécialement ceux de Sibérie. Il est possible qu'ils soient
apparentés aux philosophes connus anciennement sous le nom de
Brachmanes que 1'on confond parfois avec les Brahmanes *. Ils sont tous
des magiciens, ou plutot des sensitifs ou des médiums développés
artificiellement. Actuellement, ceux qui remplissent les fonctions
sacerdotales parmi les Tartares sont fort ignorants et bien inférieurs aux
fakirs en fait de connaissances et d'¢ducation. Les hommes et les femmes
peuvent étre Chamans. [48]

SOMA. — Ce breuvage sacré¢ des Hindous correspond a l'ambroisie des
Grecs ou au nectar que buvaient les dieux de I'Olympe. Une coupe de
Kykeon était bue aussi par le myste dans l'initiation Eleusinienne. Celui qui
boit de cette liqueur atteint aisément Bradhna, le lieu de splendeur (le
ciel). Le Soma connu des Européens n'est pas le breuvage authentique

* D'aprés les récits de Strabon et de Megasthenes qui visitérent Palipothras, il paraitrait que les
sectaires appelés par eux Samanéens, ou prétres brachmanes étaient tout simplement des
bouddhistes. "Les réponses singulierement subtiles des Samanéens ou philosophes brahmanes, dans
leur entre-vue avec le conquérant, sont évidemment empreintes de I'esprit de la doctrine
bouddhique", nous dit Upham. Voir "History and Doctrine of Buddhism" et "Chronologie" par Hale
(vol. II1, p. 238).



mais un substitut; seuls les prétres initi€s peuvent goliter au Soma
véritable, et les rois et les rajahs eux-mémes, lorsqu'ils font les sacrifices
regoivent le substitut. Haug avoue dans son Aytareya Brahmanan, que ce
n'est point le Soma qu'il a gofite et qu'il a trouvé mauvais, mais bien le jus
de la racine du Nyagradha, plante qui croit sur les collines de Pouna. Nous
savons positivement que la majorité des prétres sacrificateurs du Dekkan
ont perdu le secret de la composition du véritable Soma. Il ne se trouve ni
dans les livres de rituel ni dans la tradition orale. Les vrais sectateurs de la
religion Védique primitive sont fort peu nombreux ; ils sont considéres
comme les descendants des Rishis, les vrais Agnihétris, les initiés aux
grands Mysteres. Le Soma est aussi vénéré dans le Panthéon Hindou, car il
est appelé le Soma-Roi. Celui qui en boit est admis a participer au roi
céleste, car il en est imprégneé, comme les Apdtres Chrétiens et leurs
disciples €taient imprégnés du Saint-Esprit et purifiés de leurs péchés. Le
Soma fait de 1'initi¢é un homme nouveau ; 1l renait a une vie nouvelle, 1l est
transformé, et sa nature spirituelle l'emporte sur la nature physique ; il
recoit le pouvoir divin de Il'inspiration, et, chez lui, la facult¢ de
clairvoyance est développée désormais au plus haut degré. D'apres
l'explication exotérique, le soma est une plante, mais c'est aussi un ange. Il
met forcément l'esprit intérieur, supérieur, de I'homme, qui est angélique,
comme le soma mystique, en relation intime avec son "ame irrationnelle"
ou corps astral et, ainsi unis tous les deux par la puissance du breuvage
magique, ils s'élévent au-dessus de la nature physique et participent durant
leur vie a la béatitude et aux gloires ineffables du Ciel.

Le Soma des Hindous est ainsi tant au point de vue mystique qu'a
d'autres, la méme chose que la ceéne eucharistique pour les Chrétiens.
L'idée est la méme. Au moyen des prieres du sacrifice — les mantras — cette
liqueur est censée se transformer, sur-le-champ, en Soma réel, ou en ange,
ou méme en Brahma lui-méme. Quelques missionnaires se sont fort
indignés de cette cérémonie, d'autant plus que, généralement parlant, les
Brahmanes emploient en remplacement une sorte de liqueur spiritueuse.
Mais les Chrétiens croient-ils moins fermement a la transubtantiation du
vin banal de la Communion, en sang de Jésus-Christ, parce que ce vin est
plus ou moins chargé d'alcool ? L'idée symbolique qui s'y rattache n'est-
elle pas la méme ? Cela n'empéche point les Missionnaires [49] de dire que



I'heure de I'absorption du Soma est le moment propice pour Satan qui se
cache alors au fond de la coupe du sacrifice Hindou *.

THEOSOPHES. — Au moyen age, c'é¢tait le nom sous lequel ¢taient
connus les disciples de Paracelse du XVI™™ siécle, les prétendus
philosophes du feu, Philosophi per ignem. De méme que les Platoniciens,
ils considéraient 1'ame (yuyn) et l'esprit divin (vouig) comme une parcelle
du grand Archos — une flamme tirée de I'Océan ¢éternel de lumicre.

La Sociét¢ Théosophique a laquelle ces volumes sont deédiés par
l'auteur comme une marque d'affectueuse sympathie, a été organisée a
New-York en 1875. Le but de ses fondateurs était de faire des expériences
pratiques sur les pouvoirs occultes de la Nature, de recueillir et de
répandre parmi les Chrétiens, des enseignements sur les philosophies
religieuses de 1'Orient. Plus tard, il a été décidé de propager chez les
"pauvres paiens enténébrés", des preuves des résultats pratiques du
Christianisme, qui leur permettent de bien connaitre et d'apprécier les deux
faces de la médaille, dans les pays ou les Missionnaires sont a I'ceuvre.
Dans ce but, elle a établi des relations avec des associations et des
personnalités, dans tout ['Orient, et elle leur fournit des rapports
authentiques sur les crimes et les méfaits ecclésiastiques, sur les schismes
et les hérésies, sur les controverses et litiges, sur les divergences de
doctrine, les critiques et les révisions de la Bible, dont la Presse de
I'Europe Chrétienne et de I'Amérique s'occupe constamment. La chrétienté
a ¢t¢ longuement et minutieusement tenue au courant du degré de
dégradation et d'abrutissement dans lequel le Bouddhisme, le
Brahmanisme et le Confucianisme ont plongé leurs sectateurs abusés, et
bien des millions ont été prodigués dans les missions étrangeres sur ces
faux rapports. La Sociét¢ Théosophique, voyant tous les jours des
exemples de cet ¢tat de choses, conséquence d'enseignements, et surtout
des exemples chrétiens, a jugé simplement juste et équitable de faire
connaitre ces faits en Palestine, dans I'Inde, a Ceylan, au Cachemire, en
Tartarie, au Tibet, en Chine et au Japon, ou elle a partout des

* De leur coté, les paiens pourraient bien demander aux missionnaires quelle sorte d'esprit se cache
au fond de leur bouteille de bic¢re du sacrifice. Le journal évangélique de New-York I'Indépendant
nous informe que, dernierement, un voyageur Anglais a trouvé en Birmanie une église de la mission
Baptiste ou 1'on employait pour le service de communion, sans doute avec la bénédiction de Dieu,
de la biére de Bass a la place de vin. Les circonstances modifieraient, parait-il, les conditions du
culte !



correspondants influents. Il y aura sans doute aussi beaucoup a dire, sur la
conduite des missionnaires, a ceux qui les aident de leur bourse. [50]

THEURGISTES. — De 0eoc dieu et £pyov travail. La premiere école de
théurgie pratique, dans la période chrétienne, fut fondée par Jamblique
chez les Platoniciens d'Alexandrie ; mais les prétres attachés aux temples
d'Egypte, d'Assyrie et de Babylone, et qui prenaient une part active aux
¢vocations des dieux durant les Mysteéres sacrés, ¢taient désignés par ce
nom des la plus ancienne période archaique. Leur but était de rendre les
esprits visibles aux yeux des mortels. Un théurgiste était un homme versé
dans la connaissance ésotérique des sanctuaires de tous les grands peuples.
Les Né¢o-Platoniciens de 1'école Jamblique ¢taient appelés Théurgistes
parce qu'ils pratiquaient la dite "magie cérémonielle" et évoquaient les
"esprits" des héros, dieux, et daimonia (entités spirituelles divines). Dans
les rares cas ou la présence d'un esprit visible et tangible était nécessaire, le
théurgiste devait donner a l'apparition une partie de sa chair et de son sang,
il avait a accomplir la theopaea, ou la "création de dieux", par un procédé
mystérieux bien connu des modernes fakirs et Brahmanes initi¢s de 1'Inde.
Voici ce que I'on trouve dans le Livre des Evocations des Pagodes, et qui
montre la parfaite identit¢ de rites et de cérémonial de la théurgie
brahmanique la plus ancienne avec celle des Platoniciens d'Alexandrie :

"Le Brahmane Grihasta (l'évocateur) devra étre dans un ¢tat de
complete pureté avant de se hasarder a évoquer les Pitris."

