LA THECSOPHIE
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La Théosophie est considérée par cemx qui 1'ont
étudiée tant soit peu, comme une science et aussi com—
me un art sacré. Cette nature ressort & 1"évidence de
tous les ouvrages sérieux qui ont été comsacrés i ce
que nous appelons théosophie et qui est aussi vieux
gue le monde. Effectivement, qu'est-ce gue la Théoso—
phie? Elle peut &tre définie par son étymologie: la
Sagesse divine, c'est-d—dire la Sagesse possédée par
les dieux. Et 1"om peut ajouter que la Théosophie est
un art de vivre, grice auguel celui qui sy exerce
peut développer ses pouvoirs latents et faire s'épa—
nouwir sa spiritualité. Cet art de vivre est, en méme
temps, uwne investigation du cdté invisible de 1'univers,
de son aspect caché. Car, pour le théosophe , 1"umi-
vers ne se borne pas a la superficie des choses que
nous révélent nos sens. Il considére que les plaines,
les montagnes, les différents étres qui s'agitent ici et
14, ne sont gu"une apparence. C'est en gquelgue sorte
un horizon extérieur sous lequel on peut discerner, enm
développant des facultés approprides, un horizon inté-
riear. II y a des réalités de cachées qui domment son
sens d toute cette agitation superficielle, i tous ces
phénoménes percus par nos sens physigques.

La Théosophie est donc une philosophie dans le
sens qu'elle essaie de pénétrer au coeur du monde et
de nous-mémes. C'est pour cela que c'est un art; car,
or: ne peut obtenir la véritable connaissance théosophi-—
que que si om parvient 4 développer et uwtiliser la sé—
rie de sens cachés intérieurs, domt certains sont psy—
chigues et d"awtres spirituels gui gisent inemployés
dans la plupart des hommes.
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La démarche théosophique se définit en quel-
que sorte, par une ascése, par un développement de
soi-méme et par conséquent, il faut voirdans cette
science sacrée égaleu}ent un art: un art de bien se
conduire. Mais’v savez qm la présentation mo—
derne de la thé&ésophié est due a Madame Blavatsky,

elle date du XIX siécle, et Madame Blavatsky dans
son monumental ouvrage "la Doctrine Secréte” a bien
défini l'essentiel de la théosophie. Dans certains
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n'est pas une vie de fous, d'illuminés de schyzo-
phrénes de gens qui n'ont aucun contact avec la réa-—
lité, nous devons nécessairement voir le Dieu dans
1'ame de tous ceux qui nous approchent. Madame
Blavatsky vous disais-je, a résumé l'essentiel de

la théosophie en trois axiomes, en trois vérités fon-
damentales, en trois propositions ou principes fonda-
mentaux. Que sont ces propositions? Tout & fait au
début de son oeuvre "La Doctrine Secrdte®™, elle nous
dit qu'il y a une Réalité illimitée, insondable, in-
descriptible, parce gue nous ne pouvons pas l'expri-
mer i l'aide des mots forgés dans un monde aussi gros-
sier et matériel que le ndtre. Nous ne pouvons appré-
hender et définir ce qui est bien au-deld de notre
monde, qui en est le soutien, qui en est la base. Par
conséquent cette réalité illimitée est l'espace. On
peut l'appeler l'espace, on peut l1'appeler le mouve-
ment, 2t ce sont ces deux aspects gui sont énoncés dans
cette premiére proposition de Madame Blavatsky. Cela
ne wveut pas dire que cette réalité illimitée soit ab-
solument inconcevable. Dans sa premiére manifestation,
elle peut &tre appréhendée, elle peut &tre congue, elle
peut étre vue pour ainsi dire, et c'est le but du yoga
comme vous le savez, d'obtenir la vision de cette réa~
1lité supréme gui est bien au-deld de 1l'entendement cé-
rébral de notre conscience physique. C'est cette Réa-
lité primordiale qui nous a donné l'existence, la vie.
Comment définir et méme comment appeler cette Réalité?
Comme je vous le disais, les mots nous mancguent. Madame
Blavatsky a été obligée d'en forger un, elle appelle
cette Réalité transcendante: 1'ETRE-TE. C'est ce qui
donne 1'ETRE, mais gui n'est pas en soi un &tre, car
qu'est-ce gu'un &tre? C'est, comme vous et moi, une
entité nécessairement finie, qui a une conscience qui
se sépare Pplus ou moins de ce qui n'est pas elle-méme.
C'est donc racornir, rétrécir 1'Illimité que de le con-
cevoir comme un &tre. Ce n'est pas un étre, c'est un
principe, c'est une énergie, c'est une conscience, ap-
pelez cette Réalité comme vous voudrez. C'est ce qui



donne naissance i tous les &tres, sans exception.
Voild quelque chose qui situe dans le domaine phi-
losophique la théosophie & un niveau trés élevé.
Par cet aspect la Théosophie est une métaphysi-
que et une religion en méme temps.

