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« L’histoire, qui est essentiellement celle de ks se passe « dans le temps ».
Aussi « le déroulement de I'histoire tombe-t-il dd@ temps ». Mais Hegel ne se contente pas
d’avancer comme un fait I'intratemporanéité de pfis; non, il s’efforce d’entendre la
possibilitéen vertu de laquelle 'Esprit tombe dans le tengps est « I'abstrait, le sensible
intégral ». Le temps doit pouvoir pour ainsi diogweillir I'Esprit. Et celui-ci doit a son tout
avoir des affinités avec le temps et son essence. »

Heigegger, critique d’Hegel, dans « L'Etre et lenpes »



Introduction

Un siecle apres la codification du Spiritisme pdia@ Kardec, il regne encore une grande
incompréhension en ce qui concerne sa doctrineiatare et sa finalité. La codification,
cependant, fut élaborée dans un langage clairjspréccessible a tous. Kardec possédait la
lucidité naturelle de I'esprit francais, la vocatiet son expérience pédagogique l'ont aidé a
comprendre et a appréhender des sujets hautemaplec@s. On le voit affirmer, a chaque
pas de sa démarche, qu'il souhaite écrire de nwrdene laisser aucune marge a des
interprétations, ce qui veut dire, a des divergsmtimterprétation.

Quelle est donc la raison pour laquelle les adepi@sspiritisme eux-mémes, encore
aujourd’hui, divergent, en ce qui concerne les tjors doctrinaires importantes ? Et quelle
est la raison pour laquelle les non-spirites cari & traiter le Spiritisme avec la plus grande
incompréhension ? Il est a noter que I'on ne seregbas a des adversaires, parce que ceux-la
bien évidemment ont leurs raisons, mais aar-spirites Il nous semble que I'explication,
dans ces deux cas, est la méme. Le Spiritismenesidactrine du futur. A la maniére du
Christianisme, il ouvre le chemin du monde, affeonitl'incompréhension des adeptes et des
non-adeptes.

D’abord, il y a le probleme de la position de lactlime. Certains I'envisagent comme une
systématisation des vieilles superstitions ; destrcomme une science infuse, non
organisée ; d’autres encore, comme une esquisseédim@ de philosophie religieuse ;
d’autres comme une secte nouvelle, parmi les inmabids sectes religieuses du monde. Pour
la plupart des adeptes et non-adeptes, le Spidgtseprésente comme une simgieyance

une sorte de religion et de superstition, en m@&mgps, entachée de résidus magiques.

A l'inverse de tout cela, néanmoins, le Spiritisreelon la définition de Kardec et de ses
principaux continuateurs, constitue la dernieresphdu processus de la connaissance. La
derniere, non pas dans le sens de phase finale,daas celle que 'homme a pu atteindre a
ce jour, dans sa longue évolution a travers le gsenlipest évident qu’il s’agit de la
connaissance au sens général, ne se limitant pas aspect déterminé, spécialisé. D'une
maniere générale, le Spiritisme apparait commesynthese des efforts humains en vue de la
compréhension du monde et de la vie. Ainsi cel#figda difficulté de sa compréhension,
malgré la clarté de la structure doctrinaire deddification. D’'un c6té, les gens ne peuvent
I'embrasser dans sa totalité, se satisfaisant dexspect religieux ; de I'autre, les spécialistes,
n‘admettent pas sa nature synthétique ; et de phss,préjugés culturels soulévent des
nombreuses objections sur ses principes.

Dans le premier chapitre dea Genesgnuméro 18, Kardec explique que le Spiritisme, du
point de vue scientifique, a pour objet un des d&éments constitutifs de l'univers, qui est
I'esprit. L’autre élément est la matiere. Commenlet I'autre s’imbriquent, pour constituer
I'universel, le Spiritisme « touche forcément aplapart des sciences », c'est-a-dire, il est
nécessairement lié au développement des scienges, k& codificateur élucide qu’: « il ne
pouvait venir qu'apres leur élaboration, et ilrest par la force des choses, de l'impossibilité
de tout expliquer a l'aide des seules lois de laémea »

Léon Denis, successeur et continuateur de Kardatanque dans son liviee Génie Celtique

et Le Monde Invisible« On peut donc dire que I'ceuvre du spiritismedesble : sur le plan
terrestre elle tend a réunir et a fondre dans ynthése grandiose toutes les formes, jusqu'ici
disparates et souvent contradictoires, de la peesde la science. Sur un plan plus large il
unit le visible a linvisible, ces deux formes deJie, qui, en réalité, se pénétrent et se
complétent depuis le principe des choses. » Ensuoiienme prévenant lI'objection de
dualisme que I'on pourrait faire, Denis souligneDans ce but il démontre que notre monde



et I'Au-dela ne sont pas séparés, mais sont I'urs dfautre, constituant ainsi un tout
harmonique. »

Ceux qui étudient le Spiritisme savent que beauabagptres citations, aussi bien de Kardec
qgue de ses suiveurs, peuvent étre prises, poumaffia thése de la nature synthétique de la
doctrine, comme une position se situant dans laiéler phase du processus de connaissance.
On se rappelle particulierement de la définition ldedoctrine dansQu’est-ce que le
Spiritisme de Kardec, sur laquelle on reviendra plus taml.nhise en avant du probléme
suffit, pour justifier notre démarche afin d'offrime vision historique du développement
spirituel de I'homme, comme la forme la plus adégude l'introduction a I'étude de la
doctrine.

Kardec lui-méme a créé la discipline que I'on veager de développer dans ce cours, aussi
bien avec I' « Introduction a la doctrine spiritegui ouvre leLivre des Esprits qu’avec
Qu’est-ce que le Spiritisme Rotre cours ne dispense pas de I'étude de ceauxadu
codificateur, mais le requiert bien au contraireaidil est évident que I'approche de
n'importe quelle branche de la connaissance, cofierplique le philosophe Julian Marias,
dans le cas particulier de I' « Introduction a lailésophie », exige toujours de nouvelles
perspectives, en accord avec le cours du tempstraduction, dit Marias, est maintenant

le circonstanciel, I'acte d’introduire quelqu’unrdaquelque chose. Ce quelque chose, soit la
Philosophie soit le Spiritisme, est une réalitétdrigue, une chose qui existe de facon
concrete.

Le Spiritisme étant une réalité historique, affiexgar le codificateur et ses successeurs, il a
son passé, son présent comme il aura son fututepddue de Kardec, initier quelgu’'un a
'étude du Spiritisme était l'introduire dans unealité naissante, dans une vraie
problématique en ébullition, dans un procés higterien phase de définition et, surtout,
«dans un nouvel ordre d'idées Aujourd’hui, c’est initier ce quelqu’'un a unogessus déja
défini, et pas seulement dans un ordre d’idées,anssi dans un cadre historique, dans lequel
cet ordre a surgi. De cette fagcon, c’est l'intreduaussi dans lintroduction de Kardec elle-
méme. Voila la raison pour laquelle nous écrivone introduction a I'ceuvre, pour notre
traduction dLivre des Espritsédité par la FEESP

Sans I'examen historique du probleme médiumnigaeegemple, les étudiants d’aujourd’hui
courent le risque de flotter dans Il'abstrait. Emnisant a un ordre d’idées, sans la
connaissance de ses racines historiques, on rguwmnfondre, comme font les profanes,
médiumnisme et Spiritisme, c’est-a-dire, le proasssnédiumnique de développement
spirituel de 'homme avec le Spiritisme. On risq@acore plus, de s’étonner des faits
médiumniques rudimentaires, les considérant, par Bspect extravagant, comme des
nouveautés. D’'un autre co6té, ils comprendront diéfiment I'apparente contradiction
existante dans le fait que le Spiritisme soit, eé@nmma temps, une doctrine moderne et un
processus historique provenant des eres le plugées de 'humanité. Il existe encore le
probleme religieux et, particulierement, celui diess du Spiritisme avec le Christianisme,
que seulement une introduction historique peutirécla

Ce sont pour ces raisons que nous nous sommesspgde donner ce cours, — a l'invitation
de I'Union de la Jeunesse Spirite de Sdo Paulgartr de I’ « horizon primitif », c’est-a-
dire, des manifestations médiumniques entre lesniesrprimitifs, en examinant les phases
historiques qui nous ont conduit jusqu’au momeriisent. Pour cela, nous nous sommes
servis de la bibliotheque doctrinaire, reconnued&mmentale et, ainsi que d’ceuvres
subsidiaires, a la valeur culturelle reconnue. Nmrsnerons des indications bibliographiques
pour faciliter aux intéressés un plus grand apprdiissement du sujet.

! Federagao Espirita do Estado de S&o Paulo (Fiéedé&qirite de I'état de Sao Paulo)
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lére PARTIE - LA PHASE PRE-HISTORIQUE

Horizon tribal et médiumnisme primitif

1. Médiumnité et spiritisme

Les sciences sociales ont a apporter une grandeledion a I'’étude du Spiritisme. A notre
avis celui qui a vu cela avec la plus grande réttiett Ernesto Bozzano. Le grand disciple
italien d’Herbert Spencer, profondément lié au ttyeement des études sociologiques, attiré
vers le domaine des études spirites, a su appliguwslui-ci la connaissance acquise dans
d’autres domaines. Ses travaux sur les manifestatgupra-normales parmi les peuples
sauvages, publiés dans la revue milanaisee e Ombraen 1926, postérieurement réunis
dans le livrePopoli Primitivi e Manifestazioni Supernormalieprésentent une des plus
puissantes contributions a I'élucidation historigiueprobleme spirite.

Kardec avait déja expliqgué que les faits spiriteatsde tous les temps, d'autant que la
médiumnité est une condition naturelle du genredinnMais, c’est avec Bozzano que nous
avons la premiére incursion spirite dans I'examethr@pologique et sociologique de
I’'homme primitif, nous révélant, grace a des basrantifiques, les formes préhistoriques du
phénomene médiumnique. D’ailleurs, les études dez&wm nous amenent plus loin encore,
puisqu’elles nous révelent aussi les origines mmadiques de la religion. Nous avons ainsi
une théorie spirite de la genese de la croyancéaardela qui se présente comme une
synthese des théories opposées de la théologeelatsdciologie.

Pour une plus grande clarté de notre étude, nous sommes appuyés sur le schéma, qui
nous est fourni par des anthropologues anglais, lgmenomme « méthode culturelle »,
appliguée par John Murphy avec succes, dans sdesétur les origines et I'histoire des
religions. Méthode utilisée dans I'anthropologieltunelle et dans I'étude des religions
comparées, elle s’applique parfaitement aux besténslarté de notre étude. Son schéma est
constitué des « horizons culturels », dans lesqaalgéveloppement humain peut étre analysé
dans I'ampleur de chacune de ses phases. |l etrévijue nous n’allons pas nous éloigner
beaucoup du schéma. Notre but n’est pas I'étudbr@mlogique, ni celui des religions
comparées, mais seulement I'élucidation du problspméite.

Les « horizons culturels » sont les moyens parulesgles différentes phases de I'évolution
humaine se sont développées. L'expression est hmigpe. On appelle, par exemple,
« horizon primitif », le monde de 'homme primitite mot « horizon » indique que nous
devons analyser cet homme dans les limites de m#i@n, dans I'ensemble des conditions
du milieu physique et social dans lequel il vivaigns le paysage culturel clos par les
horizons du monde primitif. Nous pouvons ainsi exenchaque phase dans son milieu,
chaque homme dans son monde, pour mieux les codmpreb’étude de Bozzano, bien
gu’antérieure a cette méthode, s’integre a celle-ci

L’ « horizon primitif » est généralement divisé teois ensembles : le primitif proprement dit,
I'animiste et I'agricole. Dans notre schéma, nousna réduit les deux premiers ensembles en
un seul : I' « horizon tribal ». Celui-ci nous pesthd’embrasser le probleme médiumnique de
I'hnomme primitif dans une vision générale, ainsiusaomettons en évidence le troisieme
ensemble en Iui donnant une autonomie. Cela paree lj« horizon agricole » est
particulierement intéressant en ce qui concermaddiumnité. De cette fagon, notre schéma
de la phase préhistorique du Spiritisme est leasiv horizon tribal, agricole, civilise,
prophétique et spirituel. Alors que Murphy s’ariéta I' « horizon prophétique », le
Spiritisme établit une nouvelle formulation : Iherizon spirituel ».



L’horizon tribal se caractérise par le médiumnispranitif. Nous avons adopté le mot
« médiumnisme », crée par Emmanuel pour désignenddiumnité dans son expression
naturelle, parce qu’il est évident qu’il correspoadec précision a notre objectif. Le
Médiumnisme équivaut a des pratiques empiriqueka daédiumnité. De cette fagon, nous
avons les formes successives du médiumnisme gdrimiti médiumnisme oraculaire et du
médiumnisme biblique, atteignant seulement la mmdité positive dans I'horizon spirituel,
qui apparait avec le Spiritisme. Ce n’est qu'ave&piritisme que la médiumnité se définit
comme condition naturelle du genre humain, regoiddsignation précise de « médiumnité »
et commence a étre envisagée de facon rationrie@entifique.

Il convient de laisser trés clair la distinctiontrenfaits spirites et doctrine spirite, pour que
nous comprenions ce que Kardec disait, lorsqufitragit que le Spiritisme est présent dans
toutes les phases de l'histoire humaine. Les fagsites — ceux que l'on appelle les
phénomenes ou ses manifestations médiumniques t—-dsotous les temps. Les pratiques
magiques ou religieuses, basées sur ces manifestatonstituent le Médiumnisme, parce
que ce sont des pratiques médiumniques. La do&pmige est une interprétation rationnelle
des manifestations médiumniques. C’est une doctéme méme temps scientifique,
philosophique et religieuse, parce qu'aucun deasgects ne peuvent étre oubliés quand on
aborde des phénoménes qui sont en rapport aveée eM’homme sur la Terre et sa survie
apres la mort, sa vie et sa destinée spirituelle.

La confusion faite par les sociologues a ce sugt émorme ; ils suivent de maniére
imprudente la confusion intentionnelle faite pas Edversaires du Spiritisme. Les études
sociologiques du médiumnisme se référent toujowrsSairitisme. Cependant, le mot
« Spiritisme » créé par Allan Kardec, en 1857,8il @ bien expliqué dans l'introduction du
Livre des Espritsdésigne une doctrine élaborée par lui, basééamalyse des phénomeénes
médiumniques et grace aux élucidations que lesitEdpr ont fournies, sur les problemes de
la vie et de la mort. Les pratiques de ce que Bppelle le « syncrétisme religieux afro-
brésilien », par exemple, ne sont pas des pratigpieges. Le syncrétisme religieux est un
phénomene sociologique naturel.

Sur ce sujet nous avons a faire face a un probtBoree complexité qui a donné aussi libre
cours a des confusions. Les faits médiumniques demtfaits spirites, selon I'appellation de
Kardec lui-méme, mais ils ne sont pas le SpiritisRerce que le Spiritisme se sert des faits
médiumnigues comme d’'une matiére premiere pousi@ation de ses principes ou comme
d’'une force naturelle qui évolue de maniere ratedien Exactement comme I’hydraulique se
sert d’une chute d’eau ou du courant des fleuves pooduire de I'énergie. Une fois ces
points élucidés, nous pouvons passer a l'analyse pfenomenes médiumniques dans
I'Horizon Tribal.

2. Origine sensorielle de la croyance en la survie

Bozzano s’appuie spécialement sur les recherchdsamtdropologue Andrew Lang et de
I'ethnologue Max Freedom Long réalisées dans ldmidrde Polynésie, pour démontrer
I'existence des phénomeénes spirites dans I'horigbal. Il utilise aussi d’autres sources, sans
oublier les études de son maitre Herbert Spenceltefv Lang est I'auteur de la thése spirite
sur l'origine médiumnique de la religion, these eléppée dans son liviehe Making of
Religion Bozzano adopte cette thése et cherche a I'élycade la confrontant a la thése
spencérienne dans laquelle il trouve, d'ailleuess brémices a I'explication spirite du
probléeme.

La premiere affirmation de Bozzano est celle daiVarsalité de la croyance en la survie.
Voyons comment débute son étude : « Si nous camsulies ceuvres des plus éminents
anthropologues et sociologues, nous observonsogisesbnt d’accord pour reconnaitre que la
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croyance en la survie de I'esprit humain est dualomuniversel ». Ce fait est confirmé par
de nombreuses citations écrites. Ensuite, Bozzaradyse les explications qui lui sont
données par les sociologues et par les anthropedogour conclure que celles-ci ne sont pas
opérationnelles. Seul Spencer se laisse guided@sirintuitions justes qui seront plus tard
développées par Lang. Ce dernier a réalisé unitdiaaalyse comparée des phénomenes du
médiumnisme primitif avec les expériences métapgyes, concluant a la réalité de ces
phénomenes, qui constituent la base concreteaeyance en la survie.

Le premier fait concret a surgir dans I'’horizonnmtif, en ce qui concerne ce probléme, est
celui de I'existence d’'une force mystérieuse quprégne ou aimante des objets et des choses,
pouvant agir sur les créatures humaines. Cette fest connue par les noms polynésiens de
« Mana » et d’ « Orenda ». Considérée en générmhmimaginaire, cette force produit les
phénomenes les plus étranges. Bozzano rappelléplanse de Marcel Habert a Goblet
D’Alviella, sur la nature imaginaire de cette farétabert disait : « Il me vient a I'esprit une
multitude de doutes. Mana et Orenda ne sont-ilsdlpasconceptions trop abstraites, pour que
nous puissions les considérer comme le point dardémi fera accéder les sauvages aux
esprits ? »

Le doute d’Habert est considéré par Bozzano « fmeddal et psychologiquement » juste,
une fois que nous connaissons la nature concrétéa gensée primitive, incapable de
concevoir des processus d’abstraction mentale apaicterisent 'homme civilisé. Mana ou
Orenda n’est pas une force imaginaire, mais uneefaéelle, concréte et positive qui
s’affirme a travers une vaste phénoménologie esguiérifie parmi les tribus primitives des
différentes régions du monde. Cette force primitteerespond a I'ectoplasme de Richet ; la
force ou la substance médiumnique des expérienagapsychiques dont I'action a été
étudiée scientifiquement par Crawford, professeumt@canique de I'Université Royale de
Belfast en Irlande. La méthode comparative, supae Lang, nous offre la son premier
résultat. La force imaginaire des sauvages troegestnilitudes dans les recherches des sages
européens et américains engagés dans des étudies gtimétapsychiques.

L’ethnologue Max Freedom Long, qui était aussi mighQue, a réalisé de longues recherches
parmi les tribus de Polynésie, plus particuliéretmdsms celles des iles Hawali, en vivant
plusieurs années parmi les sauvages pour vériierédlité et la nature de cette force
primitive. Il conclut que les kahunas, guérissepotynésiens, considéraient I'existence de
trois formes de Mana, ou trois fréquences, troltages de cette force, semblables au courant
électrique. Le plus bas voltage correspondrait éotee émise par les corps matériels du
cristal sur I'organisme humain ; le voltage moypmpviendrait du mental humain ; et le
voltage supérieur, serait émis par une sorte deecepirituel du mental humain, permettant a
I’'homme de prévoir le futur et de réaliser des mmé@nes physiques a distance ainsi que la
matérialisation et la dématérialisation des objets.

Une autre conclusion curieuse de Freedom Longedist que les kahunas considéraient cette
force comme susceptible d’accumulation. Les guéuiss qui se servaient de la sorcellerie,
pouvaient emprisonner des esprits inférieurs glduademande, faisaient provision de Mana
pour agir en cas de nécessité. Bozzano montre gsiecdnclusions de I'ethnologue
correspondent a celles d’Andrew Lang et a desgétita des observations d’'innombrables
savants sur le sujet, ainsi qu’au récit des voyegyetides missionnaires qui ont vécu dans
diverses tribus, a des époques différentes et plasgeurs régions du globe. D’un autre c6té,
il établit les relations entre cette force et l@asme, ce que Freedom Lang avait fait aussi.
Le deuxiéme fait concret d’ordre spirite de I'hamztribal est celui de I'existence d’esprits,
ceux-ci étant universellement reconnus. Des anthiogpes et des ethnologues ont I’habitude
d’établir arbitrairement qu’il existe un certairptade temps entre I'apparition de chaque fait.
Bozzano, cependant, rejette cette thése pour dougesimultanéité des faits. Il rappelle
gu’aucune recherche ou observation n’'a révelé pe@iendue succession des faits et assure :
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« La réalité, au contraire, est que ces deux cdimcepapparaissent toujours associées. » Une
des preuves se trouve dans les conclusions ménteedelom Long ou nous voyons des
esprits opérer a travers le Mana, c’est-a-diresesgant de cette force. La coexistence des
deux conceptions, celle de la force mystérieusmlt des esprits, s'impose aussi devant la
multiplicité des phénoménes médiumniques dans leumprimitif, ou, comme le souligne
Bozzano, la présence d’ « agents spirituels » gigaj de fagon positive.

Ainsi nous voyons que les superstitions des sasvepkeurs pratigues magiques n’étaient pas
et ne pouvaient étre de nature abstraite, imagngites découlaient, comme tout dans la vie
primitive, de réalités positives et de faits cotgreonnus naturellement des sauvages, comme
ils ont été — et sont — toujours connus des honuivdsés, a toutes les époques et sous toutes
les latitudes du monde. Ce n’est que lors de pésiald grand raffinement intellectuel, quand
les hommes construisent leur propre monde, d'atigires mentales et s’embastillent dans
ces tentatives d’explications rationnelles des ebpgue ces réalités commencent a étre niées,
par une élite infime. Le matérialisme est alors sose de fleur de serre, artificielle, cultivée
dans un compartiment en verre, qui isole le matgdh réalité complexe de la nature.
L’apparition de ces deux faits dans I'horizon ptifri- I'action d’une force mystérieuse et
I'action des entités spirituelles — doit étre ceagmert considérée en méme temps que le
probleme de I'anthropomorphisme. Dans une positiositiviste, comme celle gu'assumait
Bozzano avant de devenir spirite, ces deux faggpdiqueraient par I'anthropomorphisme
lui-méme. Dans une attitude spirite, cependant, tefle explication devient insuffisante.
Parce que I'anthropomorphisme est la caractéristmgychique du monde primitif, la maniére
rudimentaire d'interprétation de la nature par tttroe. Réduire tout le processus de la vie
primitive a ce psychisme naissant, le limiter sendat au mental embryonnaire des créatures
semi-animales, est d’'un simplisme que le Spiritisajette.

3. De la litholatrie au polytéisme mythologique

L’anthropomorphisme est une sorte de phase prépaad I'animisme. La phase dans
laquelle 'homme primitif n’a pas encore développédfisamment son psychisme et dans
laquelle il interpréte toute chose en termes ekamsent humains. C'est-a-dire, qu'il
appligue a I'extérieur les notions rudimentairesl quossede de la nature humaine en donnant
forme humaine aux éléments naturels. Nous pourtigregopliquer le principe de Protagoras,
le sophiste : « L'homme est la mesure de toutesesho> Mais c’est une mesure pour ainsi
dire affective, sans le controle de la raison. Clear le sentiment, et non pas par le
raisonnement, que 'homme primitif humanise le meand

Nous sommes certainement a I'aube de la raisanésate, aux fondements du processus de la
connaissance. Les théories matérialistes ne veierdela rien de plus que la lutte de cette
raison naissante avec le monde extérieur. Pous, dds manifestations supra-normales ne
sont rien d’autre que des projections de ce poywsychique, des visions hallucinatoires du
mental primitif. Murphy, en citant Rodolphe Ott@ppelle que nous sommes devant un
processus d’adoration rudimentaire, dans lequehtime semble s’adorer lui-méme dans des
choses extérieures. Nous allons voir comment lfapibmorphisme, par cet aspect, se place
dans la « loi d’adoration » que Kardec étudie dankivre des Esprits

L’anthropomorphisme se révéle sous deux formespgueent étre tantdt successives tantot
simultanées, ce qui est difficile préciser. En atiamd qu’elles soient successives, nous
pouvons citer en premier la forme vitale, c’esti@dcelle dans laquelle 'lhomme primitif
projette sur les choses son sentiment vital, emalande la vie a des choses inanimées. La
deuxieme forme est la volitive, ce «deuxieme dedeé I'anthropomorphisme » selon
Murphy, ou ’lhomme projette aussi sa volonté etrpmite raison personnalise les choses. A
ce niveau nous affrontons déja le développementatemisme, la phase dans laquelle
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I’'homme ne va pas seulement donner la vie et lantélaux objets et aux choses, mais aussi
son ame.

Bozzano nous a déja montré I'absurdité d’admettrgorocessus si complexe d’abstraction
mentale chez les hommes primitifs. Seule la th@gdétes peut cependant venir en aide aux
théories matérialistes qui tatonnent dans le bos ssais n’arrivent pas a s’étayer. La these
spirite nous montre que le processus de I'anthrapphisme est renforcé par les phénoménes
médiumniques. Le simplisme de la projection anienisur les choses extérieures se
complique avec la réponse qui en est donné a I'nemmavers I'action naturelle des esprits.
Il est évident que 'homme primitif doit interprétes choses selon ses expériences vitales. La
raison se forme dans I'expérience. L’homme cadradaede dans les catégories naissantes de
la raison, emplit ces catégories, comme le vollaitt, par le contenu des sensations. Mais
les catégories, comme I'explique aujourd’hui le &glsme Critique, plus particulierement
René Hubert, ne sont pas fixes ou statiques maiandigues. Elles sont I'expérience propre
en mouvement et non pas un résultat de I'expéridateette expérience implique les faits
supra-normaux, le contact de 'lhomme primitif adkess forces étranges, comme dans le cas
de Mana ou Orenda, et avec les « agents spiritugtst parle Bozzano.

Nous pouvons formuler une vraie échelle d’adoratians le monde primitif. Bien que ses
degrés puissent étre simultanés et non pas suisgdsssimple fait de I'existence de ces
degrés montre que I'adoration, résultat d'un seeininné chez ’homme, se développe dans
un vrai processus. Au degré le plus bas nous deditkolatrie ou I'adoration des pierres, des
rochers et des reliefs du sol ; Le degré suivantaeghytolatrie ou I'adoration végétale, des
plantes, des fleurs, des arbres et des bois ; ssudese trouve la zoolatrie ou I'adoration des
animaux ; et ce n’est qu’a un degré plus élevélguerencontre la mythologie proprement
dite, avec sa forme classique de polythéisme. begasus de I'adoration se développe ainsi
depuis le royaume minéral jusqu’a 'humain ou hahifChacune de ces phases est liée a
l'autre par une interphase dans laquelle les élé&mdadoration se mélangent. Et les résidus
de plusieurs phases, depuis la litholatre, subgistecore dans les systemes religieux actuels.
L’homme porte en lui ses héritages a travers lgptem

Si l'on envisage tout ce processus uniquement dintpde vu de la théorie de
I'anthropomorphisme, ou méme de l'animisme, il vae édifficile, voire impossible,
d’expliquer sa persistance dans les phases supEsidu développement humain. Parce qu'il
est naturel, et méme dialectigue dans le développemque I'homme se libere
progressivement de ce qui I'a aidé dans une phd$ecemmode dans 'autre. La persistance
de I'anthropomorphisme et de l'animisme, dans lespges élites culturelles actuelles,
démontre que chez ces derniers il y avait queldoses de plus que la simple projection de
I’'hnomme sur les choses. Ce « quelque chose », camoel'avons déja vu, est la présence d’
« agents spirituels », agissant sans cesse sunitteoet les communautés humaines, dans
toutes les phases de la préhistoire et de I'hestoir

Kardec a consacré le deuxieme chapitre de la éraisipartie diLivre des Espritsx la « Loi
d’adoration ». Les Esprits Supérieurs qui I'ontéadke facon médiumnique dans I'élaboration
du livre, lui ont appris que « I'adoration est ésultat d'un sentiment inné chez 'homme »,
comme le sentiment de I'existence de la divinitg.oint ajouté qu’elle fait partie de la loi
naturelle, c’est-a-dire, de I'ensemble des forcaminelles qui constituent le monde, auquel
’'homme appartient. Ensuite ils ont montré commniaribi d’adoration se développe dans les
sociétés humaines depuis l'adoration extérieurdjete matériels jusqu’a atteindre cette
phase supérieure gu’ils ont définie par ces matka véritable adoration est dans le coeur. »
Nous avons vu précédemment que ces enseignemenitsietp sont en accord avec
l'interprétation anthropologique de Murphy et de dBlphe Otto qui dit que
I'anthropomorphisme est une forme d’ « adoratiatimentaire ».
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Rappelons encore, pour éviter des confusions, egi€s$prits ne parlent pas avec Kardec a
I'aide de visions ou d'autres formes mystiques éeélation. Quand nous disons que les
Esprits Supérieurs ont aidé Kardec a I'élaborerivee des Espritsceux que I'on appelle des
« hommes cultivés » ont pour habitude de faire taen mais rappelons que Bible, les
Evangileset le Coran ont été aussi dictés par Dieu ou par des Espiitss il se trouve que
les anciennes écritures appartiennent aux phasasédiumnisme empirique alors que la
codification spirite appartient a la phase de laliom@nité positive. Les Esprits Supérieurs
(supérieurs en connaissance et en raffinementtiggiriexactement comme les hommes
supérieurs) parlaient avec Kardec et laidaient pamtermédiaire de la pratique
médiumnique. C’est-a-dire : par I'intermédiaire @@nmunications médiumniques sujettes a
des vérifications, et non pas par des révélatiorystiques, recues sous le couvert de
I’émotion.

D’autre part, quand nous mettons I'accent sur larearationnelle du Spiritisme, nous ne
nions pas la valeur du sentiment. L’ancien débdogbphique entre la raison et le sentiment,
qui se traduit sur le plan religieux par le duaksentre la raison et la foi, trouve dans le
Spiritisme sa solution naturelle, par I'équilibre Iline et de 'autre, dans la formule classique
de Kardec: «la foi raisonnée. » Dans l'étude 'dattiropomorphisme, avec ses formes
rudimentaires de Il'adoration, nous trouvons tout sochéma explicatif de la vieille
problématique tant débattue. La raison et la foi pésentent comme des formes
contradictoires d’'un processus dialectique.

4. Elargissement de la théorie de Spencer

Le matérialisme du XVIfi siécle a nié l'action des « agents spirituelsussabien sur les
communautés primitives que sur les peuples cigli@bzzano, qui a été positiviste durant
des années, expliquait la croyance en la surviawens la théorie de Spencer, le philosophe
qui a méme été considéré comme I'Aristote modevtedgré toute I'admiration que I'on peut
porter a Spencer, la réalité incontestable des fitrites a montré a Bozzano que la these
spenceérienne était fausse, qu’il n’était pas péssédxpliquer la genése de la croyance
universelle par la subsistance par quelques phémesr@rdinaires, sensoriels, qui exigeraient
de ’lhomme une recréation mentale, sur le planralbsNéanmoins, Bozzano a reconnu que
Spencer « avait indiqué le bon chemin. » Il est mé&ouchant de voir comment I'ancien
disciple corrige le maitre, tout en lui reconnamssies merites.

Bozzano comprend que ce qui a manqué a Spencérla’esnnaissance des expériences
métapsychiques. De cette facon, le génie de Spesiest vu obligé a tatonner dans le
domaine des sciences matérielles. Malgré celarétiggment, parce qu'il était un génie,
Spencer a appréhendé le point central du problémiguant la bonne direction qui menerait
a une solution. La croyance en la survie décowdgpriences concretes de ’'homme primitif
et non pas de formulations de la pensée abst&uie origine se trouve dans les sensations et
non pas dans la cogitation philosophique. C’estpomt central que Spencer a su vaoir.
Utilisant la méthode comparative, Bozzano montrmroent la these de Spencer peut étre
élargie ou développée grace a linclusion des fai&tapsychiques, et devenir pleinement
vraie.

Voyons comme cela est possible. Les origines @eolgance en la survie, pour Spencer, sont
ces faits ordinaires de la vie primitive : le régaand le sauvage se sentait libre de son corps
et donc d’agir a distance ; 'ombre qui le suivaéindant ses promenades au soleil et son
image reflétée dans I'eau quand il se penchaitlesurivages d'un lac ; I'écho de sa voix
répété dans les défiles et dans les grottes. Bozzgoute au réve ordinaire le réve
prémonitoire qui permet de voir a 'avance un évéaet futur ; au phénomene de 'ombre et
du reflet sur I'eau, les phénoménes de voyancepdidion et de matérialisation d’esprits ; a
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I'écho, le phénomene de la voix-directe. Et il &oancore a la force imaginaire de Mana ou
Orenda la preuve concrete des faits ectoplasmig@esnme on remarque, la thése
spencerienne s’ouvre, s’élargie, atteignant lds faétapsychiques qui échappaient a Spencer.
Grace a cette ouverture, la genése de la croyantz survie n'abandonne pas le terrain du
concret, des faits sensoriels, dans lequel Spefamait placé. Mais en méme temps le
probleme de linduction qui implique l'usage de pensée abstraite est substitué par
I'expérience immédiate mais en accord avec la nighfaimitive. Le sauvage n’a pas besoin
d’induire, une supra-réalité, parmi les nombreugmmenes cités par Spencer, puisque celle-
ci s'impose a lui a travers les phénomenes spiagtesnétapsychiques, de facon directe et
immeédiate.

En ce qui concerne le probleme des ectoplasmiesniient de rappeler que I'ectoplasme,
émanation fluidiqgue du corps du médium, est aujbuidune réalité, scientifiquement
déemontrée. Ce ne sont pas seulement les expériastassiques de Richet, Crookes,
Schernck-Notzing et de bien d’autres qui ont proseg existence mais aussi et surtout les
études expérimentales du professeur W. J. Crawiéted,université de Belfast, en Irlande,
comme nous l'avons déja dit. Ces études ont étisééa entre 1914 et 1920 par le médium
Kathleen Goligher. Crawford a vérifié I'existence kbviers d’ectoplasme en produisant les
phénomeénes de lévitation. Plus tard, il a appeddegers : « structures psychiques ». Dans le
Traité de Métapsychiqueependant, Richet se réfere a cette structureneodes « Leviers
de Crawford ».

Gustave Geley a realisé aussi des nombreuses exgesiavec I'ectoplasme, en se servant du
médium Eva Carriere, le méme qui avait réalisé s#sces avec Richet, a Alger, chez le
général Noel, en produisant d’excellentes matéatibns de I'Arabe Bien Boas. Richet a
publié dans leTraité une photographie de ces matérialisations, ou\fayait le fantdme de
Bien Boas planant dans l'air et relié par un «dewi au corps du médium. Geley a constaté,
grace aux critéres scientifiques les plus rigourdes formes d’émanation fluidique de
I'ectoplasme, qu’il a décrit comme « une substdrlaachatre qui sort du corps du médium ».
Nous conseillons a ceux qui s'intéressent a cd dejéire le chapitre intitulé Ectoplasme dans
le livre Histoire du Spiritismele Conan Doyle.

Mais ce qui nous intéresse, maintenant, c’'est latioe de I'ectoplasme avec les forces
magiques de Mana ou Orenda. Outre I'émanation ifui blanchatre décrite par Geley,
I'ectoplasme se présente aussi sous une formeibleidl ressemble donc a une force
impondérable, comme le magnétisme ou I'électridie.professeur italien Imoda dans ses
expériences d'idéoplastie, qu'il a réalisé aveanédium Linda Gazzera, en collaboration
avec Richet, expose une curieuse théorie des finoises de I'ectoplasme : l'invisible, la
fluidique et la concrete dans son livielhotographies de Fantomé&eley, de son coté, a
constaté que I'ectoplasme, dans sa forme invisiblenait autour des personnes, pendant les
séances, ou avant la production de phénomeénes.

Le plus curieux, néanmoins, c’est la comparaisadimnées sur la force Mana ou Orenda,
en Polynésie, par Freedom Long et les observationprofesseur Crawford, a Belfast, sur
I'ectoplasme. On vérifie donc la pleine correspormdaentre les deux forces. Les sauvages de
Polynésie racontaient, comme nous l'avons déjagdi, I'ectoplasme humain est produit par
le mental. Le professeur Geley affirme, de son,cte lors des séances expérimentales
pratiquées par lui et par d’autres scientifiqueopéens et américains, les esprits agissaient
sur le cerveau des médiums et sur ceux des parntisidors des réunions pour provoquer
I’émanation de I'ectoplasme. La simple observaties sauvages, en traduisant une opinion
sans prétention, coincide ainsi avec I'observatmantifique de Geley. Comme dans bien des
cas, la science confirme, de cette fagcon, une ¢ssarece simple acquise par I'expérience
ordinaire.
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Une fois I'émanation provoquée, I'ectoplasme touamgour des assistants, flue autour du
groupe, en augmentant peu a peu son intensité fercapour se diriger finalement vers le
meédium. Il s’'unit au systéme nerveux du médium améant ce que Geley considere « un
supplément ». C'est grace a ce «supplément » &ge Hsprits, appelés par Geley
des « opérateurs », réeussissent a produire, enastdifférents phénomenes de lévitation, de
mouvement d’objets et de matérialisation. La theoscientifique du « supplément »
d’ectoplasme correspond aussi a la « superstitigmolynésienne d’accumulation ou
emmagasinement de Mana ou Orenda pour les opé&atiagiques postérieures.

Il ne nous reste plus qu'a mettre en évidencelgyeocessus de sélection du médium et de
réalisation de séances est pratiguement le ménmelebhesauvages et les civilisés. Bozzano
explique que les sauvages se servent d’individositéis, aprés avoir éprouve leurs qualités
dans ce domaine, et ils réalisent leurs séancasr®u a la tombée du jour évitant la lumiére
du soleil. Freedom Long donne des détails curids. sauvages se placent autour d’'une
petite hutte en paille pour chanter et dansertantdée du jour. Le médium reste a I'intérieur
de la hutte. Celle-ci correspond, comme nous posn@rvoir, a la cabine médiumnique des
expériences scientifiqgues ou le médium se débarrdsslincidence de la lumiére dans la
salle de séances. Les expériences de Crookesx@apke, faites en pleine lumiere, avec les
matérialisations célebres de Katie King, étaientcde ordre. Le médium restait dans un
cabinet ou dans une cabine, ou se créait I'élaiooraictoplasmique. Ce n’est qu'apres s’étre
matérialisé que I'esprit rejoint la salle éclairée.