Apres avoir préparé une lampe, du santal, de 1'encens, etc., apres avoir
trace les cercles magiques que lui a enseignés le gourou supérieur, afin de
tenir a l'écart les mauvais esprits, "il cesse de respirer, et appelle le feu a
son aide pour disperser son corps". Il prononce un certain nombre de fois
le mot sacré et "son ame s'échappe de son corps, et son corps disparait, et
I'ame de l'esprit évoqué descend dans le double corps et I'anime". Alors,
"son ame (Grihasta) rentre dans son corps dont les particules subtiles se
sont de nouveau agrégées apres avoir formé de leurs émanations un corps
aérien pour l'esprit qu'il a évoque".

Maintenant qu'il a formé pour les Pitris un corps avec les particules les
plus essentielles et les plus pures de son propre corps, le grihasta, une fois
les cérémonies du sacrifice accomplies, peut "converser avec les ames des
ancétres et les Pitris, et leur poser des questions sur les mysteres de /'Etre
et les transformations de /'impérissable".



"Ensuite, apres avoir éteint sa lampe, il doit la rallumer, mettre en
libert¢ les mauvais esprits exclus de ce lieu par les cercles magiques, et
quitter le sanctuaire des Pitris" ¥, [51]

L'école de Jamblique était distincte de celle de Plotin et de Porphyre,
qui €taient tres hostiles a la magie cérémonielle et a la théurgie pratique
qu'ils tenaient pour dangereuses, quoique ces deux hommes €minents
crussent fermement en elles. La Magie théurgique ou bienveillante, et la
Goétique ou nécromancie noire et mauvaise eurent la méme réputation
prédominante durant le premier siécle de I'ére chrétienne *. Mais jamais
aucun des philosophes pieux et de haute moralité, dont la renommeée est
venue jusqu'a nous, pure de tout reproche, n'a pratiqué d'autre genre de
magie que la théurgique ou bienveillante ainsi que la désigne Bulwer-
Lytton. "Quiconque est bien instruit sur la nature des apparences
divinement lumineuses (Péouato) connait aussi pourquoi il est ordonné de
s'abstenir de tout volatile (nourriture animale), et cela spécialement a ceux
qui ont hate d'étre delivrés des rapports terrestres et d'étre mis en relations
avec les dieux celestes", dit Porphyre .

Tout en refusant de pratiquer lui-méme la théurgie, Porphyre, dans sa
Vie de Plotin, parle d'un prétre d'Egypte qui, "a la requéte d'un certain ami
de Plotin (lequel ami pourrait bien étre Porphyre lui-méme, remarque
Taylor), fit apparaitre a Plotin, dans le temple d'Isis a Rome, le daimon
familier, ou, en langage moderne, [/’Ange gardien de ce philosophe" *.

L'idée populaire qui a prévalu €tait que les théurgistes, aussi bien que
les magiciens, opéraient des prodiges tels qu'évoquer les ames ou ombres
des héros et des dieux, et faisaient d'autres actes de thaumaturgie, grace a
des pouvoirs surnaturels.

YAJNA. — "Le Yajna", disent les Brahmanes, existe de toute éternite,
car il procede de I'Etre-Supréme, le Brahma-Prajapdti dans lequel il était a
I'état de sommeil depuis le "non commencement". Il est la clé du Traividia,
la science trois fois sacrée, contenue dans les versets du Rig qui enseignent
les Yagous ou les mysteres des sacrifices. "Le Yajna" existe comme une

*" Book of Brahmanical Evocations, part. I11.

*8 Bulwer-Lytton. Derniers jours de Pompéi, p. 147.
¥ Select Works, p. 159.

0 Idem, p. 92.



chose invisible, de tout temps ; il est comme la force latente de I'¢lectricité
dans la machine ¢lectrique, n'exigeant que le concours de certaines
opérations de l'appareil appropri¢é pour se manifester. On suppose qu'il
s'étend de I'Ahavaniga ou feu du Sacrifice au ciel, formant un pont ou une
¢chelle, grace auxquels le sacrificateur peut communiquer avec le monde

des dieux et des esprits et méme monter vivant jusqu'a leurs demeures .
[52]

Ce Yajna est encore une des formes de 1'Akasa, et le mot mystique qui
I'appelle a l'existence, prononcé mentalement par le Prétre, est le Mot
Perdu recevant I'impulsion par la FORCE DE LA VOLONTE.

Pour compléter la liste, nous ajouterons maintenant que, dans le cours
des chapitres suivants, toutes les fois que nous emploierons le mot
Archaique, nous entendrons les temps antérieurs a Pythagore. Par le mot
Ancien nous désignons les temps qui ont précedé la venue de Mahomet, et
lorsque nous parlerons du Moyen dge nous voudrons indiquer le temps
¢coul¢ de Mahomet a Martin Luther. Il sera seulement nécessaire
d'enfreindre cette regle, lorsque, de temps en temps, ayant a parler des
peuples d'une antiquité antérieure a Pythagore, nous adopterons 1'usage
commun en les appelant "Anciens".

Avant de clore ce chapitre 1nitial, nous tenons a présenter quelques
mots d'explication au sujet du plan de cet ouvrage. Son but n'est point
d'imposer au public les vues personnelles et les théories de l'auteur ; 1l n'a
pas non plus les prétentions d'une ceuvre scientifique qui vise a
révolutionner certains domaines de la pensée. C'est plutot un abrégé
sommaire des religions, des philosophies et des traditions universelles du
genre humain, avec leur exégese, dans l'esprit de ces doctrines secretes
dont aucune, grace aux préjugés et a la bigoterie, n'est parvenue a la
chrétienté autrement que sous une forme tellement mutilée, qu'il est
impossible de les juger sainement. Depuis le temps des malheureux
philosophes du moyen age, les derniers qui aient eu le courage de traiter
ces doctrines secretes dont ils €taient les dépositaires, peu d'hommes ont
os¢ braver la persécution et les préjugés, en enregistrant leur savoir. En

°! Aytareya Brahmana. Introduction.



these génerale ces rares fideles n'ont jamais rien €crit pour le public, mais
seulement pour ceux de leur €époque et des temps postérieurs qui
possédaient la cl¢ de leur langage. La multitude qui ne comprend ni eux ni
leur doctrine, s'est habituée a les considérer en masse comme des
charlatans ou des réveurs. De 1a le mépris si peu mérit¢ dans lequel est
graduellement tombée I'¢tude de la plus noble des sciences, celle de
I'homme spirituel.

En entreprenant de faire des recherches au sujet de la prétendue
infaillibilité de la Science et de la Théologie Modernes, 1'auteur a été forcé,
méme au risque de passer pour prolixe, de faire constamment des
comparaisons entre les idées, les découvertes et les prétentions de leurs
représentants, et celles des philosophes et des instructeurs religieux de
'antiquité. Des choses séparées [S3] par de longs si¢cles ont été ainsi
rapprochées, car c'est seulement ainsi que la priorit¢ et l'analogie des
découvertes et des dogmes peuvent étre déterminées. En discutant les
mérites de nos savants contemporains, leurs propres aveux d'échecs dans
les recherches expérimentales de mysteres impénétrables, de chainons
manquants a leurs théories, leur inaptitude a comprendre les phénomenes
naturels et leur ignorance des lois du monde causal, ont €tabli la base de la
présente ¢tude. La Psychologie a été si négligée, et 1'Orient est si ¢loigné,
que peu de nos chercheurs iront étudier cette science, la ou seulement elle
est comprise ; nous passerons donc particulicrement en revue les
spéculations et l'attitude des autorités reconnues, au sujet des phénomenes
psychologiques modernes, qui ont commencé a se manifester & Rochester
et qui se sont maintenant répandus dans l'univers entier. Nous désirons
montrer comment leurs fréquents échecs étaient inévitables et comment ils
continueront fatalement a l'étre, jusqu'a ce que ces prétendues autorités de
['Occident viennent trouver les Brahmanes et les Lamas de l'Extréme-
Orient, pour leur demander humblement de leur apprendre ['alphabet de
la veritable science. Nous n'avons formulé contre les savants aucune
accusation qui ne soit justifiée par leurs propres publications, et si nos
citations des annales de 1'antiquité dépouillent quelques-uns d'entre eux de
ce que jusqu'ici ils avaient considéré comme des lauriers bien acquis, la
faute en est a la Vérité et non pas a nous. Aucun homme digne du titre de
philosophe, ne voudrait se parer des honneurs qui appartiennent a un autre.