Voici la deuxiéme proposition fondamen-—
tale énprdcée par Mme Blavatsky: tous les &tres
quels qu'ils soient, toutes les ames individuel-
les, sont issus d'une SUR-AME universelde Vous
pouvez appeler celle-ci commz vous voudrez: la
Mére du monde, la Conscience cosmique, etc...
peu importe le terme. C'est la source, la fon-
taine, le foyer d'ot j'aillissent ces étincelles
que sont les ames particuliéres. En conséquence,
ces ames individuelles sont une, elles sont ab~
solument identiques en nature, en essence ulti-
me avec cette source originelle, cette fontaine
de vie et de conscience. Nous voyons dans cette
conception de l'origine de tous les &tres vi-
vants la base, le fondement de ce que l'on ap-
pelle la fraternité, la solidarité universelle,
laquelle est bien plus que cela, étant en fait
une unité sous-jacente. Non seulement nous san-
mes tous fréres, mais c'est une illusion de croi-
re qu'il y a quelque chose d'extérieur a nous,
méme un insecte, un petit animal, et & fortiori
un autre &tre humain quel qu'il soit. Notre sem-~
blable est nous méme, il n'y a pas en nous d'in-
térieur ni d'extérieur. Nous sommes plongés dans

-un continuum ol les barriéres que nous érigeons
entre les autres et nous-mémes sont pure illusion.
C'est par notre ignorance que nous y faisons des
séparations. Bien sfir on peut dire que ce second
axiome de la Doctrine Secréte est une simple af-
firmation, une é&lucubration ne reposant sur au-
cune preuve. Cependant, cet axiome concernant
l'unité de tous les étres, est indispensable pour
expliquer toutes sortes de phénoménes: faits de
télépathie, de vision de ce qui est trés loin ou
de ce qui est trés petit. Et comment fait la
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Science, ne fait-elle pas la méme chose ldsqutelle
établit une théorie qui n'a d'autres mérites que
d'expliquer les phénoménes que nous constatons au-
tour de nous ? Nous voyons donc que ce second axio-
me n'est pas une simple vue de l'esprit. Il est at-
testé par toutes sortes de mystiques, d'adeptes, d*i-
nitiés, de rangs plus ou moins élevé, qui sont entrés
en contact avec la conscience cosmique. Ils ont tous
eu le vif sentiment d'une réalité unique, c'est-d-
dire d'un état de non-séparation avec les autres.

Les autres sont en vous, et vous &tes dans les autres.
Cette seconde proposition fondamentale se base donc
nécessairement sur ce que l'on peut appeler la Ré-
vélation.

Notre civilisation nous inculque depuis le ber-
ceau la méfiance et presque la peur de 1l'univers.
Elle imprime en nous le sentiment de la séparation.
Elle nous inculque aussi le sentiment erroné & mesu-
re que nous grandissons, que nous étudions, que nous
avons des contacts, des échanges avec les autres;
que notre raison, notre conscience cérébrale est maf-
tresse de tout. Elle peut tout nous apprendre, elle
peut tout nous révéler et nous nous apercevons ac-
tuellement qu’il n'’en est rien puisque de tré& grands
savants avouent 1l'impuissance de la science & expli-
guer l'essence ultime de 1l'univers.