Les phénomenes qui se produisent dans les forthaturellement plus frustres, violents et
forts que ceux qui se produisent dans les expégescientifiques. Cela s’explique par la
qualité mentale des assistants, du médium lui-mg&mgar conséquent, des « opérateurs » ou
esprits qui agissent dans le milieu sauvage. Le&nghénes du milieu civilisé sont plus
subtils, revétant, parfois, une harmonie et uneutgeanégalable, comme cela se passait
pendant les matérialisations de Katie King, avem&es, et pendant les célébres séances avec
le médium Douglas Home, ou il y avait de mervegkesimatérialisations de mains.
Néanmoins, les mains frustres de la jungle et Ekates mains anglaises des séances de
Home, révélaient la méme chose : la survie de limemapres la mort corporelle et la
possibilité de communication entre incarnés etra@snés. Les mains produites par Mana ou
Orenda indiquent aux hommes le méme chemin detusgigation indiqué par la main de
I'ectoplasme. De la forét a la civilisation, lespEts enseignent aux hommes que la vie ne
s’achéve pas dans la tombe, de méme qu’elle ne eocerpas au berceau.

Horizon agricole : animisme et culte des ancétres

1. Rationalisation animique

Quand nous étudions I’ « horizon agricole », cé&slire, le monde des premiéres formes
sédentaires de vie sociale, nous voyons l'animisiib@l se développer sur le plan de la
rationalisation. Nous sommes dans ce moment hégéigpar conséquent, dialectique, ou la
raison se déroule dans le processus historiquéi;@etntendu comme le progres de ’lhomme
sur terre. La domestication d’animaux et de plartesention et 'emploi d’instruments, la
création de la richesse, interviennent simultanéraeec I'augmentation démographique et le
développement spirituel de 'homme.

C'est précisément le développement spirituel qui av@ir une conséquence curieuse :
I'approfondissement de la croyance tribale dansgsits, dans le sens de personnalisation,
en y impliqguant les aspects et les €léments datlarex L’expérience concrete, qui a donné a
I’'homme primitif la connaissance de I'existence dsprits, s'allie maintenant a I'usage plus
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large des catégories de la raison. Les deux fogaasrales de rationalisation de I'Univers,
qui apparaissent a ce moment la et qui doiventtitoes la base de tout le processus de
rationalisation animique, sont la conception deTére-mere et du Ciel-pere. Ces formes
apparaissent nettement dans la pensée chinoise apriservé jusqu’a nos jours les éléments
caractéristiques de I’ « horizon agricole ». Lel @st le dieu-péere qui féconde la Terre, la
déesse-mere.

Dans certaines régions, comme nous pouvons vos ketude de la civilisation égyptienne,

il y a une inversion des données : le ciel estéaenet la terre est le pere. Cette inversion n'a
d’autre signification que celle de la grande impoce de la terre et du ciel pour la vie de
tribus. Quand les inondations du Nil ne dépendastdes pluies locales, elles ne paraissent
pas provenir du ciel mais des entrailles de laete@elle-ci incarne, donc, le pouvoir
fécondant, et le r6le maternel, de protection dastations, revient, tout simplement, au ciel.
Les études matérialistes confondent le problemeladerationalisation avec celui de
I'expérience concréte de la survie. lls prennemneod le Nuage pour Junon, quand ils
concluent que 'homme primitif attribue a la tegeau ciel un visage humain, uniqguement
pour rendre le monde extérieur accessible a la o&imepsion rationnelle. Les études spirites
montrent qu’il y a une distinction a faire dans aas la. Le processus de rationalisation
découle de I'expérience concrete et, pour cela mémepeut étre pris de fagon exclusivement
abstraite.

Essayons d’élucider cela. D’'un c6té nous avonspBeence concrete constituée par les
contacts de ’'homme avec des réalités objectivasm Butre c6té nous avons le processus de
la rationalisation du monde, c’'est-a-dire, de défasgion des aspects et des éléments de la
nature dans les catégories de la raison ou damatégories de I'expérience. De méme que le
contact de 'homme avec I'espace physique lui fawne dimension pour I'appliquer aux
choses extérieures — la catégorie spatiale, le epdnd’espace — le contact avec les
phénomeénes spirituels lui fournit une dimensionriglle, qui est le concept d’esprit. Ce
concept est utilisé dans le processus de rati@bialis comme n’'importe quel autre concept.
Mais il est inconcevable de vouloir nier les faitgcrets qui ont donné origine a la catégorie
rationnelle ou vouloir attribuer a cette catégaome origine abstraite différente des autres.
Nous sommes emmenés ainsi a conclure que lI'animéimé« horizon agricole » présente
trois aspects distincts, lorsqu’ils sont analyséslamiére du Spiritisme. Nous avons d’abord
I'approfondissement de l'animisme tribal dans laspanalisation de la nature que nous
appellerons Fétichisme, avec les fétiches de bada derre-Mére et du Ciel-Pere. Ensuite
nous avons la fusion de I'expérience et de I'imagon avec le développement spirituel de
'homme dans le progres naturel du Médiumnisme.cette fusion naitra la mythologie
populaire imprégnée de magie. Et en troisieme fieus trouvons la premiere forme de
religion anthropomorphique, conséquence de I'egpée concrete décrite par Bozzano, avec
le Culte des Ancétres. Les dieux-lares, les méahéssedieux-locaux comme les dieux des
«nomos » égyptiens, par exemple, sont des entééles et non pas une forme de
rationalisation. Chez les dieux des « nomos » égyptc’est-a-dire, des religions de I'Egypte
ancienne, nous avons déja le moment de transitesndieux réels vers le processus de
rationalisation.

La transition s’effectue d’'une fagon assez conrttiest un processus de fusion que nous
rencontrons tout au long du développement spiriledlhomme. Le Fétichisme se fond avec
le Culte des Ancétres a travers le Médiumnisme.fedshes, comme la Terre et le Ciel se
mélangent aux ancétres, s’identifient a eux danggination en développement. Le mental
rudimentaire ne sait pas encore faire de distinstiorécises. Ainsi, par exemple, Osiris, qui
fut un ancétre et en tant que tel a recu un cudteilfal, se transformera en une
personnification de la terre, avec son pouvoir@miidation, ou en fleuve Nil, dont les eaux
sont source de vie. La projection animique se séalians ce cas a travers une expeérience
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concrete. La mythologie nait de [Ihistoire, puisglexistence historique d'Osiris est
convertie en mythe par un besoin de rationalisatiormonde. Rien de mieux, pour nous
montrer cela, que les études de « sir » Jamesrazke mythe d’'Osiris.

Kardec élucide ce probleme quand il commente lsstipre 521 duLivre des Espritset il
affirme : « Les Anciens en avaient fait des di\émispéciales ; les Muses n'étaient autres que
la personnification allégorique des Esprits praers des sciences et des arts, comme ils
désignaient sous le nom de lares et de pénatdssfg#is protecteurs de la famille. Chez les
Modernes, les arts, les différentes industries,vidss, les contrées ont aussi leurs patrons
protecteurs, qui ne sont autres que des Espritérisups, mais sous d'autres noms. » En
faisant des Esprits des « divinités spéciales mnee le remarque Kardec, les anciens avaient
procédé a la rationalisation du monde, ce qui ng pas dire que les Esprits n’étaient que des
« formes rationnelles ». Ces formes, au contrareyenaient de faits concrets, de réalités
naturelles.

En étudiant I'animisme primitif et son développemndans I' « horizon agricole », nous ne
pouvons nier I'existence réelle des esprits, sorgtepte d’expliquer le mécanisme du
processus de rationalisation. Comme le disait Bozz&e mécanisme devient vraiment
inexplicable, quand on lui enleve la base concdde faits, ou se trouvent les esprits
communicants. On voit clairement la distorsion dedalité, le tournant de la pensée vers
'absurde, quand les scientifiques matérialistesagsnt d’expliquer le processus de
rationalisation ignorant les expériences médiumesgde I'homme primitif. Le Spiritisme
rétablit la vérité lorsqu’il montre l'importance dmédiumnisme dans le développement
humain.

2. L’'exemple égyptien

La Chine et I'Inde sont les deux pays qui consdryesqu’a aujourd’hui la stratification
religieuse de I’ « horizon agricole ». Mais ce matspas les seuls. Ce que nous appelons
« horizon agricole », le monde des grandes ciwiiea agraires, constitue une sorte
d’'inconscient collectif des civilisations modernégs résurgences magiques, animiques et
mythologiques de I'horizon tribal et de I'horizogracole se manifestent encore de maniere
assez forte dans le monde contemporain. Nos regée montrent puissamment imprégnées
de ces résidus. Mais I'Egypte ancienne nous gfieef-étre, le tableau qui montre le mieux le
passage de la catégorie des dieux-familiaux auxketesmiques ou universels.

L’exemple égyptien est fécond pour plusieurs rasdh ne montre pas seulement cette
transformation des dieux mais il nous fournit augs racines historiques de plusieurs
dogmes, sacrements et institutions dominantes dattre monde. Nous avons déja étudié,
quoique rapidement, le cas d’'Osiris, dont I'exiseméelle s’est transformée en mythe. Cet
exemple nous met dans la méme position qu'Evhénpéng; qui les dieux mythologiques
avaient été des personnages réels. C’est que anasntrons exactement la position spirite
chez Kardec. La mythologie, envisagée actuelleroemme une forme de rationalisation, est
pour le Spiritisme un peu plus que cela, puisge’elt aussi une preuve de la participation
des Esprits a I'Histoire, en méme temps qu’une gauite source d’éclaircissement des
problémes religieux.

Nous voyons en Egypte deux catégories de dieuxd#énies : celle des dieux-cosmiques et
celle des dieux-familiaux. Dans la premiére noosiMons la triade familiale constituée par
Osiris, Isis et Horus, avec toute sa cour de digsconsanguines et autres divinités. Dans la
deuxieme nous trouvons des cas curieux comme ceuseqréferent aux dieux Imhotep,
Amenhotep et Beés, le nain. Ces dieux-familiaux noffsent I'exemple de divinisation
cosmique et universelle qui justifie la these évééste. Imhotep médecin et architecte du roi
Djoser, Amenhotep (fils d’'Hapou), architecte et m@d d’Ameénophis Il de la dix-huitieme
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dynastie passent lentement de la catégorie de -fiznikiaux a celle de dieux-universels,
adorés, comme des entités-thérapeutes, pour aergeiite au seuil de la catégorie supérieure
de dieux-cosmiques, incarnant la propre meédecirnesopouvoirs curatifs de la nature.

Quand nous voyons tout ce processus de transfamsate réaliser devant nos yeux, a travers
les études historiques, nous comprenons de qaekanfla famille cosmique d’Osiris, d’Isis et
d’Horus, le dieu-péere, la déesse-mere et le disuydit été élevés du rang de la terre a celui
du ciel. Imhotep et Amenhotep, d’abord adorés pafalmille royale comme des dieux-
familiaux, deviennent ensuite des dieux-populaiegsfinalement deviennent des divinités
mythologiques ou des dieux-cosmiques. Il s’esti@&viment, produit la méme chose avec la
famille osirienne. Cela veut dire purement et senmnt que: ce que nous appelons
aujourd’hui, dans le Spiritisme, des esprits-fagnd] c’est-a-dire, la manifestation
médiumnique des parents et des amis morts quieneiur nos foyers est la source de la
mythologie, la base du processus de rationalis&tida propre origine des religions.

Le cas du nain Bés est aussi trés révélateur. @eesadevenu un esprit-populaire, c’est-a-
dire, qu’'il est passé du culte familial au culte peuple. Il avait I'habitude d’apparaitre
entouré de singes. Il a di étre un nain qui s’'oaituge singes sacrés. Aprés sa mort, son
esprit apparaissait aux voyants ou pendant les misntBapparition médiumnique tel qu'il
avait vécu. Non seulement il se présentait de fagmieuse, mais il possédait des vertus qui
plaisaient au peuple, a tel point que son cultéstite débordé le cadre du culte familial. Les
singes qui I'entouraient étaient des réminiscemt=e&a zoolatrie, d’ailleurs tres présente en
Egypte, ou elle a dominé jusqu’a la fin de la ¢oation. Le nain Bes est un cas typique
d’'universalisation d'un dieu-familial. Dans le fajjue ce processus n’ait pas atteint la
catégorie de dieu-cosmique n’a rien d’extraordmdiles processus naturels n’aboutissent pas
toujours.

Les Egyptiens restaient attachés a la zoolatrimnoe les Indiens le sont encore aujourd’hui.
Le scarabée des amulettes, I'adoration du Boeuf &pMemphis, d’lbis dans le bassin du Nil,
des Crocodiles a Thebes et du Bouc de Mendes @allta, sont des exemples de la
zoolatrie égyptienne trés ancrée. Mais il y a gescdtambivalence comme celui du Crocodile
qui était adoré a Thebes et dans la région du Laérid, mais pourchassé en Eléphantine. La
zoolatrie passe par une phase d’humanisation dunice dans la fusion d’éléments animaux
avec les figures humaines. Le cas de la déesse@Hzghtypique. Cette déesse, Céres chez le
Romains et Déméter chez les Grecs, est représemtés avec des oreilles de vache, tantot
avec des cornes, et parfois méme avec le bucrarenamre avec le bucrane et le sistre. La loi
d’adoration citée par Kardec évolue des animaus le= formes humaines, mais avec lenteur.
Les résidus animaliers apparaissent encore dangigeses des dieux anthropologiques
comme dans les propres images d’Horus a la téfauden.

L’humanisation des dieux animaux, qui est fatalesque la zoolatrie n'est rien d’autre
gu’une projection animique, va aussi jouer surgarisation familiale du panthéon divin. Les
dieux sont réunis dans des familles et la formplls simple de ces familles est la triade,
constituée du peére, de la mere et du fils, commses favons vu dans le cas d’Osiris. Cette
triade familiale dérivée du systeme patriarcal’derizon agricole est une des formes les plus
anciennes de la trinité divine. Le concept d’espependant, fera sentir son influence dans ce
processus de socialisation des dieux. Ainsi conatiug, coté, les éléments animaux vont étre
fondus dans les figures humaines des divinitéd,adére coté, le concept d’esprit, c'est-a-
dire, I'idée d’esprit comme une forme surhumainexdtence, va intervenir, en sens inverse,
dans l'organisation des familles humaines.

Nous allons, si possible, expliquer cela d'une fagdus simple. Dans le processus de
développement de la loi d’adoration, les résidusnaliers sont projetés dans les figures
humaines des dieux, comme dans le cas des oreildss cornes de la déesse Hathor. Mais,
en méme temps, la connaissance acquise par 'hoetrevers I'expérience médiumnique de
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I'existence d’étres spirituels, semblables auxsétramains, permettra le regroupement des
dieux en familles et fera que les familles humaswdsssent I'intervention divine. C’est le cas
des dieux grecs qui tombaient amoureux des « flesshommes ». C’est le cas de Pythagore
qui n'était pas le fils d’'un pére humain mais d’Apa. C'est le cas de I'hiérogamie
egyptienne d’ou dérivent les doctrines hiérogamsgies religions chrétiennes.

L’hiérogamie égyptienne a atteint sa forme parfaitedu moins la plus définie, avec la reine
Hatshepsout, vers 1500 avant Jésus-Christ, comgesaaforce jusqu’aux Ptolémées, ad IV
siecle avant Jésus-Christ. Selon cette doctriree Plearaons étaient porteurs d’'une double
nature, humaine et divine, parce qu’ils étaient elefmnts de la reine et du dieu-solaire. lls
n'étaient pas, par conséquent, des enfants d'unmeost méme pas d’'un homme-dieu, mais
de Dieu en personne, qui a travers les processirsdécondait la reine. La connaissance de
ces processus historiques est indispensable autesppour I'immuniser contre les
dénaturations mystiques ou superstitieuses dedtige, si communes dans un monde qui,
s’enorgueillissant des progrés scientifiques, mstspas encore libéré de sa lourde hérédité
mythologique.

3. Les mythes agraires

La vie agraire, comme nous lI'avons déja souligndaaqué vivement I'esprit humain, dans
son développement, au cours des civilisations. rhgthes de I'horizon agricole exercent
encore une puissante influence dans notre monda.d@atribue au discrédit des religions,
face aux savants de I'histoire et face aux spétéside la mythologie. Osiris, par exemple,
dieu typiqguement agraire, semble constituer une pitesives des origines mythiques du
dogme de la résurrection. Quand les chrétiens gmoaht la résurrection du Christ, les
savants sourient avec meépris, en se rappelansuareetion d’Osiris.

Voyons pourquoi Osiris, fils de la Terre et du Cmlandit, verdoie, resplendit, est ensuite
fauché, élagué ou moulu, pour enfin étre enterraisMe la terre, comme des semences,
Osiris renait pour recommencer un nouveau cyclapkdble au précédant. Mort et écartelé
par Seth, son frére, il est ressuscité par sa feemnseeur, la déesse Isis, grace a des rites
spéciaux. L'analogie agraire est bien visible. @sst comme le blé qui aprés la moisson est
égrené et mis en terre une nouvelle fois lors desagles et finalement renait. Parfois,
associé au Nil, il est un dieu-fluvial. Il granditec les inondations, périclite et meurt pendant
le reflux, mais ressuscite ensuite et fait renad@seplantes, par le pouvoir magique des eaux.
Osiris, dieu-fluvial, est naturellement lié a ldtate de la terre. Dans son aspect fluvial il
nous livre, en outre, un nouvel élément qui eshéaie de I'eau. Nous voyons en lui I' « eau
pure », qui sert a purifier la terre séche, stépleussiéreuse et aussi les hommes et les
animaux ; I' « eau du renouveau », utilisée largaenpour les ablutions sacrées et dans les
céremonies de baptéme, comme celui de saint Jgatist®g finalement, | « eau
fécondante » qui représente la virilité du diew4hly fécondant la terre. Voila pourquoi, dans
sa plus haute expression mythologique, le Nil calde mains d’Osiris pour étre verseé telle
une bénédiction sur la terre aride.

« Dieu-agraire, — dit John Murphy — dieu des indiotis et d’'une nouvelle vie, apportait a
tous l'espoir de la résurrection. » Cet espoir edptrait le prestige du dieu. De méme
gu’'Osiris mort a pu ressusciter grace aux ritesiegs d’lsis, les hommes soumis aux mémes
rites ont pu ressusciter. Cette croyance naiveetbkppe dogme chrétien, les paroles de
'apbtre Paul: «S'il n'y a point de résurrectides morts, Christ non plus n'est pas
ressuscité. » (I. Cor. 15:13). Le sens osirienade$urrection chrétienne devient plus évident
quand les rites agraires sont une exigence pourl’gme soit sauvée, c’est-a-dire, pour
gu’elle puisse vraiment ressusciter. D’'un autreécdty a un parallélisme historique assez
troublant. Osiris, grace a la résurrection, s’eshtré capable de surpasser les autres dieux
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egyptiens, de la méme facon que plus tard, grada eésurrection, le Christianisme
surpasserait les autres religions orientales caieaw envahi 'Empire romain.

Le dogmatisme religieux n'arrive pas a eéchappecedecomparaisons. La foi naive, imposée
par 'autorité et la tradition fond comme de laediragile sous le feu de la raison. Seule la foi
rationnelle ou la « foi raisonnée », comme le vibl{ardec, peut affronter sereinement cette
analyse historique, sans se perdre dans la négaiistégarer dans le doute. D’un autre c6té,
le raisonnement sceptique, pour aussi raffiné @git, n'arrive pas a pénétrer I'essence du
mythe agraire. Comme la foi a besoin de la lumdgeda raison, la lumiere, a son tour, a
besoin de I'étoupe de la foi.

Le Spiritisme démontre que le mythe agraire estrggdlement analogique, qu’il nait du
pouvoir comparatif de la raison. Ce pouvoir a a#sindepuis I'ere tribale, la résurrection
humaine, démontrée par les faits médiumniques, rédarrection végétale. Sans la preuve
matérielle de I'existence de I'esprit, de la sudé&l’homme, le mythe agraire est réduit a son
aspect analogique, ne laissant pas apparaitreaissns profondes de l'analogie. D'ou le
scepticisme et le sourire ironique des « savangsi»en réalité devraient attendre un peu pour
sourire, car nous verrons bien qui rira le dernier.

Le mythe de la Vierge-Mére est aussi agraire, tacquiert une dimension sociale et
politique dans la doctrine de I'hiérogamie égyptiencomme nous l'avons déja vu. La terre,
déesse-mere, est vierge avant et apres I'accoucttiemasqu’elle reste immaculée lors de la
fécondation et conserve son état de pureté. Féeopaéle dieu céleste, elle fleurit sur les
terrains fertiles, en bercant sur sa poitrine nmatiée le Messie, c’est-a-dire, le dieu-solaire
qui rameéne la lumiére, la vie et 'abondance desssoms aprés I'hiver. Le mythe agraire de
la Vierge-Mere possede encore un aspect astronemicpmme tous les dieux-agraires,
lorsque la terre et le ciel se conjuguent dansysténe de la fécondation. La constellation de
la Vierge est la premiére a apparaitre dans le apeés le solstice d’hiver. Le Soleil, le
Messie, nait de celle-ci. Et la constellation restege apres la naissance. Le mot « moisson »
a un grand pouvoir mythique : il a la méme racione llessie et la cérémonie liturgique dedié
au Messie portera plus tard le nom de messe.

Il se produit la méme chose pour le mystere du paitu vin. Le pain représentait dans les
mystéres grecs la déesse Déméter, ou Cérés pooleains, mere des céréales. Le vin
représentait Bacchus ou Dionysos, dieux de la ¢ligda vie mais aussi de I'esprit. Manger le
pain et boire le vin était symbolisé la fécondatitenla matiere par le pouvoir de I'esprit. La
matiere imprégnée par le pouvoir de I'esprit étafirésenté, lors des cérémonies paiennes,
par le pain trempé dans le vin. Quand les hébremt arrivés au pays de Canaan ils ont
rencontré cette pratique chez les Cananéens.

Tout I'horizon agricole se révele dominé par cetyeboligue magique du pain et du vin,
dont le Christ en personne s’est servi, non pas pssujettir les hommes au symbole mais
pour leur transmettre des images grace a ce proGedeexemples nous suffisent pour voir
I'intensité de I'imprégnation mythique de la pensékgieuse contemporaine. Le Spiritisme
lutte contre cette imprégnation, libérant ’lhommeldurd fardeau de I'horizon agricole, pour
le conduire a I’horizon spirituel que le Christ anga a la Samaritaine.

4. Jéhovah, Dieu agraire

Quand nous faisons une étude comparée des religiods I'histoire des religions, I'examen
de I’ « horizon agricole » nous réveéle la natureamg du dieu biblique lahvé ou Jéhovah. Les
différences fondamentales existantes entre le [héique des hébreux et le Dieu
évangélique des chrétiens proviennent de la diffé&ged’ « horizons ». Jéhovah est un dieu
mythologique, en phase de transition vers I’ «zwnispirituel ». Il est né, comme tous les
dieux agraires, d’'un processus syncrétique. L'depée concréte de la survie humaine,
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obtenue par les faits médiumniques, et I'exigeredadrationalisation du monde, manifestée
dans les élaborations mythologiques, trouvent énldur fondement. En méme temps,
plusieurs conceptions, parfois contradictoiresgeséau cours de la vie tribale et de la vie
agricole, se mélent aussi a cette figure bibliftes contradictions favorisent de nombreuses
critiques, provenant de l'incompréhension du phémmenet de l'ignorance du processus
historique.

Nous trouvons chez Jéhovah, en un vrai conflitclractéristiques de dieu-tribal et de dieu-
universel, de dieu-familial et de dieu-populaire, dleu-lare et de dieu-mythologique. Percu
comme dieu-tribal, Jéhovah est le guide et le ptete des tribus d’Israél, mais percu comme
dieu-universel, il prétend étendre ses lois a tesipeuples. Envisagé comme dieu-familial il
est le classique « Dieu d’Abraham, d’'lsaac et @elda, protecteur d’'une lignée de bergers et
en tant que dieu-populaire, il est le protecteutades les descendants d’Abraham. Considéré
comme dieu-lare, il est 'Esprit qui parlait a Tidnaet a Abraham a Ur, a l'insu des dieux
propres aux chaldéens mais en tant que dieu-mygtuple, il est celui qui déclare dans la
Bible « Je suis qui je suis », ayant la terre pour ne@hses pieds et le ciel pour demeure
infinie de sa grandeur surhumaine.

Le méme syncrétisme que nous avons éetudié daras ldes dieux égyptiens apparait chez le
dieu hébraique. Si la déesse Hathor, par exemphit des oreilles de vache, Jéhovah
ordonne des tueries, mélangeant a sa nature dastérastiques humaines et divines. I
protége particulierement un peuple, une race, amecférocité tribale et s'il n’exige plus les
sacrifices humains il exige, néanmoins, des saesfd’animaux et de végétaux. Ses narines
monumentales, quoigu’invisibles, se dilatent gowdatncomme celles de Moloch, aspirant la
fumée des sacrifices. Dans le temple de Jérusaemme dans les temples grecs, il y avait
des lieux spéciaux pour les sacrifices sanglantsaru Ainsi Pythagore, végétarien, pouvait
offrir a Apollon, sur l'autel spécial du temple,sdsacrifices végétaux, de méme les hébreux
pouvaient choisir le genre d’hommage qu’ils deviaiendre a Jéhovah.

L’histoire des sacrifices est encore a écrire, bjiea I'on ait déja beaucoup dit sur ce sujet. Le
jour ou nous aurons une histoire compléte et apphé du sujet, nous verrons une nouvelle
confirmation historique du développement de lad@idoration. Des sacrifices humains on
passe a ceux des animaux, puis a ceux des végétmuite a 'engouement pour les cilices,
les pénitences et les simples rites dévots. Begud@au coulera sous les ponts avant que
I'apdtre Paul puisse proclamer, en s’appuyant 'emséignement du Christ, qu’il existe un
culte rationnel qui consiste a offrir a Dieu ngr@pre corps, comme « Hostie immaculée ».
Cependant, Jéhovah avait déja proclamé: «Je wdeuxa miséricorde et non pas de
sacrifices », montrant son évolution irrévocablesvié« horizon spirituel » qui rayonnerait
plus tard.

Plusieurs savants trouvent étrange I'affirmatioiritgpqui dit que le Dieu biblique est le
méme que le Dieu du Christ. Tout en faisant unéindigon, qui nous parait naturelle et
nécessaire, entre Bible, I'’Ancien Testament, et les Evangiles, le Nouv&astament, nous
dirons que le Dieu biblique est le méme que le Eeangélique. Les différences entre les
deux s’expliquent par la loi de I'évolution. Si leemmes de I'horizon agricole ne pouvaient
concevoir le Dieu Unique que sous une forme syigrét un mélange de Dieu et d'Homme,
ceux de I'horizon spirituel le concevront de fagus épurée. Il ne s’agit pas, cependant, de
deux dieux mais d’'un méme Dieu, percu sous deubeamtifférents. Derriere tous ces aspects
de Dieu, affleure une réalité unique, qui est Ddaupersonne. Cela permettait a Jésus de se
dire fils de Jéhovah et, en méme temps, de désggmePére comme pere universel, en esprit
et en vérité.

De la méme facon, les principes fondamentaux dgbe ne sont pas niés mais confirmés
par les Evangiles. La Loi n’est pas détruite, nmaaffirmée. Bien souvent elle nous servira
d’éclaircissement a la parole de Paul : « La laitéde pédagogue pour nous conduire au
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Christ ». La Torah juive ne valait pas par ses normes extérieurestraisitoires,
circonstancielles, mais par sa substance. Cettauie est celle qui prévaut, confirmée par
Jésus, dans les deux commandements principauximerADieu par-dessus tout et son
prochain comme soi-méme ». Le processus historigest pas contradictoire mais
progressif. Quand nous ne savons pas entrevoirligges de ['évolution, dans son
développement naturel, nous voyons seulement lesachictions apparentes des choses. De
méme que l'idée de Dieu évolue avec les hommesgjislida litholatrie jusqu’aux formes
mythologiques, et de ces derniéres vers la coraepirituelle aujourd’hui acceptée, les
principes et les postulats bibliques vont atteindressi leur vraie expression dans les
Evangiles et finalement leur spiritualisation denSpiritisme.

Il y a un enchainement parfait dans le processiseriue que nous ne pouvons pas perdre de
vue. Grace a cet enchainement les Esprits ont guadiKardec que le Spiritisme est le
rétablissement du Christianisme, ce qui équivaudira qu’il est la derniere phase du
développement historique du Christianisme. Quangs rgavons que celui-ci a plongé ses
racines dans le terrain du Judaisme, représentamieveloppement naturel de la religion
juive, nous comprenons donc que le Spiritisme, cenkensouhaitait Kardec et comme le
soutenait Léon Denis, est le degré le plus hautrpues pouvons atteindre, a ce jour, dans
notre évolution religieuse. Jéhovah, le dieu-agrae transforme en Pére évangélique, pour
arriver a I’ « Intelligence Supréme », dans le @pme. Jéhovah s’épure et avec lui les rites
du culte s’épurent. Ces derniers se transformaatdiment en « adoration des esprits et de la
vérité », dont parlait Jésus.

L’ « horizon agricole » demeure sous-jacent darieementalité moderne. Nous n’avons pas
encore réussi a nous libérer de ses formules agrale ses dieux et de ses cultes, chargés de
sacrifices d’animaux et de végétaux. L’ « horizanilisé » se développe sous les signes
agricoles. Mais viendra le moment de transition Boalement, I' « horizon spirituel »
signalera une phase de transcendance dans lanerel

Horizon civilisé : médiumnisme oraculaire

1. Les états théologiques

Les grands empires de l'antiquité, ce que I'on Hpples civilisations orientales, passent
doucement de I'horizon agricole vers I'horizon G88. Il se produit la méme chose avec les
empires occidentaux, qui ont constitué plus tardivdisation greco-romaine. Les Grecs et
postérieurement les Romains, ont eu des horizorisosgs bien marqués. Rome ne s’est
jamais libérée des marques profondes de son onignatée. Mais avant que la Gréece et Rome
ne dépassent la phase agraire, les civilisatiorentates avaient déja développé un cycle
évolutif entier, atteignant I'horizon civilisé, avdes gigantesques structures de ses Etats
Théologiques.

Les grands empires d’Egypte, d’Assyrie, de BabylateeChine, les royaumes de I'Inde, le
petit royaume d’Israél, le fabuleux empire persenstituent, réellement, de vrais Etats
Théologiques, dans lequel 'humain et le divin@edient et se confondent, dans une structure
unique. La Perse va marquer I'apogée des civilisatiorientales, qui trouveront dans leur
grandeur et dans leur splendeur, a la fois, lahegst et la fin de cet étonnant cycle évolutif.
L’empire perse sera le dernier maillon de la grackigine, et avec lui une nouvelle phase
commencera, dont le développement reviendra, ee,caix Grecs et aux Romains, c’est-a-
dire, la phase de libération de I'Etat de la doriamathéologique.
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Cette libération ne se produira pas rapidements rdai facon lente. Ainsi, la civilisation
grecque elle-méme, et son héritiere directe, laligiation romaine, présenteront encore
longtemps, dans I'horizon civilisé, un fort aspé@iologique. Mais avec les Perses se dessine
déja la séparation des deux pouvoirs : le politiguke religieux. Il est curieux de remarquer
que cette séparation, commencée par les Perseslelai@mmaine de I'éducation, va se
répercuter en Grece sous deux formes différentda deructure étatique : Sparte deviendra
I'Etat Politique par excellence avec la religiorusose aux intéréts temporels et Athénes
'Etat Théologique dominé par les dieux, mais di&gjarné, grace a son développement
economique et culturel, vers I'émancipation poligqgSparte recoit, pour ainsi dire, I'hérédité
perse comme un choc qui la modele de fagcon rigidleenes, bien au contraire, absorbe
doucement la contribution perse et la reconstrugicaun esprit critique. La séparation des
deux pouvoirs, le civil et le religieux, va s’actegr & Athénes avec le développement de la
démocratie. Sparte va opposer a la domination d¢igémle la suprématie étatique. Athénes,
au contraire, mettra en avant la réflexion et dlalisme, c'est-a-dire, les droits de
I’'homme en tant qu’individu.

Les Etats Théologiques des civilisations orientabesis offrent, cependant, le premier
panorama de ce nouveau cycle de I'évolution humairenous appelons horizon civilisé. En
analysant cet Etat, nous vérifions que sa struastd&éritée de I’horizon tribal. Le monarque
egyptien, babylonien, hindou ou chinois est un quaeitribal, dont les pouvoirs ont été
augmentés presque a l'infini. Ses prérogatives Bsnmnémes que celles de la vie tribale : la
domination absolue sur le peuple qui doit le retgeet 'adorer comme a dieu. L’évolution
économique et ['évolution technique de [I'horizonriegle, qui ont déterminé un
développement notable de I'animisme, vont donner structure rationnelle, mais subtile et
complexe, a ces prérogatives. Mais les civilisaionientales, dominées par I'absolutisme
tribal, vont étre des structures théologiques émtés qui ne laisseront pas de place a
l'individu. L’homme civilisé, comme I'homme tribalne sera qu'une piéce dans le
gigantesque engrenage de I'Etat Théologique, quiniposera de maniére irrévocable, sa
facon de penser et de sentir. L’étatisme sparteeddra une sorte de réaction politique a cet
absolutisme théologique, mais en se servant du m@meessus d’absorption. Seule la
démocratie athénienne ouvrira des possibilités @dimidualisme, si nouveau et si fascinant,
qui finira par I'enivrer, 'amenant a sa perte gas exces de libéralisme.

Dans les Etats Théologiques, la structure politimssemble a la structure métaphysique ou
divine. La Religion et 'Etat se modeélent récipremqment, 'un sur l'autre et vice-versa. La
classe sacerdotale, rationnellement organiséeprgldbs mythes sur le plan intellectuel, en
créant la théologie, en structurant le ritualisere,établissant la généalogie des dieux et les
formes de relations entre ces derniers et les h@nihikiérogamie égyptienne, dont nous
avons déja parlé, est 'un des exemples les plufitsade ces formes de relations : la
génealogie divine se prolonge dans la généalogmame des pharaons, grace a la
fécondation de la reine par un dieu. Les deux pioshainsi amalgameés, le temporel et le
divin, dans la propre chair des monarques, font lgse Etats Théologiques deviennent
monolithes. Méme en Grece nous voyons cela : lardidiumaine de Zeus, avec sa cour
olympienne, reflete dans le ciel la structure jppli¢é de la nation.

Murphy souligne cet aspect de I'horizon civilisélddagon suivante : « Dans I'horizon que
nous appelons civilisé, la religion reflete le sysé politique et social : il est en général
polythéiste, avec un groupe de dieux semblablesSé@nat d'une République ou, plus
frequemment, a la cour d’'un monarque supréme &t glumoins autocrate. Les dieux sont,
essentiellement, les forces de la nature, commeEégeinment dans I'horizon agricole, mais,
maintenant, ils sont plus foncierement personrakgélotés d’une réalité dramatique, qui est
le résultat des progrés de la réflexion intelleliéyeles classes qui disposaient de loisirs dans
ces vieilles nations civilisées ». Les Esprits prés dans cet horizon — nous devons le
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souligner a notre tour — sont encore ceux de tautat ceux de I'horizon agricole, mais
enrichis de I'expérience et du développement gefesée abstraite.

Un nouvel Esprit, néanmoins, va marquer cet horikdurphy considere son apparition, et ce
avec raison, comme un «évéenement d'immense impmEta. || S’agit de I’ « Esprit
Civilisé », comme [I'appelle Murphy, ou ce que nopsurrions appeler I'Esprit de
Civilisation. Cet Esprit se caractérise par traisdtions spéciales : la capacité de formulation
de concepts abstraits, la capacité de formulatienudgements éthiques et moraux et la
capacité de formulation de principes juridiques.des fonctions apparaitra I'individu, en tant
que plus belle affirmation de I'horizon civiliséo@me nous le voyons, ’'homme se libére de
lui-méme, de sa condition humaine, construite gémiknt a I'aide des structures sociales de
I’horizon tribal et de I'horizon agricole, en chkant une forme plus précise de définition de
sa nature. Dans l'organisation tribale, il s’ebélié de la condition animale et du joug absolu
des forces de la nature pour élaborer sa proprdittmm Dans I'organisation agricole, il a
appris a dominer la nature et a la soumettre argérét, mais il s’est retrouvé prisonnier de la
structure sociale. Dans I'horizon civilise, il corante a rompre les liens de I'organisation
sociale, pour se découvrir lui-méme, ce qu’il neafeue lorsqu’il atteindra le statut
d’individu.

L’évolution de I'Esprit est bien claire dans cetnmnse processus de développement
historique de I'humanité. L’homme s’éléve progressient de la forét a la civilisation en
passant par des périodes historiques qui peuventiéfinies comme des « horizons », c’est-
a-dire, comme des univers propres dans lesqueldiffésents pouvoirs de I'espéce vont se
combiner jusqu'a ce que le développement de laomaigavorise le processus
d’individualisation. D’abord, 'homme se détache lkdenature par le groupe tribal ; puis
réaffirme son indépendance dans des groupes phtissvdes civilisations agraires ; ensuite |l
construit encore des groupes plus complexes dewlgsacivilisations orientales. Dans ces
groupes I'homme découvre, néanmoins, la possilditése détacher individuellement de la
structure sociale. L’esprit humain s’affirme commeividualité, comme entité autonome,
capable de surpasser non seulement la nature)maignité elle-méme.

2. L’esprit de civilisation

L’homme dépasse la Nature a partir du moment ogdeilient capable de s’organiser en
société. A ce moment 13, il cesse d’étre I'animadgaire des cavernes pour acquérir une
nouvelle nature en devenant I'animal politique dstate, c’est-a-dire, un étre social. De cette
facon, I'étre biologique est dépassé par une nteif@me d’étre. Le développement humain
est un processus de transcendance. Chaque phasecdasus représente un dépassement du
précédent. Dépasser la Nature, par conséquent,eune pas dire seulement la dominer,
acquérir du pouvoir sur les choses extérieuress sedépasser soi-méme.