Profondément intéress¢ a la titanesque lutte actuellement engagée
entre le matérialisme et les aspirations spiritualistes du genre humain,
notre constant effort a ¢t¢ de réunir dans les chapitres suivants, comme



autant d'armes dans un arsenal, tous les faits et tous les arguments qui
peuvent aider le spiritualisme a triompher. Enfant cheétif et informe, le
matérialisme d'Aujourd'’hui est né du brutal Hier. A moins que sa
croissance ne soit arrétée, il pourrait se rendre maitre de nous ! Il est
I'enfant batard de la Révolution frangaise, une réaction contre des siccles
de répression et de bigoterie religicuse. Pour éviter 1'écrasement de ces
aspirations spirituelles, la destruction de ces espérances, la mort de cette
intuition qui nous enseigne l'existence d'un Dieu et d'un au-dela, nous
devons montrer nos fausses théologies dans toute leur difformité, et faire la
distinction entre la religion divine et les dogmes humains. Notre voix
s'‘éleve en faveur de la liberté spirituelle, et nous plaidons pour
l'affranchissement de toute tyrannie, que ce soit celle de la SCIENCE ou
celle de la THEOLOGIE.
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CHAPITRE PREMIER

DE VIEILLES CHOSES SOUS DES NOMS NOUVEAUX
"Ego sum qui sum".

Axiome de Philosophie Hermétique.

Nous avons commencé notre recherche au point ou la
conjecture moderne replie ses ailes infideles. Et, pour
nous, nous avions les élements communs de science que
les sages d'aujourd'hui méprisent comme
d'extravagantes chimeres, ou dont ils désesperent
d'explorer les mysteres insondables.

BULWER-LYTTON, Zanoni.

Il existe quelque part, dans ce vaste univers, un vieux Livre — un livre
tellement vieux que nos modernes antiquaires pourraient examiner Ses
pages un temps infini et cependant ne pas s'accorder tout a fait quant a la
nature du support sur lequel il est écrit. C'est le seul exemplaire original
existant actuellement. Le plus ancien document hébreu sur la science
occulte — le Siphra Dzeniouta — a ¢té compilé d'apres ce livre et ce fut a
une époque ou on le considérait déja comme une relique littéraire. Une de
ses illustrations représente la Divine Essence émanant d'Adam ** comme
un arc lumineux en train de former un cercle. Apreés avoir atteint le plus
haut point de la circonférence, la Gloire ineffable se courbe pour revenir
vers la terre et ameéne dans son tourbillon un type supérieur d'humanité.
Plus elle approche de notre planete plus I'Emanation devient ombreuse, si
bien qu'en touchant le sol, elle est aussi noire que la nuit.

> Adam est ici employé dans le sens du mot grec Anthropos



D'apres les philosophes hermétistes de tous les temps (et leur
conviction serait basé€e sur une experience de soixante-dix mille ans) >, la
matiere, en raison du péché, devient, au cours des temps, plus grossiere et
plus dense que lors de la formation de 1'homme ; au commencement, le
corps humain ¢tait d'une [S58] nature semi-éthérée et, avant la chute,
I'homme communiquait librement avec les univers maintenant invisibles.
Mais, depuis, la maticre est devenue la formidable barriere entre nous et le
monde des esprits. Les plus vieilles traditions €ésotériques enseignent aussi
qu'avant 1'Adam mystique, de nombreuses races d'étres humains ont vécu
et sont mortes, chacune faisant place a une autre. Ces types antérieurs
¢taient-ils plus parfaits ? L'un d'eux appartenait-il a cette race ailée
d'hommes mentionnée par Platon dans Le Phedre ? La solution de ce
probleme est du domaine de la science. Les cavernes de France et les
reliques de 1'age de pierre fournissent un point de départ.

En cours de cycle, les yeux de I'homme s'ouvrirent de plus en plus
jusqu'au moment ou il vint a connaitre "le bien et le mal" autant que les
Elohim eux-mémes. Ayant atteint son apogée, le cycle commenca sa
courbe descendante. Lorsque l'arc atteignit un certain point qui le plagait
parallelement a la ligne fixe de notre plan terrestre, I'homme fut pourvu par
la nature "de vétements de peau" et le Seigneur Dieu "les revétit".

Cette croyance a la preéexistence d'une race beaucoup plus spirituelle
que celle a laquelle nous appartenons maintenant, peut étre suivie en
remontant les traditions les plus anciennes de presque chaque peuple. Dans
I'ancien manuscrit Quiché, publi¢ par Brasseur de Bourbourg — le Popol
Vuh — les premiers hommes sont désignés comme appartenant a une race
douée de la raison et de la parole, dont la vue était illimitée, connaissant,
d'emblée, toutes choses. D'apres Philon le Juif, l'air est rempli d'une
multitude d'esprits, dont certains sont affranchis du mal et immortels,
d'autres pernicieux et mortels. "Nous descendons des enfants d'EL et nous
devons redevenir les enfants d'EL". La déclaration du gnostique anonyme
qui a écrit ['Evangile selon saint Jean est claire : "A tous ceux qui L'ont
recu, c'est-a-dire a tous ceux qui pratiquent la doctrine ésotérique de Jésus,
Il a donn¢ le pouvoir de devenir enfants de Dieu." Cette déclaration
désigne la méme croyance. "Ne savez-vous point que vous é&tes des

>3 Les traditions des Cabalistes orientaux prétendent que leur science est plus ancienne encore. Les
savants modernes peuvent en douter et rejeter cette prétention. Mais ils ne peuvent point démontrer
qu'elle est fausse.



Dieux ?"s'écrie le Maitre. Platon décrit admirablement dans Le Phedre,
I'état antérieur de I'homme et ce qu'il redeviendra : avant et apres la "perte
de ses ailes "" quand "il vivait parmi les dieux et qu'il était lui-méme un
dieu dans le monde acrien". Depuis les temps les plus recul€s, les
philosophies religieuses ont envisagé que ['Univers entier était rempli
d'étres divins et spirituels de diverses races. De I'une d'elles, dans le cours
des ages, sortit Adam, I'homme primitif.

Les Kalmoucks et quelques tribus de Sibérie décrivent aussi dans leurs
légendes des créations antérieures a notre race présente. Ces étres, disent-
ils, ¢taient doués de connaissances presque [59] sans limites et, dans leur
audace, ils allerent jusqu'a la menace de se révolter contre le grand Esprit,
leur chef. Pour les punir de leur présomption et les humilier, il les enferma
dans des corps et, de cette facon, enferma leurs sens. Ils ne peuvent
s'évader que par un long repentir, la purification et le développement.
Suivant eux, leurs Shamans jouissent, a l'occasion, des pouvoirs divins
possédés autrefois par tous les étres humains.

La Bibliotheque Astor, de New-York, s'est recemment enrichie du fac-
similé d'un Traité Egyptien de médecine écrit au XVI™™ siécle avant
Jésus-Christ (ou, plus précisément, en 1552), ce qui, selon la chronologie
communément adoptée, est I'époque ou Moise avait juste 21 ans. L'original
est écrit sur 1'écorce intérieure d'un Cyperus papyrus et le professeur
Schenk, de Leipzig, 1'a déclaré non seulement authentique mais encore le
plus parfait qu'on ait jamais vu. Il consiste en une simple feuille de papyrus
jaune fonc¢, de la plus belle qualité, 30 centimetres de large sur plus de 20
metres de long et formant un rouleau divis€é en 110 pages, toutes
soigneusement numérotées. Il a été achet¢ en Egypte en 1872-1873 par
I'archéologue Ebers "d'un riche arabe de Luxor". La New-York Tribune,
commentant ce fait, s'exprime ainsi: "ce papyrus porte en lui-méme la
preuve qu'il est un des six Livres Hermétiques sur la Médecine mentionnés
par Clément d'Alexandrie."