Cette deuxiéme proposition fondamentale de la
Doctrine Secréte, a savoir l'univé de toutes les Ames
signifie l'unité essentielle de nos ames spirituelles,
c’est-a-dire des buddhis humaines. Buddhi dans 1'hom-
me est le sixiéme principe. La sur-ame appelée Alaya
par les bouddhistes tibétains est le sixiéme princi-
pe cosmique, 1'ame dumonde, qui correspond & buddhi
le sixiéme principe humain. On lit dans la Doctrine
Secréte que buddhi est un rayon émané de 1'&me du mon-—
de. Mme Blavatsky associe habituellement buddhi a
Atmd, le 7éme principe humain et donne & ce composé
le nom de Monade. La théorie du Védanta met au som-
met de la hiérarchie des principes, la conscience et
1'énergie. On peut dire que conscience et énergie sont
incluses dans la Monade humaine.On peut se demander
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dans quelle mesure on peut séparer l'énergie et la
conscience. Il n'y a pas de conscience qui n'ait
pas d'énergie. On peut ajouter qu'il ne saurait y
avoir d'énergie sans un centre de conscience, gue
cette derniére soit active ou latente. C'est ainsi
qu'Alaya {(la Shakti) est issue du centre de cons-
cience latente appelé Shiva par les Hindous Il est
impliqué dans cette proposition fondamentale qu'il
n'y a pas & 1l'origine de situation privilégiée fai-
te 4 telle ou telle conscience. Aucune conscience,
aucune buddhi n'acquiert d4'autonomie, n'acquiert

ce que l'on appelle la soi-conscience, si elle n'a
pas ceuvré, travaillé en s'immergeant dans la ma-
tiére, en s'associant a des corps, en ayant des ex-
périences dans tous les régnes de la nature, et pas
seulement dans le régne humain, au cours de nom-
breuses incarnations. Toute Monade passe donc au

cours de son évolution par les régnes humain, animal,

végétal, minéral et en outre, dans les régnes mysté-
rieux que Mme Blavatsky appelle des Elémentals. Et
ce n'est que peu 4 peu que la conscience de cette
Monade qui est d'abord tout & fait passive, devient
de plus en plus autonome, de plus en plus active,

de plus en plus épanocuie, et gravit tous les éche-
lons qui vont de l'animalcule le plus insignifiant
jusqu'a l1'Adepte et l'archange le plus glorieux. Il
v a donc une unité de vocation. Lorsque l'on examine
cette théorie et lorsque l'on se rapporte aux témoi-
gnages des voyants qui ont développé leurs sens in-
térieurs, on peut dire comme disaient tous les al-
chimistes médiévaux, et tous les soufis et tous les
sages qui se sont occupés d'une fagon active pendant
toute leur existence de ces problémes, que la vie
physique que nous croyons é&tre la seule réelle, la
seule valable, n'est en réalité qu'un état de semi-
létargie. Relativement & la vie de l'esprit, c'est
une mort. Pourquoi ? Parce qu'ici bas notre cons-
cience est entravée dans son épanouissement par le
lourd fardeau qu'est le corps physique. Et nous
voyons l'origine de toutes nos difficultés. La
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source de nos difficultés vient de ce fardeau; de ce
boulet que nous trainons: le corps physigque. Ajoutons
que nous n'avons pas encore tiré de cet instrument qu'’
est le corps physique et tout spécialement du cerveau,
tout ce qu'ils peuvent nous donner. Si vous consultez
un fascicule précieux diffusé par notre Société et in-
titulé, "Comment étudier la Doctrine Secréte”™, vous v
lirez que Mme Blavatsky a déclaré a 1'un de ses disci~
ples Robert Bowen que la Doctrine Secréte, elle n'est
pas faite pour &tre lue plus ou moins distraitement,
mais pour faire travailler le cerveau. Car notre pen-—
sée a l'habitude de suivre certains chemins dans no-
tre cerveauw, certains sillons, de sorte que cette ac-
tivité mentale habituelle ne provoque dans notre cer-
veau aucun changement. Mais quand nous avons des pen-—
sées nouvelles qui exigent une concentration excep-
tionnelle, qui nous sortent de nos orniéres coutu-
miéres, nous donnant une fagon de penser inusuelle,
alors un effort inaccoutumé est demandé au cerveau.
Celui-¢i change alors. Des molécules nouvelles y sont
mises en activité. Il se produit donc un changement
cérébral. Il s'en suit que 1'étude théosophique n'est
pas ce qu'on croit: simplement un passe-temps intel-
lectuel, un enrichissement purement intellectuel,
1'augmentation de notre bagage de connaissances.
C'est un travail sur nous-méme, quelque chose qai
nous modifie, dans les molécules mémes dans ce qui
est notre organe le plus essentiel. Pour obtenir une
connaissance plus approfondie du cerveau, je vous
renvoie a l'excellent livre intitulé "La révolution
du cerveau" écrit pas Marylin Ferguson.