Quand nous parlons de la Nature, nous faisonser&fér en général, au binbme Homme-
Nature, qui est un contraste dialectique. Nous stendance a considérer ’lHomme comme
un pouvoir qui s’'oppose a un pouvoir extérieur. &@wfant ceci est une conception simpliste
parce que la vérité est bien plus complexe. L'Honm@e’ oppose pas a la Nature comme une
puissance contraire mais comme faisant partieedimme. L’opposition n’est pas extérieure,
mais intérieure. Par son corps, 'Homme appartelat « res extensa » cartésienne, il est une
espece animale. Par son esprit, 'THomme appardidat« res cogitans », il est une substance
pensante. Nous pouvons dire, comme Spinoza, quamihke est une simple affection du
Tout, dans lequel se conjuguent les modalités sktes et pensantes de la Substance, ce qui
veut dire, selon I'ap6tre Paul : « car en Dieu newsns la vie, le mouvement, et I'étre. »

Par conséquent nous devons opposer la Nature Haraala Nature Universelle, qui n’est
gu’'une simple différenciation de celle-ci. Le prsses évolutif explique cette opposition,
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nous montrant que la matiere et I'esprit, ou ce I§aedec appelle le principe matériel et le
principe intelligent de I'Univers, se modifient éaters le temps. Cette modification est
progressive, signalant un développement qualitabinme nous pouvons le vérifier par
I’évolution physique de la planéte et des espeéggtales et animales qui la peuplent. Cette
évolution, a son tour, place 'Homme a son apo@aend nous disons donc que 'Homme
surpasse la Nature, nous pouvons ajouter que cassi&mpent n'est pas seulement celui de
’'Homme, mais de la propre Nature, qui atteint déespece humaine son expression le plus
élevée. Cela nous permet de comprendre aussi caapsevoulons dire quand nous parlons
du dépassement de I'Humanité. A ce degré supétiéuglution est sur le point d’atteindre
un nouveau plan et I’'homme qui s’avance au-delapdeametres ordinaires, en avance sur
son temps, surpasse sa propre espece.

L’Esprit de Civilisation, dont I'apparition signaéar Murphy comme une conséquence de
I'horizon agricole, marque la phase de dépassentmntl’animal-politique, avec la
transformation de I'Homme étre-social en Homme -Atogal et en par conséquent la
transformation de l'espéce humaine dans un prosebgiorigue. Simone de Beauvoir
signale, avec raison, que I'humanité n’est pasasp&ce mais qu’elle le devient. Néanmoins,
nous devons souligner que I'’humanité a été déjaespéce et que pour cette raison elle garde
les marques de son animalité ancestrale. Les éasditjues de I'Esprit de Civilisation
constituent les charismes de cette transformatiofopde qui signalent le passage de I'espece
humaine vers le devenir, c’est-a-dire, du concest Vabstrait, de la forme animale vers la
forme spirituelle.

Analysons rapidement ces caractéristiques qui $septent comme trois fonctions de
'Homme dans la phase supérieure de son évolutiwus avons d’abord la capacité de
formulation de concepts abstraits qui est le rasdfune longue évolution « res cogitans », de
la chose pensante cartésienne. L'Histoire de lah&maatique nous aide a comprendre ce
processus nous montrant le développement de lzitdpl@ compter dans la vie primitive. La
pensée de 'homme-sauvage révéele sa nature comiz@seson incapacité de compter au-dela
du nombre des doigts des mains et des pieds, ebdrbus les plus primitives. Ce n’est que
dans les tribus plus évoluées que 'hnomme deviapalosle de se servir des nombres abstraits.
L’abstraction mentale est donc une conquéte deligon. Et I'Histoire de la Philosophie
nous montre que malgré les grandes connaissartedisdtuelles des Grecs, c’est Socrate qui
a découvert le concept et qui a révélé son impoetan

Apres avoir acquis le concept, c’est-a-dire, laacitg de conceptualiser, de formuler la
conception des objets matériels, I'homme deviemqgabke d’'apprécier, de comparer, de
mesurer et de juger les choses. Ce n’est qu’a eeembla qu'’il devient apte a formuler des
jugements éthiques et moraux, a élaborer des rpglessa conduite morale et a ébaucher un
panorama éthique des relations humaines et divinest évident qu’une fonction ne découle
pas immédiatement de l'autre. La capacité d’abstnracévolue doucement vers celle du
jugement porté sur les choses et ce n'est que damsphase avancée de I'évolution
intellectuelle gu’elle atteint celle de la formudat de jugements éthiques et moraux. C’est ce
gue nous montre, par exemple, I'évolution de laspergrecque, quand elle passe des anciens
physiologistes aux sophistes et de ces dernierplilosophes de la ligne socratique.

La capacité de formuler des principes juridiquesiesi normes régulatrices de la vie sociale
apparait tres tot, précédant la capacité de lau@tion de jugements éthiqgues et moraux.
Cette priorité est naturelle et elle découle deigemces matérielles de la vie en société.
Néanmoins, ses premieres phases sont encore imauesc déterminées par le mécanisme
des exigences sociales. Ce n'est que dans l'horcaitisé que la fonction se définit,
permettant la vraie élaboration de principes quit Satroduits dans les premiers codes,
comme celui d’Hammourabi, pour ensuite se dévelodpas des structures plus complexes.
Les besoins d’organisation de 'Empire ont exigé B®mains le perfectionnement de cette
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fonction qui a caractérisé sa civilisation. Toutes difficultés de liaison des substances
cartésiennes, que Spinoza a essayé de résoudresavlarmulation panthéiste, ont été
résolues ainsi, non pas sur le plan philosophiqais sur le plan historique. L’histoire nous
montre la conjugaison des éléments matériels eitumds dans le développement du
processus évolutif.

L’Esprit de Civilisation, ou I'Esprit Civilisé, awepl John Murphy se référe, est donc un
produit de I'évolution de la Nature Universelle capparait et se développe sur un plan
supérieur de la Nature Humaine. Quand 'lhommerdttéiorizon civilisé, il se transforme en
étre moral qui dépasse I'étre social, ou en anipaditique aristotélique, se projetant vers
I'étre spirituel du futur. L’humanité quitte I'état’espece pour se transformer en devenir.
C’est pour cette raison que le médiumnisme primiEnimisme et le culte des ancétres
renaissent sous une nouvelle forme de manifestgigythique qui est le médiumnisme
oraculaire. Les jugements éthiques, moraux etiguras remodelent les anciennes formes de
relations médiumniques de 'homme avec les Espessformes d’échanges rudimentaires du
monde humain avec le monde spirituel, formalisa# elations et les entourant de soins
spéciaux dans le domaine moral.

3. Médiumnisme oraculaire

Les oracles dominent tout I'horizon civilisé. llsorsstituent pratiguement le centre
d’orientation de toute la vie urbaine et ruralelitmue et religieuse. Mais qu’est-ce gqu’un
oracle ? Sa définition n'est pas simple, ce qui tmola nature transitoire de ces institutions
religieuses. Les anciennes formes de relations umadques évoluent vers de nouvelles
formes et pour cette raison trouvent, dans leurstitoion oraculaire, évidemment
syncrétique, motif a des interprétations diversasdant ainsi difficile une définition.

L'oracle est parfois la Divinité en personne, perfla réponse donnée aux consultations, le
sanctuaire ou le temple, le médium qui recoit l@ssaltants, ou le lieu des consultations : un
bois sacreé, une grotte mystérieuse, une sourcense. Le mot sert & désigner toutes ces
choses, une a la fois, ou toutes en méme tempse Gae la mentalité populaire ne sait pas
encore distinguer la force mystérieuse qui agises moyens d’action. La Divinité peut elle-
méme parler comme elle peut étre incarnée darenldisire, dans le temple, dans le trépied,
dans la pythonisse ou dans les éléments de laenatur

Les oracles sont recherchés par tous : rois etssagerriers et commercants, hommes et
femmes du peuple. Tous croient en l'oracle parce tpuis reconnaissent et respectent la
présence d’une force surnaturelle dans ces endiait®s. La « loi d’adoration », traitée par
Kardec, atteint avec l'oracle une forme de synthasgnissant les conquétes effectuées tout
au long de son évolution dans les horizons antéxiddous trouvons la, entremélées, les
formes successives de développement de la loi m&rd@ dans I'horizon tribal et dans
I'horizon agricole. La conception animique du méxiusme primitif, le culte des ancétres, la
deéification des éléments naturels peuvent étrdefaeint identifiés. Les propres éléments
larvaires, rudimentaires, de la magie et de lagimii sont ici présents : la litholatrie, la
phytolatrie, la zoolatrie, dans I'adoration de pasr d’eaux, d’arbres et de bois, d’animaux et
de divinités semi-animales.

D’un autre cote, les conquétes mentales de I'honpaedant la longue évolution qui s’est
produite de l'ere tribale a la civilisation, comsént la force qui soude ces éléments. La
capacité d’abstraction mentale, le développemehigét et la formulation de normes
juridigues, responsables de lindividualité, modélées éléments qui se sont agglutinés
donnant ainsi une structure complexe au processusodhmunication médiumnique. Le
phénomeéne naturel d’échange médiumnique devidfitiait Le processus de rationalisation,
d’un autre c6té, exige I'élaboration de cosmogariesc, les oracles ne sont pas des formes
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naives de culte religieux ou des simples lieux aesualtation médiumnique. Leur structure,
souvent assez compliquée, est basée sur une camcdptmonde.

La nature floue de cette conception correspondpmdpre nature syncrétique de I'institution
oraculaire. Le phénomene médiumnique apparait eflezcomme un mystere. Rien ne
I'explique, ni ne peut I'expliquer, ni ne doit siaer de le faire. Le tabou tribal simpose avec
force et vigueur, d’autant plus qu’il est déja déppé d’'une maniére rationnelle qui est la
conception du sacré. L’humanité se trouve danse geliase comme un adolescent qui
reconstruit dans son for intérieur les réves, s et les espoirs provenants des premiéres
visions du monde extérieur. La phase enfantine ddférenciation psychique, vécue
collectivement dans I'horizon tribal, exerce encaen influence sur les cosmogonies
oraculaires.

Il est curieux de remarquer guil n'y a pas, ches loracles, ce que nous appelons
d’individualisation meédiumnique. Malgré I'existena médium, parfois appelé oracle,
parfois pythonisse et malgré I'existence d’unetérdommunicante, les messages sont donnés
a travers des processus impersonnels. Parfois le€esurmure de la source qui répond au
consultant, parfois c'est le bruissement d'un bmisles sons mystérieux d'une grotte et
lorsque c’est le médium qui répond directementépanse imite les rumeurs confuses de la
nature. Dans tous les cas, la réponse dépendntierfirétation sacerdotale. Il y a, néanmoins,
un corps sacerdotal qui répond de maniere collectux consultations oraculaires. Les
exceptions représentent des cas de progrées du spusxceévolutif dans le sens de
I'individualisation.

Le médiumnisme oraculaire est donc une forme desitian vers le culte individuel des
Esprits, qui a son tour va exiger I'individualigatimédiumnique, déja définie dans des cas
particuliers, comme celui de la Pythie d’Endorgditans IaBible. L'Histoire des religions
nous montre que le culte des ancétres a d’abordadtectif, les esprits des morts ont été
considérés dans leur ensemble et adorés, ainsi eotams le cas des « parentum » et des
« manes » romains. L’'individualisation s’effect@mtement, faisant évoluer les collectivités
humaines, comme des enfants en développement,diadifférenciation psychique » vers
les phases supérieures de la rationalisation. tades représentent, dans I'horizon civilise,
ce moment de transition.

4. Les archétypes collectifs

La transition du médiumnisme collectif — clairemeaprésenté par les oracles et par les
mystéres égyptiens, babyloniens ou grecs — vermsédiumnisme individuel, nous montre
I'existence de grandes idéalisations collectiveissgat une sorte de réve de I'humanité. Ces
réves sont présents a toutes les époques, deppimse tribale et se perfectionnent avec le
développement de la civilisation. Jung les a agpelarchétypes collectifs », dans sa théorie
de l'inconscient collectif. Les sceptiques et leaténialistes utilisent cet archétype pour nier
les grandes prophéties religieuses et I'existené&nende la réalité spirituelle. Voyons
comment le Spiritisme envisage ce probleme.

Les archétypes sont, selon Jung, les « complexks Bhumanité, produits par des grands
traumatismes collectifs. De méme que les traumassenfantins produisent ce que l'ont
appelle des complexes psychanalytiques, les condittollectives par lesquelles I'hnumanité
est passée, dans ses phases de développementifcai@@ient produit les archétypes.
Comme on le voit, les analogies de l'organicismensprien, tant de fois ridiculisées,
trouvent de nouvelles applications de nos joursdefm ces archétypes de Jung est la |égende
du déluge universel rencontrée dans diverses reglarglobe. Le déluge biblique de Noé a
son pendant, par exemple, dans le déluge assyeidhilgamesh ou dans le déluge grec de
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Deucalion. Ce dernier nous fournit I'origine |égamd des oracles grecs, qui descendent,
cependant, des oracles de civilisations plus anetn

Pour le matérialiste, ces coincidences historigdésalorisent complétement la these
spiritualiste qui se réduit a un chapelet de légendt de superstitions plus ou moins
rationalisées par les groupes sacerdotaux a tréeetemps. Pour le spirite, au contraire, ces
coincidences réveélent l'authenticité des archétypesme de grandes visions collectives de
réalités spirituelles qui n’ont pas pu étre congwia I'aube de 'humanité. Comme I'enfant,
qui pendant les phases de manque de contrdle émetiet d’insécurité de la raison, élabore
des interprétations fantastiques d’événements, ridalgnanité a aussi procédeé de cette facon
dans ses phases primitives. Le fantastique desprétations ne nie pas la réalité des faits, et
la coincidence historique sert a confirmer cetditee

Deucalion, le Noé grec, s’est sauvé dans une bamueenant avec lui son épouse Pyrrha.
Quand Zeus décida d’en finir avec I'espece humameaison de I'impiété qui régnait sur
terre, Deucalion a été prévenu et a réussi a éehaPp méme que Noé, Deucalion a navigué
durant le déluge et a accosté apres neuf joursramet du Parnasse, comme Noé sur le mont
Ararat. Deucalion et Pyrrha sont descendus de laagaoe pour consulter un oracle qui leur a
conseillé de se couvrir la téte et de jeter desgBederriere eux. La Terre avait été dépeuplée
par le déluge. Les pierres lancées par Deucaliomit des hommes et celles jetées par
Pyrrha des femmes. Ainsi le monde a pu se repeaphauveau. Ensuite le couple a eu un
fils, Hellen, qui a donné naissance a la race higjl&e, qui jouissait des mémes privileges
dont jouirait la race hébraique plus tard.

Le nom d’Apollon, le dieu classique des oraclegpitea Delphes un second nom : Apollon
Pythien. Ce second nom correspond a un autre gpehéParce qu’apres le déluge il apparut
dans la région un énorme serpent qui asservisaditlte serpent Python fut tué par Apollon,
comme saint Georges, plus tard, tuerait le draggullon Pythien avait une interprete
humaine : la pythie, le médium grec des oracles textes sacrés du judaisme et du
christianisme se référent a des personnes posspaebBsprit de Python. Les oracles grecs,
comme I'on peut voir, nés du déluge de Deucalienpmjétent dans un monde hébraique, a
travers les interpretes pythiens, que nous poukesmnnaitre, dans I’Ancien Testament, c’est
le cas de la Pythie d’Endor, et dans le Nouveatahent, celui de la jeune fille « possédée »
par Python qui accompagnait saint Paul selesactes des Apotres

Kardec nous donne dahs Livre des Espritan exemple de I'origine concréete des archétypes
de Jung, quand il considére, dans le troisiemeittbagu Livre I, le déluge biblique de Noé
comme une inondation partielle. Les fouilles arébgigues de «sir » Charles Leonard
Wolley, realisées beaucoup plus tard, en 1929 oatl ke Bassora, prés du Golfe Persique, et
qui ont entrainé la découverte de la ville d’'Umbéent confirmer la these de Kardec. Quand
« sir » Wolley a trouvé une couche de boue qui @itives ruines d'Ur, il a déclaré qu'il
avait trouvé les restes du déluge biblique d’il guatre mille ans. Ce déluge avait atteint une
vaste région et avait produit un traumatisme ctifletou résulterait le « complexe » ou I

« archétype » collectif de la Iégende diluvienne.

Il nous reste a nous demander, évidemment, si atédisation du déluge ne contrarie pas
I'universalité de la légende. Kardec explique néamsique la « catastrophe partielle fut prise
pour un cataclysme géologique ». Ce qui s’est pasdé aurait pu se passer a Delphes ou
ailleurs, produisant le méme choc émotionnel dags cbmmunautés différentes, chaque
communauté considérant sa propre région comme undend lui tout seul. Nous savons que
'absence de communication isolait les peuplescedtisolement a duré tres longtemps,
jusqu’a I'histoire des découvertes maritimes auutiéle I'ere moderne. La réalité concréte de
I'inondation, blessant I'imagination des peuples, mélange avec la réalité abstraite ou
spirituelle, qui est la détermination « Karmiquele I’ « épreuve ». La légende du déluge
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reproduit partout une allégorie spirituelle, quedit les hommes des exigences d’évolution,
qui se traduisent par un besoin de spiritualisation

Horizon prophétique : médiumnisme biblique

1. Dépassement du grégarisme

Le grégarisme primitif se poursuit de facon assgenise, comme nous l'avons déja vu,
jusqu’a I'horizon agricole, avant d’atteindre I'liwwn civilisé. Mais dans I’horizon civilisé on
remarque déja la rupture de ’'hnomogénéité grégaiee I'apparition de l'individualisme. Les
hommes prennent conscience d’eux-mémes, de leentpatindividuel, et ils vont peu a peu
s’éloigner du troupeau. L'exemple et I'enseignentgs plus avancés stimulent ceux qui se
trouvent a l'arriere garde et la fascination du doma personnel, le plaisir et la nouveauté du
contréle autonome encouragent ceux qui s'initidfindividualisation.

L’horizon prophétique, qui signale les progres tdarhanité au-dela de I'horizon civilisé, est
le monde de l'individualisation. Comme I'enfant pdeconscience de lui-méme, apres la
premiere enfance et se montre enchanté par labidssiie se mouvoir tout seul et de faire ce
gu’il veut, 'lhomme-grégaire, résultat naturel dévblution de 'homme-tribal, s’enchante
avec la possibilité de I'individualisation. Rien pleis naturel, par conséquent, qu’il existe des
exceés et des abus qui caractérisent I'individu @areenain et le prophete hébraique. lls
manipulent un nouvel instrument, une nouvelle maelet s’enivrent de la liberté récemment
acquise.

La liberté est bien le terme puisque lindividuatisn représente la libération du troupeau.
L’homme que s'individualise apprend a penser pami@me, a choisir, a juger, ne se
soumettant plus au moule collectif. En méme tenipse libére des instincts, de la force
absorbante des besoins de I'espece, qui I'ont\dssemgrégarisme. La capacité d’abstraction
mentale I'a libéré du concret, de I'assujettissendela matiere. La capacité de formulation de
jugements éthiques, juridiques et religieux I'ansfarmé en juge de la tradition, du milieu
social et de lui-méme. Le pouvoir de rationaligatia érigé en seigneur de la société et de la
nature. Rien de plus naturel qu’il sS'impose maiatdgrau monde au lieu de se soumettre aux
contingences et aux circonstances. En découvramtpsopre pouvoir et en conquérant
I'habilité de le manceuvrer a son gré, 'homme @¢ils’éleve au plan du prophétisme. Il n'est
plus seulement une brebis dans le troupeau hurhast quelgu’'un qui a émergé au-dessus
de la foule et se sent capable de la juger.

Cette nouvelle condition explique I'apparition, dde monde qui va approximativement du
IX® aux llle siécles avant Jésus-Christ, de granddisidtualités de sages, de mystiques, de
poéetes et de prophétes dans une vaste région de déaxeloppement. Selon Murphy, cette
région s’étend sur ce que I'on appelle le Crois$aattile, qui va de la Grece a I'Egypte, en
passant par la Palestine, la Mésopotamie, I'Ind&a eéfhine. Dans les limites de temps et
d’espace ainsi configurés, nous voyons briller kilgsophie grecque, le prophétisme
hébraique, le mysticisme hindou et le moralism&aki Derriere eux, en toile de fond, on
trouve le patriarcat mésopotamien, la théocratyp#gnne et la magie perse.

Abraham, comme nous l'avons déja vu, était un ieérite I’horizon civilisé mésopotamien,
emportant avec lui, quand il quitte la ville d’Ue, bagage culturel qu’il avait acquis. Moise
de son c6té était un héritier de la civilisatioryggenne. Akhnaton et Zoroastre projetaient
leurs lumiéres sur les patriarches hébreux, a salepuissante influence des civilisations
egyptienne et perse. Il est tout a fait normal, igsehébreux, en implantant leur domination
sur le pays de Canaan, établissent en méme teimpszbn civilisé, qu’ils apportaient en
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héritage, en le mélangeant a I'horizon agricoleilgjtavaient trouvé a Canaan. Ces deux
horizons ont ouvert les perspectives d’un horizappétique.

Murphy signale cette curieuse simultanéité, qudicuge la these d’Auguste Comte, sur le
mélange d’éléments des trois états : théologiguétaphysiques et positifs dans chacun de
ces mémes états. L’horizon prophétique a attelmez ¢tes hébreux, son apogée, mais pourtant
il ne se présente pas dans son état de pureté.iddah au contraire, pendant les périodes les
plus brillantes du prophétisme hébraique, les wéside I'horizon agricole se faisaient
puissamment sentir. Et il n'y avait pas d’'autre emyuisque I'évolution sociale, mentale et
spirituelle de 'lhomme, se développe comme un <¢icoom » sans solution de continuité.
C’est notre raison qui la fragmente, comme darsagede la durée et du temps bergsoniens,
pour répondre aux défaillances de notre pouvoirpdeception et de compréhension du
processus total.

Les raisons de I'apogée de I'horizon prophétiquezdes hébreux, a ce qu’il nous semble, et
en prenant en considération I'hérédité historigég doulevée, peuvent étre décrites de la
maniére suivante :

1) L'acceptation populaire du monothéisme, poumptamiére fois dans I'histoire et par
conséquent I'individualisation de I'idée de Dieu ;

2) L’accentuation des attributs éthiques de Dieu ;

3) L’établissement de liens directs entre le Drdividuel et I'individu humain, dans ce cas
le prophete.

Ces mémes raisons feront du prophéte hébreu, coraogeallons le voir ensuite, un individu
tridimensionnel, a I'individualisation plus puissamue le Grec et son héritier romain.

2. Les dimensions du prophéte

L’acceptation du monothéisme par tout un peuplé,stest produite pour la premiére fois
dans I'histoire, quand les hébreux, aprés unetedgis inévitable, ont admis que le dieu-
familial d’Abraham, d’lsaac et de Jacob, était l&tSupréme, signale I'avénement de
I’horizon prophétique. A partir de ce moment, legians médiums ont acquis une nouvelle
dimension et pour cette raison une nouvelle qudlgé’étaient plus les instruments soumis a
des esprits dominateurs, comme celui de Pythonselgent delphique, une possible
représentation allégorique d’'un ancien tyran, et tombaient plus dans des transes
inconscientes. Bien au contraire, ces instrumeatsaents d'un Dieu universel, supréme,
rationnel commencent a parler comme des interpettasn plus comme de simples appareils
de transmission de messages vocaux. La nouvellgggaequise était la dignité individuelle.

Il est facile d’apercevoir la différence entre igthpe qui tombait en transe et proférait des
mots sans lien apparent et le prophete hébreu eteplignité personnelle, de conscience de
sa mission divine qui ne craignait pas d’apostrojée puissants de son temps. Nous voyons
que l'individualisation sociale, produit de I'hooiz civilisé, atteint son apogée dans I'horizon
prophétique, pour rebondir sous une nouvelle fardiedividualisation médiumnique. Le
prophéte est un médium qui a rompu avec le grégarigsychique, s’est imposé comme
maitre de lui-méme, s’est mis a répondre persoemelht par des discours médiumniques.
Au-dessus de lui plane la raison supréme. Le Drque et universel, avec lequel il peut
converser a travers la médiumnité. Et en lui-mémkeda raison humaine, I'intelligence
individualisée, maitresse d’elle-méme, capable elguger et de juger le monde et les
hommes.

L’individualisation de l'idée de Dieu, le concepud Etre Supréme, découle de la propre
individualisation humaine. L’homme, en se détachdunttroupeau, en se dégageant de la
masse grégaire, devient « noble », important epené plus admettre sa soumission a des
dieux grégaires. Il doit élire un dieu « noble n, dieu qui, comme lui, domine le troupeau
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olympien. Voila le fait qui justifie I'erreur matétiste qui a inspiré un beau sonnet a
I'acoréen Antero de Quental, selon lequel ce naitspas Dieu qui aurait fait ’'homme a son
image et a sa ressemblance, mais 'homme qui Litlada#. Le monothéisme est une
projection de [I'homme vers [linfini, telle que leouwhaitait le poete. Voici
I'anthropomorphisme biblique de la conception dewDiMais cet anthropomorphisme ne nie
pas I'existence d’'un étre supréme. Au contraireproe |'affirmait Descartes, il est la preuve
la plus profonde et universelle de cette existefecenarque indélébile du Créateur dans la
créature.

Le Dieu Unique, fait a 'image et a la ressembladed’Homme Unique, de l'individu qui
s'est détaché de la foule, doit posséder les attrilgui caractérisent ce nouvel homme.
Comme les dieux multiples du polythéisme, formantrbupeau olympien, reproduisent les
vices et les passions de 'homme multiple du giéga, le Dieu Unique reproduit lui aussi la
dignité personnelle de 'lhomme « noble » qui stedaché du troupeau. Les attributs éthiques
de Dieu sont alors accentués. La dignité humainémtiividu social se projette dans I'infini,
s’étendant dans la Supréme Dignité. Rien de plusmalp par conséquent, que la relation
inverse s’opére aussi. Le Dieu Unique se projettesd’homme individuel, établissant la
relation directe de la Personne Divine avec lagrers humaine. Le prophéte est le maillon
entre la terre et le ciel.

L’individualisation sociale a produit I'individuaation médiumnique, et celle-ci, a son tour,
a produit I'individualisation spirituelle a traveles perfectionnement des attributs éthiques du
prophéte. De la symbiose métaphysique résulte desfioes réciproques. La pensée
matérialiste, méme dialectique, n'atteint pas landeur de cette relation dialectique,
semblable a celle de 'lhomme qui, par le travaibdifie la nature et est modifié par elle. La
pensée spirite arrive a englober les dimensiontitlen montrant que, derriere I'apparence,
il y a une réalité profonde. En réalité, la pragetde 'nomme vers l'infini n’est rien de plus
qu’une approximation humaine de la réalité divioe.projection psychique du monothéisme
est simplement une réponse de l'individu humaitagplel de I'Individu Divin, qui a travers
les sieécles et les millénaires a attendu la congm&ibn de l'individu grégaire. Nous pouvons
I'appliquer aux vers de Rainer Maria Rilke : « Mémieous ne voulons pas, Dieu nous fait
marir. » Le mQrissement social nous rend capableedeer 'ampleur de 'idée de Dieu grace
a la plus grande ouverture d’esprit qu’il nous @ffr

Ainsi le prophete se présente comme un individutreis dimensions. La premiéere est
I'individu social ; la deuxieme l'individu médiunauie ; et la troisieme lindividu spirituel.
Par cette troisieme dimension le prophete révédeinaividualisation plus puissante que celle
de l'individu grec qui, bien que libéré du grégarés terrestre, est resté polythéiste, et que
celle de l'individu romain qui s’est renfermé daescocon social de la citoyenneté. Le
prophéte hébreu, qui trouve sa réplique dans Igsssdes artistes et les mystiques des autres
peuples de son temps, rompt l'étroitesse des oektierrestres et établit cette forme
transcendante des relations qui, selon une heueysession de Denis de Rougemont, le
rend « plus libre que I'individu grec, plus adaqtee le citoyen romain, plus libre face a la foi
elle-méme. »

3. Individualisation médiumnique

La concomitance des horizons agricole, civiliserephétique dans le monde hébraique offre
les conditions nécessaires a I'apparition de I4ami spirituel. C’est la raison historique,
écologique et psychologique de l'immense pouvoir Christianisme, transformateur et
rénovateur du monde. Aucune des religions oriestale ont envahi le monde greco-romain,
de méme qu’aucun des courants philosophiques diéiifisme, n'ont apporté avec eux cette
nouvelle perspective qui offrait a 'homme I'élasgement de son pouvoir conceptuel, lui
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permettant de voir au-dela des horizons qui envia@nt le monde agraire, le monde civilisé
et le propre monde prophétique.

Toutes les explications matérialistes sur la viet@lu Christianisme, a partir de la chute du
monde ancien, souffrent de la vision étroite quiackrisait les peuples de cette époque,
devant la spiritualité hébraique. Comme les goiexamprenaient pas Israél, comme les
propres israélites n'‘ont pas compris Jésus-Chléstpensée pragmatiste, positiviste ou
matérialiste d’aujourd’hui, ne peut comprendre émsset la nature du Christianisme, qui
atteint dans le Spiritisme sa plus parfaite expoeset les chrétiens formalistes ne
comprennent pas non plus la nature et le sengdibeedu mouvement spirite. De méme que
Grecs et Romains considéraient comme des supemstites pratiques religieuses judéo-
chrétiennes, et que les juifs a leur tour percexaitemme hérétiques les idées libertaires du
Christianisme, les hommes « cultivés » et les igieelx » d’'aujourd’hui proférent des
accusations semblables contre les spirites.

Tout s’explique par la théorie des horizons culture’homme, qui se maintient enfermé dans
le cercle de I'horizon civilisé, s’attachant aukiens de civilisation », selon I'expression de
Kerchensteiner, ne tourne ni ses yeux ni son espr$ les perspectives plus larges de
I’horizon spirituel. Le schématisme culturel etdegmatisme religieux, avec leurs systemes
rituels respectifs, lui offrant une richesse coterét immédiate, trés supérieure a celle du
passé, retiennent son attention. L’individualisatsmciale, longuement et douloureusement
conquise, se protége de toute menace de déségquiibbrde dispersion. L'instinct de
conservation de lindividu-social l'aide a se comizcer sur les biens culturels de la
civilisation, mais en méme temps I'empéche de @sggr dans la spiritualisation.

Il n'est rien de mieux, pour éclairer ce phénoméne la théorie dialectique de la culture,
formulée par Kerchensteiner, dans sa these suiltiare objective et subjective. L'individu-
social est un produit de la culture objective, éemte biens culturels qui constituent
objectivement la civilisation. Mais au-dessus decilalisation planent les idéaux et les
aspirations de I'esprit humain, il est avide d’éelet de se libérer des schémas construits par
lui-méme. L'idéologie dominante s’oppose a l'utopmuhaitée, dans le contraste historique
de Mannheim. Et ce n’est que les individus capatdesompre le cercle des biens culturels
gui peuvent concevoir I'utopie comme quelque chaséranscendant et non pas d'immanent
a ces biens. Cette capacité de transcendanceresiwte a tous les hommes, mais n’atteint
sa plénitude qu’au fur et a mesure que l'individgial brise le cocon des conventions dans
lequel il s’est confortablement installé pour ouves ailes de papillon de l'individualisation
médiumnique. Alors il pourra devenir, et deviendidigatoirement, un individu spirituel.
Voila ce qui s’est produit avec les prophétes higjoes.

L’horizon agricole de la Palestine, avec la vieaagr des cananéens, n'a pas été éetouffé par
I'invasion juive. Abraham en personne, en quittdniavec son pére Térakh, conjuguait déja
dans son esprit les deux horizons. Comme le salyoolley, au XIf siécle avant Jésus-
Christ, les hébreux qui habitaient aux alentourdrdtonstituaient une petite colonie de
bergers et d’agriculteurs. lls vivaient dans I'zon agricole, mas a c6té d’'une grande ville,
dont ils ont tout naturellement absorbé les biantiels. Ainsi les hébreux n’ont pas eu de
difficultés a construire en Palestine, sur le moagecole gu’ils ont trouve, le monde civilisé
dont ils avaient hérité d’'Ur. Mais la culture suttjee des hébreux, développée a travers un
processus religieux plus profond que celui des pmsmiens, leur a offert le progrés
immeédiat vers I'horizon prophétique. L'aspect leiplmarquant de la tendance religieuse
hébraique se trouve dans la caractéristique sgigtdu prophétisme, qui atteint son plus haut
degré dans le fait historique de la vulgarisatiomwbnothéisme.

Ce qui ne peut arriver en Perse, en Inde, en Gré@n Chine — a cause de la dispersion des
forces spirituelles dans le polythéisme — s’estlpitoen Palestine grace a la concentration de
ces forces dans le monothéisme. Les biens cultdesscivilisations orientales, concrétisés

30



dans leurs formules, dans leurs rites et dans ldignsx, consolidaient l'individualisation
sociale et donnaient a l'individu une rigidité medet que ne leur permettait pas de vision
spirituelle. La culture subjective des hébreuxstadire, son raffinement spirituel, qui les
conduisait a la conception universelle d’'un Dieuidue les favorisait, au contraire, leur
permettant d’établir la transition de I'individusal vers I'individu-médiumnique. C’est pour
cela gu’lsaie a réussi a voir au-dela de l'utopmrcrete », que les hébreux ont réussi a réver
de la Jérusalem Céleste, pendant que les autr@depenévaient du paradis perse, plein de
plaisirs et de délices terrestres et que Platoimbrne idéalisait une République terrestre
concreéte.

L’individualisation médiumnique a ouvert les porthsla spiritualité aux hébreux, permettant
la création en Palestine du climat nécessairev@n@ament du Messie, de Celui qui devait
apporter, non pas les « moissons » de la terres celes du ciel. L’'Evangile a représenté une
grande moisson de ces biens célestes, des biejestfabdans la plaine médiumnique de la
culture subjective. Cela expliqgue pourquoi le peubEbreu pouvait se considérer élu et
pourquoi leur domaine devait s’étendre a tous leaples. Dieu multiplierait, grace a
I'individualisation médiumnique, les enfants d’Abean sur toute la Terre. La symbolique
biblique trouve son interprétation historique déess études spirites de I'évolution humaine.
Les études matérialistes, n'atteignant pas la démenspirituelle de 'homme, s’enracinent
dans le concret, dans la culture objective et navent pas d’issue si ce n'est celle de la
superstition pour expliquer les réves judaiquesmhasion universelle.

4. Individualisation spirituelle

Pour bien comprendre le probleme de I'individudi@aspirituelle, analysons rapidement les
deux formes antérieures, c’est-a-dire, I'aspectogigue et le social. L’homme se détache
individuellement de la masse animale de I'espécmannent ou il se reconnait comme unité
s’opposant au multiple. Il a un corps et son cagtsen conflit avec beaucoup d’autres corps
qui I'encerclent de tous les c6tés. Le grégarisinique est dépassé par le narcissisme et
ce narcissisme se reproduit dans chaque indivichs da processus du développement
biologique individuel, comme le démontre la psyolgid de I'enfance et de I'adolescence.
Néanmoins, l'individualisation biologique n’est qle premier pas de lindividualisation
sociale, et pour cette raison ne peut étre prisgm® une dimension spirituelle. A l'instant ou
Narcisse se penche sur le miroir des eaux et ap@rese contempler, il découvre aussi qu'il
mérite I'admiration des autres. Le lien social asit.

La formule de Sartre, sur les trois dimensions logiques du corps, éclaire précisément celle
gue nous étudions. Nous pouvons la résumer airsi'existe dans mon corps, voila la
premiére dimension ; mon corps est utilisé et esina par l'autre, voila la deuxiéme
dimension ; jexiste moi-méme étant connu de l'awau titre de corps, voila la troisieme
dimension ontologique de mon corps. » Quand ilmaadt I'existence de son corps, dans la
masse de I'espece, I’'homme se projette déja holgi-tkeéme, dans la relation sociale. Mais,
avec cela, il ne retourne pas a lI'espéce. Au coairé la dépasse, s'initiant a la facticité du
social, entrant dans une nouvelle forme de grégarisd’ordre supérieur, qui est le
grégarisme psychique. La troisiéme dimension ogtglee du corps est I'individu social, qui
sur le plan de I'esprit représente seulement lanjgnee dimension. L’'individu social est une
transcendance immeédiate de l'individu biologiquelps Sartre qui I'a lui-méme démontré.
En nous reportant a la définition, déja citée, daoBe de Beauvoir, sur I’humanité, nous
pouvons dire que cette derniére n’est plus unecesgése transforme en devenir, au moment
exact ou Narcisse se regarde dans le miroir des eau

En franchissant le seuil de I'esprit, avec I'indivalisation sociale, ’lhomme avance dans la
spiritualité a travers le lent et vaste processigiddividualisation médiumnique que nous
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avons étudié quand nous avons abordé les horizityagix, agricoles et civilisés. Dans ce
dernier un conflit apparait entre le social et Edilnmnique parce que le spirituel s'impose et
la culture subjective se définit et se détache 'dbjdctive. Les dieux matériels du
polythéisme se réunissent sous une forme uniqgaepérieure, celle du monothéisme, qui est
abstraite et spirituelle. L'utopie incite Platonr@ver a la République, Francis Bacon a la
Nouvelle Atlantique, Karl Marx a la société sangélences de classes. Mais apres Platon et
avant bien d’autres, Jésus-Christ avait aussi préetRoyaume de Dieu, pour confirmer la
nature spirituelle de I'homme qui transcende laémelle. Et Kardec, plus tard, donnerait le
sens spirituel a la loi de I'évolution, découveda XVIII® siécle, pour montrer que le
Royaume de Dieu est une conquéte progressive,agigs de 'lhumanité, a travers le désert
illusoire des biens matérialistes, vers le Canaaitsel.