L'éditeur dit en outre : "Au temps de Jamblique, en 363 apres J.-C., les
prétres Egyptiens montraient quarante-deux livres qu'ils attribuaient a
Hermes (Thuti). Parmi ces livres, au dire de cet auteur, trente-six
contenaient l'histoire de toutes les connaissances humaines : les six
derniers traitaient de I'anatomie, de la pathologie, des affections des yeux,



des instruments de chirurgie, et des médicaments **. Le papyrus d'Ebers
est, incontestablement, I'un de ces anciens ouvrages hermétiques."

Si un rayon de lumicre aussi éclatant a été projeté sur la science
ancienne des Egyptiens par la rencontre fortuite (?) d'un archéologue
allemand avec un riche Arabe de Luxor, comment pouvons-nous savoir
quel rayon de soleil peut se glisser dans les cryptes sombres de 1'histoire,
grace a quelque rencontre ¢galement fortuite entre quelque autre Egyptien
fortuné et quelque autre étudiant entreprenant de l'antiquité !

Les découvertes de la science moderne ne sont point en désaccord
avec les plus anciennes traditions qui attribuent une incroyable antiquité a
notre race. Ces dernieres années, la géologie, qui jusqu'alors n'avait pu
trouver trace de I'homme antérieurement a la période tertiaire, a découvert
avec preuves irréfutables a I'appui, [60] que 'existence de la race humaine
est antérieure a la derniere glaciation d'Europe, c'est-a-dire remontent a
plus de 250.000 ans. C'est une rude pilule a avaler, pour la Théologie
Patristique, mais c'est un fait accepté par les anciens philosophes.

De plus, des outils fossiles ont été retrouvés en méme temps que des
restes humains qui prouvent que 'homme chassait a ces époques reculées
et savait faire du feu. Mais le dernier pas dans cette recherche de I'origine
de la race n'a point encore €té fait. La science s'arréte court en attendant de
nouvelles preuves. Malheureusement, 1'anthropologie et la psychologie ne
possedent pas de Cuvier; les geologues et les archéologues sont
incapables de reconstruire, d'aprés les fragments découverts, jusqu'a
présent, le squelette complet de I'homme triple physique, intellectuel et
spirituel. Les outils fossiles de I'homme qu'on a découverts, sont d'autant
plus mal dégrossis et plus grossiers que la géologie pénetre plus avant dans
les entrailles de la terre : d'ou la science conclut que plus on approche de
'origine des hommes, plus ils ont di €tre sauvages et proches de la brute.
Etrange logique ? Les restes trouvés dans les grottes de Devon prouvent-ils
qu'il n'existait point de races contemporaines qui fussent éminemment
civilisées ? Lorsque la population actuelle de la terre aura disparu, si
quelque archéologue de la "race future" creuse le sol et y découvre des
instruments ayant appartenu a l'une de nos tribus de I'Inde ou de I'le

> Clément d'Alexandrie assure que, de son temps, les prétres Egyptiens possédaient quarante-deux
livres canoniques.



d'Andaman, pourra-t-il légitimement conclure que les hommes du XIX™™
siecle "sortaient a peine de I'age de pierre"

C'¢tait, récemment, la mode de souligner "les insoutenables
conceptions d'un passé inculte". Comme s'il était possible de masquer sous
une épigramme les emprunts intellectuels grdace auxquels les réputations
de tant de philosophes modernes se sont établies ! Tyndall est toujours prét
a dénigrer les philosophes de l'antiquité — dont pourtant plus d'un savant
distingué€ a retiré honneur et crédit en se bornant a vétir leurs idées a sa
facon ; ainsi les géologues semblent de plus en plus enclins a tenir pour
¢tabli que toutes les races archaiques étaient simultanément dans la plus
grossiere barbarie. Mais ce n'est pas l'opinion de tous les gens faisant
autorité. Quelques-uns des plus éminents soutiennent méme le contraire.
Max Muller, par exemple, dit: "Bien des choses nous sont encore
inintelligibles : le langage hiéroglyphique de I'antiquité ne nous révele que
la moiti¢ des intentions inconscientes de l'esprit. Cependant, quel que soit
le climat ou nous la trouvions, plus I'image de I'homme se dresse devant
nous, plus elle nous parait noble et pure des le commencement. Peu a peu,
nous apprenons a comprendre méme ses erreurs, €t nous commengons
méme a interpréter ses réves. Aussi loin que nous puissions [61] remonter
d'apres les traces que I'homme a laissées, dans les couches les plus
profondes de I'histoire, nous constatons le don divin d'une intelligence
saine et sobre dont il fut doté¢ des le début. Aussi I'idée d'une humanité
¢mergeant lentement des bas-fonds de la bestialit¢ ne peut plus étre
soutenue" .

Comme l'on prétend qu'il n'est point philosophique de rechercher les
causes premieres, les savants ne s'occupent aujourd'hui que d'examiner
leurs effets physiques. Le champ d'investigation se trouve alors limité par
la nature physique. Lorsqu'une fois ses limites seront atteintes, les
recherches devront s'arréter et il faudra recommencer le travail. Avec tout
le respect qu'on leur doit, nos savants ressemblent a des écureuils dans
leurs cages ; ils sont, eux, condamnés a tourner et a retourner sans cesse
leur "matiére". La science est une grande puissance et ce n'est point a nous,
pygmees, qu'il appartient de la discuter. Mais les "savants"eux-mémes ne
sont pas plus la science personnifiée que les hommes de notre planéte ne
sont la plancte elle-méme, Nous n'avons pas le droit de demander au

> Chips from a german Work Shop. Vol.IL, p.7, Comparative Mythology.



"philosophe de nos jours" d'accepter sans discussion une description
géographique du coté obscur de la lune, nous n'avons pas davantage le
pouvoir de le contraindre a cet égard. Mais si, par suite de quelque
cataclysme lunaire, un s¢€lénite était transporté dans la sphere d'attraction
de notre atmosphere, et s'il débarquait sain et sauf a la porte du Dr
Carpenter, ce dernier pourrait €tre justement accusé de manquer a son
devoir professionnel s'il laissait échapper cette occasion de résoudre un
probléme physique.

Pour un homme de science c'est toujours blamable de se refuser a des
recherches au sujet d'un phénomeéne nouveau; que ce phénomene se
manifeste a lui sous la forme d'un homme tombé de la lune, ou qu'il
s'agisse d'un fantome apparu dans la ferme Eddy.

Que ce soit par la méthode d'Aristote ou celle de Platon, nous n'avons
pas besoin de nous attarder a la rechercher ; Mais c'est un fait, qu'on
prétend que les deux natures — interne et externe — de 1'homme, ¢€taient
parfaitement connues des anciens andrologues. Malgré les hypotheses
superficielles des géologues, nous commengons a recueillir presque
chaque jour des preuves qui corroborent les assertions de ces philosophes.

Ils divisaient en cycles les interminables périodes de ['existence
humaine sur cette planete. Dans chaque cycle, le genre humain atteignait,
graduellement, le point culminant de la plus haute civilisation pour
retomber ensuite, graduellement, dans la barbarie la plus abjecte. La
hauteur a laquelle la race, dans sa montée, est plusieurs fois parvenue ne
peut étre que vaguement [62] soupconnée, grace aux monuments antiques
et merveilleux qui survivent, et en lisant les descriptions qu'Hérodote a
laissées d'autres ceuvres extraordinaires dont il ne reste plus de traces
aujourd'hui. Méme a son époque, les structures gigantesques de maintes
pyramides et de bien des temples renommes n'étaient déja plus que des
monceaux de ruines. Dispersés par la main impitoyable du Temps, ces
monuments sont décrits par le Pere de I'Histoire comme "les témoins
vénérables de la gloire depuis longtemps abolie de nos ancétres". Il "évite
de parler des choses divines" et il ne donne a la postérité que l'imparfaite
description, d'apres oui-dire, de quelques merveilleuses chambres
souterraines du Labyrinthe ou gisaient — et gisent encore — cachgs, les
restes sacrés des Rois Initiés.