Troisiéme proposition fondamentale: il con-
vient de se rappeler que dans la premiére proposi-
tion il est question de 1l'Invisible, source de tout,
racine de tous les univers, et qu'on peut le conce-
voir comme un Espace, (c'est le point de vue objec-
tif} ou bien comme un mouvement, (point de vue dyna-
migue). Le c6té subjectif donne naissance aux cons-
ciences. La troisiéme proposition fondamentale est
la suiv ante: De cet Inconnu, cet Akasha qui wveut
dire l'espace en sanscrit, de cet océan tout & fait
mystérieux et gqu'un étre ne pourra jamais connaitre
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réellement, il y a des univers qui surgissent et s'y
résorbent. Cela constitue une sorte de marée, un
flux et un reflux. Autrement dit, selon cette troi-
siéme proposition fondamentale, l'univers tout en—
tier, comme un &tre gigantesque est soumis & la loi
du rythme, du cycle et de la période. En d'autres
termes, l'Univers est comme notre vie, scandé par
la veille, le sommeil, le jour, la nuit, 1l'existen-
ce terrestre, la mort. En somme les successions d'ac-—
tivité et de repos, qui se produisent dans notre
existence, sont a l'image de celdes qui surviennent
dans la vie de l'univers tout entier que, comme les
. grecs, nous pouvons considérer comme un immense ani-
mal. Il y a donc des flux qui font jaillir des uni-
vers. Comme disent les kabbalistes, sous le marteau
du divin artisan, les univers jaillissent comme des
étincelles. On peut les appeler des étincelles de
ténébres, des étoiles de lumiére, ce sont des étin~
celles comme nous sommes une étincelle disais-je
tout a l'heure, qui provient d'un feu universel.

Voilad donc les propositions fondamentales
de la Doctrine Secréte. Mais qu'est-ce au fond ?
comment pouvons—nous envisager cette science et cet
art, cet art théosophique, cet art de la vie, cet
art sacré, cette science sacrée. Madame Blavatsky
se référe pour l'expliquer aux hindous qui, comme
vous le savez, sont passés malitres dans 1l'étude
de ces questions métaphysiques, et elle donne qua-
tre termes qui désignent quatre sciences. On pour-
rait identifier celles-ci & la Doctrine Secréte,
mais elle nous dit qu'en réalité leg trois pre-
miéres ne sont pas strictement parlant, la théoso-
phie. C'est simplement la derniére qui englobe
d'ailleurs les trois premiéres, qui est synthé-
tique, qui les dépasse, les déborde, qui est beau-
coup plus compléte, et qui est la véritable théo-
sophie. Elle nous dit que selon les hindous, il y
a la YAJNA-VIDYA, qui concerne la connaissance
des pouvoirs occultes du cosmos, que l'on peut é-
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veiller par les rites, par les cérémonies magiques. On
peut évogquer des pouvoirs qui sont autour de nous parce
que (c'est encore un des grands axiomes de la théoso-
phie) nous avons sept pouvoirs en nous, sept centres,
(les CHAKRAS). Chacun de ceux-ci correspond, & un pou-
voir bien particulier, une puissance cachée dans la
nature. Le seul obstacle & l'alimentation de nos cha-
kras, par l'énergie provenant de ces pouvoirs univer-
sels qui constituent de véritables réservoirs de for-
ce, provient de notre fait. Il découle de ce que, par
notre pensée, par notre incessante activité mentale,
nous nous mettons en prison. Nous nous séparons ainsi
du cosmos avec une peur irraisonnée d'une vie vrai-
ment cosmique, gque nous envisageons conme une disso—
lution de notre &tre, comme notre perte. Nous avons
un sentiment illusoire de sécurité lorsque nous pen-
sons que nous sommes un petit moi bien isoclé des au-
tres, que si quelqu'un meurt ou est dans une profonde
détresse a c6té de nous, cela ne peut nous affecter.
Ce sentiment de sécurité est complétement faux. Il
est infirmé par les faits 4 chaque instant. C'est ce
que révéle la théosophie. Il n'y a pas d'@tre isolé,
il faut en prendre son parti et c'est la peur qui
nous fait rechercher une fausse sécurité, nous ronge
et nous sépare de la vie universelle. Le saint est
celui qui s'ouvre, qui accepte, qui accueille ep