Quand le prophete atteint I'individualisation médnique il se met en relation directe et
personnelle avec Dieu. Deux étres sont confrontéslivin et 'humain. Les intermédiaires,
gu'ils soient sociaux ou spirituels, sont éloigriés prophéte n’a plus besoin ni des prétres, ni
des dieux. Abraham, par exemple, est 'ami de [@tezonverse avec Lui. Il méprise les dieux
mésopotamiens et ceux de tous les peuples idolaage® qu'il s’est élevé au-dessus du
grégarisme psychique et parce qu’il a découvertspmeindividualisation n’est pas seulement
un processus terrestre, puisque cela correspondhea réalité spirituelle, c’est-a-dire,
l'individualisation de Dieu. Personne n’a mieux kgpé ce fait que Descartes, quand il
découvre, au fond du « cogito », dans le plus pibfde lui-méme, l'idée de I'Etre Supréme.
D’ou vient cette idée, qui ne trouve aucun appuisdi réalité extérieure, que nous ne
rencontrons que des étres faillibles et imparfdis I'individualisation sociale ? Elle ne
pourrait provenir que d’une réalité intérieure aind spirituelle. L'Etre Supréme ne
correspond pas aux facteurs objectifs de I'évolytimais aux subjectifs. Et comme il est le
modele unique de la spiritualité, cet aimant didécrit par Aristote, qui attire le monde vers
sa perfection absolue, I'étre spirituel ne peutiaser qu’a lui. Ce qui explique I'énergie, la
fermeté, et I'intransigeance avec lesquelles leplpEtes hébreux rejetaient 'idolatrie. L’étre
spirituel, qui se développait en eux, se refusateepter sa propre dilution dans les cultes
formels du polythéisme. Ces cultes constituent angdr pour l'intégrité spirituelle du
prophete.

L’affirmation de John Murphy dans son trafdéigines et Histoire des Religionsous aide a
comprendre tout ce processus : « 'hnomme est ldyitrale I'évolution, tant dans son corps
que dans son esprit. » Murphy ajoute : « L’étre aimnest passé par des degrés successifs
d’évolution et c’est son esprit qui I'a fait deverspécifiguement humain. » Les formes
d’individualisation dont nous parlons offrent Igrie de cette évolution. Narcisse reléve la téte
du miroir des eaux pour contempler le monde avecydax réveurs. La découverte de soi, de
sa spécificité, de sa propre beauté, lui fait dédowne vision différente des choses et des
étres. Le corps d’argile qui a recu le souffle déafeur, selon le mythe biblique, révéla un
contenu spirituel qui dépasse la réalité immanettguide ’'homme vers le domaine du
transcendant.

L’individualisation spirituelle est donc I'apogéeu grocessus évolutif qui a débuté avec
I'individualisation biologique. Quand 'homme l'aint, il s’égale a Dieu et peut parler avec
lui d’égal a égal. Les prophétes ne faisaient-ds f[a méme chose ? lls écoutaient Dieu et
Dieu les écoutait. La création de 'hnomme a 'image la ressemblance de Dieu n’est donc
pas une simple allégorie et ne se référe pas aumddériel. Le dieu anthropologique n’est
gu’'une conception approximative de la réalité spelle qui se convertit dans un dieu-sans-
forme d’Israél ou des mystiques indiens. Dieu esbwr, dit Jean I'évangéliste, et cette
affrmation nous entraine vers un plan conceptuei se place trés au-dessus de
I'anthropomorphisme religieux. Néanmoins, nous aavoous garder des illusions. Le dieu
conceptuel est seulement un reflet de la réalipggésne. L'individu spirituel converse avec
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des entités supérieures, convaincu de parler a &epersonne, comme Moise au Sinai ou
Elie au Carmel. L'individualisation spirituelle eshcore une phase de I'évolution, qui se
prolonge sur les plans de la spiritualité, tresdal& des nos possibilités de conception et
d’'imagination.

Horizon spirituel : médiumnité positive

1. Transcendance humaine

L'individualisation spirituelle représente le momete transcendance humaine, c’est-a-dire,
celui ou 'homme dépasse les conditions de la gropmanité. Jusqu’a ce jour, I'étre humain
est voué a une condition animale, ne se différemclas autres especes que par la raison. Il y
a des dieux et des hommes. Les dieux sont deg®gftrituelles, supérieures, qui vivent dans
les intermondes, jouissant du privilege de l'imrabré. Les hommes sont des créatures
éphémeres, asservies a la terre, « des bétestresres petites », selon I'expression de
Camoens. Mais quand I'évolution médiumnique ouesederspectives de I'horizon spirituel,
'homme découvre qu’il est semblable aux dieux,petr cela il s'éleve de la condition
humaine pour atteindre la condition divine.

Durant I'Antiquité et le Moyen Age, le dualisme haim-divin apparait trés clairement. Un
phénomene médiumnique de possession est toujogreg@nme manifestation démoniaque
ou sacrée. L’homme, n'ayant pas encore atteintritba spirituel, ne peut concevoir que
I'esprit communicant soit de la méme nature qusidmne. Pour lui, il s’agit d’'une entité
étrange, bonne ou mauvaise. Néanmoins, dans ldroprophétique d’Israél, déja attentif aux
perspectives spirituelles, apparaissent les dédagminsistant sur le fait que les esprits
communicants sont de nature humaine, comme nousylens dans les cas spirites de la
Bible, dans I'Ancien et le Nouveau Testament. Néanmaies)’'est qu'a I'ere Moderne, que
cette compréhension va devenir effective. Parcecgue’est qu’a partir de ce moment que
I'esprit humain aura acquis une maturité suffisaptaur que la promesse du Consolateur, du
Paraclet, de I'Esprit de Vérité, puisse s’accompglitest pour cela que l'esprit de Charles
Rosma, lorsqu’il communique a Hydesville, graceaariédiumnité des sceurs Fox, issues
d’'une famille méthodiste, n’est plus pris commedé&mon ou un dieu, mais comme l'esprit
d’'un homme. Gréace a cette acceptation, Rosma pelgrgle son état, de son passé, et donner
les indications sur son passage occasionnel damgikon ou il a été assassing, ainsi que sur
les conditions de vie apres sa mort et fourniriddations sur la présence d’'indices dans le
sous-sol, qui seront découverts plus tard.

Rosma peut étre pris comme exemple du phénoméleetidmscendance humaine qui signale
I'apparition concomitante de la médiumnité positiX®us ne trouvons plus a Hydesville le
prophéte biblique ni I'oracle ou le chaman maisniédium, c’est-a-dire, l'individu humain
qui devient capable de servir d’'intermédiaire efdseétres spirituels et les étres charnels, tous
deux de méme nature. Rosma, le camelot, tué danaitonnette d’'Hydesville, transcende sa
condition matérielle humaine mais reste humainlsyslan spirituel. De camelot il devient
esprit et comme esprit il communique grace a laiomédité des jeunes filles de la famille
Fox. Nous ne sommes déja plus sur le plan mysBtugystérieux du médiumnisme, mais sur
le plan scientifique, rationnel, de la médiumnitsigive.

Ainsi nous voyons que I'apparition de I'horizon répiel découle naturellement de I'évolution
médiumnigue. Mais nous voyons aussi, comme le EgRardec danta Genesgque cette
évolution se réalise dans un contexte historigmeméme temps que I'évolution mentale,
morale et spirituelle de I'homme, dans un procesgudéveloppement économigque-social de
I'humanité. Kardec signale que sans le développésaentifique il ne se serait pas créé dans
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le monde le climat propice a la compréhension dwitBme. Quand nous traitons donc de
médiumnité positive, nous ne faisons pas abstraaties conditions historiques qui ont
provoqué son apparition. Nous devons affronterrtdl@me dans son contexte, pour bien le
comprendre.

La transcendance humaine qui caractérise I'horggorituel ne signifie pas, pour cette raison,
une fuite ou une désertion des conditions humaifAascontraire, cela signifie I'apparition
des ces conditions, permettant le dépassemenanienklité et le passage de ’'homme vers le
plan anciennement réservé aux divinités, fussées-dlénéfiques ou maléfiques. D’un autre
cOté, ce dépassement ne représente pas un touwagie, mn fait surnaturel, une discontinuité
dans le processus historique, mais la suite n&urmkvenir divin est le propre destin de
I’'homme. Le divin, comme nous I'avons déja dit, esiqui est au-dessus de I’humain, comme
I'hnumain est ce qui est au-dessus de I'animal. ®darnier a I’'homme il y a la distance d’'un
dépassement, mais cette distance n’est pas videh@eme au divin il y a une distance qui
se prolonge a travers des phases évolutives biéinied2 Nous pouvons parler, nous
souvenant d’Einstein, d’'un « continuum » du progesdvolutif, englobant matiere et esprit.
Parce que dans ce processus il n'y a pas de sollgicontinuité.

Nous avons déja vu les phases évolutives inférsewe 'lhomme se hausse, peu a peu, du
plan biologique vers le social et de ce dernies Weprophétique et le spirituel. Mais dans ces
deux derniers, le prophétique et le spirituel,dieases évolutives supérieures s’amorcent déja.
Nous allons voir comme ces phases se définissem glan mental, quand nous analyserons
la série de conceptions qui constituent, dans ssersble, le processus de transcendance de
I’horizon spirituel. C’est par la pensée gque I'homsiéléve, dépasse les conditions de la vie
humaine sur le plan physique, atteignant les piiggbde sublimation humaine sur le plan
spirituel. Ortega y Gasset définissait 'hnomme camom drame. Rien ne nous offre une
meilleure vision de ce drame, dans son extensiodaats sa profondeur, que l'étude de
I'évolution humaine a la lumiere des principes isgi

2. L'intelligence supréme

Dans une célébre étude sur la conscience métapleyslg I'Occident, Wilhem Dilthey
signale trois motifs fondamentaux pour la nouveltmception du monde qui est apparue
depuis les Grecs. « Comme une fugue est compoggeudde motifs fondamentaux, ces trois
motifs dominent toute la métaphysique humaine xjadé Dilthey, ajoutant: «lls ont été
transmis par les peuples anciens, s’unifiant siirapire romain, dans un monde en déclin
accaparé par cet empire et ils se sont fondus éntiemt en lui. De cette union surgissent les
ceuvres des Peéres de I'Eglise et celles des deraigesirs paiens. Dans I'ceuvre de saint
AugustinLa Cité de Diewnous trouvons son unification maximale. »

Les motifs fondamentaux de Dilthey sont: l'idéeeggiue de Dieu comme intelligence
supréme, architecte de l'univers ; I'idée romainendonde comme un systeme de relations
juridiques ; et lI'idée judaique de la création donehe. Nous voyons que cette observation de
Dilthey est en accord avec la proposition de Johurgily sur I'apparition de I'horizon
prophétigue. Mais nous ne pouvons pas oublier cqares ctet horizon commence déja a
poindre une nouvelle perspective, celle de I'hariapirituel. D’ailleurs, c’est exactement
dans ce nouvel horizon que la conscience métaplgsig Dilthey va se définir, comme le
processus de transcendance que nous avons déglésign que Dilthey lui-méme le
mentionne dans son travail.

Trois motifs, aussi, rien de plus que trois notesdmentales, constituent la base et la
substance de cette fugue musicale qui, a partiGdess, des Romains et des Juifs, emportera
les esprits et les conduira vers I'épopée de laRsance, s'épanouissant sous la forme d’'une
vraie aurore spirituelle au XfXsiécle. Si Dilthey avait été spirite, il auraiteat, avec son
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extraordinaire argutie, les contours les plus suloke cette nouvelle conjugaison de motifs,
qui ne nait pas seulement dans I'immanent, maisi dass le transcendant. C’'est-a-dire qu'il
ne s’en réfere pas qu’a I’'homme et a l'idée de Dagmulée par 'lhomme, mais aussi a Dieu
en personne et aux relations du ciel avec la t@iéhey, historiciste, s’en tiendra au plan
historique, analysant seulement les mouvement®ekidau cours du temps. Néanmoins,
guand nous appliguons cette méme analyse aux aogrsggp du processus historique, nous
entrons dans la métaphysique résultante et nousieeran présence d’un fait transcendant de
la libération spirituelle de ’'homme.

Les trois notes de la fugue se confondent aveesslpnalées par Dilthey, mais sur un autre
plan. La premiére est celle de la conception dei@@mme intelligence supréme, le centre
mental de l'univers, Dieu n’est pas seulementistetdivin de Platon ou I'artisan biblique,
mais la propre intelligence universelle. Cette emtion apparait simultanément dans la
période historique et dans les limites géograplEgsignalées par Murphy pour I'horizon
prophétique. Elle ne se limite pas aux Grecs. Nmus/ons la trouver en Inde, en Chine, en
Mésopotamie et en Judée. Méme dans la Chine deu€losf lorsque l'idée de Dieu parait
s'effacer ou semble étre remplacée par la conaeptioraliste, dans une forme juridique
semblable a celle des Romains, nous la voyon®bdHns l'idée de Tao. Mais c’est en Judée
qu’elle va trouver sa véritable définition, et ¢’aspartir de Jésus-Christ qu’elle est largement
propagée aupres des hommes, grace a I'analogieH2e) dont les sermons de Jésus sont
émaillés.

La deuxieme note est celle de la conception dertirhe comme intelligence finie, soumise a
Dieu, mais en développement, fils de Dieu, évoluamtersellement vers Lui. La troisieme
est celle de la conception juridico-spirituelle mhonde, une forme ou se fondent la pensée
juridique des Romains et les aspirations spirieseties Juifs. Dans cette forme, les relations
entre Dieu et 'THomme apparaissent comme spirgselhe dépendant pas de formules et de
cultes. Les relations directes, déja établies gmiprophetes bibliques, atteignent leur apogée
dans la liaison permanente du Pere et du Filsjagad par Jésus-Christ et qui donnera plus
tard motif & des interprétations mystiques du nrgstie la Divinité.

Ces trois notes fondamentales, Dieu comme inteligesupréme, 'Homme comme fils de
Dieu et les relations directes entre le Peére diile se fondent dans la caractéristique de
I’horizon spirituel, qui est la transcendance. ugue musicale se réalise. L'esprit humain se
libére des liens terrestres pour se dépasser @rageter dans un futur sans limites. La
musique nous touche a travers les sens, maisseeten-dela des sens. Pourtant les sons qui
la composent appartiennent au domaine de la p&oepharmonie qui en résulte, 'émotion
gu’ils provoquent et le message qu'’ils traduisdabordent du concret. Nous voyons combien
la comparaison de Dilthey est heureuse, surtoundjuzous l'appliquons a I'évolution
spirituelle de ’lhomme.

Mais aucune doctrine ne rend plus clairement etgaunment consubstantielles les notes de
cette fugue musicale que la Doctrine Spirite, quour cette raison, signale I'apogée de
I’horizon spirituel. La définition de Dieu danse Livre des Espritest comme la premiere
sonorité d'une touche ou d'une corde, au début addugue. « Qu’est-ce que Dieu ? »
demande Kardec. Et I'Esprit de Vérité répond : ewDest l'intelligence supréme, la cause
premiére de toutes les choses. » Plus loin, quardae€ demande une définition minutieuse,
I'Esprit 'avertit : « Ne vous égarez pas dansaioytinthe d’ou vous ne pourriez sortir. »

Ainsi sont posées les grandes prémisses de la i®wanception du monde que signale
I’horizon spirituel. Dieu n’est pas une forme hunein’est pas une figure mythologique,
n'est pas un symbole. Dieu est la réalité fondaaient'Intelligence Supréme, la source d’ou
naissent toutes choses, comme de lintelligence file 'homme naissent les choses qui
constituent son monde fini. Il n’est pas possil@eddnner une forme a Dieu, de le limiter, de
le restreindre, de le dominer par notre raison, menil n’est pas possible de donner une

35



forme a notre propre intelligence. Dieu et 'homd@passent le monde formel, le plan des
apparences. Ainsi I'horizon spirituel s’ouvre swug les horizons précédents, comme
I'élargissement infini d’'une réalité finie ou lesrthmes rampaient depuis des millénaires.

3. L'intelligence finie

Nous allons essayer d’approfondir le theme dedliigience finie par rapport a I'Intelligence
Supréme ou infinie. Les plus anciennes conceptieligieuses, de I'Orient et de I'Occident —
comme le Védisme indien ou le Druidisme gaulois e montrent imprégnées de
I'’émanatisme. Les ames humaines sont présentéemeairs émanations de la Divinité.
L’intelligence finie de ’'homme n’est rien de plgs’une étincelle de I'Intelligence Supréme
qui nait en elle et qui retournera en elle. En@u@urd’hui, dans les milieux spirites et les
milieux spiritualistes les plus divers, cette cqrtae trouve des défenseurs et il n’est pas rare
gu’elle soit présentée comme une nouveauté. Iingéme des gens qui prétendent dépasser la
conception spirite ou I'améliorer, en affirmant qaeul 'émanatisme peut donner une
explication cabalistiqgue du processus de la Créatie Spiritisme, néanmoins, ne prétend pas
donner des explications cabales, définitives ewblales. Son objectif est la pénétration
graduelle dans I'inconnu que la raison humaineeg pas prendre d’assaut. Pour cette raison
sa position est scientifigue, comme le signalaitdéa, et non pas religieuse ou mystique
qguand le Spiritisme traite les problemes fondamentie la vie humaine.

Concu comme une intelligence finie, ’Thomme ne s&sente pas dans le Spiritisme comme
une émanation de Dieu mais comme sa créationét@iil une émanation, il serait une partie
de Dieu en personne. Etant une création, il esiviieede Dieu. Dans le chapitre premier du
deuxiéme livre duLivre des Espritsnous trouvons la question 77, ainsi formulée :es L
Esprits sont-ils des étres distincts de la Diviniig bien ne seraient-ils que des émanations ou
portions de la Divinité et appelés, pour cetteajdils ou enfants de Dieu ? » La réponse est
claire et tranchante : « Mon Dieu, c'est son celwabisplument comme un homme qui fait une
machine ; cette machine est I'ceuvre de I'hommemtpas lui. Tu sais que quand I'nomme
fait une chose belle, utile, il I'appelle son enfaa création. Eh bien! Il en est de méme de
Dieu : nous sommes ses enfants, puisque nous sorsomeseuvre. » Dans un chapitre
précédant, le premier du livre premier, nous trowsyalans la question 10, I'explication de ce
gue 'homme ne peut pas comprendre la nature intienBieu, parce que « c'est un sens qui
lui manque. » Ce n’est qu’avec I'évolution, expkgle livre, que I'homme développera se
sens, en s’approchant graduellement de la conmasske Dieu.

L’intelligence finie est donc une création de l8higence Supréme. Création universelle a qui
Dieu donna, partout, la méme nature. Comme cetteranast essentiellement évolutive,
I'intelligence finie dans tout I'univers, s’avaneers Dieu, a travers une expansion incessante
de ses facultés, dans un perfectionnement incedsdietméme. Aristote avait déja remarqué
ce mouvement ascensionnel des choses et des atneprésentant son Dieu comme un
aimant impassible et universel qui attire tout @iist « comme la créature aimée attire
'amant ». Cette Deuxiéme note de la fugue musiaatée par Dilthey, et que nous
interprétons ici a la lumiére du Spiritisme, co&iune des caractéristiques fondamentales de
I’'horizon spirituel. Nous pouvons la trouver, commaus venons de voir, aussi bien chez les
Grecs, a I'age d’or de la Grece, comme chez leemsdou chez les Juifs, ou encore chez le
Gaulois ou chez les Bretons en Occident.

La conception de ’'homme comme fils de Dieu, etm@me temps comme son ceuvre, sans
aucune explication pédante du mode ou de la teghrilg la création, est présentée dans le
Spiritisme comme provisoire, avec toutes les caratiques d’une théorie scientifique, qui
sera confirmée plus tard. Il y a naturellement tofgnd mystere derriére cette allégorie. Le
Spiritisme est conscient de cela, mais il est acgsscient qu'il n’y a pas d’autre maniere
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rationnelle d’affronter le mystere a part celleda raison montre ou exige un processus
créateur et par conséquent une force créatricatuifion humaine, depuis toujours, latente
dans chague homme et immanente dans I'especbattai le cceur devant le mystere, comme
au bord d'un gouffre. Et tous ceux qui ne craignpas de rester en équilibre au bord,
« savent », par intuition et par I'exigence dedssan, qu’'une Intelligence Supréme agit sur
'Univers. Il n'y a pas moyen donc de ne pas l'attree Et les Esprits en personne, en
communiquant a travers la médiumnité, confirmettedatuition humaine.

Enfant de Dieu et ceuvre de Dieu, l'intelligencediréunit en elle I'explication émanatiste et
I'explication artistique. C’est une conception diique, une synthése historique. D’'un coté
I'émanatisme védique et de l'autre I'art platonicgetel’artisanat biblique, s’affrontent et se
fondent dans le processus de création. Dieu nertranpas des étincelles ni ne fabrique des
intelligences. Il est plutét une source créatrioe,Pére Supréme qui gere des enfants dans la
matrice mystérieuse de I'Univers. Nous voyons gesiste déja, lorsque I'on approfondit
cette idée, un progres dans la conception du pogvéateur de Dieu, d’abord percu comme
lumiére irradiante, ensuite comme artiste ou artisanstructeur, et finalement comme étre
procréateur. De I'extériorité a lintériorité, laomception du pouvoir créateur part de
'analogie objective, la lumiere irradiante, veranblogie opérationnelle I'artiste modelant
son ceuvre ; et atteignant I'analogie organique deePeéere Supréme gérant des enfants
humains et finis.

Ces enfants, néanmoins, héritent les qualités ipetes. Pour étres Iégitimes, ils ne peuvent
et ne doivent pas rester sur un plan d’infériogtinstant. Comme les enfants humains
naissent tout petits et fragiles mais grandissestégalent a leurs parents, les enfants divins
aussi quoique inférieurs au début, portent en epolivoir de grandir et de s’égaler au Peére.
Bien que nous soyons, en ce point, en plein terginothétique, I'observation des lois
naturelles autorise I'hypothése. La biologie, laygb®logie, la sociologie, [I'histoire,
I'anthropologie, I'archéologie et la paléontologiffrent des bases sires a I'hypothése de la
croissance humaine a partir des formes inférieatesl’animalité jusqu’a atteindre les
expressions supérieures de la conscience spigtublhis personne n'a peut-étre mieux
exprimé ce principe que I'ap6tre Paul quand ilfara& que nous sommes « les héritiers de
Dieu et les co-héritiers de Jésus-Christ. »

4. Médiumnité positive

Jésus-Christ signale I'apparition de I'horizon gpél, marquant le début d’'un nouveau cycle
historique en Occident. Avec son enseignement, emmgrht divulgué et accepté, les grandes
conceptions du passé, limitées a des petits contitditiés ou d’élus, modélent une nouvelle
mentalité collective. Le Dieu-Pére de Jésus-Chratscende le Dieu-Familial d’Abraham,
d’Isaac et de Jacob, dépasse la nature tutélaicettkeconception judaique. Pour cette raison,
le Dieu évangéligue n’est pas guerrier, mais aireajste ; Il ne fait pas de discriminations,
Il n’exige pas de culte extérieur, Il ne veut pastdrmédiaire. Comme le Pére Universel,
I'ancien lahvé tribal atteint des dimensions cosrag] il est le Dieu des hommes et des
anges, de la terre et des « autres séjours » tpepikdans I'infini.

Saint Paul, qui donne comme exemple le drame ttanaition de la conscience judaique vers
la chrétienne, prévient que Dieu ne veut pas des@xtérieurs, semblables a ceux adresseés
aux divinités paiennes, mais « un culte rationnali e sacrifice ne sera plus celui de plantes
ou d’animaux mais de I'animalité, c’est-a-dire, l@go inférieur de I’homme. La religion se
purifie des résidus tribaux, se défait des ritesiags et de la complexité acquise par ces rites
dans I'horizon civilisé. Elle devient spiritualisédes propres apodtres du Christ ne
comprennent pas immédiatement cette transitiomt $aérre est a la téte du mouvement que
saint Paul a appelé «judaisant », ayant tendamaieeadu Christianisme une nouvelle secte
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judaique. Mais saint Paul est la flamme qui mamtigdéal du Christ. Intelligent et cultivé, il
est I'un de ces quelgues hommes, qui comprennamiuaelle ére qui surgit et pour cela le
Christ I'enléve aux troupes judaiques pour le reditta téte du mouvement chrétien.

La religion spirituelle, dépourvue de culte extérjglluminée par la raison s’individualise. Le
chrétien n’a pas besoin du sacrement d’'un prégdadrément d’'une église, mais seulement
de la pureté de sa propre conscience. Le rite gdtébe, que saint Pierre exige des nouveaux
adeptes, avec la circoncision, répugnent a saiuak, Bai les remplace par le « baptéme de
I'esprit », c’est-a-dire, I'élucidation évangéligseivie du développement médiumnique. Le
médiumnisme prophétique se généralise parce qeasptit se déverse sur toute la chair », et
la foi, illuminée par la raison, abandonne le tar@imaire de la croyance pour s’élever vers
celui de la conviction, a travers la connaissancectk de la réalité spirituelle, aussi claire et
positive que la réalité matérielle. La médiumnié&eloppée encourage les apbtres qui restent
en contact avec les forces spirituelles pour pawifiionter le pouvoir temporel. Les martyrs,
les saints et les sages empliront le monde d’étoene avec les lumieres d’'une nouvelle et
forte conception de la vie qui éléve 'homme ausdesde lui-méme.

Il est évident que tout cela ne se réalise pas {Bun a l'autre, mais au cours d'un lent
processus d’évolution sociale, économique, culeiret spirituelle. Jésus se donnait le nom
de semeur, parce qu’il connaissait le lent progesisensemencement et de germination des
idées. Il savait aussi que les principes de saidectde son enseignement devraient subir les
déformations naturelles de ce processus. Pour regésen il annonce, comme nous le voyons
dans I'Evangile selon saint Jean, la venue du Gateo, du Paraclet, de I'Esprit de Vérité,
chargé de rétablir la pureté de la moisson, séplgdion grain de l'ivraie. L’horizon spirituel
s’ouvre en spirales croissantes sur le monde ;odtab offre le modele d’'un nouvel ordre ;
ensuite il se répand sur la Terre modifiant lessc@nces ; finalement il domine le monde
toujours empreint des héritages mythologiques p’est qu’alors qu’il arrive a rompre les
perspectives apocalyptiques « d’'un nouveau ciet'@he nouvelle terre », a travers la
Reforme et le Spiritisme.

Quand les hommes ont atteint le niveau nécessaiodhaissances pour entrer dans la vraie
conception chrétienne, devenant capables de coameree que le Christ avait enseigné et ce
gu’il na pas pu enseigner a son époque, selon regges mots, la révolte a donc secoué
'Eglise et I'Esprit a été déversé abondammentteute la chair. Luther a incarné la lutte
contre le paganisme idolatre qui avait envahi, cenarterrible ivraie, la moisson chrétienne.
Il a combattu courageusement le commerce d’'indalgenl a réclamé et il a imposé le retour
au Christ et aux textes oubliés de son Evangilas djarés Luther viendrait 'Esprit de Vérité,
pour imposer le retour non pas seulement a lalettaux textes mais aussi au propre esprit
de I'Evangile, a I'essence spirituelle du Chrisisame. Kardec commencerait le grand
mouvement doctrinaire du rétablissement de I'emsgigent du Christ sous I'égide de la
Phalange de I'Esprit de Vérité.

C’est pour cette raison que nous voyons, dansdpggation du Spiritisme, la répétition des
miracles de la foi et du courage des chrétiensipfémLe cycle spirituel, initié il y a deux
milles ans par le Christ en personne, se compléte Bere du Consolateur. Les martyrs se
livraient aux flammes et aux bétes parce qu’ils neassaient I'existence d’une realité
supraterrestre, et non pas seulement parce qudisyaient. Parmi les spirites, nous verrons
la méme chose. L’écrivain anglais Denis Bradleyntee son livre, « Towards the Stars » en
déclarant péremptoirement : « Je ne crois pas.ai¥e s C'est cette conviction puissante,
résultat du développement de la médiumnité positine fait que le mouvement spirite
affronte toutes les forces organisées du mondeyisldp pupitre jusqu’a la chaire, pour
soutenir une nouvelle conception de la vie et daadeo

Kardec explique, danta Genesg chapitre premier, pourquoi le Spiritisme ne pduva
apparaitre que vers le milieu du XIX%iécle, aprés la longue fermentation des principes
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chrétiens du Moyen Age et du développement desicese a la Renaissance. Il écrit : « Le
Spiritisme, ayant pour objet I'étude de I'un dasxd&éments constitutifs de I'univers, touche
forcément a la plupart des sciences ; il ne pouanir qu'apres leur élaboration, et il est né,
par la force des choses, de limpossibilité de tuliquer a l'aide des seules lois de la
matiere. » Comme nous le voyons, de la conjugaiesnéléments matériels et spirituels, en
évolution simultanée, résulte le climat qui perraet monde d’atteindre la plénitude de
I’horizon spirituel ou la médiumnité positive deniesource d’éclaircissement et d’orientation

des probléemes de I'esprit. Grace a elle, 'lhomm@msincipe de la tutelle des rites et des
cultes primitifs.

39



2°"PARTIE - LA PHASE HISTORIQUE

Emancipation spirituelle de I'homme

1. Immanence et transcendance

En envisageant le probléeme de ['évolution humaime termes d'immanence et de
transcendance, selon I'acception moderne de cesblex; nous pouvons mieux comprendre
la nature transcendante de I'horizon spirituel. gaatre horizons qui le précédent, le tribal,
I'agricole, le civilisé et le prophétique, représari la période d'immanence du processus
évolutif. Dans cette période, selon le « principe l[@mmanence », de Le Roy, toute la
potentialité spirituelle de 'lhomme se trouve enaléppement, tout ce qui est implicite en lui
transite vers I'explicite. L’expérience de la magies mythes agraires et de la mythologie
civilisée, des religions organisées et de I'éclospyophétique, n’est rien de plus qu’'une
séquence de phases de la période immanente damsllédahomme réveille ses forces
latentes de I'ame, en se préparant a la phaseadsctndance qui viendra avec I'horizon
spirituel.

C’est une des raisons pour laquelle la Révélatibnét=nne se montre plus puissante et
agissante que les précédentes. Nous avons deéjaevlihgrizon spirituel apparait avec le
Christ et il se définit avec lui. Nous avons vu saugu’lsraél a représenté, bien plus que
d’autres pays, le moment ou les forces dévelopgéaas la période d’immanence ont atteint
leur apogée. Ainsi, le propre développement higtariexplique et justifie les affirmations
mystiques, apparemment dogmatiques, de la superagptiituelle d’lsraél et son role de
peuple élu. Pour la mentalité mystique des horizmasédents, la position d’lsraél ne pouvait
étre interprétée que comme une détermination eglést propre allégorie de I'Alliance
confirme cela. Le pacte scellé entre Dieu et lepfeest la simple divinisation d’'un systeme
agraire des compromis humains. Mais c'était a tsaweette allégorie que les anciens
arrivaient a comprendre et a expliquer une réalé&plicable, quelle que soit la suprématie
spirituelle du peuple hébraique et son devoir ihdélole de guide mondial.
L’'incompréhension de ce fait perdure encore aujbuid aussi bien dans les religions
chrétiennes que dans le judaisme. L’expectativéénaire du Messie et I'ambition de
domination universelle et absolue des sectes emrids provenant du judaisme ne sont rien
de moins que des résidus de la période d'immandrcelestinée messianique d’lsraél n'a
pas été et n'est pas prise dans son sens histarigissdans son ancien aspect théologique.
Voila pourquoi le peuple élu attend encore la sadilon de la promesse divine et pourquoi les
sectes chrétiennes modernes, qui se jugent hésitde cette méme promesse, persistent si
fermement dans leurs droits de domination et dbaion exclusive des consciences, pour le
salut des ames.

Le Spiritisme, doctrine libre, dynamique, sans degrde foi, sans intentions exclusives ou
prétentions de salut, correspond précisément ahksep d’éclaircissement de I'horizon
spirituel. C’est pour cette raison qu’il se présesbmme le développement naturel du
Christianisme, la séquence inévitable du procesmstgrique, affrontant le probléeme du salut
en termes d’évolution et cherchant expliquer ldégakies du passé a la lumiere de la
compréhension rationnelle. Il est curieux de remearqjue, a ce sujet, les adversaires du
Spiritisme l'accusent de rationalisme soutenanthkese immanente, c’est-a-dire, la these
provenant de la période d'immanence selon laqgule&iste des mystéres que la raison ne
comprend pas. Parmi ces mysteres figure celui déndemessianique d’Israél qui, comme
nous l'avons vu, n'était pas explicable autrefaisais qui aujourd’hui est parfaitement
compréhensible.
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Pendant la période d'immanence, 'lhomme n’avait asint 'émancipation spirituelle qui
lui permettrait de faire face aux grands problenhesa propre destinée. En ayant, toutefois,
le sentiment intuitif de ces problemes, 'lhommerchait a les rationaliser a travers les
symboles allégoriques. Pendant la période de teansmce, 'lhomme, déja spirituellement
développé, possede les éléments nécessaires pgomtef ces problemes et les résoudre.
Cela ne veut pas dire, néanmoins, que le Spiritismeonsidére, ou que les spirites se
considerent, les nouveaux détenteurs de la vébsblae. Au contraire : le Spiritisme
proclame I'existence de problémes que sont encwelubles comme la propre nature de
Dieu. Insolubles, toutefois, aujourd’hui, mais leogessus évolutif amenera I'homme,
progressivement, a comprendre les nouveaux mysiglidsii seront proposés par la propre
évolution.

Les réserves modernes en ce qui concerne le risimeasont explicables, en raison de
I'expérience qui a conduit ’lhomme au scepticisaméabsence de croyance, au matérialisme
et par conséquent a une position incommode, detinisgae explicite ou implicite des
valeurs de la vie. Mais le rationalisme spiriterésgnte précisément le réajustement de la
position rationaliste. Parce que la raison appkgaé jugement du passé, en fonction des
conquétes encore récentes du présent, provoquésdauilibre de I'esprit, lorsqu’on essaye
d’établir I'absolutisme rationnel. Dans le Spinitis, la raison est présentée comme une
fonction de l'esprit, un de ses instruments d’actet non pas comme le propre esprit.
L’absolutisme de la raison n’existe pas, bien queaison se présente comme l'instrument
indispensable a I'éclaircissement spirituel.

D’un autre c6té, il est nécessaire de prendre @sidération le fait que la raison a été la
mesure dont ’homme s’est servi pour dépasser ¢tezdns précedents, se libérant de la
domination des forces naturelles ou instinctivesa. rhison est, pour ainsi dire, le levier
spirituel qui a élevé 'lhomme de la période d'immeace vers celle de transcendance, en lui
permettant de se juger lui-méme et d’esquissepéespectives de sa propre libération. Le
Spiritisme, comme une doctrine qui correspond @raent aux aspirations et aux exigences
de I'horizon spirituel, ne peut pas se passer daison, ni méme en faveur de lintuition, qui
appartient a une période future du développementin

2. Développement de la raison

L’horizon prophétique a signalé la phase culminaigedéveloppement de la raison. Nous
avons déja eu l'opportunité d’étudier les raisoasétte occurrence, pendant la vaste période
historique qui va du IXau I1I° siécle avant Jésus-Christ, selon la théorie da Btrphy. I
nous reste a apprécier la fagcon dont la raisonregressivement imposer ses droits jusqu’a
conquérir la suprématie nécessaire pour libéreptie humain de ses liens terribles avec le
passeé.

Nous pouvons observer avec certitude le vigouressore de la raison dans I'horizon
prophétique, a partir de la propre agitation proiojaé en Palestine. Les conquérants du pays
de Canaan avaient a I'esprit I'héritage des cailiens mésopotamienne et égyptienne. Les
germes de la raison étaient bien ancrés dans péssaaquiets qui essayaient de construire
un nouveau monde pour eux-mémes et d’annoncer atngsal’arrivée d’'un nouvel ordre.
Mais les coryphées de ce mouvement rénovateurt@e® prophétes d’lsraél, soit en élevant
leurs voix contre l'attachement aux anciennes aoes) soit en annongant avec insistance
I'approche des temps nouveaux.

Les débats théologiques d’lsraél apparaissent comme préparation d'effervescence
médiévale. Les prophetes agitent le marasme th@oleglu peuple €lu en proposant des
questions qui perturbent le propre ordre socialntEme temps, en Gréce, la philosophie se
détache de sa matrice orphique, dépasse la pengs@ue de I'orphisme traditionnel, et
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tente de faire les premiers pas vers la rechematiennelle. Dans la Chine stagnante surgit
'inquiétude provoquée par [lintroduction du Boudkihe et par [I'apparition du
Confucianisme. En Inde védique, soumise au joudgrdektions, la rénovation bouddhiste se
méle aux influences provenant de la pensée gredgume,le pouvoir d’irradiation ne connait
pas de barrieres, ni en Occident ni en Orient. Damsonde romain, les influences grecques
soumettaient les traditions de I'Empire et le pofygme dominant au jugement progressif que
la contribution judéo-chrétienne allait accélérerfalcon décisive.

Le Christianisme apparait comme le vrai aboutisseme ce vaste processus. Jésus-Christ ne
se limite pas a condamner I'attachement au ritniseligieux dans le monde judaique. Il
proclame la nature spirituelle de Dieu et, par égngnt, celle de 'homme en rompant ainsi
les barrieres de tous les préjugés tribaux quisdient 'humanité en groupes raciaux ou
religieux. Il montre que le Samaritain pouvait émeeux qu’un prince de I'église judaique et
prévient la Samaritaine que Dieu devait étre adorépas a travers des formules extérieures
dans des locaux considérés comme sacres, maisespghet en verité ».