Nous pouvons encore nous faire une idée du haut degré de civilisation
atteint a certaines périodes de l'antiquité par les descriptions historiques de
l'age des Ptolémées. Cependant, a cette époque déja, les arts et les sciences
¢taient considérés comme en décadence et bien des secrets en étaient
perdus. Dans les récentes fouilles de Mariette Bey, au pied des Pyramides,
on a exhumé des statues en bois et d'autres reliques qui montrent que,
longtemps avant la période des premicres dynasties de I'Egypte, on était
parvenu a une perfection et a un raffinement artistique capable d'exciter
I'admiration des plus ardents panégyristes de l'art grec. Bayard Taylor
décrit ces statues dans une de ses conférences et nous dit que la beaute des
tétes aux yeux de pierres précieuses et aux paupieres de cuivre ne peut
point tre surpassée. Bien au-dessous de la couche de sable dans laquelle
ont ¢t¢ trouves les restes qui figurent dans les collections de Lepsius,
d'Abbott et du British Museum, on a trouvé enfouies des preuves tangibles
de la doctrine Hermétique des Cycles que nous avons exposées déja.

Le Dr Schlieman, I'Helléniste enthousiaste, a découvert récemment, au
cours de fouilles pratiquées en Troade, des preuves nombreuses du
changement graduel de la barbarie a la civilisation et de la civilisation a la
barbarie. Si les hommes antédiluviens ont donc été nos maitres en
certaines sciences, s'ils ont connu et merveilleusement pratiqué des arts
que nous tenons maintenant pour perdus, ils peuvent €¢galement avoir
excellé dans les sciences psychologiques. Une pareille hypothése peut étre
tenue pour aussi raisonnable que toute autre jusqu'a ce que quelque preuve
du contraire vienne l'infirmer.

Tout vrai savant admet qu'a bien des égards le savoir humain est
encore dans l'enfance. Est-ce parce que notre Cycle a commencé a une
¢poque relativement récente ? Ces Cycles, suivant la philosophie
chaldéenne, n'embrassent pas tout le genre humain en méme temps. Le
professeur Draper confirme partiellement cette [63] théorie : il dit que les
périodes que la géologie "a trouvées commodes pour diviser la marche de
I'homme dans la civilisation, ne sont pas des époques infranchissables,
qu'elles ne valent pas simultanément pour toute la race humaine". Il donne
comme exemples les Indiens nomades de I'Amérique qui, en ce moment,
sortent a peine de 1'age de pierre. Ainsi, plus d'une fois, par mégarde, les
savants ont confirmé le témoignage des anciens.

Tout cabaliste, bien au courant du systéme des nombres de Pythagore
et de sa géométrie, peut démontrer que les idées métaphysiques de Platon



¢taient fondées sur les principes mathématiques les plus stricts. "Les vraies
mathématiques, dit le Magicon, sont cette chose avec laquelle toutes les
sciences supérieures ont une étroite connexion; les mathématiques
ordinaires ne sont qu'une trompeuse fantasmagorie. Leur infaillibilite, tant
vantée, vient uniquement de ce qu'elles ont pour bases des matériaux, des
conditions et des références dont elles se réclament". Les savants qui
croient avoir adopté la méthode d'Aristote tout simplement parce qu'ils se
trainent, a moins qu'ils ne courent ou remontent, des particuliers démontrés
aux universaux, glorifient cette méthode de philosophie inductive et
repoussent celle de Platon qu'ils accusent de n'étre pas substantielle. Le
professeur Draper déplore que des mystiques spéculatifs, tels
qu'Ammonius Saccas et Plotin, aient pris la, place des "séveres géometres
de d'ancien museum" *°. Il oublie que, de toutes les sciences, la géometrie
est la seule qui procéde des universaux aux particuliers, or c'est
précisément la méthode adoptée par Platon dans sa philosophie. Tant que
la science exacte limitera ses observations aux choses physiques, et
progressera a l'instar d'Aristote, elle ne pourra certainement pas ¢chouer.
Mais, quoique le monde matériel n'ait pas de bornes pour nous, il n'en est
pas moins limit¢ et, par conséquent, le matérialisme tournera,
¢ternellement, dans ce cercle vicieux, impuissant a s'élever plus haut que la
circonférence ne le lui permettra. La théorie cosmologique des nombres
que Pythagore avait apprise des hiérophantes égyptiens est seule capable
de réconcilier les deux unités : la matiere et l'esprit, et permet a chacune
d'elles de démontrer I'autre, mathématiquement.

Les nombres sacrés de I'Univers, dans leur combinaison ésotérique,
résolvent le grand probleme, expliquent la théorie du rayonnement et le
cycle des émanations. Les ordres inférieurs, avant de se développer en
ordres supérieurs, doivent émaner des ordres spirituels plus ¢€levés et,
arrivés au point tournant, étre réabsorbés de nouveau dans l'infini. [64]

La physiologie, comme tout le reste, en ce monde de constante
¢volution, est sujette a la révolution cyclique. Comme elle parait
maintenant émerger a peine des ombres de l'arc inférieur, il pourra étre
démontré un jour qu'elle avait atteint le plus haut point de la circonférence
longtemps avant I'époque de Pythagore.

°% Conflit entre la Religion et la Science, ch. 1.



Mochus le Sidonien, physiologiste qui professait la science de
I'anatomie, florissait longtemps avant le Sage de Samos et ce dernier recut
les instructions sacrées des disciples et des descendants de Mochus.
Pythagore, le pur philosophe profondément versé dans les phénomenes les
plus €levés de la nature, noble héritier de la science antique, eut I'ambition
grandiose de délivrer 'ame de I'entrave des sens et de la contraindre a se
rendre compte de sa puissance : aussi doit-il vivre éternellement dans la
mémoire des hommes.

Le voile impénétrable du secret absolu était jeté sur les sciences
enseignées dans le sanctuaire. Telle est la cause du dénigrement des
philosophies antiques. Platon et Philon le juif ont méme été accusés, par
plusieurs commentateurs, d'absurdes inconséquences : alors que le sens
caché dans le dédale des contradictions métaphysiques si embarrassantes
pour le lecteur du Timée, n'est que trop évident. Mais Platon a-t-il jamais
¢t¢é lu avec compréhension par ceux qui se sont donné la mission
d'expliquer les classiques ? C'est la question qui s'impose en raison des
critiques que l'on trouve dans des auteurs tels que Stalbaiim,
Schleirmacher, Ficinus (Traduction latine), Heindorf, Sydenham,
Buttmann, Taylor et Burges. Pour ne rien dire des autres dont I'autorité est
moindre. Les allusions voilées, faites par le philosophe grec, aux choses
¢sotériques ont, évidemment, dérouté au dernier point ces commentateurs.
Non seulement ils suggerent avec un sang-froid ¢honté que, dans certains
passages difficiles, c'était une autre phraséologie qu'on voulait
certainement employer ; mais encore, dans certains cas, ils font des
changements audacieux. Le vers d'Orphée : Son chant clot l'ordre de la
sixieme race... Qui ne peut €tre interprét€¢ que comme une allusion a la
sixieme race développée dans les évolutions consécutives des spheres
fait dire a Burges que ce vers "¢tait, evidemment, tiré d'une cosmogonie
dans laquelle I'homme est censé avoir été crée le dernier . Lorsqu'on
entreprend d'éditer les ouvrages d'un autre, ne devrait-on pas, au moins,
comprendre ce que veut dire 1'auteur ?

En wvérité, les anciens philosophes paraissent éEtre, généralement,
considérés par nos critiques modernes, mémes les plus affranchis de
préjugés, comme dépourvus de cette profondeur et de cette [65] parfaite

°" Dans un autre passage, nous expliquons avec quelque minutie la philosophie Hermétique de
1'évolution des spheéres et de leurs diverses races.

*¥ Burges. (Euvres de Platon, p. 207, note.



connaissance des sciences exactes dont notre siecle se vante tant. On va
méme jusqu'a mettre en doute qu'ils aient compris le principe scientifique
fondamental : Ex nihilo nihil fit. S'ils ont soupconné I'indestructibilité de la
matiere — disent ces commentateurs — c'est moins en vertu d'une formulé
solidement établie que d'un raisonnement intuitif et par analogie.