son étre toutes les forces universelles. Ce qui fait
que ses propres centres sont en liaison constamment
avec les centres de force universels et sont alimen-
tés par l'énergie qui en provient. Il y a sept for-
ces dans la nature et nous avons sept chakras, quand
nous nous ouvrons, eh bien, il y a en nous la force
universelle qui pénétre en nous et qui fait de nous
un &tre autrement glorieux, un étre vraiment cosmi-
que, relié & sa source, relié & l'univers tout en-
tier. Ainsi YAJNA-VIDYA, est une science authenti-
que, mais ce n'est pas la théosophie. Voici en ef-
fet la définition de Madame Blavatsky; du thécsophe:
le théosophe est celui qui a un penchant pour la mé-
taphysique, qui aime bien spéculer sur l'origine de
1"homme, sur la nature de l'univers, et qui veut com—
prendre l'univers dans lequel il est inséré et sa

propre nature. En plus de cela, il est empli d4'amour.
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En- fait la comnnaissance et l'amour sont les deux
aspects d'une méme réalité. La connaissance est
pour ainsi dire le cdté passif de cette réalité
unigque dont l'amour est 1'aspect dynamique, l'a-
mour c¢’est la connaissance gqui passe & l'action.
L'étre qui connait et aime va vers les autres
avec une ouverture totale, les accueille en lui-
méme et fait disparaitre cette barriére que
1'homme ordinaire érige arbitrairement entre
le soi et le non-soi. Par conséquent, le théo-
sophe est celui qui trouve son plaisir davan-
tage, dit Madame Blavatsky, & donner, 3 servir,
qu'a recevoir cu étre aidé. Il aime davantage
donner, il aime davantage servir, 1l aime da-
vantage &tre un protecteur, quelgu'un gui don-
ne plutdt gue quelqu'un qui regoit. Tel est le
théosophe. C'est aussi quelqu'un qui veut ar-
Tiver & un niveau d'existence supérieur. Il se
trouve mal dans sa peau, se considére inférieur
un vers de terre, un &tre rampant, qui fait du
rase-motte, et cette condition le dégoidte. Il
est animé par une soif de transcendance qui
existe dans un état plus ou moins latent mé-
me dans les étres les plus inférieurs. Cette
aspiration nous attire vers des hommes lumi~
neux qui affirment s'é@tre réalisés. Nous a-
vons cette soif de transcendance, de dépasse-~
ment de soi-méme,nous avons besoin de nous é-
lever au-dessus des réalités de la terre, et
~c'est ce qui fait que le théoscphe, essayant
de se réaliser veut arriver & un niveau d'e-
Xistence supérieur. Il vy parvient par un mode
de vie qui est un véritable art qui doit &tre
pratiqué tous les jours. ( il n'y a pas de pia-
niste virtuose qui ne se soit soumis & un en-
trainement intensif pendant de nombréuses an-
nées. On peut comparer le théosophe qui réussit
dans sa quéte spirituelle au pianiste virtuose.
Le pianiste deit faire ses gammes tous les jours,
il doit jouer tous les jours au moins deux heures,
trois heures ou quatre heures méme, et il doit
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s'entrainer sans cesse. Ce n'est pas deux heures,
trois heures ou quatre heures par jour que doit
s'entrainer l'occultiste, mais vingt-quatre heures
sur vingt-quatre, y compris les heures de nuit pen-
dant lesquelles il s'efforce de développer une plei-
ne lucidité. Comme disent les bouddhistes, 1‘'aspi-
rant 3 la sagesse doit noter avec la plus parfaite
attention, tout ce qui survient dans sa vie, méme
dans ses réves. Son entrainement est donc constant.
Ayant réussi & s'élever 3 un plan d'existance supé—
rieur, il s'en suit une transformation de tout son
&tre, des facultés nouvelles (clairvoyance, prémo-
nition apparaissent en lui). L'amour croissant qui
1'anime, le souldve au-dessus de lui-méme, il arri-
ve ainsi & obtenir les pouvoirs et facultés corres-
pondant & ce plan d'existence supérieur qui est dé-
sormais le sien. Si l'on envisage ainsi la théoso-
phie et la démarche du théosophe, on s'apercoit que
le YAJNA-VIDYA, avec toute la puissance et le pou-
voir que cela peut conférer i des individus qui pra-
tiquent les rites, n'est pas toute la théosophie, on
peut parfaitement pratiquer ces rites sans nécessai-
rement changer soi-méme, sans atteindre ce plan supé-
rieur d'existence qui est le but du véritable théo-
sophe. Il est possible sans se transcender d'accom-
plir ces rites et faire descendre sur notre plan phy-
sique des forces appartenant a d'autres plans. Et ces
forces pourront &tre utilisées soit pour le bien soit
pour le mal.