Quand nous observons le phénomene de I'apparitiale éa propagation du Christianisme,
d’abord en Palestine et ensuite dans le monde, wérifions qu'’il s'agissait d’'une vraie
révolution. Mais la caractéristique de cette rétiotu est précisément l'attachement a la
raison. Le Christianisme exigeait des créatureslisation de ce pouvoir mystérieux du
raisonnement, qui les rendait maitres d’elles-mémesponsables de leurs actes. Contre
I'autorité des Ecritures, des Rabbins, ainsi quéadeopre tradition, Jésus-Christ proclamait
la souveraineté de la conscience. On ne doit pasrgenter de nettoyer l'intérieur du vase,
en oubliant I'extérieur ; il faut profiter du sanmeau lieu de s’en rendre esclave ; nous devons
prier consciemment, sachant que Dieu, en tant @ue, Be donne pas de pierre a celui qui lui
demande du pain, ni ne demande une rétributiotuaae lui demande du poisson.

Les hommes ne sont pas encore préparés a comptendrkes principes de cette révolution.
lIs continueront longtemps attachés aux anciensétaedautoritaires, subjugués par les
anciens préceptes. Mais la levure ajoutée a lameamifarine, inévitablement la fermentera.
Les propres apotres n’assimileront pas suffisamnestlecons du Maitre. lls essayeront
d’ajuster le Christianisme aux anciens moules maes, de le retenir dans les synagogues, de
I'apprivoiser dans le temple de Jérusalem. Pidergjieux pécheur, n'admettra pas que les
chrétiens ne se soumettent pas a la circoncisiais M Christ connait un homme qui est
suffisamment mar pour faire prévaloir la raison kucoutume, l'usage et la tradition. Cet
homme est Paul de Tarse qui va promouvoir, dan€hestianisme naissant, le violent
mouvement de répulsion a la domination du passe.

La réforme grecque de I'Orphisme par le Pythagaegidian réforme indienne de I'Hindouisme
par le Bouddhisme, la réforme chinoise du Taoisme l@ Confucianisme et la réforme
syrienne du Judaisme par le Christianisme, voisi deands événements historiques qui
signalent I'arrivée mondiale, dans I'horizon propdpée, de I'ére de la raison. Pythagore est le
premier a tenter, en Gréce du®Xiécle, et dans le monde entier, 'union de lasgen
mystique au rationnel. A partir des pythagoriquesgrand drame de I'évolution humaine,
pendant de millénaires, se développera dans ceidemka lutte pour la rationalisation de la
foi.

La croyance par la croyance, la foi par la foipligation et le besoin d’accepter la tradition
comme Vérité absolue, finie et parfaite sont deaatéristiques des horizons primitifs, des
phases de prédominance de l'instinct et du sentinfan fur et a mesure que la raison se
développe, que 'homme apprend a penser et a jlgdéoj aveugle, traditionnelle, ne peut
plus le satisfaire. La formule commode : « Je cpaise que je crois », va exiger un substitut
dynamique et fécond : « Je crois parce que je»sais

L’horizon prophétique s’acheve avec la prédominaseda raison. Contrairement a ce qui
était dit, la raison n'apparait pas comme exclusemet grecque, bien que la contribution de la
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Grece ait été la plus décisive pour son développenNous trouvons, comme nous l'avons
déja vu auparavant, I'épanouissement de la raieah du long de I'horizon prophétique

prédisant la suprématie mondiale gu’elle devrarassiavec l'arrivée de I'horizon spirituel.

Mais il y aura encore une grande phase historiqueddction, de lutte profonde et morose,
entre la raison et la foi, toutefois la raison ertiga triomphante.

3. Le drame médiéval

Le Moyen age est la phase dramatique du dévelopgenhe la raison. La tentative
pythagorique se renouvelle dans cette vaste etrgopdisiode de I'histoire européenne, mais
dans des conditions complétement différentes. Les@dmisme naissant avait recu, depuis la
Palestine, une double impulsion de rationalisatidiun coté, l'insistance du Christ a vouloir
libérer les hommes du joug du dogmatisme fidéistejdifs ; de I'autre c6té, l'influence de la
pensée grecque, bien patente dans les propresilégahg « Religion du livre », comme plus
tard les musulmans I'appelleront, s’est immiscéesdeette nouvelle religion sous 'Empire
romain au milieu de l'effervescence de la décadgmmyoquant des débats acérés autour des
problemes de la foi. Mais, dans le propre Chrissime, la contradiction dialectique
s’accentue de fagcon menacante. Avec le temps; la féussi a dépasser son antagoniste, la
raison, et a la soumettre a son empire. Rien niegrmieux ce fait que la formule
médiévale : « la philosophie est serf de la théeleg

Ceux qui accusent aujourd’hui le Christianisme @lgyion réactionnaire et obscurantiste, en
raison du médiévisme et ses conséquences, oubliszite a été la seule religion capable de
favoriser le développement de la raison et mémaréserver I’héritage culturel greco-romain
pendant la période barbare. lls oublient que peeblalzareth existait le Décapole grecque et
gque méme le nom de la nouvelle religion est dédivé mot grec. lls oublient encore des
faits historiques fondamentaux du développemer€lgstianisme en Europe, parmi lesquels
nous devons signaler le rapprochement constant lavpensée grecque, I'intérét pour ses
contributions philosophiques, la tentative de «ggefiévangile a travers la logique grecque »
et méme de platoniser et aristotéliser les fondésrmmla nouvelle religion.

La réaction du fidéisme, néanmoins, a presqueréatler I'élan de la raison. Le passé
mythique et mystique de I’humanité a pesé lourddérdans la balance. Le Christ en personne
a été transformé en un nouveau mythe et ses expresal|égoriques, utilisées toujours dans
un sens rationnel, réveélateur, se sont convertiedogmes de foi. « L'agneau de Dieu qui
enléve le péché du monde », image explicative,regféa la croyance judaique dans
I'efficacité magique du sacrifice d’animaux ; «riechat des péchés par le sang », allégorie
liée a l'ancienne superstition de I'ere agraire, pieification par I'effusion de sang; «la
transsubstantiation du pain et du vin en corpsaag du Christ », idée magique, de sens
allégorigue, provenant des anciens « Mystéres »aliggons orientales ; et bien d’autres, ont
acquis la force de préceptes littéraux, d'ordimaidivines. En méme temps, les formes du
culte extérieur des religions paiennes et judaigudss propres fétes du paganisme ont été
adaptées a la nouvelle religion. Le processus derétisme religieux, aujourd’hui si bien
connu et étudié par les sociologues, a transfoentghristianisme en un nouveau domaine du
mythe et de la mystique.

Malgré tout ce gigantesque effort d’asphyxie dealaon, celle-ci a continué a se développer.
Soumise a I'empire de la foi, contrainte a serés ldogmes, au lieu de les critiquer,
transformée en « serf de la théologie », la rarsarpu, malgré tout, étre écrasée. Parce que,
méme pour servir le dogmatisme, elle réussissafiter et a inquiéter les esprits. Les
hérésies ont surgi de la terre « comme des champsgs, selon I'expression de Tertullien, et
méme aprés que le principe usucapion, du droit ipnadgt été utilisé rationnellement contre
la raison, en défense du fidéisme asphyxiantai$omn a continué a ouvrir ses breches dans la
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muraille dogmatique. Tertullien en personne adminme un hérétique et beaucoup de péres
et de docteurs qui, enivrés par le vin grec deidectique, ont glissé vers I'abime des
condamnations.

La tres célebre Querelle des Universels, provogagde défi de Porphyre, disciple de Plotin,
marquera la phase décisive du développement @daslan; dans la période la plus aigué de la
consolidation de la dogmatique médiévale. Des @igubrillantes de penseurs chrétiens,
comme des étoiles perdues dans le ciel sombre diéwigme, écriront le « scénario » de la
raison, comme un trait de craie sur le tableau deit'époque. A partir des hérétiques des
quatre premiers siecles, suffoqués par la violesrteodoxe de ceux qui se considéraient
comme les uniques héritiers de I'ére apostoligo@isrpouvons indiquer sur ce tableau saint
Augustin au V siécle ; Scot Erigéne et Alcuin au Viiécle ; le dialectique Béranger de
Tours au IX siécle qui niait I'existence de I'eucharistie ;édrd avec son « Sic et Non » ;
les Maitres des Sentences, parmi lesquels se @eRielre Lombard ; et enfin saint Thomas
d’Aquin qui représente la codification des contcéidns médiévales avec sa « Summa
Theologize ».

Le drame de la raison au Moyen Age saisit par psoées héroiques, mais, en méme temps,
nous effraie par le tragique de ses épisodes cridddélard est une des figures les plus
représentatives, sinon la propre incarnation ddraee. En plein Xisiécle, il acceptait la
suprématie de la foi, mais voulait trouver une egion rationnelle au dogme de la Trinité,
s’exposant a une condamnation pour hérésie. Parfdeuil a été condamné par les Conciles.
Et pour qu’il ne manque pas, dans le symbolismsadeie, la couleur des passions humaines
de I'époque, nous avons son grand amour pour Hektide dénouement cruel qui suivit.
Dilthey a considéré le Moyen Age comme un chaudoon les idées bouillonnaient,
mélangeant, dans un gigantesque processus de,flesarontributions de la pensée grecque-
romaine avec les principes judéo-chrétiens. Cetensa « pot-au-feu », préparé au cours
d’'un millénaire, ne serait prét qu’a I'aurore duVvXlsiécle, peu apres la codification de la
« Summa Theologiae ».

La lutte entre la raison et la foi trouve donc smilogue a la Renaissance. Bien que nous
devions reconnaitre sa continuité, méme jusqu’ajooss, la vérité est qu’elle se produit
maintenant a un niveau secondaire, comme un sindgidu naturel des époques révolues.
Descartes a été le spadassin qui a donné le cogpade a ce duel millénaire. Inspiré par le
Livre de la Vérité, selon sa propre expressionplhiosophe du « cogito » a libéré la
philosophie de la servitude médiévale et a prépatérrain a I'arrivée du Spiritisme. Plus
tard, Kardec pourrait s’exclamer comme nous le meysur le portique de'Evangile selon le
Spiritisme que « Il n’y a de foi inébranlable que celle paut regarder la raison face a face, a
tous les ages de 'humanité. »

Ce qu'aujourd’hui on condamne comme étant du ratisme n’est pas a proprement parler la
raison, mais I'absolutisme rationnel. La lutte pedphique qui s’est engagée et qui est encore
a nos jours engagée ne se réfere plus au probléoenaet médiéval de la raison et de la foi,
mais a des questions modernes, typiqguement meéthgidaks, de raison et d’intuition. C’est
une bataille engagée dans le champ de la théorla dennaissance et encore plus dans le
champ de la superstition et du dogmatisme fidéiBtmur le Spiritisme cette bataille est
caduque.

La raison est seulement linstrument dont se s&sptit, 'Etre, dans sa manifestation
temporelle, pour dominer le monde. L'intuition éstprocessus direct de connaissance, dont
I'Esprit dispose dans son plan personnel d’actide spirituel — et qui se développera sur le
plan matériel, au fur et a mesure qu’il le domiae lla raison. Mais I'importance de la raison
dans le processus évolutif de 'lhomme, comme unedale libération spirituelle, ne pourra
jamais étre niée. Lorsque nous étudions la Remaissanous comprenons le réle du
rationalisme dans I'émancipation spirituelle deotime et la raison pour laquelle le
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Spiritisme ne peut abdiquer de ses caractéristigaggnalistes pour réaliser sa mission
émancipatrice totale.

4. La maturité spirituelle

La Renaissance indique le moment historique d’éipation spirituelle de I'homme. Le
processus de développement de la raison paraitlegropez cet homme nouveau qui, avec
Descartes, réfute le dogmatisme médiéval et praelas droits de la pensée. Peu importe Si
le phénomeéne cartésien appartienne au Xsicle et que l'aurore de cette nouvelle ére ait
apparu déja au XI¥siécle dans le Quattrocento italien. Le processusme nous l'avons vu
précédemment, avait commencé beaucoup plus tés banme Abélard incarne le drame
médiéval dans toutes ses nuances, c'est au touDedeartes d’incarner I'épopée de la
Renaissance, la victoire de la raison sur le frdéisnédiéval. Chez Descartes, et a travers luli,
la raison triomphe pour toujours, marquant lesrwagons d’un nouveau monde vers une
humanité renouvelée.

Mais I'épisode historique qui signalera, comme wurae borne dans le temps, le moment
d’émancipation spirituelle de 'nomme n’adviendra’gla fin du XVIII® siécle, en pleine
effervescence de la Révolution francaise. L'établisent du Culte de la Raison par Pierre
Gaspar Chaumette, avec lintronisation de ThéresgéAque Aubry, une danseuse de
I'Opéra de Paris, devant Robespierre en 1793 aeNbame a Paris, est un épisode qui
représente une vraie incursion du mythe dans leegsus historique. D’ailleurs, toute la
Révolution francaise présente ce curieux aspectedfanaissance mythique en plein domaine
historique. C’est un mouvement historique qui s@stoulé sur le plan de l'allégorie. La
Révolution dans son ensemble et chacune de se&lfesuphases apparaissent comme des
symboles. Dans cette vaste trame allégorique, IkeCu la Raison est la symbolique
spécifique, I'épisode lIégendaire, qui marque laoie de I'homme sur la Iégende et le mythe.
Chaumette fut guillotiné en 1794. Il paya cherassattendre I'offense commise contre les
pouvoirs célestes, lorsqu’il a substitué le culéeMarie par celui de la Raison Humaine a
Notre-Dame de Paris. Ainsi les adversaires supersti du progres spirituel de 'homme
I'ont compris, et méme aujourd’hui ils I'interpréteencore de cette facon. Chaumette n’était
pas iconoclaste ni un profanateur de temples.alit &eulement un interpréte du moment
historique ou la Raison Humaine proclamait sa &bén de la Mater Divinee, c’est-a-dire, ou
I’'homme se libérait de la foi dogmatique pour sevis@lu raisonnement conquis chéerement a
travers les millénaires.

Il est facile de comprendre I'horreur que l'auda@&eolutionnaire a provoquée dans le monde.
Mlle Aubry, une danseuse, a été conduite & Notmexdde Paris sur un pavois, habillée en
bleu, avec le bonnet phrygien sur le front, préeédién cortege de jeunes filles habillées en
blanc, portant ostensiblement des écharpes tre®lota Convention avait décidé de
substituer la religion traditionnelle par cetteigien rationaliste et la cérémonie avait été
présidée par Robespierre. Une statue de I'Athémré brilée pendant la féte qui a eu lieu
ensuite. La religion de Chaumette était spiritti@)isejetait I'athéisme et le matérialisme.
Mais qui pouvait comprendre ce spiritualisme quiseesoumettait pas aux dogmes et aux
sacrements ? Aujourd’hui encore, I'épisode du Cddtéa Raison provoque encore des sueurs
froides chez les propres historiens qui l'abordeapidement. Il s’agit d’'une chose
monstrueuse qui doit étre oubliée.

Pendant les mois de novembre et de décembre 1&§%3lte de la Raison s’est répandu en
France. Les églises ont été dépouillées de leyrarafs traditionnels et la Déesse-Raison fut
intronisée dans des cérémonies festives. Carlyleseeréférant a la cérémonie de Notre-
Dame, s’exclame indigné devant la danseuse portg@acession et ajoute : « escortée par
des instruments a vent, des bonnets phrygiensrelagalie du monde ». Réellement tout
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paraissait folie dans ce moment irréel. La traditimmbait en poussiere. Les idoles
s’écroulaient. Des évéques et des péres renoncaidetirs veeux. Carlyle ajoute qu'il
apparaissait de tous les cotés « des curés avexreuvelles épouses religieuses ». Et une
danseuse était transformée en déesse, bien qaearesymbolique.

Mais toute cette folie n’était rien de plus querdaction de I'esprit contre I'asphyxie des
traditions. Quel est le moment de libération quemporte pas avec lui ces moments
d’euphorie ? Néanmoins, passeées les émotions du,délrceur se calme et la raison rétablit
ses lois. D’'un autre c6té, la « folie du mondeelleca laquelle Carlyle se référe, peut étre
identifiee comme la propre raison, parce que n@usdyons toujours denoncée par les
traditionalistes, par les conservateurs tenacesigrd les périodes cruciales de I'évolution
humaine. Les hommes agés — nous enseigne Joséelger vivent sclérosés dans leurs
armures idéologiques et ne peuvent comprendren sinmme folie, les vraies révolutions
sociales qui affectent les intéréts établis etstfiamment les idées dominantes.

La victoire de la raison dans la lutte millénaiomire I'obscurantisme fidéiste ne pouvait que
paraitre un moment de folie. Parce que développdeavers un laborieux processus
d’accumulation d’expériences, de génération en igdio@, de civilisation en civilisation, sa
croissance ressemble a celle des plantes qui ¢dssteottoir pour affirmer le pouvoir de la
vie sur les constructions artificielles. Nous sav@mjourd’hui, grace a I'approfondissement
que le relativisme critique a réalisé dans la dioetdes catégories de Kant, que la raison est le
systéme de ces catégories vitales, forgées dansroeessus de l'expérience toujours
renouvelée. Comme la plante en brisant le trotffirme de toute part les exigences vitales
de la nature, la raison aussi en contraignantttastares des vieilles conventions affirme les
exigences vitales de la conscience humaine. Laiprentle ces exigences est celle de la
liberté, fondement et essence de I'homme, qui, yas@d durant un millénaire dans le
chaudron médiéval, a explosé avec le fracas d’ét@ndtion atomique pendant la Révolution
francaise.

Nous devons nous rappeler que I'épisode du Cultla d@aison a sa place au centre d’'une
suite d’événements historiques. Ce n’est pas unscés Car en histoire il N’y a pas de cas
isolé. Nous avons déja eu l'occasion de rappelentécédent pythagorique de la lutte
médiévale entre la raison et la foi. Jérbme Carmpa établi les liaisons entre le
pythagorisme et le christianisme primitif dans éegles sur la conversion du monde romain.
Lors de la période médiévale nous avons tracéigne fui signale le développement de cette
lutte. Il nous suffit de la reprendre maintenané@escartes pour voir la continuité dans le
monde moderne. Mais le plus curieux c’est de voimme cette lutte a suggéré, dans la
pensée francaise si attachée a la synthese, bidée religion rationnelle qui a eu aussi un
lent marissement.

Sans chercher a entrer dans de plus grandes mdéons, nous soulignons que Descartes
fondait son rationalisme sur l'inspiration de I'Esple Vérité. Une apparente contradiction
qui sera plus tard éclaircie. Ensuite nous avomragede Spinoza qui établit en méme temps la
forme rationnelle d’'une interprétation panthéiste asmos et jette les bases, selon Huby,
« du plus radical rationalisme écrit ». De cesatwes, surgissent de nombreuses dérivations
et de parallélismes qui semblent déboucher surolavéntion. Cloots propose que le Dieu
Unique soit le peuple et que la Déesse-Raison @i@atte tienne dans la main le sceptre de
Jupiter-Peuple.

La tentative révolutionnaire ayant échoué et lds&sg ayant repris leur culte, la tentative
d’Auguste Compte de fonder la Religion de 'Humamie tardera pas a apparaitre. Dans cette
suite millénaire s’insére le rationalisme spirigej apparait avec Kardec au milieu du XIX
siecle comme une synthese définitive d’'un grandcgssus historique. Le Spiritisme
représente le triomphe décisif de la raison. Nos ar la foi, avec laquelle s’établit un
equilibre, mais sur le dogmatisme fidéiste, quham de la foi asphyxiait la raison.
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Rupture des piliers religieux

1. Vers la religion

Avec la victoire de la raison, c'est-a-dire, avecnhlrissement spirituel de 'homme, la
religion commence son acheminement vers sa compiieation. Le levain rationnel du
Christianisme, qui avait fermenté la pate de lalisation médiévale, provoque la rupture
inévitable des piliers religieux forgés a travess horizons tribaux, agricoles et civilisés. A
partir de la Renaissance, plus particulierement &Révolution francaise, les structures
asphyxiantes de la « religion statique », défirae Bergson, seront rompues par les impacts
de la «religion dynamique ». Ces impacts sont engdus irrésistibles et incontrélables
quand ils proviennent de l'intérieur méme des lieligieux.

Quand nous analysons le processus a la lumierprdpses textes évangéliques, malgré les
déformations qu’ils ont subi a cause des copiaduttions et adaptations innombrables, nous
comprenons que cette phase de libération correspontiomphe historique des principes
chrétiens. En se souvenant de la figure du Senmgilisee par Jésus-Christ, nous pouvons
dire que les semalilles rationnelles du Christ, ovieuses de la laborieuse germination
médiévale, ont éclos dans toute leur force a paetila Renaissance. A partir de ce moment la
les semailles grandiront avec une vitesse étonngtent les banniéres qui éclateront en
fleurs annonciatrices des temps nouveaux et comenanica donner leurs premiers fruits.
Etienne Gilson, historien catholique de la phildiepmédiévale, nous I'explique dans le
dernier chapitre de son ceuvre classidaeRPhilosophie au Moyen Agex Depuis les origines
patristiques jusqu’a la fin du XR/siécle, I'histoire de la pensée chrétienne ede atlin
effort sans cesse renouvelé pour révéler I'accotdeda raison naturelle et la foi la ou |l
existe et pour le réaliser la ou il n’existe paa.fai et la raison, les deux themes par lesquels
se construira toute cette histoire, sont présat#ede départ et on les retrouve clairement tout
au long du Moyen Age, chez tous les philosopheantlile Scot Erigene a saint Thomas
d’Aquin. » Et Gilson conclue le chapitre par uneigee lumineuse, ou il affirme la priorité
de la France dans I'épisode de la victoire de Isom en ajoutant que sa patrie « s’est
imprégnée pour toujours du réve messianique d’'wmealnité organisée et liée par les liens
purement intelligibles d’'une méme vérité ». Cendietelligibles, qui caractérisent la pensée
francaise, ne se réferent pas néanmoins a n'imguéde forme de pensée dogmatique,
fidéiste. lls sont bien au contraire la caractiést de la nouvelle ere qui débuta a partir de la
rupture des piliers du dogmatisme religieux.

Ce n’est pas par hasard que nous trouvons certagiasidences historiques significatives,
comme celles-ci par exemple : le 10 novembre 161$our qui marqua le moment de la
rébellion cartésienne contre le dogmatisme scolastet le 10 novembre 1793, le jour ou la
Raison fut intronisée a Notre-Dame de Paris; lappsition de Cloots, pendant la
Convention, de transformer le Peuple en Dieu Unigjula tentative d’Auguste Compte, au
XIX ¢ siécle, de fonder la Religion de 'Humanité ; tIéses de Descartes qui I'ont convaincu
de s’inspirer de I'Esprit de Vérité, et la manitggin de ce méme Esprit chez Kardec, a qui
incombait le début de la construction de cette mé&mseience admirable » dont le philosophe
avait révé lors de son voyage a Ulm. La trame hgte, comme nous voyons, semble
signalée par des répétitions qui ressemblent auxgsodes aiguilles, cherchant ici et la les
ajustements nécessaires, pour affermir définitiveraen ourdissage.

Ces principes rationnels que nous avons signalés ta Christianisme Primitif, dans la
réaction décisive de I'enseignement du Christ eolgrfidéisme dogmatique du Judaisme, se
développent de facon dialectique dans le procdsst@ique. De sa pureté révolutionnaire ils
s’engouffrent dans le compromis avec les intérétsservateurs des formes statiques de la
religion. Mais le compromis n’est plus un « mal e&saire », ce qui équivaut dire un mal
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apparent, une fois qu'’il constitue une simple plaeséransition vers la libération universelle
du futur. La religion humaine chemine, quoique plament, vers la religion divine ou
spirituelle. Le Christ avait expliqué que la gratheblé ne renait pas avant de mourir, elle ne
se défait pas dans la terre. Il avait enseignéi aussn peu de levain fait fermenter une
mesure de farine. Toutes ces références indigaertrifiance du Semeur qui sait ce qu'il fait
qguand il lance les grains sur le sol. Le procesaigctique se révéle dans I'opposition entre
les enseignements du Christ et sa défiguration énébli, avec la synthése conséquente de la
« religion en esprit et en vérité » qui viendraspiard, vers la moitié du Xfxsiécle.

La rupture des piliers religieux ne se fera cepas du jour au lendemain. lls ne vont pas
s’effondrer immédiatement. Au contraire, cela va &ut un processus historique, complexe,
toujours en développement a nos jours. Les résllae la Renaissance, qui vont marquer
une sorte de renouvellement de I'époque des hérégiat apparaitre comme de gigantesques
failles ouvertes dans la puissante muraille delidegDe Luther a Zwingli, de Calvin a Henri
VIII, les processus de la Reforme seront les r&flstir le plan religieux, des puissants désirs
de libération déja manifestés dans I'art, dangiense et dans la philosophie.

Peu importe les raisons circonstancielles invoquiEses mouvements. Plusieurs de ces
raisons sont de faux prétextes, mais méme s’ilsréteéels, ils ne seraient rien de moins que
des moyens nécessaires au complet développemefibrdes de I'évolution spirituelle. La
vérité fondamentale est assez évidente dans legsos historique et elle se confirme aussi
bien sur le plan des investigations anthropologigdes études culturelles, que dans la propre
exégese biblique et évangélique, quand elle exmts les restrictions de la pensée sectaire.
L’annonce du Christ a la Samaritaine, que le teropsles vrais adorateurs de Dieu
I'adoreraient « en esprit et en vérité » allaitiveet la promesse du Consolateur, constante de
'Evangile de Jean — des simples sanctions évangsi aux références de I’Ancien
Testament a une nouvelle ere spirituelle — offremé confirmation dans les écritures a
I'évidence historique. La « religion spirituelleest un but qui sera fatalement atteint par le
développement du Christianisme a travers le Sgnni.

2. La lutte contre les symboles

Ce que nous appelons les « piliers religieux » pénat défini comme une série de structures
symboliques qui recouvre le sentiment religieuxs Sguctures, comme la charpente en bois
ou en meétal d’une construction, maintiennent laoéd religieux. Et il n’y a aucun édifice
qui semble mieux structuré, mieux solidement sautear ses piliers que celui de I'église
meédiévale. Aussi bien la structure doctrinaire,stibmé de la dogmatique chrétienne, que la
structure liturgique et sacerdotale, représentd@snpuissants piliers qui semblaient construits
de facon a affronter les siécles et les millénaikésis c’était précisément ces piliers qui ont
subi les premiers dommages quand l'impact de laaRsance a atteint ’homogénéité
religieuse du Moyen Age.

Les symboles représentaient des idées — ils setvkast transmettre — et pour cela méme ils
s'immiscent entre les idées et l'intellect et frémment cachent et asphyxient ce qu'ils
devraient exprimer. Il s’agit, évidemment d’un pessus dialectique. Les symboles sont utiles
pendant la période nécessaire pour la transmissgofiidée, mais deviennent inutiles et
pernicieux quand ils subsistent. Dans le cas dis@dmisme médiéval, cette détérioration de
la symboligue religieuse était autant plus inévéadue les dénommés symboles-chrétiens —
qui avaient été empruntés aux religions précédentamt été surpassés par les idées
chrétiennes. Des symboles adaptés — qui représehnitaal les idées cachées, une fois épuisée
leur fonction représentative — ont révélé leur irtestable vide intérieur.

La Reforme peut étre considérée une lutte conresyenboles. Dépourvus de signification,
les symboles se sont maintenus dans les structameame ils sont présents encore
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aujourd’hui, survivant grace a la valeur socio-épuigue dont ils se sont revétus. Comme les
mythes anciens, de la civilisation greco-romaine,spnt restés actifs longtemps aprées avoir
perdu leur contenu significatif, les symboles medig ont continué a dominer. Le premier
grand personnage a s'insurger contre eux fut EraggnRotterdam. Pendant la période de
transition qui a caractérisé le passage du XMcle au X\Wi siecle, Erasme a percu les
transformations profondes qui ont secoué cette et} grace a sa sensibilité et a son acuité
mentale, il a pu capter facilement les aspiratabagolution dans le domaine religieux.

Il est curieux de noter le sens réformiste de kitjpm d’Erasme dans la propre Eglise. Il était
un évolutionniste, pas un révolutionnaire. Il vaulg@romouvoir les transformations
nécessaires de facon pacifique, a travers la raeodépoussiérant la dogmatique médiévale
par la simple force du raisonnement. Il en estvdrméme a se déclarer prét a supporter
encore I'asphyxie des symboles pour éviter toutevglsion. Telles sont ses divergences avec
Luther qui représentait précisément le contrairsal@osition. Mais on ne peut pas étudier la
Reforme sans faire référence a Erasme, cet étfargennage, qui équivaut dans le domaine
de la théologie a Descartes en philosophie. Tosisd&x dotés d’une immense capacité
intellectuelle, d’'une vaste culture, ont lutté geria symbolique médiévale avec une fermeté
retenue. lls croyaient de maniére inébranlablecay@ir de la raison.

Martin Luther vivait encore obscurément, tel un meoaugustinien, a Wittenberg, pendant
gu'Erasme exercait déja une énorme influence sutet6Europe dans la lutte contre le
fidéisme dogmatique. En 1516, Erasme a pris cosaace de I'existence de Luther a travers
une lettre de Spalatinus. Déja a cette occasiorgftemateur allemand divergeait d’Erasme
au sujet du dogme du péché originel. Ces divergergaccentueraient plus tard et
s’étendraient a bien d’autres sujets. En 1517¢glerd uther afficha sur la porte de I'église de
Wittenberg ses quatre-vingt-cinq théses qui onthdi@ la révolution réformiste, Erasme
s’alarma de l'audace et de la violence du mouvem&atmiste germanique. Il s’est réjoui de
I'amplification de la lutte mais en méme tempseks senti pris de craintes, en arrivant méme
a regretter ce qu’il considérait comme des exaggrade Luther.

En réalité, la lutte contre les symboles ne pousaitproduire simplement sur le plan du
raisonnement comme le souhaitait Erasme. Elle ieidispensable a I'action révolutionnaire.
Parce que les symboles, convertis sous formesldengociale et économique, représentaient
les intéréts en jeu, surtout en ce qui concerspli@re dangereuse de la vie politique. Luther,
d’'un tempérament différent de celui d’Erasme, égmratigue, homme d’action, a compris
vite la nature de la bataille qu’il devait engadegs hésitations intellectuelles d’Erasme, les
craintes sibyllines de I'humaniste hollandais Ipugnaient. Luther comprenait, avec une
extraordinaire lucidité, gu’il était nécessaire tthguer sans attendre et sans crainte les
puissantes structures du dogmatisme médiéval. @8nauplus que les circonstances
historiques étaient en sa faveur, les princes altelm étaient ses alliés, car leurs intéréts
politiques s’opposaient a I'empire romain de lagqép.

Nous voyons ainsi comment le processus historigudéseloppe, au milieu de ses propres
contradictions, en préparant le terrain vers larbion religieuse. Stefan Zweig, dans son
beau livre sur Erasme, rappelle une heureuse caisparde Zwingli, le réformateur suisse,
qui mérite d’étre reprise. Erasme a été comparf/ssb, le prudent, qui a été entrainé dans la
lutte par hasard et qui est vite retourné versreonde contemplatif & Ithaque. Luther, au
contraire, serait Ajax, le guerrier qui portaitgaerre dans ses veines. Malgré ces différences
chacun a joué, néanmoins, son réle dans le drasterigue. La force sereine de la pensée
d’Erasme a ouvert le chemin et a construit le dimdea certitude indispensable a I'élan
révolutionnaire de Luther.

Ces deux hommes ont incarné la lutte contre ledbelgn. Erasme a attaqué sereinement et sa
pensée s’est infiltrée de facon insidieuse danpiless religieux en les minant par la base.
Luther a asséné des coups décisifs pour que lareupé produise. Ensuite, dans les fissures
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béantes, les collaborateurs de la grande ceuvremiéte sont apparus. Beaucoup parmi eux
n'étaient pas, comme Calvin, a la hauteur des xididérateurs. Mais malgré cela ils ont
contribué fortement a I'écroulement nécessaire.xteignination des hérétiques par la
violence, comme cela s’était produit précédemmert des Albigeois, les Vaudois et les
hussites, n’était plus possible. L’autorité intelleslle et morale d’Erasme d’un coté et I'appui
politique donné a Luther de l'autre, conjugués aescconditions de I'époque ont permis le
plein développement du mouvement de la Reforme.

Zweig rappelle dans son livre un épisode qui noositre la parfaite communion d’efforts
entre Erasme et Luther malgré les divergenceseguséparaient. A la veille de la réunion de
la Diete de Worms, Frédéric Il le sage, électeriSdxe, qui protégeait Luther mais qui avait
encore des doutes quant a la légitimité de sa lutierpellait Erasme a ce sujet. La rencontre
entre le prince et 'humaniste a eu lieu a Colon& novembre 1520. Erasme a répondu
honnétement que « le monde soupirait dans I'attéaterai évangile » et que I'on ne devait
pas nier a Luther le droit de défendre ses théses.

A ce moment, comme le signale Zweig, le destinuéher dépendait de la parole d’Erasme.
Et celle-ci ne lui a pas fait défaut. Les deux haamde combats, qui ne se sont méme pas
rencontrés personnellement, qui affichent des gmrdifféerences de tempérament et des
positions, ont entamé une lutte de concert corgge dymboles et ce poussés par les
contingences historiques. lls ont préparé ensetatiggrain pour I'arrivée du Spiritisme.

3. Fragmentation de I'église

A partir de la rébellion luthérienne, les piliegdigieux médiévaux ont cédé sous lI'impact de
I'esprit rénovateur. L'Eglise se fragmenta. Lesepd étant rompus, I'édifice gigantesque a
menace ruine. Ce qu'Erasme craignait s’est pratlufacon irrémédiable. Pendant des siecles
le monde ne jouirait plus de l'unité religieusepar conséquent de la « pax romana » du
Moyen Age. La timidité d’Erasme, ses exces de pradene lui avaient pas permis de
comprendre le sens profond des propres parolesgélirames attribuées au Christ : « Ne
croyez pas que je sois venu apporter la paix sterte; je ne suis pas venu apporter la paix,
mais I'épée. » (Saint Matthieu, X:34) Ou encorele<suis venu jeter un feu sur la terre, et
qu'ai-je a désirer, s'il est déja allumé? » (Sairtt, XI1:49).

La méme épée qui a divisé les juifs a I'ére apapiel apres la propagation de la parole du
Christ, le méme feu qui a labouré le sein mémeutiai¥me, dévastant son unité apathique,
allaient aussi diviser les chrétiens et réduireemdre le dogmatisme fidéiste de la nouvelle
stagnation religieuse. La «religion statique >sdarait place aux élans revitalisants de la
« religion dynamique », de cet « élan vital » genvmhit rompre les structures matérielles pour
qgue la « religion en esprit et en vérité » puisesripher des formalismes dominants. Luther
sentait profondément cette vérité bien qu’il nespaipas la comprendre dans sa plénitude.
Erasme I'a comprise mais il ne I'a pas sentie awee intensité suffisante pour donner une
impulsion a l'action. Ce déréglement, néanmoingjt @iécessaire au développement du
processus historigue qui ne pouvait faire abstractdles phases qui caractérisent le
déroulement de I'histoire.

La révolution luthérienne s’est consolidée avecctale des vingt-huit articles de la
Confession d’Augsbourg, élaboré par Melanchthon, sest répandue rapidement en
Allemagne et dans les pays nordiques devenaniaelidjEtat. Luther prétendait substituer
les symboles médiévaux par la vérité évangéliqubstguer le préparatif du culte par la
présence du Christ. C’était un élan décisif deureties origines chrétiennes. Mais les propres
circonstances présentaient des obstacles divees r@tour idéal. Le luthéranisme n'a pas
réussi a abolir complétement la symbolique religgedu catholicisme-romain et a fini par
adapter une partie de cette derniére. Il a consEwérois sacrements qu’il considérait

50



fondamentaux : le baptéme, la communion et la pgod, et il a maintenu I'organisation
sacerdotale. Mais le plus curieux de la Reforméedaé substitution d’une idolatrie par une
autre. A la place des idoles, des reliques, ddérdiits instruments du culte, du dogmatisme
des conciles et de l'autorité papale, le luthérarisa consacré lidolatrie de la lettre,
I'infaillibilité des textes sacres.

Saint Paul, apobtre, avait déja enseigné que leeléie et que seul I'esprit vivifie. Mais la
liberté subitement acquise peut tuer aussi. En &mardassant du poids mort des idoles
matérielles qui encombraient la religion médiévdes réformateurs de la Renaissance
devaient se rattacher forcément a quelque choste Gauvelle base sur laquelle ils devaient
s'appuyer pour poursuivre la lutte fut la « PaméeDieu » qui était consubstantielle dans les
textes des Ecritures. La Reforme a établi I'empudittéralisme, la domination de la lettre.
Jamais le Christianisme européen n’avait fait auf@our mériter la dénomination de
« religion de la lettre » que les mahométans laitadonné. Dans les temples réformés, la
Bible a substitué I'image. Il est facile a comprendrauqugrand pas avait été fait puisque
libérer la lettre était la mesure indispensabler matenir la libération de I'esprit qui y était
enfermé.

Le «vrai évangile », celui raconté a Frédéricléllsage par Erasme, est apparu en Europe
dans de multiples traductions dans les languespéarmes a partir de I'allemand. Les textes
occultes, qui avaient été jusqu’alors le priviléigs clercs, étaient retirés des cryptes et offerts
au peuple qui les recevait avec avidité. La polgide contact direct avec les Ecritures, le
droit de sentir leur pouvoir inspirateur dans lesppes textes sans les interprétations du
clergé, voici la nouvelle qui secouait le Christsame et qui ouvrait des perspectives
imprévisibles pour son développement. Telle a @&téiksion spirituelle de la Réforme. Sans
I’éclosion de la moisson chrétienne, sans cetrailon magnifique et générale de I'Evangile,
le temps des fruits et de la récolte ne pourrast graiver ensuite a 'accomplissement de la
Promesse du Consolateur.

En France et en Suisse, Zwingli et Calvin se sbatges de donner suite a la Réforme qui
s'est étendue rapidement aux Pays-Bas et a 'Ec@sdein semble avoir senti encore, plus
profondément que Luther, le besoin de libérer legiibnisme de I'asphyxie des symboles. Il
s'est attaché, néanmoins, au dogme de la prédeéstinat son fanatisme I'a amené a la limite
de la brutalité avec de terribles épisodes de na@eNéanmoins, sa contribution a entrainé
I'apparition vigoureuse du libéralisme protestariaige par I'influence du criticisme Kantien.
En Angleterre la libération de la domination papala avait eté effectuee par Henri VIII et
s’est consolidée sous Elisabeili In’a pas atteint la profondeur des reformes dédmuet de
Calvin. L’église Anglicane, dominée par le souveranglais, a conservé un énorme
patrimoine de I'hérédité mediévale.