Nous soutenons l'opinion contraire. Les spéculations de ces
philosophes sur la mati¢re étaient ouvertes a la critique publique, mais leur
enseignement, touchant les choses de l'esprit, ¢taient profondément
¢sotérique. Liés par serment au secret et au religieux silence sur les
questions abstraites relatives aux rapports entre 1'esprit et la matiere, ils
rivalisaient d'ingéniosité pour dissimuler leurs véritables opinions.

La doctrine de la métempsycose a ¢ét¢ amplement ridiculisée par les
savants et rejetée par les théologiens. Pourtant, si elle avait été comprise,
correctement dans son application a I'indestructibilité de la matiere et
I''mmortalité de l'esprit, on aurait reconnu que c'était une conception
sublime. Ne devrions-nous pas étudier la question en nous plagant au point
de vue des anciens avant de nous hasarder a jeter le discrédit sur ceux qui
l'enseignaient ? La solution du grand probleme de ['éternité n'appartient ni
a la superstition religieuse ni au grossier matérialisme. L'harmonie et
I'équiformité mathématique de la double évolution — spirituelle et physique
— ne sont ¢lucidées que dans les nombres universaux de Pythagore : son
systeme fut compleétement bati sur ce qu'on appelle "le Discours métrique"
des Védas Hindous. C'est tout récemment a peine qu'un des plus érudits
des sanscritistes, Martin Haug, entreprit la traduction de ['Aditareya
Brahmana du Rig-Véda, jusqu'alors tout a fait inconnu : ses explications
¢tablissent, sans conteste, l'identit¢ des systemes Pythagoricien et
Brahmanique. Dans I'un comme ['autre, la signification €sotérique est tirée
du nombre : dans le premier, de la relation mystique de chaque nombre
avec tout ce qui est intelligible pour l'esprit de I'homme ; et, dans le
second, du nombre des syllabes dont chaque vers des Mantras est formé¢.
Platon, l'ardent disciple de Pythagore, avait adopté si completement ce
systeme, qu'il soutenait que le dodécaedre était la figure géométrique
employée par le Demiurge pour édifier 'univers. Quelques-uns de ces
chiffres avaient une signification particuliecrement solennelle. Par exemple,
quatre, dont le dodécaedre est le triple, était tenu pour sacré par les
Pythagoriciens. C'est le carré parfait et aucune des lignes qui le limitent ne
dépasse l'autre d'un seul point. C'est I'embléme de la justice morale et de
'équité divine géométriquement exprimée. Tous les pouvoirs, toutes les



grandes symphonies de la nature physique et spirituelle se trouvent
inscrites dans le carré parfait: le nom ineffable [66] de Celui qui,
autrement, n'aurait pas de nom susceptible d'étre prononcé, était remplace
chez les anciens mystiques par ce nombre sacré QUATRE et constituait
pour eux le plus impérieux et le plus solennel des serments : la Tétractys.

Si la métempsycose de Pythagore pouvait étre complétement
expliquée et comparée, avec la théorie moderne, de 1'évolution, on verrait
qu'elle lui restitue tous les chainons manquant a sa chaine. Mais qui parmi
nos savants voudrait perdre ses moments précieux a étudier les divagations
des anciens ? Malgré les preuves, non seulement ils contestent aux peuples
des temps archaiques, mais encore aux philosophes des temps anciens,
toute connaissance positive du systéme Héliocentrique. Les "Vénérable
Bede", les Augustin, les Lactance semblent avoir étouffé sous leur
ignorance dogmatique toute foi dans les théologiens plus anciens des
siecles pré-chrétiens. Mais, aujourd'hui, la philologie et une connaissance
plus approfondie de la littérature sanscrite nous ont, en partie, mis a méme
de laver les anciens de ces imputations imméritées. Dans les Védas, par
exemple, nous trouvons la preuve positive que depuis plus de 2.000 ans
avant J.-C. les sages et les érudits Hindous ont connu la sphéricité de notre
globe et le systeme Heéliocentrique. Il s'ensuit que Pythagore et Platon
connaissaient bien ces vérités astronomiques, car Pythagore avait acquis la
science en Inde, ou de gens qui y étaient allés et Platon répétait fidelement
ses enseignements. Nous citerons deux passages de ['Aitareya Brahmana.

Dans le. "Mantra du Serpent" *, le Brahmana déclare : Ce Mantra est
celui qui a été vu par la Reine des Serpents, Sarparajni ; parce que la terre
(ivam) est la Reine des Serpents, car elle est la mere et la reine de tout ce
qui se meut (sarpat). Au commencement, elle n'était qu'une téte (ronde)
sans cheveux, c'est-a-dire sans végétation. Elle pergut alors ce Mantra qui
confere a ceux qui le connaissent le pouvoir de prendre toutes les formes
qu'ils peuvent désirer. Elle "prononga le Mantra", c'est-a-dire : elle fit le
sacrifice aux dieux et, en conséquence, elle put immédiatement revétir une
apparence tachetée, elle devint bariolée et put reproduire toutes les formes
a sa convenance, changeant une forme en une autre. Ce Mantra
commence par les mots : Ayam gaiih pris'nir akramit (X, 189)".

*% Texte sanscrit de /'Aitareya Brahmana, Rig-Véda, V, ch. 11, vers 23.



Cette description de la terre sous la forme d'une téte ronde et chauve,
molle au début, durcissant ensuite apres avoir re¢u le souffle du dieu
Vayou, le seigneur de l'air, suggere forcément 1'idée que les auteurs des
livres sacrés Védiques savaient que la terre était ronde ou sphérique,
qu'elle avait ét€¢ en outre une masse [67] gélatineuse au deébut, qu'elle se
refroidit peu a peu, sous l'influence de l'air et du temps. Voila pour leur
connaissance de la sphéricité de notre globe. Nous allons maintenant offrir
le témoignage sur lequel nous basons notre assertion que les Hindous
¢taient parfaitement au courant du systeme Héliocentrique, deux mille ans,
au moins, avant J.-C.

Dans le méme traite, le Hotar (prétre) est instruit de la maniere dont
les Shastras doivent étre répétés et comment les phénomenes du lever et
du coucher du soleil doivent étre expliqués. Il y est dit : "L'agnishtoma est
celut (ce dieu) qui brile. Le soleil ne se couche ni ne se leve jamais ;
lorsqu'on croit que le soleil est couché, il ne ['est pas ; on se trompe, car,
¢tant arrivé au bout de la journée, il produit deux effets opposés : la nuit
pour ce qui est dessous et le jour de l'autre cote. Lorsqu'on se figure, le
matin, que le soleil se leve, voici ce qu'il fait : ayant atteint I'extrémité de
la nuit, 1l se met a produire deux effets opposés : le jour pour ce qui est
dessous et la nuit de l'autre c6té. De fait, le soleil ne se couche jamais et il
ne se couche pas pour celui qui a cette connaissance." .

Cette phrase est tellement concluante que le traducteur du Rig-Veda,
le Dr Haug, lui-méme, est forcé de le faire remarquer et il dit que ce
passage contient "la négation de 1'existence d'un lever et d'un coucher du
soleil", et que l'auteur suppose donc que le soleil "reste toujours dans sa
méme haute position" ®.

Dans un des plus anciens Nivids, Rishi Routsa, un sage hindou de
'antiquite la plus reculée, explique l'allégorie des premieres lois imposées
aux corps célestes. Pour avoir fait ce qu'elle n'aurait pas di faire, Anahit
(Anaitis ou Nana, la Vénus Perse), représentant la terre dans la 1égende, est
condamnée a tourner en rond autour du soleil. Les Sattras ou sessions des
sacrifices  prouvent d'une fagon incontestable que, des le XVIII™™ ou le
XX siécle avant J.-C., les Hindous avaient fait des progrés considérables

60 Aitareya Brahmana, livre 111, c. v., 44.
' ditareya Brahm., vol. II, p. 242.
52 4it. Brahm., livre IV.



en astronomie. Les Sattras duraient un an "et n'étaient pas autre chose
qu'une imitation de la course annuelle du soleil. Ils étaient divisés en deux
parties distinctes, dit Haug, et chacune d'elles €tait composée de six mois
de trente jours I'un. Entre les deux, se trouvait le Vishouvan (€quateur ou
jour central) coupant le Sattras entier en deux moities ®. Ce savant,
quoiqu'il assigne la composition de I'ensemble des Brahmanas a la période
qui va de 1400 a 1200 avant J.-C., est d'avis que le plus ancien de ces
hymnes peut étre placé tout au commencement de la littérature védique,
[68] entre 2400 et 2000 avant J.-C. Il ne voit point de raison pour
considérer les Védas comme moins anciens que les livres sacrés des
Chinois. Or, comme le Shu King, ou Livre d'Histoire et les chants de
sacrifice du Shi King, ou Livre des Odes, ont une antiquité démontrée
remontant a 2200 avant J.-C. nos philologues pourraient encore éEtre
obligés, avant longtemps, d'avouer qu'en matiere de connaissances
astronomiques les Hindous antédiluviens €taient leurs maitres.