La théosophie peut &tre aussi identifide a la
MAHA-VIDYA. Qu'est-ce que cette MAHA-VIDYA ? C'est
ce que l'on appelle ordinairement le tantrisme, c'est
la magie, c'est l'utilisation des forces universel-
les. Il y a dans l'univers des courants de force. Le
magicien peut certes utiliser ces courants, mais ce
n'est encore pas nécessairement une mutation de 1'in-
dividu qui s'opére ainsi. Cette science n'est pas
vraiment l'art sacré, 1 a science sacrée que nous ap-
pelons la Théosophie. I1 y a aussi la GUHYA-VIDYA,
(guhya en sanscrit veut dire caché). Qu'est—ce que
c'est que cette guhya-vidya ? C'est la science de
l'évocation du pouvoir des mantras, de la techni-
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que & utiliser pour faire jaillir i 1'aide de ces
formules les divers pouveirs cachés dans les mondes.
invisibles. Ces mantras sont des incantations chan-
tées ou non chantées, des formules de pouvoir, qui
en raison des correspondances existant entre les
sons et les forces universelles peuvent attirer cel-
les—ci ici-bas. La guhya-vidya est une science qui
s'acquiert comme celle de dresser un horoscope, par
une activité purement intellectuelle. Donc elle
non plus n'est pas la théosophie dont le ressort
principal est une ardente aspiration spirituelle.
La véritable Théosophie est 1'ATMA-VIDYA: la con-
naissance de 1'ame. "Homme connais toi toi-méme",
c'est ainsi qu'on peut définir le propos du théoso-
phe, celui qui s'engage dans ce sentier de la con-
naissance de soi-méme. Le Théosophe veut connailtre
la nature de son ame. En connaissant son &me il
connaitra l'univers et les Dieux suivant la célé-
bre inscription de Delphes. Pourquoi ? Parce gu’

il existe un rigoureux parallélisme entre 1'uni-
vers et l'&tre humain. Il y a non seulement cor-
respondance entre l'Univers et l'Homme, mais aussi
identité de parcours, de démarche dans la voie de
1'involution comme dans celle de 1'Evolution. L'
&tre humain a son point de départ dans 1'ame uni-
verselle. Sa monade, c'est-a-dire l'essence de son
gtre traverse différents stades intermédiaires a-
vant de parvenir a notre monde. Puis elle refait
ce chemin en sens inverse au courg de son évclu-
tion ascendante pour finalement retourner dans le
sein de 1'ame universelle dont elle avait émané.
C'est ce qui se produit pour l'univers également.
Au cours du manvantara, i1l y a d'abord une descente
de l'Esprit dans la matiére (c'est 1'Involution),
puis une ascension ol les mondes matériels se ré-
sorbent dans des Mondes Spirituels (c'est 1'Evolu-
tion), ce processus ascendant se terminant avec le
Manvantara et aboutissant au Pralaya. On peut dis-
tinguer comme je l'ai dit, la yajna-vidya, la maha-
vidya, et la guhya-vidya, et également les arts oc-
cultes. Madame Blavatsky cite parmi ces arts occul-
tes, l'alchimie considérée dans sa partie maté-
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rielle et non dans sa partie spirituelle, cette der-
niére se confondant avec la théosophie. Un autre des
arts occultes indiqué par Madame Blavatsky, est 1l'as-
trologie. Dans la pratique de ces arts on utilise le
coté caché de l'univers, cette téndbre bourrée de vi-—
sibilité dont parle Merleau-Ponty dans son ouvrage le
"Visible et Invisible®”. La théosophie c'est ce que
l'on peut appeler la science supréme, il n'y en a pas
de plus élevée. Etudier et pratiquer la théosophie
c'est connaltre l'univers et ensuite essayer de dé-
velopper ses pouvoirs pour aller chercher au-deld
du voile de la matiére dans les mondes invisibles
les secrets de la nature. Il y a beaucoup de pré-
sentation de ce que l'on appelle la théosophie au
sens large. Par exemple, Karl d4'ECKHARTSHAUSEN, un
homme d'état allemand, qui a vécu & la fin du XVIII®
et au début du XIX°, a écrit sur cette Théosophie