De toute fagon, la Réforme s’est répandue un paoyiaa implanté ses racines en Amérique
et a obligé I'Eglise a se réformer aussi avec laedie de Trente réuni lors de trois périodes
successives. Le mouvement de la Contre-Reformésepté deux aspects contradictoires : un
négatif avec l'institution du Saint-Office, I'étabdement de I'Inquisition ; un autre positif
avec I'ceuvre de la Compagnie de Jésus. Le prempach correspondait a l'indignation du
fanatisme blesseé ; le deuxieme a une prise de iemtscecclésiastique alertée par la prudence
d’Erasme indiquant que des temps nouveaux étaiemisvet que de nouvelles aspirations
animaient fortement les peuples. Limpétuosité dether avait produit les résultats
escomptés. Le feu allumé par le Christ s’est raflusans les cceurs, jusqu’alors ensevelis
dans la routine séculaire. Une nouvelle terre ehaunveau ciel commencaient a apparaitre
selon la prévision apocalyptique. Et a partir dullk¥siécle le climat était propice pour le
deuxieme grand pas du Christianisme, qui seraihél@vec le dépassement du littéralisme ;
la libération de I'esprit. Il revenait a Kardec, service du Consolateur, de libérer de la lettre
qui tue I'esprit qui vivifie.
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4. Rupture du pilier littéral

La position du Spiritisme face aux textes sacré€hrstianisme semble ambigué. En méme
temps que la doctrine, a partir de Kardec et sedgiiteurs les plus autorisés, s’appuie sur les
textes, elle les critique. Rien de plus cohérert lgunature rationnelle affichée du Spiritisme
avec son orientation analytique, donc scientifiquambiguité soulevée par les opposants
n'est rien de moins que l'usage de la liberté de@n, sans lequel le Spiritisme aurait du se
soumettre au dogmatisme littéraliste, incapablébdeer de la prison de la lettre, I'esprit qui
vivifie. Admettre I'absolutisme des Ecritures sefaistré I'évolution du Christianisme vers
une pleine spiritualité qui constitue en méme tesgrsessence, sa destinée et son objectif.
Le Christianisme Primitif avait appris a retirersdécritures judaiques leur contenu spirituel
comme nous le voyons dans les épitres apostoligfugans les propres textes évangéliques.
Ces textes, a leur tour, se présentent sous laefdibre de notes témoignant de la liberté
spirituelle de I'enseignement du Christ qui ne ta@tait a aucun schéma littéral doté de
rigidité. Néanmoins, le christianisme médiéval astait un pilier littéral rigide dans lequel il

a ligoté et a étouffé, sous les autres piliers’idariense construction de I'Eglise, I'essence
des enseignements chrétiens, son esprit libre. ériRe en rompant les piliers de la
superstructure n'a pas eu de forces pour rompre ded’infrastructure car elle comprenait
que C’était la que se trouvait la base du Chrigrae. Rompre le pilier littéral serait détruire
les fondations de I'édifice.

Il était naturel qu’il en soit ainsi, car les réfaateurs de la Renaissance ne pouvaient aller
jusqu’aux dernieres conséquences. D’abord parcdegueaction était naturellement limitée
par les possibilités de I'époque ; ensuite parcédsgse consacraient a réunir les conditions
pour un nouvel élan a donner. Seules la reconmaiesdes manifestations spirites, I'étude de
ces phénomeénes et I'acceptation rationnelle desreoritations éclairantes, données par la
voie médiumnique, pourraient entrainer la ruptwreiier littéral, la derniére forme concréte
ou I'esprit chrétien se réfugiait. Nous pouvons poendre I'attachement des littéralistes a la
« Parole de Dieu » quand nous nous souvenons tie loetd’inertie qui nous attache aux
anciennes habitudes. Nous le comprenons encorexuigggue nous pensons a la sensation
d’insécurité que les réformistes ont di avoir auetua mesure qu’ils démolissaient les piliers
du vieux et puissant édifice dans lequel la foledes aieux, ainsi que la leur, s’abritait depuis
tant de siécles.

Le Christ avait préché, avec une clarté absoluensies paroles évangéliques, que nous
devions perdre la vie pour la retrouver. « Car icglu voudra sauver sa vie la perdra, mais
celui qui la perdra a cause de moi la sauveraan{%uc, 1X:24) Ou encore : « Celui qui
conservera sa vie la perdra, et celui qui perdraiesé cause de moi la retrouvera. » (Saint
Matthieu, X:9) La lecon individuelle s’applique derplan collectif. Les chrétiens meédiévaux
se sont attachés a ce qu’ils considéraient commardpre vie : les anciennes habitudes
religieuses, les formalismes qui semblaient lesu@s. Les chrétiens réformistes se sont
attachés aux textes. Mais pour retrouver la viallhit encore un dernier détachement, la
libération finale, qui rendrait au Christianismensessence défigurée par les remodelages
humains. Le Christianisme devrait aussi écoutéedan du Christ : perdre sa vie formelle et
littérale pour la retrouver en esprit et en vérité.

La tache de produire cette rupture finale appartaan Consolateur, comme le Christ en
personne l'avait annonceé. L’Esprit de Vérité a arugo: « Je vous le dis en vérité, les temps
sont arrivés ou toutes choses doivent étre rétalims leur sens véritable pour dissiper les
ténebres, confondre les orgueilleux et glorifies jestes. » Danke Livre des Espritsious
rencontrons la méme affirmation dans la réponsené®ra la question 628 avec de plus
grandes précisions. Non seulement les textes sdoardShristianisme, mais aussi tous les
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grands textes sacrés et tous les systemes phiigs@sh- affirme I'Esprit — renferment « des
germes de grandes Vérités » qui peuvent étre fibémgrace a la clef que nous donne le
spiritisme ». Dans l'introduction deEvangile selon le Spiritismealés les premieres lignes,
Kardec offre un exemple de la maniere dont le tigine « se donne la peine de chercher
I'amande sous I'écorce », selon son expressiomeg@ect des textes ne se rapporte pas a la
forme mais a son contenu. Le Spiritisme respeessénce, les enseignements contenus dans
la lettre, I'esprit qui S’y incorpore et non paplapre lettre.

Analysant les textes évangéliques dans l'introductile L’Evangile selon le Spiritisme
Kardec affirme : « On peut diviser les matierestenues dans les Evangiles en cing parties :
Les actes ordinaires de la vie du Christ, les maagcles prédictions, les paroles qui ont servi
a l'établissement des dogmes de I'Eglise et I'gnsenent moralSi les quatre premieres
parties ont été l'objet de controverses, la deen&st demeurée inattaquable. » Ensuite il
apporte un éclaircissement : « C'est cette padiefajt I'objet exclusif de cet ouvrage. »
L’amande a été trouvée et retirée de I'écorce.ilierpittéral a été rompu pour que l'esprit se
libére de la lettre.

Les propres adeptes du Spiritisme, en généralemnmipent pas la grandeur de cette attitude
et regrettent que Kardec ne fasse pas une étuddieuise des textes, les analysant mot par
mot. D’autres, pensant que Kardec n’en a pas ds#ezréférent se plonger dans « Les
Quatre Evangiles » de Roustaing en acceptant leslpkarres interprétations des passages
évangeéliques. Pourquoi tout cela ? Simplementepgicils continuent « attachés a leurs
vies », subjugués par la fascination de la letieliau de s’en remettre a l'esprit des
enseignements que Kardec a livré dans un travgiling et orienté par les forces spirituelles
les plus élevées que notre monde ait déja eu lsoeale connaitre.

Les Ecritures sont prises par le Spiritisme come @&aborations prophétiques, c’est-a-dire,
comme des produits médiumniques de ce que l'onlledps époques de révélation. Dans ces
périodes, qui ont marqué les moments décisifs, wumins importants, de I'évolution
humaine, les personnages prophétiques d’Hermebloitee, de Bouddha, de Mahomet, ont
révélé aux hommes certains des aspects occultgsodessus de la vie, leur apprenant les
principes d’orientation spirituelle. Toutes lesigres sacrées, pour cette raison, « renferment
des germes de grandes vérités ». Dans les livre€hdistianisme, qui incluent les livres
fondamentaux du Judaisme, ces germes nous appatatks facon plus accessibles parce
gu'ils s’adressent plus spécialement a notre terapsravers le processus historique de
I’évolution chrétienne.

C’est dans ce sens que le Spiritisme respecte datuies et qu’il s’appuie sur elles pour
confirmer sa propre légitimité, mais ne s’en reras gsclave. Au contraire, le Spiritisme
recoit les Ecritures comme un patrimoine culturehtdil retire les énergies créatrices, les
forces vitales condensées dans ses formes, pougdiborer dans de nouvelles expressions
de spiritualité. C’est ainsi que le Christianisneelibére et se renouvelle dans I'expansion de
ses plus profondes et puissantes énergies, péuetibt renouveler le monde.

L’invasion spirituelle organisée

1. Le cycle du formalisme

Pour que l'on comprenne bien le processus de lardilon des énergies vitales du
Christianisme, a travers le Spiritisme, on doitaegr rapidement le schéma du formalisme
chrétien. D’abord, nous avons les sermons de JéBtist, qui, comme nous I'avons déja vu,
étaient entierement dépourvus de formalisme, ilalggononcés au bord du lac Génésareth,
sur les routes, dans les rues, sur les places ret l@és cours intérieures du Temple de
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Jérusalem ou méme dans les tribunes de synago@imssite, est venue la tentative
apostolique de formaliser les enseignements eref@acant dans le systeme judaique. C’est
le cas de l'obligation de la circoncision des n@weadeptes, de I'offrande de sacrifices dans
le temple, de I'application du baptéme et de biéutdes choses encore. Puis, vint la
formalisation médiévale du Christianisme qui a fo@dr se replacer dans la systématique
religieuse des anciens ordres occultes, par seettrenaux rites, a I'apparat liturgique et aux
formes magiques (sacramentelles) des cultes paknfs, la libération du formalisme,
commencee avec la Réforme, et s’est poursuivie lav@piritisme.

Ce schéma, limité au Christianisme, se place darschéma plus vaste, qui englobe tout le
processus religieux de I’humanité sous les aspestplus divers. Etudions ce grand schéma
dans sa dimension universelle. D’abord, nous al®nsédiumnisme primitif ou les relations
entre ’'hnomme tribal et les esprits se produisadatfacon naturelle, spontanée, sans la
nécessité d’avoir recours a un formalisme spégéal)’ apparition inévitable de la médiumnité
entre les sauvages. Ensuite nous avons la formahsaidimentaire de ces relations, entre les
sauvages eux-mémes, qui ont donné naissance auwdegltesprits en suivant les préceptes de
la révérence tribale aux caciques et aux chamarnssi Aa formalisation a débuté
vraisemblablement a I'eére primitive, dans I'horiziibal. Mais ce n’est que plus tard qu’elle
allait prendre les aspects définis, dans le praseds développement de la vie sociale.

Nous partons donc de la liberté médiumnique deddribale vers une deuxieme phase, celle
de la formalisation du culte familial, dans I'haz agricole, avec l'institution progressive du
culte des ancétres. La troisieme phase est cella detation des systemes oraculaires, dans
I’horizon civilisé, lorsque le culte des ancétresrl de I'ampleur et se complique pour servir
a la communauté, a la ville. La quatrieme phase@# de la systématisation des grandes
religions, avec leur formalisme excessivement cemgl basé sur des formulations
théologiques compliquées, dans une minutieuse naigation théorique. La cinquieme
phase, I'actuelle, vécue a travers le Spiritisns¢,celle du retour a la liberté primitive avec
I'abandon des formes de formalismes religieux destsorte.

Quand Jésus-Christ annonga a la Samaritaine quwun lps vrais adorateurs de Dieu
'adoreraient en esprit et en vérité, sans pasaelepTemple de Jérusalem ou par le mont
Garazim, il n'a fait rien d’autre que de prévoirdéguence du développement historique du
processus religieux. Jésus-Christ savait, non paaaison de pouvoirs mystérieux, mais grace
a ses dons d’élévation spirituelle naturelle, géeolution religieuse aménerait I’'homme a se
libérer des formalismes étouffants du culte extéril savait aussi, comme le savaient les
grands philosophes d’antan, entre autres chosess@u propre enseignement serait rendu
formel, étouffé dans des formes de culte, dénapoar étre enfin libéré et rétabli dans sa
verite.

Nous voyons ainsi que le Spiritisme, lorsqu’il segente sous la forme du Consolateur
Promis, d’Esprit de Vérité, de Paraclet annoncél@&hrist, n’a pas besoin de justifications
théologiques ou formelles. Sa justification estsdén propre développement du processus
historique de I'évolution religieuse. Comme le syibebhindou de I'évolution, que la Société
théosophique a adopté sur son blason — un sementlé se mordant le bout de la queue - le
Spiritisme retourne a la liberté des relations meuliiques de I'ere primitive, enrichi de
I'expérience et de la connaissance des lois spilis. Ce qui ameéne les religieux formalistes
a ne pas accepter le Spiritisme en tant que Cdesolast ce préjugé formel, c’est ce méme
préjugé qui a poussé les juifs formalistes a rejieChrist en tant que Messie. Si ces
religieux avaient réussi a comprendre le processligieux dans sa structure cyclique de
I'évolution, ils ne s’égareraient pas dans des eute nature mystigue devant une réalité
naturelle et historiquement évidente.

Les relations médiumniques naturelles de I'ére pirigy quand les hommes et les esprits
cohabitaient dans la nature, étaient possiblesamon de la naturalité de I'esprit primitif.
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Mais I'évolution est un processus d’enrichissembeas hommes, au fil du développement de
la civilisation, voient leur esprit se compliquels se perdent alors dans le dédale des
raisonnements et des suppositions, s’éloignerd daturalité primitive. Les esprits, identifiés

comme des étres d’'une autre espéce, ont assunpdysien plus, un réle mystérieux dans

cadre de la nature. Tout cela était nécessairgpaiisévolution exige la séquence d’étapes
décrites auparavant. Mais une fois que l'espristsenrichi et a développé ses pouvoirs
d’abstraction et de pénétration, 'homme peut netery avec la connaissance des lois
naturelles, a la naturalité primitive. C’est poetacque, dans le Spiritisme, les relations entre
les hommes et les esprits s’effectuent avec n#réibres des complications du culte et du
formalisme religieux devenus maintenant inutiles.

2. Libération des forces vitales

La transmission de la culture se produit a tradss phases cycliques. D’abord, les forces
vitales, les énergies créatrices, émanant de Itesprprojettent dans des formes matérielles et
s'y condensent. Ensuite, ces forces se libérenir; orichir I'esprit. Pour mieux comprendre
cela, il faut prendre comme exemple concret unereditteraire. Les énergies créatrices de
'auteur se projettent et se condensent dans lapitces d’un livre. Le lecteur les libéere
lorsqu’il le lit et I'étudie. Les énergies libéréesrichissent I'esprit du lecteur et pourront lui
suggérer de nouvelles activités mentales, en psadtila création d’un nouvelle ceuvre. Nous
avons ainsi les cycles de création et de transoms la culture.

En étudiant minutieusement ce processus, dansssam ur « Les Sciences de la Culture »,
Ernest Cassirer nous montre I'exemple du mondesigas dont les forces vitales ont été
condensées dans les ceuvres de la culture grecimmnpstérieurement libérées par la
Renaissance pour la fécondation du monde moderaereligion, qui est un processus
culturel, se développe selon ce méme systéme. N#agmlorsque nous traitons de la
libération des forces vitales du Christianismeaasdrs le Spiritisme, nous n’inventons aucune
nouveauté. C'est la raison pour laguelle Emmanuebmsidéré le Spiritisme comme la
Renaissance Chrétienne.

Les forces vitales du judaisme, projetées et cawEndans les Ecritures et dans la Tradition
Judaique, ont été libérées par le Christianismdgegua redéployées sous de nouvelles formes
d’expression religieuse. Ces nouvelles formesua tieur, sont projetées et sont condensées
dans les Evangiles et dans la Tradition ChrétiehaeSpiritisme les réveille, les libére et les
renouvelle, pour les réélaborer sous de nouvetleads. Néanmoins, comme les nouvelles
formes spirituelles doivent étre libres, en vert l@volution humaine, elles apparaissent
presque méconnaissables, aux yeux des chrétianslfstes. La codification d’Allan Kardec
est répudiée par les chrétiens, de la méme magigrda codification évangélique le fut par
les juifs.

Ce probleme du refus des nouvelles formes n’estupaprivilége du processus religieux.
Dans tout le développement culturel, il est towgoprésent. C’est le cas, par exemple, du
refus du modernisme, des innovations des habitwdeges coutumes par les vieilles
générations. Il en est de méme pour le refus gmésie et de la peinture moderne par les
poétes et par les musiciens attachés aux formsesiqlees. Quand Hegel a décrit I'évolution
de I'idée du Beau a travers les formes matéridllaposé exactement ce probleme. Le poete
Rabindranah Tagore déclare, dans ses mémoiresagité étonné par les regles du chant du
monde occidental, parce qu’il les trouvait tropré Il avait été habitué a la douceur
monotone des chansons hindoues et rejetait le€mtams gutturales de notre opéra.

Dans les processus de développement du Christianisfmcien Testament, les anciennes
écritures judaiques, représentent l'art oriental’émide de Hegel. Les Evangiles sont le
condensé classique, équilibré, des énergies vithlegidaisme, libérées et réélaborées. La
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codification d’Allan Kardec est la libération ronteque des modeles classiques. Chez
Kardec, I'esprit rompt I'équilibre classique desaBgiles pour s’élever au-dessus du plan des
formes et rencontrer le plan de la vie. Cela nd pas dire que le Christ a été formaliste. Au
contraire, nous avons vu que tout son enseigneeteatite son action se sont développés sur
le plan vital, dépassant les formes. Mais les hosnéneette époque la n’étaient pas capables
de le comprendre, comme il I'a déclaré lui-mémeg’est seulement a I'époque de Kardec
que la libération vitale de ses enseignementseasrilie possible.

Lorsque le Christianisme atteint la phase de lii@mavitale, il retourne naturellement a ses
origines. Les enseignements du Christ, déformédissimulés par I'’habit formel, retrouvent
leur vitalité originale. De méme que le Christ paitinconverser avec les esprits sur le mont
Tabor ou sur le mont des Oliviers, sans la médiatle prétres ou de rites spéciaux, les
chrétiens libérés peuvent aujourd’hui conversecdears étres chers, leurs guides spirituels
et méme avec ces esprits encore perturbés papriepire infériorité — comme I'a aussi fait le
Christ — sans aucune espéce de rituel ou de famalireligieux. Le processus naturel de
relations, entre les esprits et les hommes, estiedihui en train de se rétablir.

Il est évident que le rétablissement de ce prosessurejeté par ceux qui continuent attachés
aux systemes formels du passé. Un chrétien, gsti Babitué a I'idée de la nature surnaturelle
des esprits, ne peut voir, sans horreur, la natiirdés relations médiumniques. D’'un autre
cOté, la conception du sacré, longtemps alimeraédep traditions chrétiennes, en opposition
au profane, horrifient les chrétiens formalistesason de la possibilité d’établir des relations
avec les morts. Méme certaines personnes treyé@estieprouvent des scrupules. Thomas
Mann, le grand écrivain allemand, a admis la réatit phénomene de matérialisation
médiumnique, mais il a pensé qu’il représentait vio&ation de la nature sacrée de la mort.
D’autres chercheurs, incluant les scientifiguesyavd que les esprits peuvent rompre le
silence sacré, le mystere du tombeau, ont aband@uré recherches. Le formalisme
religieux a un pouvoir qu’il exerce méme sur ceuksemblent libres de préjugés religieux.
C’est exactement pour cela que le Spiritisme né apparaitre qu’au milieu du XPxsiécle,
aprées le grand essor des sciences, qui ont peuris’opstaure un climat mental plus serein
dans le monde. Les sciences ont rétabli I'idée aturel pour tous les phénomenes spirites
libérant les hommes de la peur du surnaturel. lb&m@menes spirites, vus comme naturels,
ont pu étre étudiés dans leur vraie nature. Graataa les forces vitales du Christianisme, qui
émergeaient de la propre naturalité des relaticgdiumniques, ont pu étre libérées.

3. Le retour au naturel

En partant du naturel, les hommes ont construitteue leur propre monde artificiel. Le
développement de lintelligence humaine, dont leaciristique est la pensée productive,
devait forcement amené les hommes vers les cheden$abstraction mentale et par
conséquent du formalisme. Le monde humain est dait conventions. Lorsque ces
conventions contrarient les lois, apparait toujdarsonflit entre 'homme et la nature. Une
des solutions apportées a ce conflit a été la gimcedu surnaturel. Grace a la solution du
surnaturel, les hommes ont pu se maintenir illesoent en sécurité dans leur monde
conventionnel. Mais la finalité du conventionnalesnet par conséquent du formalisme, n’est
pas de distancer ’lhomme de la nature mais deiteacdon adaptation a celle-ci. Pour cette
raison, ’'homme devrait retourner vers le natues dujourd’hui et encore plus demain, en
détruisant peu a peu les exces du conventionnalilmaeexagérations pernicieuses de son
artificialité.

Le surnaturel n’est pas, comme le souhaitent lédeg@phes matérialistes, une fuite vers le
réel, mais seulement une déformation du natured. dsprits n'ont pas été inventés, comme
nous l'avons déja vu dans des études précédentesmdldes hommes primitifs trouvaient
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dans les foréts les fantbmes de leurs aieux, ilevaent pas et ne tombaient pas dans des
états hallucinatoires, et pouvaient encore moimsfiter des abstractions que leurs esprits
rudimentaires ne concevaient pas. Ce qui se pasisditencore plus simple, comme sont
toujours simples les processus de la nature. filsrdafient seulement les esprits, qui venaient
a eux sans l'interférence des pratiques magiquetesuites sacerdotaux, par la force des lois
de leur nature.

Nous avons au Moyen Age la phase la plus aiguél\atsiciel de la vie humaine. Et cela
est vrai aussi bien pour le Moyen Age européenpque les autres. Ce n’est pas sans raison
que l'on considéere le Moyen Age la phase orientddée I'Occident. Car les grandes
civilisations orientales ont été aussi le résultlet condensations du formalisme. Le
formalisme européen s’est condensé de telle fagoMayen Age, que le surnaturel s’est
transformé en instrument de pouvoir absolu dansmeis des classes sacerdotales et
aristocratiques. Le clergé et la noblesse disposala pouvoir magique des symboles et
dominaient le monde. Les esprits deviennent langtipdes classes dominantes et les classes
inférieures subissent I'asphyxie spirituelle du ymiu conventionnel. Toute manifestation
spirituelle qui se produisait dans le peuple @aitdamnée. Les médiums étaient des sorciers
et devaient étre torturés ou bralés.

Les excés du formalisme, aussi bien sociaux quegigek, devaient se produire, et se sont
vraiment produits, a I'apogée de la condensatiagnoiEqu’ils ont atteint ce point de non-
retour, comme cela se passe avec les minérauxadid® ils ont commencé a libérer leurs
propres énergies. Ceux qui croyaient que les conuations mediumniques ne se sont
manifestées de maniére intense qu’'a partir de liéiérau XIX® siécle donnant naissance au
Spiritisme se sont trompés. Peut-étre, se sorg-ali@nifestées plus fréquemment au Moyen
Age. Les Esprits se manifestaient partout, provogues effroyables procés contre les
sorciers qui emplissent les archives de la jusgtmdésiastique. La médiumnité naturelle était
asphyxiée, par l'interdiction cléricale, par la damnation des autorités et de I'Eglise, les
médiums étaient dominés par des entités rebeliesoghaitaient, a tout prix, rompre le cercle
de fer des interdictions. La médiumnité irradiaitllé-méme, sur la croGte minérale des
condensations du formalisme. Les cachots des ctanendes abbayes devenaient des
chambres médiumniques qui précédaient les chardbrasture.

Conan Doyle a compris gu'il s’agissait de « casragigues, des égarés d'une sphere
guelconque ». Des esprits égarés qui plongeaienteste et provoquaient des tragédies
médiumniques. En réalité ce n’étaient pas des sgaaés des esprits attachés a la terre, liés a
la vie humaine, au diapason avec les spheres hamagh qui Iégitimement revendiquaient
leurs droits de communication. Les lois natureliéagissaient contre [artificialité des
conventions religieuses. Plus on brdlait de sosciplus de nouveaux apparaissaient, au sein
méme des ordres religieux. Il devient nécessamdrdettre la réalité de certaines visions, de
certaines communications et d’intensifier I'applioa de I'exorcisme pour éloigner les
démons des couvents évitant ainsi qu'un grand nerder vies humaines soient fauchées.
Mais cela n’a pas empéché [lintensification de restations démoniaques, ostensives ou
occultes, générant les nombreuses formes d’hérgese$Inquisition a di exterminer par le
feu et le sang, dans une contradiction flagranez d&s enseignements chrétiens de fraternité
universelle.

Ces mémes horreurs de la lutte formaliste contrafare devaient, néanmoins, provoquer les
réactions libertaires qui se sont accentuées @ lduf Moyen Age, ouvrant des perspectives
vers le monde moderne. Les hommes devaient redomrie$ exces de leur artificialité et
chercher a nouveau la nature. Dans cette rechaichesquaient de tomber dans l'autre
extréme, s’en remettant excessivement a la natxiezieure, oubliant leur propre nature
intérieure, humaine ou spirituelle. C’est pratigeeincela qui s'est passé dans le monde
moderne, avec les exces scientifiques dans lesgoels nous perdons encore aujourd’hui.
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Pour corriger un exces, un autre, néanmoins, péiessaire. Seul le progres scientifique,
selon Kardec dansa Genesgpouvait libérer I'esprit humain des fantbmes thgmues et le
préparer a affronter de maniére positive la réalgéla survie humaine dans sa simplicité
naturelle.

Le retour a la nature a commencé par I'extérieansdle domaine des phénoménes. La
recherche scientifigue a montré I'absurde des aaiwgnalismes dominants, a fulminé les
superstitions séculaires. Le XVillconsidéré le siécle d’or de la science, annondéji
'avenement du Spiritisme. Un noble suédois, Swbdem un des sages de I'époque, a
développé sa propre médiumnité et I'écrivain Horded3alzac, bien avant la codification, est
devenu médium curateur, ou médium « d’impositiomemme I'on dit aujourd’hui. Les
esprits n’étaient plus pris pour des dieux ou désahs, mais pour des étres humains
dépourvus de corps matériel.

4. Une invasion organisée

Le retour de 'lhomme vers la nature, apres la dation du conventionnalisme médiéval, a
commence par I'extériorité, mais il devrait attemdlintériorité. L'observation des
phénomeénes physiques, révélant les lois du mondeérigla ménerait nécessairement a
I'approche des phénoménes psychiques. Les casalas $ox, a Hydesville, aux Etats-Unis,
nous offre un exemple typique de ce processus.ddale « raps », les signaux physiques,
matériels, qui ont suscité I'attention et l'invegstiion des curieux et des hommes cultives.
Ensuite, I'échange, a travers des signaux physjgaesc des entités psychiques qui les
provoquaient. Bien avant Hydesville les espritsevadéja provoqué partout des inquiétudes.
Ernesto Bozzano raconte le cas de Jonathan Kooy agjiti construit chez lui dans son jardin
une chambre spirite. Contrairement aux cachotscdesents, cette chambre ne prévoyait
aucune torture. Construite en Amérique, fille d®k&forme, dans un milieu libre, la chambre
spirite de Koons annoncait 'avenement d’une ndewle.

Comparant les manifestations médiumniques du Mégmavec celles du XVIflet du XIX¢
siécle, Conan Doyle appelle ces derniéres « uresiom organisée ». Pendant le Moyen Age,
et méme apres, les manifestations ne suivaientipaslirection bien définie. Des milliers des
médiums ont été sacrifiés inutilement. Voila la@dasion selon laquelle c’étaient des esprits
« égarés d'une sphére quelconque ». Pendant les dkrmiers siecles, au contraire, les
manifestations semblent suivre un grand schéma)les s’articulent. De Swedenborg, dont
la médiumnité se développe en 1744, a Edward Irwi@goasteur écossais, chez qui on
constate un épisode inquiétant de don des lanqaressbn temple en 1831, en passant par la
curieuse histoire des « shakers » en Californi#83Y et le cas d’'Hydesuville, il y a toute une
séquence de manifestations qui ont préparé I'avénedu Spiritisme. Conan Doyle en arrive
méme a remarquer que l'invasion est préecédée ddteulns », des patrouilles qui viennent en
reconnaissance ou qui préparent le terrain.

Le cas de «shakers » confirme cette these. llissag d’émigrés anglais d’'une secte
protestante, installés en Californie. Rien de majue soixante groupes, formant un grand
campement, qui ont été surpris par une invasioapdits en 1837. Ces derniers pénétraient
dans les maisons et possédaient les médiums, prambges manifestations bruyantes, qui
ont duré pendant sept ans. lls se manifestaietar@nque Peaux-Rouges et pendant qu’ils
montraient aux « shakers » la possibilité d’échange le monde spirituel, les « shakers » les
évangélisaient. Parmi les « shakers » il y avaihomme cultivé, Elder Evans, qui a raconté
les faits. Un jour, les Indiens ont annoncé quélkient partir. lls ont pris congé en les
prévenant qu’ils reviendraient plus tard « pour umwasion du monde ». Quatre ans apres, en
1848, commencent les manifestations a Hydesvilex des sceurs Fox. Les Indiens avaient
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demandé a Evans de s’y rendre et le pasteur aéhélissant ainsi un lien terrestre entre les
deux faits spirituels.

Ce qui s’est produit avec un autre précurseur dutiSme aux Etats-Unis, André Jackson
Davis, dont la médiumnité s’est développée en 184tiencore plus curieux. Conan Doyle,
lorsqu’il commente le fait, en se référant aux aesivde Davis, qui encore aujourd’hui
constituent un modele pour les spirites nord-amérs; souligne : « au petit-matin un souffle
chaud est passé sur mon visage et jai entenduvoixesuave et forte dire : Frére, tu as
entamé un bon travail. Regarde, car une démorwsiraivante vient de se réaliser ! — Je me
suis demandé ce qu’il voulait dire par ces motOr>c’est exactement ce petit-matin la que
les phénomeénes chez les Fox, avec les filles dhadite Fox, ont commencé, c’est ce qui
marquerait le point de départ des investigationmiap dans le monde.

Comme on peut le remarquer, la thése de « I'invesiganisée » n’est pas gratuite. Elle a des
fondements historiques solides et nous pourrionsnen&@jouter de réels fondements
prophétigues ou médiumniques. Les « batteurs »leglbataillons de reconnaissance, ont
réalisé d’abord leurs incursions en préparant lite Les annonciateurs, tels Emmanuel,
Swedenborg, Edward Irving, Jackson Davis, ont j@séroles des prophetes bibliques. Et,
plus particuliéerement, Davis qui a joué le rble J=an-Baptiste, le précurseur, annoncant
'avenement du Consolateur. Ensuite, l'invasion amigée s’est déroulée avec succes,
secouant la terre d’'une extrémité a l'autre pendanains. De 1848 a 1858, les phénomeénes
médiumniques ont agité le monde, attirant I'atmmtiles sages et provoquant I'étonnement
des théologiens. En 1854, les tables-tournantaspuilulaient a Paris et dans le reste de la
France, ont attiré I'attention du professeur HygpolLéon Denisart Rivail. Et en 185[¢e
Livre des Espritoffrait déja au public, 'ceuvre fondamentale decdalification spirite qui
serait 'armature inébranlable de la nouvelle rétiéh, 'ceuvre de base du Spiritisme.

Plus tard, en 1868, lorsqu’il publiea Genesgle professeur Rivail, déja connu sous le nom
d’Allan Kardec, disait : « Une importante révélatig'accomplit a I'époque actuelle : c'est
celle qui nous montre la possibilité de communicaerc les étres du monde spirituel. Cette
connaissance n'est point nouvelle, sans doutes el était restée jusqu'a nos jours en
quelque sorte a I'état de lettre morte, c'est-@-skins profit pour I'humanité. L'ignorance des
lois qui régissent ces rapports l'avait étoufféassia superstition : 'homme était incapable
d'en tirer aucune déduction salutaire ; il étaserée a notre époque de la débarrasser de ses
accessoires ridicules, d'en comprendre la portée,ea faire sortir la lumiére qui devait
éclairer la route de l'avenir. g Genesgchapitre premier, vers. 11) Déja a cette époque
I'invasion organisée avait triomphé pleinement.rhende connaissait une nouvelle doctrine
qui offrait aux hommes le chemin du retour versgaitualité.

Anticipations doctrinaires

1. La nébuleuse de Swedenborg

Le Spiritisme s’est formé&, comme une étoile, an sdiine nébuleuse. C’est une partie d'une
vraie galaxie, qui s’étend vers l'infini, a parties mondes inférieurs, jusqu’aux plus élevés.
Si nous voulions examiner toute I'extension dedkaxgie, toute la complexité des doctrines et
des théories qui ont précédé le Spiritisme, samsimuaoute, nous nous perdrions. Nous
sommes obligés, pour cette raison, de limiter natnbition, cherchant le foyer le plus proche
de son élaboration. Ce foyer, selon Conan Doylelaedoctrine d’Emmanuel Swedenborg.

Une vraie nébuleuse doctrinaire ou les élémenfsisgan nous étonnent, mais d’ou fusent les
premiers rayons d’une nouvelle conception de laetvdu monde, nets et incisifs.
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Lorsque nous abordons les faits qui ont provoqugiléssement du mouvement spirite,
Conan Doyle s’en est référé aux « batteurs » ou «@patrouilles de I'avant-garde », qui
préparent le terrain a « l'invasion spirituelle amgsée » de notre monde. Du point de vu
doctrinaire, nous trouvons aussi les « batteuns préparateurs de terrain. Le premier de ceux
qui se risque vraiment a €laborer une doctrinegwemgrace a sa fabuleuse culture et a sa vive
intelligence, est Swedenborg. Conan Doyle I'appédle< pére de notre connaissance des
phénomenes surnaturels ». Ce voyant suédois, urha@snes les plus cultivés de son
épogue, doué d’'une grande intelligence et de médtérpolymorphe, a anticipé de maniéere
confuse, I'élaboration de la Doctrine des Esprits.

A linverse de Kardec, qui a commencé par I'obstova scientifique des phénomeénes
médiumniques, Swedenborg s’initie comme un anciephete, recevant une réveélation
divine. C’était en avril 1744, a Londres, que |aéiétion a eu lieu. Néanmoins, la nature
physique du premier phénomeéne qu’il décrit, avee émanation évidente d’ectoplasme, n’a
pas été un des aspects qui I'a intéressé. Un aurtcere plus important, a attiré son attention,
et il I'a décrit lui-méme par ces mots : « Une nlatmonde des esprits, le ciel et I'enfer, s’est
ouvert a moi, et j'y ai trouvé plusieurs personoesnues, dans différentes situations. Depuis
lors le Seigneur ouvrait quotidiennement les yeaxmbn esprit pour que je voie, dans un
parfait état d’éveil, ce qui se passait dans l@muntonde, et pour que je puisse parler, en pleine
conscience, a des anges et a des esprits. »

L’attitude prophétique de Swedenborg est indisdatabevant ces phénoménes, cet homme
extraordinaire, doué de vastes connaissances ealwriaine de la physique, de la chimie, de
I'astronomie, de la zoologie, de I'anatomie, denétallurgie et de I'économie, sans parler des
autres domaines scientifiques qui I'intéressaiaet,se met pas en position de critiquer ou
d’observer, mais bien d’accepter passivement. taesidere I'élu d’'une mission spirituelle,
maitre d’'une révélation personnelle, et donc chargéhme Moise ou Mahomet, d’enseigner
emphatiquement et dogmatiqguement ce que lui at@ité¥élé. Une attitude diamétralement
opposée a celle adoptée par Kardec, qui ne sed&vadi pas comme un prophete, mais
comme un chercheur, un observateur rigoureux diss d®nt il devait retirer rationnellement
une juste interprétation.

La premiere élaboration théorique de Swedenborg ddac pas été philosophique ni
scientifique, mais théologique. Il a méme constuni interprétation complexe deBible, a
travers un systéeme de symboles, se disant le stehteéur de la vérité des Ecritures, qu'il
déchiffrait avec l'aide des anges. Cette prétenf@mmena naturellement a la conviction de
I'infaillibilité. Ses explications devaient étre @ptées comme des lecons indiscutables.
Swedenborg voyait le monde spirituel, parlait aggrigs, recevait des instructions directes et
pour cela se considérait capable de tout expligesms autre préoccupation. Il est devenu
mystique, s'éloignant de I'expérience scientifigadaquelle il s’était consacré auparavant.
Cette curieuse position de Swedenborg le transf@men maillon de la chaine entre les deux
périodes de I'évolution spirituelle de I’'homme. D’adté, nous avons I'horizon prophétique,
chargé de mysticisme, lui imposant son poids. Bette c6té, I'horizon civilisé, lui ouvrant
des perspectives, vers I'horizon spirituel. Le vayauédois reste a la limite de ces deux
mondes. A travers sa théologie, il s’appuie sypdssé, et a travers la doctrine des spheéres,
gu'’il formulera ensuite, il se projette dans leufutll rédigeait en latin ses livres complexes et
pourtant ceux-ci présentaient une nouvelle vision pdobleme spirituel. Il ne s’est pas
contenté de formuler une doctrine, il a fondé umbgion, s’appuyant sur les ceuvres
suivantes De caelo et inferno ex auditis et vidde nova Hierosolymat Arcana caelestia

Ce qui fait de Swedenborg un précurseur doctrindiréSpiritisme c’est sa position face au
monde spirituel, qu’il considere de facon presqositjve. Aprés leur mort, les hommes vont
vers ce monde et ne sont pas jugés par des tribunaais par une loi qui détermine les
conditions selon lesquelles ils devront vivre, das plans supérieurs ou inférieurs, dans les
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différentes « sphéres » de la spiritualité. Desarey des démons n’étaient, a son avis, rien de
plus que des étres humains désincarnés, dans &fégerttes phases d’évolution. Ses
descriptions du monde spirituel ressemblent begu@ogelles que nous trouvons dans les
communications transmises a Kardec ou regues dpuamspar nos médiums. L'enfer n’était
pas un lieu de chatiment éternel, mais un plarriedé d’'ou les esprits pouvaient monter des
plans plus élevés, en se purifiant. La terre eshande de purification spirituelle.