De toutes fagons, des faits prouvent que certains calculs
astronomiques €taient aussi corrects chez les Chaldéens du temps de Jules
César, qu'ils le sont aujourd'hui. Lorsque le calendrier fut réformé par le
conquérant, on trouva que l'année civile correspondait si peu avec les
saisons que l'¢t¢ se confondait avec les mois d'automne et les mois
d'automne avec le plein hiver. C'est Sosigene, l'astronome chaldéen, qui
rétablit I'ordre dans ce chaos en reculant le 25 mars de quatre-vingt-dix-
jours et en le faisant ainsi correspondre avec 1'équinoxe vernale, et ce fut
encore Sosigene qui fixa la longueur des mois telle qu'elle subsiste
aujourd'hui.

En Amérique, l'armée de Montézuma trouva que le calendrier des
Azteéques donnait un nombre égal de jours et de semaines a chaque mois.
L'extréme correction de leurs calculs astronomiques ne permit aux
vérifications ultérieures de relever aucune erreur, tandis que les Européens
qui débarquerent au Mexique en 1519 ¢étaient, grace au calendrier Julien,
en avance de onze jours a peu pres sur le temps exact.

C'est aux traductions scrupuleuses et inestimables des Livres Védiques
et aux recherches personnelles du Dr Haug, que nous devons les
renseignements qui corroborent les prétentions des philosophes
Hermétiques. On peut facilement prouver que la période de Zarathustra

%3 Septenary Institutions ; Stone him to Death, p. 20.



Spitama (Zoroastre) est d'une antiquité inimaginable. Les Brahmanas,
auxquels Haug attribue une existence de 4.000 ans, racontent les guerres
religieuses entre les anciens Hindous qui vivaient dans les temps
préveédiques et les Iraniens. Les combats entre les Devas et les Asouras, les
premiers representant les Hindous et les seconds les Iraniens, sont narrés
tout au long dans les livres sacrés. Comme le prophete Iranien fut le
premier a s'insurger contre ce qu'il appelait "l'idolatrie" des Brahmanes, le
premier qui les qualifia de devas (diables), a quelle époque remontait donc
cette crise religieuse ?

"Cette lutte, répond le Dr Haug, doit avoir paru aux auteurs des
Brahmanas remonter aussi loin que les exploits du roi Arthur aux €crivains

anglais du XIX"™ siécle".

Tous les philosophes de quelque notoriété ont admis et soutenu la
doctrine de la métempsycose I'exprimant plus ou moins intelligiblement,
dans son sens ésotérique, telle qu'elle était [69] enseignée par les
Brahmanes, les Bouddhistes et plus tard par les Pythagoriciens. Origene et
Clément d'Alexandrie, Synésius et Chalcidius y croyaient tous et les
gnostiques, reconnus incontestablement par I'histoire comme les hommes
les plus raffinés, les plus érudits et les plus éclairés *, croyaient également
tous a la métempsycose. Socrate professait des doctrines identiques a
celles de Pythagore: tous deux, pour expier leur philosophie divine,
périrent de mort violente. La populace a toujours été la méme dans tous les
temps. Le matérialisme ¢tait et sera toujours aveugle aux vérités
spirituelles. Ces philosophes soutenaient, d'accord avec les Hindous, que
Dieu avait infusé dans la matiére une parcelle de Son Divin Esprit qui
anime et meut chaque particule. Ils enseignaient que les hommes ont deux
ames, de nature diverse et différant tout a fait : I'une est périssable, c'est
I'Ame Astrale ou le corps interne fluidique ; l'autre est incorruptible et
immortelle, c'est /'Augoeides ou parcelle de I'Esprit Divin. L'Ame Astrale,
mortelle, périt a chaque changement graduel, au seuil de chaque nouvelle
sphere, et se transforme, en se purifiant, a chaque nouvelle incarnation.
L'homme astral, tout intangible et invisible qu'il puisse €tre pour nos sens
mortels et terrestres, est encore compos¢ de maticre, quoiqu'elle soit
sublimée.

% Voir Gibbon. "Decline and Fall of the Roman Empire".



Pour des raisons politiques a lui personnelles, Aristote gardait un
silence prudent sur certaines doctrines ésotériques, cependant il exprimait
tres clairement son opinion a ce sujet. Pour lui, les ames humaines étaient
des émanations de Dieu finalement résorbées dans la Divinité. Zénon,
fondateur des Stoiciens, enseignait qu'il y a dans la nature deux qualités
¢ternelles : 1'une active ou masculine, l'autre passive ou féminine. La
premicre est de I'é¢ther pur, subtil, c'est I'Esprit Divin, l'autre est
absolument inerte par elle-méme jusqu'a son union avec le principe actif.
L'Esprit Divin, agissant sur la maticre, produit le feu, I'eau, la terre et 'air :
il est le seul principe efficient moteur de toute la nature.

Les Stoiciens, de méme que les sages Hindous, croyaient a la
résorption finale. Saint Justin croyait que ces ames ¢émanent de la Divinité
et Tatien I'Assyrien, son disciple, déclare que "I'nomme est aussi immortel
que Dieu lui-méme" .

Le verset si profondément significatif de la Genese : "Et a toutes les
bétes de la terre, a tous les oiseaux de l'air, a tout ce qui se meut sur la
terre, j'ai donné une dme vivante" devrait arréter l'attention des lettrés
Hébreux capables de lire les Ecritures dans le texte original et les dispenser

de suivre la traduction erronée dans laquelle on lit : "ou il y a de la vie" .
[70]

Depuis le premier chapitre jusqu'au dernier, les traducteurs des livres
sacres des Juifs ont faussement interpréte le sens des textes. Ils ont méme
changé Il'orthographe du nom de Dieu, comme le prouve Sir W.
Drummond. Ainsi El, correctement écrit, devrait se prononcer Al car dans
I'original 1l y a Al. Or, d'apres Higgins, ce mot signifie le dieu Mithra, le
soleil, le conservateur, le sauveur. Sir W. Drummond montre que Beth-El
signifie la maison du Soleil, en traduction littérale, et non de Dieu. "E/,
dans la composition de ces noms Chananéens, ne signifie pas Deus mais
Sol" 7. C'est ainsi que la Théologie a défiguré la Théosophie antique et la
Science I'ancienne Philosophie .

% Voir Turner et aussi les Anacalypsis de G. Higgins
 Genese, 1, 30.
%7 Voir William Drummond : Edipus judicus, p. 250.

% Les premiers Péres de I'Eglise et les théologiens qui les ont suivis se sont trouvés dans l'absolue
nécessité de commettre ces pieuses fraudes. C'est évidemment parce que, s'ils avaient laissé
subsister le mot al tel que le donne 1'original, il devenait trop clair, sauf pour les initiés, que le



Faute d'avoir compris ce grand principe philosophique, les méthodes
de la science moderne, quoique exactes, n'aboutiront qu'au néant. Il n'est
point une de ses branches qui puisse démontrer l'origine et la fin des
choses. Au lieu de chercher la trace des effets en partant de la source
premicre, la science procede inversement. Les types les plus ¢éleveés, dit-
elle, résultent tous de 1'évolution de types inférieurs. Elle part du bas du
cycle, n'ayant pour se guider dans le grand labyrinthe de la nature, qu'un fil
de mati¢re. Aussitot ce fil rompu et la direction perdue, elle recule,
effrayée, devant I'Incompréhensible et s'avoue impuissante. Ce n'est point
ainsi que proceédaient Platon et ses disciples. D'apres [ui, les types
inférieurs sont simplement les images concretes des types abstraits les plus
elevés. L'ame qui est immortelle a un commencement arithmétique, de
méme que le corps en a un géométrique. Ce commencement, en sa qualité
de reflet du grand ARCHAUS universel, est dou¢ d'un mouvement propre
et, du centre se diffuse sur tout le corps du microcosme.