au sens large et a été un auteur trés lu. Ses lec-
teurs ont été nombreux en Europe, notamment en
France; en Allemagne et en Russie. Tolstoi dans

son merveilleux roman "Guerre et Paix" décrivant

la société russe & 1'époque de 1l'invasion napoléo-
nienne et plus spécialement la société de Moscou en
1812, écrivait: ici tout le monde lit d'Eckharts-
hausen. Eckhartshausen est un mystique. Dans ses
lettres intitulées: "La nuée sur le Sanctuaire”,

il donne les explications qui font bien compren-

dre ce qu'est 1'@tre humain et ce que c'est que se
spiritualiser. Le processus de spiritualisation

est ce que Jung appelait "l1l'individuation "; et
ce que Teilhard de Chardin nommait "la persconnali-
sation". Nous, théosophes préférons dire 1'indivi-
dua tion ;, c'est-a-dire le passage de la person-
nalité inférieure & 1'Individualité. Nous avons dé-
fini la personnalité comme étant ce qui est la cons-
cience, ce qui est dans notre corps physique, et ce
qui transcende 1'homme intérieur, nous 1'appelons
1'individu. Teilhard de Chardin a inversé les ter-
mes, mais peu importe. Ce que Jung appelle indivi-
duation est une intégration. L'homme ordinaire est
sans relation avec la partie supérieure de son &tre.
I1 est pour ainsi dire comme une maison i étages
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rait les étages supérieurs des autres étages.
L'étre non spirituel peut étre considéré comme
caBtonné au premier étage. De temps & autre,

il regoit des bouffées plus ou moins pesti-
lentielles du rez-de~chaussée, ou méme de la
cave. D'autres fois, dans une sorte d'état de
gréce, il recevrait des influences provenant
des étages supérieurs. Il est de la sorte visi-~
té par l'esprit, mais trés rarement. Ainsi d*unse
facon générale, l'étre humain est cloisonné., Il
n'est pas intégré, il n'a pas la possibilité
d'utiliser tout ce qui est en lui-wméme, tous
ses principes supérieurs. L'é&tre parfait, l'&tre
intégré, c'est l'adepte qui a maitrisé tous ses
principes et les utilise suivant les circonstan-
ces, et suivant sa volonté. Il v a le cdté ar-
tistique pourrai-je dire de cette science puis-
qu'elle est un art sacré. Cet art est celui de
vivre spirituellement, ce qui requiert des ef-
forts incessants, un travail continu sur soi-méme,
un labeur difficile de tous les instants. L'évo-
lution de 1'@tre humain peut s'accomplir nous
dit la théosophie d'une fagon ordinaire en sui-
vant la large route que suit la grande masse de
l'humanité. Par cette route l'@tre humain peut
atteindre les plus hauts sommets de la spiritua-
lité. Il y faudra évidemment beaucoup de temps.
Mais vous pouvez étre un audacieux, impatient de
ravir les secrets du ciel, d'arracher les se-
crets & la nature, de devenir un adepte, un ma-
gicien, guelqu'un qui utilise au maximum ses
pouveirs pour autrui et gui trouve sa satisfaction
& aider les autres. A ce moment 13 il vous faut
peiner. Vous &tes comme l'artiste, vous étes
comme un pionnier de la race, vous &tes dans
1'avant-garde du genre humain. Il ne faut donc
pas ménager vos peines et surtout ne pas avoir
peur. Car il est redoutable de se changer rapi-
dement. Une simple étude de la Théosophie, lors-
qu'elle est faite d'une facon sérieuse et ap-
‘profondie, opére un changement considérable
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dans l'étudiant. Dans ses corps des molécules chan-
gent sont remplacées par d'autres plus affinées,

de nouveaux sentiers sont tracés dans son cerveau.
Cela provoque une telle tension que la maladie peut
s'en suivre. Des dangers surgissent au fur et i me-
sure de l'éclosion des pouvoirs occultes. Pendant le
somneil de 1l'étudiant une vie nouvelle vient doubler
celle de la veille avec son cortége de nouvelles
difficultés.