Néanmoins, nous devons tirer une importante le@fadiie et de I'ceuvre de Swedenborg,
qui nous conforte, dans l'idée que le Spiritisnraiaon lorsqu’il condamne la formulation de
théories personnelles des voyants, et a besoinptifeen la recherche de la méthodologie
scientifique pour une vérification spirituelle. Syemborg a été le dernier des révélateurs
personnels et a ouvert des perspectives vers uneel® ére qui devait apparaitre avec
Kardec. Son interprétation des faits n’est pastzse qui est la plus valable dans son ceuvre,
mais les faits eux-mémes, postérieurement confirnpgg ['observation et par
I'expérimentation spirite, offrent aux hommes umeivelle conception de la vie actuelle et de
la vie future.

2. Des restes de nébuleuse

En prenant en considération la doctrine de Swedgnbomme une nébuleuse, ou nous
trouvons la solidification d’'un petit noyau, quiyteétre pris comme une anticipation de la
Doctrine des Esprits, nous ne pouvons pas oubliercgtte nébuleuse faisait partie d’'un vaste
systéme, de toute la galaxie. Nous pouvons diredgques I'immense galaxie des doctrines
spiritualistes, qui s’étendent au long de I'évalatispirituelle de 'hnomme, la nébuleuse de
Swedenborg marque le premier moment de la condensg@iour que I'étoile du Spiritisme
dans le monde moderne puisse se former. Néannouasd I'étoile se forme, la nébuleuse
ne disparait pas. Ses restes continuent dans desperfois méme masquant I'éclat de
I'étoile naissante.

Personne n’a mieux expliqué ce processus gu’Allamd&c, dans le premier chapitre de
I Introduction a I'Etude de la Doctrine Spiritguand il établit que le mot Spiritisme, est le
néologisme francais qui viendrait a désigner lavetiea conception du monde. De facon
synthétique, le codificateur explique : « Commecggie, le Livre des Espritscontient la
doctrinespirite ; comme généralité, il se rattache a la doctsipieitualiste dont il présente
'une des phases. » C’est exactement cette phasenqus venons de citer celle de la
consolidation d'une étoile, d’'un noyau positif dpirgualisme, au sein de l'immense
nébuleuse.

Ce qui fait du Spiritualisme une galaxie de nébsesi est sa propre origine, les conditions
historiques de son apparition et de son développenize 'homme primitif a I'hnomme
civilisé, il y a toute une gradation intellectuell®morale et psychique, signalant les paliers
successifs de la capacité de compréhension deit'dapnain. Les doctrines spiritualistes,
indispensables a I'évolution spirituelle, et forjaan méme temps, une partie de cette
évolution, présentent les caractéristiques desgreiftes périodes ou elles sont apparues. Plus
elles sont proches du monde primitif, plus elleatsoonfuses, chargées d’animisme, de
fétichisme et de magie. Plus elles se rapprochemhaonde civilisé, avancgant vers I'’horizon
spirituel, plus elles sont rationalisées, avec diseipline rationnelle des résidus magiques
eux-mémes.

Les plus vigoureuses de ces doctrines sont celleprqviennent de I'horizon prophétique,
liées au processus des prophéties ou des révéataaonnelles, et qui ont eu comme résultat
les religions positives de I'horizon civilisé. Laractére personnel de ces doctrines, leur sens
explicatif, leur fonction didactique, leur conféetdéa ton dogmatique qui les rend inadéquates
dans I'ere scientifique. Cette inadéquation a doca le discrédit du Spiritualisme, que le
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progres des sciences a relégué dans le domaingugdesstitions. Face a cette « clarté » et a
cette « distinction » cartésiennes des sciencagriusion et le dogmatisme des religions et
des doctrines occultistes, ainsi que leurs change&ditaires de fétichisme et de magie, ont
fait que les élites culturelles percevaient le Bmfisme comme un simple amoncellement de
résidus primitifs.

Le Spiritisme représente le moment ou le Spiritimad#, dépassant les phases magiques de son
développement, atteint le plan de la raison, el&mit dans un schéma cartésien d'« idées
claires et distinctes ». C’est cela que I'on appkdtoile qui est sortie de la nébuleuse. Kardec
explique, dans l&eneseque « I'objet spécial du Spiritisme est la cossance des lois du
principe spirituel ». Et il ajoute : « Comme moydalaboration, le Spiritisme utilise, comme
les sciences positives, la méthode expérimentalzette attitude lui a permis, encore selon
les expressions du codificateur : « d’affrontenlatérialisme sur son propre terrain, & armes
égales ». Le Spiritisme, donc, a été, comme dactritoderne et d’esprit éminemment
scientifique, le processus de restauration duigeperdu du Spiritualisme, devant le progres
des Sciences.

Peu d’adeptes du Spiritisme, encore aujourd’hulgmdes enseignements, les explications et
les avertissements de Kardec a ce sujet, compresaguositionnement de la doctrine. Pour
cela, beaucoup d’adeptes se sont laissé empontdepaestes de nébuleuse qui essayent
encore de masquer I'éclat de la doctrine, a tralesscommunications médiumniques au
contenu prophétique, maintes fois typiguement dgptigue, qui surgissent sans cesse dans
le mouvement doctrinaire. L’apparition constante m#rsistante de ces prétendues
reformulations doctrinaires est normale. Elles espondent a la permanence, déterminé par
la loi d’inertie, d’esprits incarnés et désincarngs le plan magique du passé. Ces esprits
sont au diapason dans le processus de communicati@aiumnique, répétant
inadéquatement, a ce jour, les processus « réuédasede I’horizon prophétique.

Les « nouvelles vérités », que ces communicatiansbmlantes ambitionnent de transmettre,
sont les mémes affirmations dogmatiques qui onsé&ade discrédit du Spiritualisme dans le
passé. Rien de nouveau donc. Au contraire, ellasrient seulement 'amertume d’ancien
prophétisme, chargé de magie et de mysticisme.&aantaine maniere, et parfois méme de
facon directe, elles sont des résidus de la Nébelele Swedenborg, encore capables de
fasciner les adeptes qui ne se contentent dertadetir scientifique » du Spiritisme. Il vaut
mieux rappeler a ces adeptes que cette « froidelest pas suffisamment froide pour étre
approuvee par les scientifiques, qui ne s’épuigaist a condamner la « superstition » et la
« religiosité » de la science spirite. Comme I'onity cette ambivalence de position
doctrinaire, condamnée a la fois dans le passaret k& présent, confirme sa nature de borne
limitrophe dans I'évolution du Spiritualisme et shoment de synthese dans le processus de la
connaissance.

Comme I'étoile qui a surgi de la nébuleuse, le iBgme ne peut contenir les éléments infus
de celle-ci. Remarquons encore les mots des Kaddew le premier chapitre dl@ Genésg
pour mieux comprendre la nature du Spiritisme e Eaits d'un ordre nouveau se présentent
qui ne peuvent s'expliquer par les lois connuédesiobserve, les compare, les analyse, et,
des effets remontant aux causes, il arrive a laglgi les régit; puis il en déduit les
conséguences et en cherche les applications uties.réfléchissant sur ces mots, I'étudiant
comprendra la raison pour laquelle le Spiritisme peait endosser les communications
mirobolantes, qui le ferait retourner au sein dedébuleuse, en lui enlevant la force et le
prestige qui le soutiennent aujourd’hui, comme nolas spiritualiste qui défie et rejette le
matérialisme, sur le méme terrain ou il agit eawec ses propres armes.
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3. Le précurseur américain

En prenant I'ceuvre de Swedenborg comme une arimipdoctrinaire du Spiritisme — dans
son aspect historique et comme « nébuleuse ddctris@omme nous I'avons déja souligné —
nous devons établir un lien entre I'ceuvre du médnamd-américain Andrew Jackson Davis
et celle de Swedenborg. Alors que Swedenborg #tasage, Davis était presque illettré, et de
plus, «faible de constitution et d’intelligenceniiée », comme I'a signalé Conan Doyle.
Malgré cette contradiction, Davis a été le contiaua de Swedenborg et le précurseur
americain du Spiritisme. Et ce fait est d’autanisplmportant qu’il semble contenir une
contradiction. Il démontre, avec une clarté absodue I'esprit domine la matiére, et que le
concept scientifique de parallélisme psychophygiolee tremble sur ses bases face a
I'impact des manifestations spirites.

Andrew Jackson Davis est éloigné d’Emmanuel Sweakgnibon seulement sur le plan spatial
mais aussi sur le plan spirituel. Exactement udlesikes sépare, et en plus de cette distance
temporelle, il existe cette différence de niveaellactuel que nous avons déja soulignée. Par
rapport a cet écart de temps, on doit remarquée cetriosité : Swedenborg développe ses
pouvoirs mediumniques en avril 1744, et Davis ensmi&44. De I'un a l'autre, nous sommes
passés exactement du milieu du dix-huitieme siaalenilieu du dix-neuvieme siécle. Mais
nous n’avons pas fait un bond d’un siécle seuls|'esprit de Swedenborg nous accompagne.
Soudain, dans I'aprés-midi du 6 mars 1844, Davigas d’'un état de transe médiumnique,
dans les montagnes de Catskill, a & peu pres dearales de chez lui, dans un petit village
appelé Poughkeespie, recevant des instructiongugfies. Qui sont les instructeurs ? L'un
d’eux est Galien, le médecin grec, et I'autre Swbdeg, selon la déclaration de Davis dans
son autobiographie. Comme nous pouvons le voicuiieux épisode se répéte en Amérique :
la rencontre du Messie, au mont Tabor, avec lestesPElie et de Moise.

Mais Davis n’est pas seulement lié a Swedenbogg firésente, dans I'histoire du Spiritisme,
comme un puissant maillon médiumnique, qui soutienité du processus doctrinaire. Dans
le passé, il est lié au voyant suédois, mais dafgur il va se lier aux sceurs Fox et a Kardec.
Quatre ans apres sa rencontre avec SwedenborgJenoogons écrire dans son journal les
annotations qui se rapportent a la voix qui lui @roe les événements d’Hydesville. Or,
comme ces événements sont directement liés aultdevd&ardec, Davis a aussi des liens
avec ce travail. Le manque de vision d’ensemblenang beaucoup de monde a considérer
Davis comme un cas a part. On en est arrivé mémeoat de proposer la thése de
I'existence d'un « spiritisme américain », initi@rpDavis, en opposition au « spiritisme
européen » d’Allan Kardec. Mais les faits histodgtet les liaisons médiumniques sont d’'un
tel ordre que toutes ces propositions sont néeslatonées aux oubliettes. L'unité du
processus historique devient évidente dans lessgniiss liaisons spirituelles des faits
médiumniques. Davis est un maillon, jamais un sakj car 'humanité est une, et la phase
des révélations partielles est déja trés biendoiet

La série de livres de Dauvis, intitul&hilosophie de I'Harmoniea eu un tirage de plus de
guarante éditions aux Etats-Unis. Cette série autée, dans les derniéres années de sa vie,
par lesRévélations divines de la NaturBans un de ses livres, intitul@s Principes de la
Nature il prévoit I'apparition du Spiritisme comme dadog et pratique médiumnique. Apres
avoir souligné que les communications spiritueesgénéraliseront, il déclare : «il ne se
passera pas longtemps avant que cette vérité &oibrtrée de maniére vivante. Et le monde
saluera joyeusement l'aurore de cette ere, pergiamtie coeur de ’'homme s’ouvrira pour
établir la communication spirituelle, comme lesiteatis de Mars, de Jupiter et de Saturne
qui jouissent déja de ce privilege. » En plus deprévisions, Davis développe la doctrine de
Swedenborg, étendant ses principes vers la cotilifica_e monde spirituel se présente a lui
avec la méme netteté que celle décrite par le voy@édois, et est soumis aux mémes lois
d’évolution qui seront affirmées plus tard par fBriisme.
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Personne mieux que Conan Doyle n’a pu mesurer @mbavis a marché sur les pas de
Swedenborg, en se dirigeant inexorablement versld€arVoyons ce que dit le grand
écrivain : « Davis avait progressé dans ses irgestns au-dela de Swedenborg, bien qu'il
n'ait pas eu les aptitudes intellectuelles de cmide pour cerner toute la grandeur du
message. Swedenborg avait vu le ciel et I'enfemme Davis les avait vus aussi et les avait
décrits minutieusement, mais Swedenborg n’avaitguaane vision nette de la situation des
morts et de la vraie nature du monde spirituelcdagossibilité de retour, comme cela a été
révélé au voyant ameéricain. Cette connaissances al@inée a Davis progressivement. »
Conan Doyle ajoute que si I'on considere certaipésodes de la vie de Davis, on peut
incontestablement admettre le contréle de Swedentsar Davis. Le controle d'un
Swedenborg en évolution, qui aurait vécu un siééeplus, dans la vie spirituelle, ce qui
justifierait 'avance de Davis sur la doctrine deeslenborg.

La position de Davis s’éclaire d’elle-méme. C’estvi3 lui-méme qui se met a la limite de ce
gue nous pourrons appeler « I'ére spirite », onsda terminologie que nous avons adoptée,
I'« horizon spirituel ». Il ne s’attribue pas leré de « Messie », mais il reconnait, au
contraire, sa condition d’'instrument médiumnique sauvice d'esprits supérieurs, qui le
guident et I'éclairent. Cela devrait étre suffisgmur nous montrer I'impossibilité de
transformer Davis en fondateur d’'un « spiritismeédoain », différent ou contraire au
« spiritisme européen ». De la méme facon, ce gus appelons « spiritisme anglo-saxon »
en opposition au « spiritisme latin » n’est rien mMeins qu’'une phase du développement
historique du processus spirite. Cet énorme prosemsglobe tout le monde civilisé, mais il a
ses racines dans les plus lointaines périodes de [aé-civilisée ou préhistorique. En réalité,
donc, il englobe toute la vie humaine sur terr@uitele début.

La révélation spirite, comme Kardec I'a affirmét esogressive. Jusqu’a aujourd’hui, elle
s’est développée par étapes bien définies que pougons étudier sous ses divers aspects,
dans diverses régions du monde, dans différengisn® dans diverses civilisations du
globe. A partir d’aujourd’hui, ces étapes auronmidence a se fondre dans un ensemble.
L’étude que nous essayons de faire, des « anfimiEatdoctrinaires », c'est-a-dire, des
formulations de doctrines spirituelles qui peuvéiné considérées précurseurs du Spiritisme,
montrent une ligne évolutive qui se définit, a &éavles principes semblables et progressifs,
ayant un seul sens : celui de la révélation du raamrituel de facon positive et naturelle.
C’est-a-dire, la révélation de I'autre face du mengli n’est pas surnaturelle, mais naturelle,
car elle fait aussi partie de la nature. Cette ledhi est complétée chez Kardec, mais elle a
commenceé avec Swedenborg et s’est amplement d@és@vec Jackson Davis.

4. Des anticipations aux corrélations

La révélation du monde spirituel, dans son vrassefest-a-dire, comme « l'autre c6té de la
vie » ou « l'autre face de la nature », ne poudtai faite, comme Kardec I'a démontré dans
La Genésgqu’apres le développement scientifique. Avant toemme ait assumé ce que
I'on peut appeler « une attitude scientifique »yaie la nature, le monde spirituel ne pouvait
étre pris que comme quelque chose de mystériemg de surnaturel. Avec Swedenborg
I'attitude mystique est encore dominante, et mémez davis elle persiste, malgré la plus
grande naturalité avec laquelle le monde spiritgeprésente a lui. Néanmoins, Swedenborg
était un sage, un homme qui s’est consacré awegtscentifiques, ce qui montre combien
I'esprit humain a dG mal a s’arracher a ses pradggositions antérieures. La science de
Swedenborg était encore cernée de grandes zonedbr#s, le monde devrait attendre plus
d’un siécle, pour atteindre le climat scientifiquecessaire a I'avenement du Spiritisme.

De méme que l'apparition d’Elie et de Moise a J&3hisst, sur le mont Tabor, a un sens
allégorique, liant le Messie a '« horizon prophée » et a la « loi », ou révélation israélite,
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I'apparition de Galien et de Swedenborg a Jacksawid) sur les montagnes Catskill, peut
étre aussi interprétée comme une allégorie. Clabdken (Pergame, v. 131 — Rome ou
Pergame, v. 201), médecin et philosophe grec, reseprésentant de la science ancienne, et
son nom est devenu synonyme du mot « médecin »dé&werg, comme nous I'avons déja
VU, se présente comme un prophete moderne, annanganenaissance prophétique a travers
la pratigue médiumnique, déja réveélée a ce jounsTes deux transmettent a Davis la science
et la prophétie, l'initiant comme le précurseuraddui qui viendrait a la synthése des deux
formes de connaissance — la scientifique et la hgfigue — en codifiant le Spiritisme.
L’allégorie moderne de Catskill ressemble, dona, g signification spirituelle et par ses
conséquences historiqgues, a l'allégorie évangéligue mont Tabor. Toutes les deux
annoncent, de facon semblable, mais chacune aélgonue et a travers leurs éléments
propres, I'avénement de deux mondes : le chrétide gpirite. Et ainsi comme le monde
chrétien était un prolongement du monde judaiqueaj)dnde spirite est la continuité naturelle
et nécessaire du monde chrétien, grace aux prsesipelesquels il est fondé. Ce qui explique
la séquence des trois révélations fondamentalegualles Kardec se réfere, ddrigvangile
Selon le Spiritisme

Lorsque I'on se rapporte a ce livre de Kardec, ont ge rappeler qu’il a aussi traité des
précurseurs du Spiritisme, indiquant certainestieigations doctrinaires ». Ces références
vont bien plus loin que les nétres, car KardecqodiSocrate et Platon comme les précurseurs
lointains du Christianisme et du Spiritisme, amitvaa formuler un condensé de leurs
doctrines, pour montrer leurs liens existants descnouvelles idées. Voyons a ce propos
I'introduction de |Evangile Selon le Spiritismél ne reste aucun doute que Kardec avait
raison, lorsqu’il établit un lien entre les prinegpphilosophiques du Spiritisme et ceux du
Platonisme. Néanmoins, quand nous traitons legigi@ations doctrinaires » de Swedenborg
et de Davis, nous ne restons pas seulement suarneppilosophique, mais nous englobons
toute la matiére proprement « doctrinaire » du ifigine, avec ses aspects scientifiques,
philosophique et religieux.

Les anticipations religieuses et philosophiquesdinitisme s’étendent tout au long du passé
de I'humanité. Kardec s’est référé a Socrate etlaaioP comme une puissante source
historique, dont il pouvait se servir pour renfercen affirmation de ce que le Spiritisme
provient de la plus lointaine antiquité. Mais pdliears, comme nous le voyons dds livre

des Espritsdans des articles publiés dans la « Revue Spirigd dans plusieurs extraits de
livres de la codification, Kardec rappelle les ragations du Spiritisme avec les mysteres
mythologiques grecs, les religions de I'Egypte etl'thde, et plus particulierement avec le
Druidisme celte chez les Gaulois. Partout, a touéssépoques, comme le souligne le
codificateur, « nous trouvons les traces du Semé ». Mais ces traces, ces signes ou ces
marques, ne commencent a s’assembler, sous leapuilan médiumnique, avec la finalité
nette de constituer d’'une nouvelle doctrine, awescdaractéristiques exactes d’'une nouvelle
révélation, qu'a partir de Swedenborg, pour trouvee meilleure définition a travers Davis,
avant d’atteindre une compléte et décisive fornutatians I'ceuvre de Kardec.

Les références a Socrate et a Platon ouvrent uraidenspécifique dans l'investigation des
anticipations doctrinaires du Spiritisme, qui estdomaine des précédents philosophiques.
Kardec nous offre, avec ces références, un vast®ragma d’'étude, pour que nous
découvrions ce que nous pourrions appeler « lasaa@hilosophiques du Spiritisme ». Un
travail gigantesque devra étre accompli. Il fauchenmencer par les philosophies orientales,
en passant longuement par les Grecs, avec SoPtaten et méme Aristote — celui-ci, plus
particulierement, avec sa doctrine de la formeedfadmatiére a beaucoup a nous apprendre —
nous poursuivrons I'étude la doctrine hellénistiqueur parvenir au Moyen Age et enfin au
Monde Moderne. Le néoplatonisme, a partir de Platous semble une branche féconde, et
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les filons médiévaux, malgré tout le poids étouffde leur dogmatisme fidéiste, présentent
un matériau précieux pour la définition des raciplieitosophiques du Spiritisme.

Les anticipations philosophiques les plus réceated sans doute dans le cartésianisme. Le
probleme des réves de Descartes, de son inspinadioREsprit de Vérité de sa tentative de
créer la Science Admirable — celle dont nous pankemplus tard — exige des recherches qui
n’'ont pas pu étre réalisées dans le milieu spigtiEnt donné que ce mouvement a a peine cent
ans. Apres Descartes, c’est son disciple et coattBun Spinoza qui se présente comme un
vrai précurseur philosophique du Spiritisme, calaperceptible dans son livre fondamental,
'Ethique, ou les corrélations avete Livre des Espritssont nombreuses. Ensuite,
I'investigation de I'hégélianisme et de ses cons@ges ne nous parait pas moins féconde.
Hegel se révéle un terrain favorable, ou les racii@losophiques du Spiritisme pénétrent
profondément, et Kant lui-méme, contemporain etoiénde la vie et de I'ceuvre de
Swedenborg, nous offre de vastes possibilités déstuqui se prolongent jusqu’a nos jours
dans les courants du néokantisme.

En nous échappant, ainsi, du terrain des antioipstinous pouvons pénétrer aussi sur le
terrain des corrélations et trouver chez les pbpbss contemporains, parmi lesquels se
détachent, a nos yeux : Henri Bergson, Octave Hamebuis Lavelle, Samuel Alexander,
Nikolai Hatmann, et le monde de I'existentialisimejuant Sartre lui-méme, des possibilités
immenses de comparaison et méme d’amplificationimesstigations spirites, dans diverses
directions. Seul ce travail, qui devra étre réalgurra montrer, de maniere décisive, les
puissantes corrélations qui font du Spiritisme, c@m’ont signalé Kardec, Léon Denis et
Olivier Lodge, une synthése historique et concdlgtude la connaissance, destinée a
reformuler le monde.

La phalange du consolateur

1. Les tables tournantes

Ce sont des choses apparemment les plus insigesiague surgissent les choses les plus
étonnantes. Kardec rappelle ddrmtroduction a I'Etude de la Doctrine Spiriteque les
expériences de Galvani ont débuté avec I'obsemvat®ladanse de grenouille®\ujourd’hui
nous pourrions rappeler que les plus grandes arpsdu siécle ont été produites par
I'atome, la particule infinitésimale de la matieten’y a rien d’étrange, donc, a ce que la
« découverte de I'esprit » par la méthode scientdiexpérimentale, ait pour point de départ
'observation de ladanse des tablesTout ce qui a été dit et écrit, pour ridiculider
Spiritisme, a propos de [@anse des tablepeut étre réfuté par cette simple observation de
Kardec, dang’Introduction a I'Etude de la Doctrine Spirite« 1l est méme probable que, si
le phénomene observé par Galvani I'e(it été pahdesmes vulgaires et flt resté caractérisé
par un nom burlesque, il serait encore reléguété @é la baguette divinatoire. Quel est, en
effet, le savant qui n’aurait pas cru déroger ec@ipant de ldanse des grenouilles»

Le professeur Hippolyte Léon Denisart Rivail s’@g€ressé aux tables tournantes en 1854,
quand 'un de ses amis, monsieur Fortier, lui dépde ce sujet. Le professeur Rivail avait
cinquante ans. Il était connu comme l'auteur d’aesididactiques, adoptées dans les écoles
francaises, membre de I’Académie Royale d’Arrascigie de Pestalozzi et propagandiste des
principes pédagogiques du maitre, professeur auéd.yBolymathique, auteur de la
Grammaire francaise classiqudu Manuel des examens pour les brevets de capatities
Dictées normales des examens de I'HGtel de Villdeefa Sorbonnentre autres. C’était un
homme de grande culture, se consacrant aux étuosiives, et non pas, comme les
adversaires du Spiritisme veulent bien le faireirefoun mystique aux prétentions
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messianiques. Le professeur Rivail était loin de t@la. Si bien que, quand monsieur Fortier
lui affirma que les tables tournantes « parlaierga>réponse a été : «j'y croirai quand je le
verrai, et quand on m’aura prouvé qu’une table acemveau pour penser, des nerfs pour
sentir, et qu’elle peut devenir somnambule ; judqu@ermettez-moi de n'y voir qu’un conte

a dormir debout. »

La référence au somnambulisme nous rappelle gywatesseur Rivail, comme son ami
Fortier, étudiait le magnétisme, il s’y est d’aills consacre, pendant de nombreuses années,
toujours dans la plus rigoureuse ligne de I'obs@mascientifique. « J'étais donc dans la
position des incrédules d’aujourd’hui — écriraitr@c plus tard — qui nient seulement parce
gu’ils n'ont pas vu, un fait gu’ils ne comprenngats. » Ensuite il écrirait encore : « J'en étais
donc a la période d’'un fait inexplique, en appagetmntraire aux lois de la nature, et que ma
raison repoussait. Je n'avais encore rien vu nialeservé ; les expériences faites en présence
de personnes honorables et dignes de foi, me omiént dans la possibilité de I'effet
purement matériel, mais lI'idée d’'une tapkrlanten’entrait pas encore dans mon cerveau. »
Comme I'on peut le voir, les matérialistes qui nianjourd’hui les phénomenes spirites, sans
les étudier, et veulent tout attribuer a des effeseriels, ne font rien de nouveau. Kardec lui-
méme a procédé ainsi, quand ces mémes phénomenedtiolh son attention. L'année
suivante en 1855, monsieur Carlotti a parlé augzsd#ur Rivail de ces mémes phénomenes,
avec un grand enthousiasme. Kardec écrit, a cé :suj®l. Carlotti était Corse, d'une nature
ardente et énergique ; j'avais toujours estiméiele$ qualités qui distinguent une grande et
belle ame, mais je me défiais de son exaltationpregnier il me parla de l'intervention des
Esprits, et me raconta tant de choses surprengotgsloin de me convaincre, il augmenta
mes doutes. Vous serez un jour des notres, mé dé-ne dis pas non, lui répondis-je, nous
verrons cela plus tard. »

Vers le mois de mai 1855, le professeur Rivail,cempagnie du magnétiseur Fortier, se
rendit chez madame Roger, la somnambule, ou ihfite par monsieur Fortier a assister aux
réunions qui avaient lieu chez madame Plainema&sori,8, rue Grange-Bateliére. Rendez-
vous fut pris pour un mardi de mai a huit heures shir (Cette date est restée
malheureusement en blanc dans le manuscrit d’Akmdec). Il a eu I'occasion d’assister « a
guelques essais trés imparfaits d’écriture médiapien sur une ardoise a l'aide d'une
corbeille. » C’est I'ancien procédé de la « cotbedl bec », c’est-a-dire, une petite corbeille
avec un crayon attaché sur le c6té, suspendueadable, les médiums placent alors leurs
mains sur les bords de la table pour produire ité@a. Il a vu aussi, pour la premiére fois, la
danse des tablegu’il a décrites en ces termes : « Ce fut l1a,rpapremiére fois, que je fus
témoin du phénoméne des tables tournantes, sasit@hteourantes, et cela dans des
conditions telles que le doute n’était pas possible

Soulignons que cette expression de Kardec « leedoidtait pas possible » est de grande
importance, étant donné ses critéres d’observatigoareux. Certaines personnes hostiles au
Spiritisme, parmi lesquelles se détachent plusipuésres hypnotiseurs, s’efforcent encore
aujourd’hui de démontrer que tlanse des tablesst une fraude ou une mystification. Celui
qui aurait 'opportunité d’assister a une expéreede ce genre, dans une salle, avec des amis
ou des personnes de bonne foi — ces expériencesmiaiire faites n'importe ou, a condition
gue I'ambiance soit saine et tranquille — pourrafie¢ sans difficultés que la fraude est
impossible. La table bouge par elle-méme, parfmtemment, en arrivant méme a léviter, a
flotter dans I'espace, sans contact ou avec seulienameléger contact des mains. Il suffit d’'un
meédium a effets physiques et d’observer les canthécessaires, en laissant la table le plus
libre possible du contact des personnes, en plamére, pour que la suspicion de fraude
devienne méme ridicule, face a [l'évidence du phé&man Les expériences faites
incorrectement, par des personnes de bonne-foi, nguiprennent pas les précautions
nécessaires, sont responsables des suspicionsealsatvent les adversaires du Spiritisme.
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Chez madame Plainemaison le professeur Rivail awdes Baudin, et il a commencé a
fréquenter les séances hebdomadaires que monsiaudirB réalisait chez lui, rue
Rochechouart. Les médiums étaient deux jeunessfifidles de monsieur Baudin, Julie et
Caroline Baudin, agées de 14 et 16 ans. Les résirétaient frivoles et Kardec les décrit
ainsi : « La curiosité et le divertissement étaienprincipal mobile des assistants. » L’esprit
qui présidait les travaux prenait le nom symboligeeZéphyr, « nom parfaitement en rapport
avec son caractere et celui de la réunion », gcrktNéanmoins, il était trés bon, et s'était
déclaré le protecteur de la famille. » Kardec aiut« s'il avait souvent le mot pour rire, il
savait au besoin donner de sages conseils et mani@ccasion, I'épigramme mordante et
spirituelle. »

Le professeur Rivail ne comparaissait pas aux ofisnavec l'intention frivole de s’amuser. Il
voulait observer les phénomenes et en tirer deaatiéds. Sa présence a suffit pour que le
contenu des réunions change. Soumis a des quesgdesises, Zéphyr s’est montré capable
d’'y répondre, par lui-méme, ou au moins aidé pautles entités. Voyons, comment a travers
ses propres notes, Kardec a réussi a ce gquiange des tablest la propredanse des
corbeillesse transforment, de faits apparemment insignsiaen instrument de transmission
du puissant message spirituel que le monde a daqs I'accomplissement de la promesse
messianique du Christ: « C'est la que je fis mesnjgres études sérieuses en spiritisme,
moins encore par révélations que par observatidappliquai a cette nouvelle science,
comme je l'avais fait jusqu'alors, la méthode eeperimentation ; je ne fis jamais de théories
préconcues ; j'observais attentivement, je compgeaidéduisais les conséquences ; des effets
je cherchais a remonter aux causes, par la déduetid'enchainement logique des faits,
n‘admettant une explication comme valable que ioelg@ pouvait résoudre toutes les
difficultés de la question. C'est ainsi que jaijtoirs procédé dans mes travaux antérieurs
depuis I'age de 25 & 26 ans. » Ecrit-il.

2. Le message de la corbeille

La révélation mosaique est née de la Iégende darbeille — la petite corbeille d’osier ou la
princesse égyptienne a trouvé Moise dans les ealNild- et la révélation chrétienne, de la
paille d’'une mangeoire. De la méme facon, nous posidire que la révélation spirite est née
de la corbeille a bec ou corbeille-toupie. Si dissdeux premiers cas I'éloignement dans le
temps ne nous permet pas de confirmer la réalitdecsens purement allégorique de la
corbeille et de la mangeoire, dans le cas de l@a#uon spirite il 'y a aucun doute possible.
Ainsi, d’'une certaine fagon, I'origine symboliquesdrévélations antérieures se confirme dans
le symbolisme réel de la révélation moderne.

L'osier et la paille sont des produits de la temggis la corbeille et la mangeoire sont
manufacturées. La légereté de la matiere de ceduipsovégétaux leur donne l'apparence
d’'une émanation: la vie qui rompt la densité nmabé du sol, cherchant la fluidité
atmosphérique. Le travail de fagconnage de 'homstaie secours de I'esprit a cette matiere
en ascension. La corbeille ou la mangeoire réajsgent la consubstantiation de I'élan de
transcendance de la vie et la réponse de la cogcleumaine a cet élan. Nous sommes face
a un fétiche, a une ceuvre de magie, a un ouvrage oglangent les forces de la terre et les
pouvoirs de I'esprit. L'imprégnation spirituelle ¢k matiere par I'esprit, a travers le travalil,
résultant dans la synthése dialectique de l'insentmpermet I'intégration de ce dernier dans
un plan supérieur de vie, qui est le plan socialMessie, qui révele de nouvelles dimensions
du processus vital, peut donc s’appuyer sur cétuiment ductile et vibratile, pour offrir aux
hommes la moisson d’'une nouvelle révélation.

La corbeille-toupie est la forme la plus perfectiéa de ce symbole de la transcendance.
Quand les filles Baudin mettaient leurs mains aggék sur les bords — des mains d’enfant,
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imprégnées de facon médiumnique par le magnétigmigusl — la corbeille-toupie montait
vers le plan de lintelligence, s’inscrivant a larftiére du visible avec l'invisible. Donc, la
grande barriere se rompait doucement pour que $sage de I'Esprit coule sur la Matiere, et
pour que les Intelligences libérées puissent caaveavec les intelligences asservies dans le
cerveau humain. C’est ce mystére que le profedfRmail a su voir, avec l'intuition chargée
de conséquences, quand il interpellait les Espatss les séances chez monsieur Baudin et
plus tard chez monsieur Roustan avec le médium maidelle Japhet.

Personne ne pourrait mieux dire, de fagon plush&yitjue et plus profonde, ce qu'a été ce
moment, si ce n'est Kardec lui-méme, dans ce bihié de ses annotations personnelles :
« Je compris tout d'abord la gravité de I'exploratijue j'allais entreprendre ; j'entrevis dans
ces phénomenes la clef du probleme si obscur ebrgroversé du passeé et de l'avenir de
I'numanité, la solution de ce que j'avais cherchdet ma vie ; c'était, en un mot, toute une
révolution dans les idées et dans les croyanddallait donc agir avec circonspection et non
légérement ; étre positiviste et non idéaliste,rpo@ pas se laisser aller aux illusions. »
Comme l'on peut le voir, il s’agit de la prudencerdhomme mar, expérimenté, cultive,
habitué a traiter les probléemes humains en gari@gnpieds sur terre, mais avec les yeux
attentifs a I'éclat du ciel.

Moise avait affronté, dans I'antiquité bibliques leroblémes de la médiumnité, a partir des
« Mysteres » égyptiens, entrainant avec lui dam@sert un groupe de médiums, il était a la
téte du groupe et établissait les liens avec ledma@pirituel. Jésus-Christ avait fait la méme
chose, avec son groupe d’apbtres, ce qui a enttéjniéode des matérialisations du mont
Tabor, et plus tard les manifestations médiumnigpessonnelles pendant les réunions
apostoliques. Mais il a manqué a tous les deuxcdeslitions ambiantes, la réceptivité de
I'esprit humain a la compréhension exacte du pmcesnédiumnique. Moise et le Christ
avaient travaillé la glaise mystigue du monde amcia moulant, avec difficulté, dans
I'éventuel récipient destiné a recevoir, plus tdedcontenu de I'esprit. Le professeur Rivail
apparaissait bien aprés le Moyen Age et la Renassapres le Monde Moderne, au seuil du
Monde Contemporain. Il avait devant ses yeux |gréat préparé et a portée de la main le
contenu qui lui était destiné. Il était libre degonctions du mysticisme, en pleine ére de la
raison, et il pouvait non seulement faire face,ailailevait aussi et surtout poser le probleme
au monde, dans sa vraie nature.

Armé des outils culturels de I'époque, et de l'ititun nécessaire pour les dépasser, quand
cela est nécessaire, le professeur Rivail a sterafie la corbeille-toupie, pour le monde
nouveau dans lequel il se trouvait, avec les poséhde développement et de profit, les
lecons semblables a celles de l'antiquité classigiggiu’elle a pris a la corbeille-flottante du
Nil et a la corbeille-étincelante de Bethléem. Soisé et le Christ écoutaient le Monde
Spirituel et offraient aux hommes l'orientation pda transcendance, le professeur Rivall
s’est senti capable d’interpeller ce monde, de pénées secrets, de dialoguer avec lui et
d’inviter les hommes a I'accompagner dans ce disdogia corbeille-toupie a été seulement le
point de départ d’'un immense dialogue, sur le glan’intelligence, de la raison, et de la
propre expérimentation scientifique, entre le Misiét I'Invisible, qui se prolongerait vers le
futur.

La nature de ce dialogue n’est pas mystique, Epastmessianique, parce que les temps ont
changé et les portes de I'ancien mystere s’ouvsents I'impact du raisonnement et du
langage des hommes. Voyons encore les annotatinges de Rivail : « Un des premiers
résultats de mes observations fut que les Espriggant autres que les ames des hommes,
n‘avaient ni la souveraine sagesse, ni la souversiience ; que leur savoir était borné au
degré de leur avancement et que leur opinion r'gua la valeur d'une opinion personnelle.
Cette vérité, reconnue deés le principe, me préselwvagrave écueil de croire a leur
infaillibilité, et m'empécha de formuler des thésriprématurées sur le dire d'un seul ou de
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quelques-uns. » Cette position de Kardec est dimportance fondamentale pour la
compréhension du Spiritisme. Des spirites, dessporites et des anti-spirites ont commis les
plus graves injustices auprés du codificateur dedetrine et au sujet de son ceuvre par
mangque de connaissance ou pour s’'étre intentia@meht bouché les oreilles et avoir fermé
les yeux.