C'est la triste compréhension de cette vérité qui fait avouer a Tyndall
I''mpuissance de la science, méme sur le monde matériel. "L'assemblage
primitif des atomes, dont dépend toute l'action ultérieure, déjoue une
puissance superieure a celle du microscope". "En présence de 1'excessive
complexité de telles études, longtemps avant que l'observation puisse
¢lever la voix, l'intelligence la mieux préparée, 1'imagination si raffinée et
si bien réglée qu'elle soit se détournent stupéfaites et n'osent pas envisager
le probléme. Nous restons muets d'é¢tonnement, sous l'influence d'une
stupeur que le [71] microscope ne peut dissiper. Non seulement nous
doutons de la puissance de l'instrument, mais encore nous nous demandons
si nous possédons les ¢léments intellectuels aptes a nous faire saisir et
comprendre les ultimes énergies structurales de la nature".

La figure géométrique fondamentale de la Cabale, cette figure que la
tradition et les doctrines ésotériques nous disent avoir €té donnée par Dieu
lui-méme a Moise sur le mont Sinai® contient, dans sa combinaison
grandiose parce qu'elle est simple, la clé du probleme universel. Cette
figure contient en elle-méme toutes les autres. Pour ceux qui savent la

Jéhovah de Moise et le Soleil étaient identiques. Les multitudes ignorant que les anciens
hiérophantes ne considéraient le soleil visible que comme un embléme du soleil central invisible et
spirituel, auraient alors accusé Moise, comme l'ont fait d'ailleurs beaucoup de commentateurs,
d'adorer les corps planétaires et, en un mot, de s'étre rendu coupable de Sabianisme.

% Exode, XXV, 40.



maitriser, il n'y a nul besoin d'exercer l'imagination. Il n'y a pas de
microscope terrestre qui puisse €tre compare a la perception spirituelle.

Et méme pour ceux qui ne sont point versés dans la GRANDE
SCIENCE, la description de la genese d'une graine, d'un fragment de
cristal, de tout autre objet, donnée par un psychometre-enfant bien prépare,
vaut tous les télescopes et tous les microscopes de la "science exacte".

Il peut y avoir plus de vérité dans la pangenese aventureuse de Darwin
que Tyndall appelle "un spéculateur prenant son essor" que dans les
hypotheses timides et bornées de ce dernier. Comme beaucoup de penseurs
de son genre, Tyndall enferme son imagination "dans les limites précises
de la raison". La théorie du germe microscopique contenant en lui "un
monde de germes moindres", s'é¢tend jusqu'a l'infini, dans un sens, au
moins. Elle dépasse le monde de la matiére et commence inconsciemment,
a s'aventurer dans le monde de 1'Esprit.

Si nous acceptons la théorie du développement des especes de
Darwin, nous trouvons que son point de départ est place devant une porte
ouverte. Nous sommes libres avec lui de rester a I'intérieur ou de franchir
le seuil au-dela duquel commence I'illimité et I'incompréhensible ou plutot
I'Indicible. Si notre langage moral est inadéquat pour exprimer ce que
notre esprit entrevoit vaguement dans le grand "au-deld" — pendant notre
séjour sur cette terre — 1l faut qu'il y parvienne, jusqu'a un certain point,
dans I'Eternité hors du temps.

Il n'en va pas de méme de la théorie du professeur Huxley sur "la Base
Physique de la Vie". Sans égard pour la formidable quantité¢ des négations
venant de ses confreres allemands, il crée un protoplasme universel et en
voue désormais les cellules a devenir les fontaines sacrées du principe de
toute vie. En représentant ce principe comme identique dans 1'homme
vivant et dans le mouton mort, dans une ortie ou dans un homard ; en
enfermant dans la cellule moléculaire du protoplasme le principe de vie et
en [72] l'isolant de l'influx divin qui s'exerce a chacune des évolutions
consecutives — il se ferme toute issue possible. Comme un habile tacticien,
il convertit ses "lois et ses faits" en sentinelles auxquelles il a le soin de
confier la garde a chaque porte. Le drapeau sous lequel il rallie ses
conceptions porte comme inscription le mot "nécessité". Mais, a peine 1'a-
t-11 déploye, qu'il en raille l'inscription : il I'appelle "une vaine ombre de
ma propre imagination".



Les doctrines fondamentales du spiritualisme, dit-il "sont en dehors
des limites de I'investigation philosophique". Nous aurons l'audace de
contredire cette assertion et nous soutiendrons qu'elles sont beaucoup plus
en dedans de ces limites que le protoplasma de M. Huxley, d'autant plus
qu'elles offrent des faits palpables, évidents de I'existence de 1'esprit, tandis
que les cellules protoplasmiques, une fois mortes, n'en présentent aucun
qui indiquerait quelles sont les sources ou les bases de la vie comme
voudrait nous le faire croire cet auteur, "un des penseurs les plus en vue de
notre époque” .

Les anciens Cabalistes ne s'arrétaient pas sur une hypothese tant
qu'elle n'avait point sa base établie sur le ferme rocher de l'expérience
enregistree.

Mais trop dépendre des faits physique entraine une recrudescence du
matérialisme, une décadence de la spiritualité et de la foi. Au temps
d'Aristote, telle était la tendance dominante de la pensée. Le conseil inscrit
a Delphes n'avait pas été enticrement éliminé de la pensée grecque ; et
quelques philosophes pensaient encore que "pour savoir ce que I'homme
est, il faut savoir ce que I'homme a ¢té" néanmoins le matérialisme,
commencait déja a s'attaquer aux racines de la foi. Les Mysteres eux-
mémes avaient considérablement dégénéré : en spéculations sacerdotales
et fraudes religieuses. Peu nombreux ¢€taient les vrais adeptes et les initiés,
héritiers et descendants de ceux que le glaive du conquérant des divers
envahisseurs de la vieille Egypte avait dispersés.

Le temps prédit par le grand Hermes dans son dialogue avec Esculape
¢tait arrivé, le moment €tait venu ou des étrangers impies allaient accuser
I'Egypte d'adorer des monstres, ou rien n'allait survivre que les inscriptions
gravées sur ses monuments, énigmes incroyables pour la postérité. Ses
scribes sacrés et ses hiérophantes erraient maintenant sur la surface du
globe, obligés par la crainte de voir profaner les mysteéres saints a se
réfugier au sein des confréries hermétiques connues plus tard sous le nom
d'Esséniens : leur savoir ésotérique fut alors plus que jamais, enseveli. La
torche victoricuse de I'¢leve d'Aristote avait écarté de sa voie [73]
conquérante tout vestige d'une religion pure autrefois. Aristote lui-méme,
fils de ce siecle dont il est le type, quoique instruit dans la science secrete

" Huxley. Physical Basis of life.



des Egyptiens, ne savait que peu de chose du résultat qui couronnait des
milliers d'années d'études €sotériques.

Comme ceux qui vécurent du temps des Psammétiques, nos
philosophes d'a présent tachent de "soulever le voile d'Isis", car Isis n'est
que le symbole de la nature. Mais ils ne voient que ses formes physiques.
L'ame qu'elles cachent se dérobe a leurs regards et la divine M¢re ne leur
répond pas. Certains anatomistes, incapables de voir l'esprit derricre les
muscles, les nerfs et la maticre terrestre qu'ils soulévent de la pointe de
leur scalpel, affirment que I'homme n'a point d'ame. Ceux-la sont aveugles
comme le chercheur qui s'en tient purement et simplement a la lettre morte
de la Cabale et se permet de dire qu'elle ne renferme point d'esprit
vivifiant. Pour voir I'homme véritable qui jadis animait le sujet qu'il a
devant lui sur la table de dissection, il faut que le chirurgien regarde avec
d'autres yeux que ceux du corps. Il en va de méme pour les vérites
glorieuses cachées sous les écritures hiératiques des anciens papyrus : seul
peut soulever le voile celui qui possede la facult¢ de 1'intuition. Si nous
estimons que la raison est I'eeil du mental, on pourrait définir l'intuition :
I'ceil de I'ame.

Notre science moderne reconnait une Puissance Supréme, un Princi