Le sentier de l'occultisme n'est certes pas un
mol oreiller. Ce sentier est le Symbole de la démar-
che de celui qui se prend en main vigoureusement.
La théosophie chasse le dieu du ciel, c'est-a-dire
qu'en tout ¢ce qui nous entoure, elle nous fait
voir le divin. Cependant, elle donne également une
grande confiance en sci-méme. Dans l'@tre humain
gisent les plus hautes potentialités, et il ap-
partient & chacun de nous de faire passer ces po-
tentialités de l'état latent A l'état actif. Un uni-
vers ol des &tres privilégiés pourraient voir le
futur, le passé, pourraient agir sur la matiére,
serait incompréhensible s'ils étaient les seuls
& pouvoir faire éclore en eux de tels pouvoirs.
Dans la nature les lois sont universelles. Quand
vous mettez votre main dans le feu, que vous vous
appeliez Pierre, Paul ou Jacques, vous vous brii-
lez. Que vous mettiez une barre de fer & Tokio ou
a Rouen dans un foyer, cette barre de fer se dilate
et devient & la longue incandescente. Il n'y a pas
une barre de fer qui agisse autrement qu'une autre
barre de fer dans de telles circonstances. lLes étres
humains sont soumis & la méme loi d'universalité.
La preuve gque nous avons des pouvoirs latents en
nous | que nous pouvons rendre actifs, c'est que
des quantités d'étres humains l'ont fait avant nous.
Telle est l'assurance que donne la théosophie.
C'est cette croyance en soi-méme qui est vraiment
indispensable pour affronter ce voyage long, pé-
nible et périlleux gui aboutira aux cimes spiri-
tuelles.

La transformation qui s'opére dans 1'Etre hu-
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main au cours de ce voyage n'est pas un change-
ment insignifiant. Il ne consiste pas en une sim-
ple modification du mental qui deviendrait vaste
et procurerait un peu plus d‘intelligence. En ré-
alité, c'est une véritable mutation, une trans—
formation totale. A l'instar de la chenille qui
devient papillon, 1l'8tre humain devient un &tre
splendide, d'une grande beauté muni de pouvoirs
merveilleux, une véritable oeuvre d'art. Car, par
cette mutation, l'homme est devenu un &tre divin.
Atteindre ce but glorieux peut paraitre impossible
lorsque nous réalisons notre état actuel d'imper-
fection, notre condition d'@tre assez piteux,
somme toute. Mais la Théosophie enseigne que la
tache n'est nullement impossible car en nous se
trouvent toutes les potentialités nécessaires
pour la réaliser. D'autres facultés viendraient
s'ajouter & notre mental qui, & leur contact, se
renforcera et s'illuminera. Cette transformation
du mental sera indispensable pour scruter les
réalités invisibles. Un instrument plus perfec-
tionné que notre intellect actuel nous sera alors
nécessaire, de méme qu'un Jjoailler a besoin d‘'ins-
truments plus délicats que ceux qui suffisent &
un menuisier. De méme aussi, le chirurgien moderne
emploie des instruments beaucoup plus perfection-
nés (laser, scanner, etc...) que ceux qu'utili-
saient S 3evanciers. Nous avons pour le moment une
vie grossiére, relativement & ces &tres spirituels,
que nous appelons les Initiés, et notre équipement
mental correspond & notre état inférieur actuel.
Mais, au fur et & mesure de notre évolution spi-
rituelle, notre systéme nerveux et notre cerveau
nous permettront une activité mentale supérieure
et notre "Homme intérieur” fonctionnera dans son
intégralité. De nouveaux sillons seront utilisés
dans notre cerveau dont certaines glandes, telle
la glande pinéale, (véritable énigme pour les sa-
vants actuels) entreront en activité., Tel est
l'avenir splendide de 1'étre humain, destin glo-
rieux dans lequel la théosophie nous donne une
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entiére confiance.

La Science sacrée que nous nommons Théosophie
doit étre étudiée avec tout son coeur, avec ferveur,
comme un artiste se donne tout entier i son art. Un
musicien par exemple, doit se consacrer totalement
4 la musique s'il veut réussir a obtenir une certeine
maitrise de son art. De méme le théosophe doit se
consacrer sans réserve a4 l'étude et & la pratique
de la Théosophie s'il veut faire des progrés sensi-
bles.

Salomon LANCRI