Partant de la constatation d’un fait : I'existenid@n monde invisible qui entourait le visible,
le professeur Rivail a commencé I'exploration demuande. Le message de cette corbeille-
toupie lui avait ouvert les portes de cet aspembnnu de la nature, que certains révaient et
d’autres niaient, en vertu méme de I'impossibitigé le connaitre. A partir de ce moment,
'ame ne serait plus d'un « autre monde », maiscelei-ci, et les mystéres de l'au-dela
seraient ouverts a l'investigation positive. Pepame que les sceptiques aient accusé Kardec
de précipitation alors que les mystiques I'accudadaller trop lentement. Le temps lui-
méme s’est chargé de montrer qu’il avait raisonrelples investigations spirites du
professeur Rivail sont apparues les expériencedad®étapsychique, les Sociétés de
Recherche Psychique, et de nos jours les investngaide la Parapsychologie, en plein
domaine universitaire, toutes confirment — cettanidee par les méthodes les plus modernes
et rigoureuses — ce que nous pouvons appeler edsage de la corbeille ».

3. L’esprit de vérité

Le message de la corbeille-toupie, comme nous pwuleconstater dans I'étude de I'ceuvre
de Kardec, est celui de la nature positive de l'adeela survie de 'hnomme, non pas en tant
que fantdme, mais dans la plénitude de sa pergannak rendu possible l'investigation du
monde spirituel, a travers les propres méthodda deience expérimentale. Mais la science
n'est rien de plus qu’une forme de relation, pguklle le sujet connait I'objet. Si le message
de cette corbeille-toupie n’allait pas au-dela ééa,cnous serions seulement en face d'un
nouveau chapitre du développement scientifique actexnent le chapitre dont a été chargé
Richet, au XIX siécle, et Rhine, au XXsiécle, avec I'élaboration successive de la
Métapsychique et de la Parapsychologie. En d’auéeses : le Spiritisme ne serait rien de
plus qu’un chapitre de la Science.

Le message de la corbeille-toupie apparait, néarsndieaucoup plus profond, quand le
professeur Rivail, lors de la séance du 25 mars$,186ez monsieur Baudin, demande a
I'Esprit qui I'oriente quelle est son identité. k&ponse a été consignée dans les notes privées
de Kardec, et aujourd’hui nous pouvons les liresdias Euvres Posthumes« Pour toi, je
m’appelleraila Vérité » A ce moment |a, certainement, personne n'a gengsens de cette
réponse. Kardec lui-méme écrira plus tard : « lcaqution de cet Esprit, dont j'étais alors loin
de soupconner la supériorité, ne m'a, en effetaigrfait défaut. » Kardec souligne encore,
dans les annotations sur la séance du 8 avril de&tae année, que I'Esprit de Vérité lui avait
promis de l'aide, pour la réalisation de son ceueteméme en ce qui concernait sa vie
matérielle. La réponse de I'Esprit, sur ce poioitent une lecon d’amour : « Ici-bas la vie
matérielle est pour beaucoup ; ne pas t'aiderra @erait ne pas t'aimer. »

L’analyse de ces faits est suffisante pour réeduiin@ant certaines tentatives de confusions sur
I'ceuvre de Kardec, véhiculées dans le milieu spirdt selon lesquelles I'Esprit de Vérité
aurait seulement apporté une aide a I'élaborationLiyre des Esprits On remarque
I'annotation faite par Kardec lui-méme, qui disgute la protection de cet Esprit ne lui avait
jamais fait défaut. Et I'on remarque la déclarato I'Esprit lui-méme, qui a dit qu’il le
protégerait méme en ce qui concernait les problésees vie matérielle, pour gu'il puisse
accomplir la mission qui lui avait été confiée. kit de Vérité n’était pas seulement un
symbole, mais le Guide Spirituel de toute une Riwggdad’Esprits Supérieurs, chargée
d’accomplir la promesse du Christ sur 'avenemantGbnsolateur. Cette phalange, a son
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tour, ne se limite pas au plan spirituel, mais s#eprojette dans la vie matérielle, a travers
I'incarnation de ses éléments, chargés d’agir a@ndomaine. D’ou la référence de I'Esprit
de Vérité a 'amour qui le liait a Kardec et luiposait I'obligation de l'aider tout au long de
savie.

Lors de la séance du 30 avril 1856, chez monsieustn, a travers la médiumnité de
mademoiselle Japhet, le professeur Rivail a, coninl&a écrit lui-méme, la premiére
révélation de sa mission. On parlait, dans uneio@ug tres intime », des transformations
sociales en perspective, qguand le médium, toudhartrbeille a écrit spontanément un beau
message, ou il annoncait une phase de destrudiovie d’'une autre de reconstruction.
L'interprétation des assistants, y compris cellepdoafesseur Rivail, comme on le voit dans
ses notes, a été immédiate. Les choses annonéaesnoins, devaient se réaliser a plus vaste
échelle. Voyons cet extrait : « Il n'y aura plus réégion, et il en faudra une, mais vraie,
grande, belle et digne du Créateur... Les prenfioerdements en sont déja posés... Toi, Rivalil,
ta mission est la. »

Un jeune homme participait a la séance, que Kadésogne seulement par les initiales M.
M..., explique gu'il « était un jeune homme aux opims les plus radicales, compromis dans
les affaires politiques, et qui était obligé de p&s se mettre trop en évidence. » Un
révolutionnaire donc. L’Esprit prend ce jeune homomenme le symbole de la premiere
phase, celle de la destruction, et la corbeilleeteurne vers lui affirmant : « A toi, M...,
I'épée qui ne blesse pas, mais qui tue ; conttectoqui est, c'est toi qui viendras le premier.
Lui, Rivail, viendra en second ; c'est I'ouvrier geconstruit ce qui a été démoli. » Quand elle
s’adresse a Kardec, la corbeille se retourne dec8t# a nouveau, « comme l'aurait fait une
personne qui m'aurait désigné du doigt. », écrikdrdec remarque que M. M... « Croyant a
un bouleversement prochain, il s'apprétait a y ¢nenpart, et combinait ses plans de
réforme. » Le message, néanmoins, avait un sessvphie et plus profond, et ses prophéties
se réalisent encore, se poursuivent SOus Nos yeux.

André Moreil, dans son livre récent sur la vie’egdvre d’Allan Kardecl(a Vie et I'CEuvre
d’Allan Karde¢ Editions Sperar, Paris, 1961), souligne que [a@rv choisi pour la
reconstruction se mit a travailler, mais c’étaiin<ouvrier qui avait derriere lui une longue
expérience pédagogique, qui savait traiter le @robl réaliser les expériences nécessaires,
les cadrer dans un ensemble harmonieux et aralnigéct 1l conclut en affirmant: « Ce
penseur laborieux est un architecte, et I'édifiaél gonstruit ne pourra jamais étre détruit par
la critique ou par les assauts des adversairegtte @roclamation de Moreil, faite en pleine
connaissance de la cause spirite, dans les |efta@gaises d’aujourd’hui, réaffirme la
pérennité de I'ceuvre de Kardec et sa vitalité ean€ée&, d’'ou les adversaires veulent nous
convaincre gqu’elle a été exclue. L'ceuvre de Moaedincore un autre sens, c’est-a-dire, celui
de montrer que linterprétation du Spiritisme daos triple aspect, telle que I'ont présenté
Kardec, Sausse, Denis et bien d’autres — commacdgi@hilosophie et religion — conserve sa
pleine et vigoureuse valeur dans la pensée modeirite en France.

Par respect a I'Esprit de Veérité, Moreil soutieatrevendication kardecienne : « L’'ceuvre
spirite d’Allan Kardec, dans son aspect religieapparait comme une dictée de I'Esprit de la
Vérité, qui est justement le Consolateur. Le Spirie est, donc, la religion fondée sur la
promesse du Christ: c'est le Troisieme Testamenbiacé aux hommes. » Et il I'éclaire
ensuite : « Ce qui est nouveau, donc, dans letiSmg, par rapport a la religion chrétienne,
est I'éclaircissement plus logique et plus profondét moral des Evangiles, dans ce qu’ils
recélent depuis deux mille ans. » Et en ce qui @el'incompréhension de la triplicité du
Spiritisme, particulierement celle de ses aspecisnsfique et religieux, Moreil formule
I'observation aigué et opportune de ce que, paiséges et pour les théologiens, la religion
spirite est absurde. « Les uns et les autres -4gsedi-il — trouvent de bons prétextes pour
meépriser laeligiosité du Spiritisme, comme si la vérité était dogmatiqueathée. »
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4. La phalange du consolateur

Depuis la promesse du Christ, dans I'évangile saaimt Jean, jusqu’'a I'avénement du
Consolateur, nous pouvons voir, a travers I'Higtole travail bimillénaire de préparation qui
s’est réalisé, pour son accomplissement. Cela desutire pour nous monter I'importance
du moment ou I'Esprit de Vérité s’est identifié puofesseur Rivail. Aprés deux mille ans de
fermentation historique, de douloureux marissenderithomme, de déformations criminelles
du message chrétien, il devenait enfin possibleétiblir des enseignements fondamentaux
dans leur pureté primitive. D’'un c6té, I'Esprit Wérité se présentait aux hommes, devant les
entités spirituelles élevées, qui venaient suetpaur compléter I'ceuvre du Christ ; de I'autre
c6té, Allan Kardec était a son poste, face auxtaréa spiritualisées, disposées a collaborer a
'immense tache. Le Ciel et la Terre se retrouMaetrse donnaient la main. La Phalange du
Consolateur n’était pas seulement une grace guaitveben haut, mais aussi une équipe
d’ouvriers humains, qui s’élevait pour la recevoir.

La propre intimité, vite établie entre I'Esprit Wérité et Allan Kardec, les relations affectives
qui se sont développées entre eux, se prolongemrg th consolidation d’'une profonde
confiance spirituelle, a travers quinze ans d’iegeactivité, suffit pour nous montrer combien
ilIs se trouvaient associés dans le méme effortyuende poursuivre le méme objectif. Si
I'Esprit de Vérité commandait, pour ainsi dire, &givités sur le plan spirituel, Allan Kardec
faisait la méme chose sur le plan matériel. La &igd du Consolateur se présentait, donc,
comme cette grande armée spirituelle, remarquéeCpaan Doyle, qui avait a sa téte un
groupe de batteurs. Cette fois, néanmoins, legulrattétaient incarnés, ils constituaient la
pointe de I'avant-garde terrienne. Leur chef, leommandant, leur guide était le professeur
Rivail, un homme de cinquante ans, tres expérimehtement aguerri, intensément prépare
a cette grande mission. Lui seul, avec le disceemgma sérénité, I'acuité spirituelle, le
détachement, le désintéressement, le courage mtofande culture qui le caractérisaient,
pouvait prendre la téte de I'équipe qui affrontelai« vieux monde », hérissé de préjugés et
d’ambitions, pour faire naitre entre les hommesh&d'un « nouveau monde », irradiante de
compréhension et d’amour.

Les personnes, dépourvues d'une certaine cultieaeth®usiasment aujourd’hui avec les
possibilités de notre époque, et ont l'intentiorréermer I'ceuvre de Kardec, de la refondre,
ou méme de la substituer par des élucubration®meeties ou par des instructions privées
qu’elles recoivent d’esprits pseudo-sages, cesopees devraient méditer un peu sur la
grandeur du moment ou I'Esprit de Vérité s’est l&vau professeur Rivail. Ce qui
s’'accomplissait était une promesse du Christ, @etsatout un processus de mirissement
spirituel de 'homme terrien, Kardec n'a été quesfrument nécessaire a I'élaboration du
Troisieme Testament, de la codification de la Teoge Révélation, et il n'a jamais été,
comme il a lui-méme souligné, un Révélateur, unpReéte, un Messie, ou encore un
Philosophe, qui aurait élaboré par lui-méme un rauvsysteme de pensée. D’un autre cote,
'Esprit de Vérité ne se présentait pas comme leerdéur exclusif de la Vérité, ni le
Révélateur Spirituel, mais le guide des travauiodée la Phalange du Consolateur.

A coté de I'Esprit de Vérité nous trouvons toute pieiade d’entités spirituelles qui
souscrivent au message publié dans les « ProlégmmeduLivre des Espritsainsi que
d’autres qui apparaissent comme les auteurs de neomimessages transcrits dans ce livre,
dansL’Evangile Selon le Spiritismet dans les autres ceuvres de la codification. & ge
ces entités, il y a aussi celles qui n'ont passman de messages directs, mais ont aidé a
'avenement du Spiritisme, partout dans le mondeiravers d’opérations invisibles, mais
aussi importantes, voire plus encore que les #sibt les ostensibles. A c6té d’Allan Kardec,
nous trouvons ses collaborateurs, ceux qui ontcB&gés d’attirer son attention sur les
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phénomenes, déja observés auparavant, et les nedjuml’ont servi plus directement,
comme les demoiselles Baudin, mademoiselle Japhatdame Ermance Dufaux, Camille
Flammarion, Victorien Sardou, Tiedeman-ManthésajyrH8ausse, I'éditeur Didier, Gabriel
Delanne, les compagnons de la Société Spirite dis,Pm compagne de vie et de lutte,
Amélie Boudet, et tant d’autres, sans parler dexapui, hors de France, partout dans le
monde, se sont proposés de l'aider dans sa gratdiid

Ce ne sont pas toutes les composantes de la Paaten@onsolateur, dans l'avant-garde
incarnée qui ont exercé des fonctions de premian.pCependant, combien d’ouvriers
humbles, qui sont passés inapercus aux yeux hupailent heureux dans les constellations
spirituelles. La divulgation du Christianisme s’qatoduite de la méme maniere, nous
connaissons un groupe d’esprits qui ont joué ua aétif évident et ont occupé des positions
de grande responsabilité dans le travail missioanaiais nous méconnaissons des milliers
de créatures qui ont partout exécuté des tachegpditance fondamentale, dans I'obscurité et
dans humilité. De la méme fagon, nous ne connasspas I'étendue des travaux spirituels,
développés dans I'espace, et nous ignorons mémmias des principaux Esprits au service
de la cause. Mais peu importe les noms, si chadans I'espace et sur terre, a eu sa
récompense pour sa maniéere de servir.

L'important est d’essayer de comprendre ce qu’al&tthoment historique et spirituel de
'avenement du Consolateur. La publicationldwe des Espritslors de sa premiere édition,
le 18 avril 1857, a Paris, marque le premier immhcta Doctrine Spirite dans le siécle. Ce
n'est pas encore le livre achevé, dans sa formiaitié#, qui ne sera publié que lors de la
deuxiéme édition. Mais c’est le premier éclat d'gnande aube. Ensuite viendrdrd Livre
des Médiumsen 1861, développant et complétant le liMredtructions Pratiques sur les
Manifestations Spirites L’Evangile Selon le Spiritismesn 1864, ayant comme titre de la
premiere édition « Imitation de I'Evangile SelonSpiritisme »Le Ciel et L’Enfeyen 1865 ;

La Genésgles Miracles et les Prédictions, Selon le Spirigsran 1868. avec ce livre,
s’achevait la Codification. L’année suivante, lerars, Allan Kardec quitterait ce monde, sa
mission achevée. Mais il la finissait seulementsdaette existence, car son travail se
prolongerait pendant les siecles, et les Espritsne@mes l'avaient averti de la nécessité
d’'une nouvelle incarnation, pour poursuivre |'ceusmenmencée.
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3*"PARTIE LA DOCTRINE SPIRITE

Le triangle dEmmanuel

1. Doctrine triple

La compréhension de I'Univers et de la Vie ne pétre simple car l'objet de cette
compréhension est extrémement complexe. L’envisageavers les sciences équivaut a le
voir seulement sous son apparence extérieureéalité& physique. Le réduire a un systeme
philosophique est le soumettre aux caprices desnoterprétation : la réalité représentative
mentale. Le sentir a travers une synthése estleetqnceptuelle-émotive, d’ordre mystique
et, donc religieuse, sans les relations antérienéegssaires, est tomber dans le fidéisme-
dogmatique.

Les fonctions de la conscience sont considérégajisidant, comme triples : nous avons
d’abord les fonctions théoriques, qui nous permettiélaborer, avec des données sensibles,
une conception du réel ; ensuite, les fonctionsiquras qui établissent nos relations avec les
objets nous permettant d’interpréter la réalitécoenet établir nos normes d’action et de
conduite ; et, enfin, les fonctions esthétiques, pprmettent la symbiose sujet-objet, la
fonction affective-rationnelle de I'hnomme avec tutlle objet Monde-Vie.

Le Relativisme-Critique, avec Octave Hamelin et &étubert, a ouvert de nos jours les
perspectives de cette compréhension dialectiquéa deonscience. Dans ce courant néo-
kantien fécond de la pensée francaise actuellls deht Hubert s’est fait le coryphée sur le
plan de la philosophie pédagogique, nous pouvans/ér I'explication philosophique de la
nature triple du Spiritisme. Ainsi comme I'hommaelividuel, pour atteindre la plénitude de
son développement de la conscience, doit réal@esyhthése esthétique des fonctions
théoriques et pratiques de la conscience, atteigaaionception religieuse de I'objet Monde-
Vie, ainsi la collectivité humaine, dans son dépplment culturel, devra atteindre la
synthése de la société de consciences.

Nous avons beau essayer de nier cette dialectigua donscience, ou de lui donner une
interprétation différente, nous ne pourrons janfais la réalité des faits, qui nous montre
’'homme, dans I'Histoire, prenant connaissance amae par 'expérience, agissant sur lui a
travers une conception ou une représentation etlthuet a le dominer a travers une synthese
affective, morale et religieuse. Ceux, donc, quiamenprennent pas la nature triple du
Spiritisme, ou essaient de la réduire a seulemenielses aspects, pratiquent un viol contre la
doctrine. Ceux qui, hors du Spiritisme, condamneatgu’ils ont I'habitude d’'appeler
duplicité scientifique-religieuse, ou nient la natphilosophique du Spiritisme, agissent avec
mauvaise foi, tres souvent en défense de leursgsoptéréts, sectaires ou professionnels, ou
se révelent ignorer le processus de la connaissaacdiversité dialectique sur le plan de
I'analyse ou de la raison, et son unité synthétmuenoment vital de la fusion affective.
Prenons par exemple une expression kantienne,pmaw®ns mieux éclaircir le sujet lorsque
nous disons que 'homme a besoin d’abord de caenptiur agir ensuite. Le sauvage qui
coupe un arbre et fait un canot, a avant tout,qoisaissance du milieu physique ou il vit, il
a connu l'arbre et sa nature, il a connu le fleevesa nature, il a connu sa propre nature
d’homme, ce qui lui a permis d’agir. Mais, au momer@me de I'action, lorsqu'’il coupe le
tronc et le travaille, le sauvage établit une refaprofonde et affective entre I'objet qu’il
modéle et lui-méme. C’est la la réciprocité diatpot vue par Hegel et systématisée par Marx
dans sa théorie de la valeur. En modifiant le mptidemme se modifie ; en perfectionnant
le monde, il se perfectionne Ilui-méme. Le momentcexde la modification, du
perfectionnement, est aussi celui de la synthéfetafe, celui de la religion. Pour cette
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raison, les religions primitives se caractérisemtlp « faire », se représentent par le « fait »,
par le fétiche. Et c’est encore pour cette raisoe lg@ Relativisme-Critique comprend que la
synthese affective ou religieuse est de natureggtlte, c’est une synthese esthétique.

Bien que la philosophie spirite se développe <lide l'esprit de systeme », comme le
souhaitait Kardec, elle s’encadre nécessairemens tkzs exigences fondamentales de la
conscience et poursuit dans la ligne de ces exéger8on fondement, donc, est constitué des
données de I'expérience, élaborées dans une repasa théorique. Sa structure est le
résultat des données de l'action, élaborées daegaprésentation pratique des normes de
conduite et d'activité, des principes qui amenecdmme le souligne Kardec, aux
conséguences morales. Sa réalisation, néanmoirtspwee dans la fusion du savoir et de
I'action, dans ce moment vital ou le Spiritismegextout le savoir de son adepte et I'absorbe
dans une synthese affective, émotionnelle, ou maetosentiment, mental et cceur, ame et
corps, conscience et monde, s’unifient, dans upeession de religion cosmique, universelle,
et pour cette raison méme, de religion « en espah vérité ».

Voici une des raisons pour laquelle le Spiritisraelon I'affirmation de Kardec darsa
Genese ne pouvait se constituer en doctrine avant leeldgpement des sciences. Il ne
pouvait pas surgir, apparaitre dans le monde,rg’@fla compréhension des hommes. Les
données de la Science, avec un « s » majusculeneoentité qui englobe la variété des
domaines et des objets scientifiques, étaient pedisables a la connaissance du monde et de
la vie, et, par conséquent, a I'élaboration d’'um@grésentation théorique capable de se fondre
avec la représentation pratique de I'expériencalevitCar I’'homme vit avant de connaitre et
de comprendre, et pour cette raison méme son exuérivitale, en se développant, a créé un
éloignement et un déréglement entre la raisorg sehtiment. Le matérialisme représente le
déreglement sur le plan de la raison, et la rediggosur le plan de l'action. Seulement le
progres des sciences a permis de vaincre la destande rétablir I'équilibre, de réajuster
raison et sentiment.

Néanmoins, ce réajustement ne s’effectue pas ngeamient, mais dialectiquement, a travers
la dynamique des oppositions. Voila l'origine ddutte entre spiritualisme et matérialisme,
'opposition entre matérialiste et spiritualisté. elst évident que la raison appartient au
spiritualiste, en ce qui se touche au fondamemtais en ce qui concerne le momentane,
imminence, le « maintenant » existentiel, ellepagiient au matérialiste. Le Spiritisme
apparait comme le médiateur, I'instrument théorpragique, et par conséquent, esthétique,
du réajustement nécessaire. L’élaboration du $wré, aussi bien que sa propre
compréhension par les hommes, dépendait de I'éoalgpirituelle de I'humanité. Nous
avons ici la preuve évidente de I'incompréhensieriadnature triple du Spiritisme, soulignée
non seulement par ses adversaires, mais aussiepacdup de ses adeptes, en comprenant
nombre d'intellectuels. Le premier pas a étre doveis la compréhension de la Doctrine
Spirite, apres I'étude historigue des ses antédédenh de son élaboration, c’est, par
conséguent, ce pas qui permet de la présenter camendoctrine triple, dans le sens d’'une
vision globale.

2. L’homme trin

Les investigations et les études psychologiques noantrent le développement de 'lhomme
comme un processus psychogénétique. Les donnékes Riychologie de I'Enfant et de la
Psychologie de I'Adolescence, en partant de I'fédénciation psychique des premieres
phases de lI'enfance, nous amenent a la définition«dnoi » et a I'élaboration de la
personnalité, comme affirmation de la conscienemsdsa plénitude, dans le « maintenant »
existentiel. Mais toutes ces données, a contraricedque les courants de pensée matérialistes
ou positivistes prétendent, constatent le présuppelggieux et philosophique de I'existence
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de l'esprit. La propre ontologie phénoménologiged dxistentialisme de Sartre ne peut fuir
cette réalité, lorsqu’il place le probleme de Eéttans I'existence comme un développement
dialectique du « en soi » hégélien.

La phase enfantine de différentiation psychiqueegattement celle ou I'étre, dans sa forme
aprioristique, comme « en soi », et par conségdans son antériorité spirituelle, lutte pour
s'intégrer dans I'existence. Cette lutte se résiaris la définition progressive du « moi »,
c’est-a-dire, dans la domination progressive destiument physique de la manifestation par
I'esprit qui a travers lui se manifeste. L’élabaratde la personnalité actuelle, trés loin d’étre
un processus improvisé et immédiat, révele la peEsel’'un héritage psychique, et, par
conséquent, d’éléments antérieurs que le maténaligrétend vainement réduire aux lois de
I'nérédité biologique. Cet héritage est, avant,tocamme l'affirme René Hubert, « une réalité
subjective individuelle et irréductible », par cégeent une conscience, un esprit, qui ne
s’élabore pas dans le présent, mais ne fait quab@er les instruments de sa manifestation
actuelle.

Le Spiritisme éclaircit ce que nous pouvons appelarmécanique de cette manifestation », a
travers une conception trinaire de I'homme. L'élé@mdondamental de [I'évolution
psychogénétique est I'esprit, I'étre lui-méme quipsojette dans I'existence. En lui on trouve
le pouvoir qui soude les autres éléments, qui lesrdonne et les met sur la voie du
développement. Ensuite apparait le périsprit atotps spirituel, un duplicata énergétique du
corps physique ou le modéle énergétique de ceatenxomme le souhaitait Claude Bernard.
Vient ensuite le propre corps physique, résultaindvrai processus dialectique, synthése
organique de l'esprit et du périsprit, qui permeefptésence de I'étre dans I'existence. Cette
conception n'a pas été calquée sur aucune autreepbon, mais elle est le résultat des
expériences des dialogues de Kardec avec les gs@riine époque et dans un pays ou les
conceptions mystiques orientales ne trouvaient gederrain propice pour s’épanouir. Il
convient de souligner, encore, que les expériemoésiumniques de Kardec ont été
confirmées par des expériences scientifiques s&gi par des scientifiques non-spirites.
L’homme se présente, ainsi, comme la conjugaisotraig entités distinctes, en une seule
manifestation. Et cela souléeve le bord du voile ggiouvre le mystere de la trinité divine,
révélant plus profondément la nature anthropomarmhidu vieux dogme, présent dans toutes
les grandes religions anciennes. D'un autre cOifle cconception nous fait comprendre
I'existence, sur le plan collectif, d'une phase daysticisme indifférencié, ou
d’indifférenciation mystique, ou la réalité spieldle, confondue avec la matérielle, ressemble
a lindifférenciation psychique des phases enfastirsur le plan individuel. Le dogmatisme
s’explique donc de la méme maniere, comme une sié€afélaboration rationnelle de la
réalité, qui s’exprime a travers I'apriorisme albsiste de lintuition. Le dogme de foi des
religions équivaut au « je veux » irrationnel de$aats, qui veulent et exigent, méme sans
savoir pourquoi.

Les trois fonctions de la conscience, la théoridm@ratique et I'esthétique, ont leurs racines
par conséquent dans la propre structure triplehdenme. Si nous définissons la premiere de
ces fonctions comme étant la raison, le schémaepesentations théoriques de la réalité
objective, nous comprendrons que 'homme, avanta®naitre et de comprendre, vit et
expérimente. Ce vécu, que lui donne I'expérientale;i dont découlent les catégories de la
raison, par le fait méme du développement de ceepsus, se dédouble, sépare la raison du
sentiment, établit deux plans distincts dans lascemce. Ce qui était confondu dans
l'indifférenciation psychique, se sépare, en sé&khciant. Ensuite, le développement de la
raison, absorbant l'intérét de I'homme par la céssence du monde, provoque l'aliénation
de I'esprit. C’est ainsi que le matérialisme apfiadans I'Histoire, comme une fleur de serre,
un produit artificiel de la raison, élaboré par é&ises intellectuelles, sans jamais pénétrer les
couches profondes de la vie sociale. C’est poue catson qu’il Ny a jamais eu, et il n'y aura
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jamais, un peuple matérialiste et athée. Les phasiesinelles de scepticisme ne sont rien de
plus que des moments de déséquilibre, qui finispantreconduire les hommes vers le
spiritualisme, a travers la synthése esthétique.

La conception spirite de 'homme, comme unité tris®ppose aussi bien au dualisme
religieux qu’au monisme matérialiste et au plurasoccultiste. Néanmoins, comme cette
conception est une synthése esthétique, nous yamsules éléments opposés, réduits a
I’équilibre de la fusion. Ainsi, quand Kardec défildme comme étant I'esprit incarné, nous
avons la dualité ame-corps; lorsque nous définssie corps comme production ou
projection de I'esprit lui-méme, nous avons le nsame ; et lorsque nous définissons I'esprit
comme entité indépendante, possédant les diff&rdéotetions de la conscience et capable de
les projeter de plusieurs facons, sur le plan tsigiriet sur le plan matériel, nous avons le
pluralisme. Les divers corps de la conception seité de I'occultisme se présentent comme
de simples piéces du mécanisme de la manifestagédesprit.

Les gens qui considerent simpliste la conceptionaite de I'homme, et préferent la
conception septénaire, tendent vers le pluralisifiectdf. Ceux qui, au contraire, la
considerent complexe et préferent la conceptionist@nde type hégélien ou marxiste,
tendent vers le monisme matérialiste. L’homme &8t par conséquent une conception
typiqgue du Spiritisme, résultat de la synthese edizjue qui s’est produite dans le
développement historique de I'humanité. Une conoemui signale la maturité spirituelle de
'homme, car elle représente le dépassement desephde syncrétisme affectif et
d’égocentrisme rationnel, existant aussi bien dliardividu que dans I'espéce.

3. PLURALISME ET MONISME — L’homme trin, constituesprit, périsprit et corps, selon
la conception spirite, n’est pas cependant undéedtialiste ou pluraliste. Au contraire, sa
nature est moniste, dans le sens unitaire, origidel I'expression. L’homme trin est
essentiellement un, parce qu'il est esprit, eséuil le définit en tant qu’étre. Le périsprit et le
corps physique ne sont plus gque les instrumensadeanifestation. Dans le phénomene de la
mort nous avons l'annihilation du corps physiquéyie de la survie par le périsprit. Le
périsprit peut étre aussi annihilé, mais I'espttvé/ra et pourra reconstruire le périsprit,
comme il reconstruira aussi le corps physique.

Il y a deux sortes d’objection philosophique, gas penseurs modernes, s'appuyant sur la
conception scientifique, opposent a cette conceirite de I’homme. La premiére est celle
du dualisme. lls comprennent que 'lhomme du Spirig est le méme que celui des religions
dualistes, impliquant la dichotomie ame-corps. leandeme est celle du pluralisme qui
découle de sa constitution triple. A ces deux sotfebjection la réponse se trouve dans la
doctrine elle-méme. Le Spiritisme est une conceptiwmniste de l'univers, car il présente
comme fondement de toute la pluralité existentialletalité unique de I'esprit.

Il N’y a pas de doute que les dichotomies ame-cet{d3ieu-monde apparaissent dans cette
conception. Et I'affirmation de sa nature monisteidnt plus complexe et difficile, lorsqu’en
quittant le plan individuel vers I'universel, notisuvons la négation du panthéisme. Kardec
affirme dans le premier chapitre divre des Espritdorsqu’il parle de la conception de Dieu
formulée par les esprits : « L'intelligence de Dseuévele dans ses oeuvres comme celle d'un
peintre dans son tableau ; mais les oeuvres de mEesont pas plus Dieu lui-méme que le
tableau n'est le peintre qui I'a congu et exécutéa distinction est nette. Dieu est I'ouvrier,
I'univers est son ceuvre. Mais nous ne devons phbeowque I'analogie est seulement une
forme d’éclaircissement, une illustration de precessqui ne peuvent étre décrits avec netteté.
S’ils le pouvaient, 'analogie ne serait pas néaiess

Nous pouvons dire que Dieu est pour l'univers ce kpsprit est au corps. De toute fagon, le
corps est une projection de I'esprit dans la matigrest donc I'ceuvre de I'esprit. Pour cela
méme, il n'est pas I'esprit. Néanmoins, il existene vit qu’en fonction de I'esprit, pénétré
par lui, soumis a ses lois. Dans la vie physiquesndentifions I'esprit par le corps. Et méme
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aprés sa disparition, c’est encore a travers sadajue nous identifions I'esprit, dans les
phénomeénes de voyance, d’apparition et de masatain. Dans la vie matérielle elle-méme,
dans les régions proches de la densité physigest &l forme du périsprit du corps qui sert a
I'identification de I'esprit. Cet accord parfaitette union qui se résout en identité, ou cette
unité substantielle, pour citer Aristote, existssawien sur le plan individuel que sur le plan
universel. Il en découle la confusion entre I'anteles corps, traité par Descartes, et la
confusion entre Dieu et I'Univers, qui a trouvé zl8pinoza I'expression la plus raffinée.
Certains critiques du Spiritisme comprennent que diehotomies sont des résidus de la
formation religieuse de Kardec. D’autres comprehngme la séparation entre Dieu et
I'univers provient de I'impossibilité d’avoir uneéfinition de Dieu, comme Ame du Monde,
sans toucher a sa perfectibilité. Il ne s’agitide de tout cela. Kardec a interrogé les esprits,
qui ont soutenu, comme nous le voyons dans lestiqnseset les réponses diivre des
Esprits I'indépendance de Dieu par rapport a I'Universrdec a discuté de ce probleme
avec ses instructeurs ou informateurs spirituglseen’est qu’aprés cela, qu'il en est arrivé a
la formulation du principe doctrinaire qui établ#pparente dichotomie, aprés avoir conclu a
'impossibilité logique de prendre l'effet pour leause. De plus, I'examen méme de la
question, sur le plan empirique, nous montre umgiesgce évidente d’action et de réaction.
Ainsi comme l'arbre nait d’'une graine, dont I'élaital spécifique est un mystére pour la
science humaine, ainsi ’'homme dans sa forme celipoprocéde de I'embryon, toutes les
choses matérielles sont originaires d’élans ocsulteues par des intentions clairement
déterminées. Il y a donc une zone d’intention, gaasnte du monde matériel, qui par elle-
méme détermine la différence entre les deux plémsisible et l'invisible.

Malgré cela, ou grace a cela, le dualisme et leapuime ne sont plus qu'apparence, une fois
que l'esprit et la matiere se confondent dans djemce de leur propre réciprocité. Ainsi,
'’homme est en méme temps esprit et corps, carolpse n'est rien de plus que la
manifestation de I'esprit. Kardec va encore plus ftans la définition moniste de l'univers,
en arrivant méme a déclarer, au début du premegpitk de la deuxieme partie tivre des
Esprits: « Nous disons que les Esprits sont immatériels;gque leur essence differe de tout
ce gue nous connaissons sous le nom de matiéres >edprits eux-mémes lui ont affirmeé
qu’il n'est pas tout a fait exact de dire que l'éspst immatériel : « Immatériel n'est pas le
mot ; incorporel serait plus exact, car tu doismmltemprendre que I'Esprit étant une création
doit étre quelque chose. », soulignent-ils.

Comme nous le voyons, le dualisme et le pluralisom réfutés par la doctrine elle-méme,
qui se présente de maniére triple, fondée sur aneeption triple de I'univers et de ’lhomme,
mais ayant la triplicité comme simple structurediionnelle d’'un ensemble unique, d’ou tout
provient et tout revient. La conception monistentiatérialisme scientifique est aussi celle des
effets et des manifestations. Elle présente toigtefime seule différence qui consiste a
considérer l'unité de I'extérieur. Le Spiritismengprend cette unité de I'intérieur, ou a partir
de ces causes, qui finalement se résument en use caique. L’homme trin est un, comme
I'univers trin est un, et une est la doctrine &igui les explique.

4. TRIANGLE DE FORCES - La constitution triple darivers, dans ses aspects
fondamentaux, réveélés dahe Livre des Espritsdans la trinité universelle de Dieu, de
I'Esprit et de la Matiere, se reflete naturellemeians la constitution triple de I'Homme
comme esprit, périsprit et corps. Correspondanttte mature trine, la conscience humaine
présente trois fonctions structurelles : la thagida pratique et I'esthétique. A ces fonctions
et, donc, a la propre constitution de ’'Homme, @t’dnivers dans lequel nous vivons, devra
correspondre, inévitablement, la synthése de laaiesance, qui représente une exigence de
I'esprit, une aspiration de I'étre humain au dépekment spirituel, et, enfin, une nécessité de
I'évolution.
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A la recherche de cette synthése, l'intelligendecihe, comme nous I'avons déja vu, tanto6t
vers I'un, tantot vers l'autre des aspects fondamende la conscience. Ce n'est qu’avec la
réalisation de sa synthese, quand elle atteintngfime I'unité nécessaire, par la fusion de la
conscience théorique avec la conscience pratiqoge ldaconscience esthétique, que devient
possible la synthese universelle, ou la connaissglabale, qui englobe en méme temps les
fonctions internes et externes de la conscieneéfedtivité, la volition et I'intelligence. Cette
connaissance globale présente, nécessairementpmume triple, dans sa manifestation, mais
repose, intérieurement, sur I'unité de I'étre. €ethite, a son tour, a sa représentation externe,
gue nous pouvons appeler Sagesse, ou méme Comaaissa encore Doctrine.

Au long de I'Histoire, et par rapport aux degrééudlution de chaque période historique,
cette unité a pris les noms les plus divers, deljpulMagie des temps primitifs en passant par
les Mystéres orientaux, la Philosophie grecque atSktience moderne. Aujourd’hui,
néanmoins, le nom qui la définit, pour tous ceux ogpt compris le processus de son
développement, est celui-ci : Doctrine Spirite. @atre toutes les formes de savoir, parmi
toutes les formulations théoriques et pratiquedadeéalité universelle, seule la Doctrine
Spirite, présente cette structure, en méme tem@sutrine, qui correspond a la structure de
la conscience et de l'univers. Ce n’est que dai@platisme, donc, — avec le sens que Kardec
a donné a ce terme, inventé et diffusé par luie-mmpus trouvons cette unité triple du savoir,
ou la science, la philosophie et la religion, bigrayant maintenant chacune leur autonomie,
se fondent dans un ensemble dynamique, ou se perdtoute liberté la symbiose, nécessaire
a la production de la synthese.

Mais comment cette harmonie de I' « ensemble dygaeny est-elle possible, dans un monde
ou chacune des formes de la connaissance a tendammdoir absorber les autres ? Aucune
explication ne nous semble plus heureuse, plussgrét plus didactique, que celle formulée
par I'esprit dEmmanuel dans le livree Consolateur recu de facon médiumnique par
Francisco Candido Xavier. Interpellé au sujet despect triple de la doctrine, I'esprit a
répondu en ces termes : « Nous pouvons prendritdissne, symbolisé de cette facon,
comme un triangle de forces spirituelles. La saegida philosophie rattachent a la terre cette
figure symbolique, néanmoins, la religion est I'engdivin, qui la relie au ciel. Dans son
aspect scientifique et philosophique, la doctriseastoujours un domaine d’investigations
humaines, comme d’autres mouvements collectifshakeire intellectuelle, qui visent au
perfectionnement de I'humanité. Dans son aspedieak, cependant, repose sa grandeur
divine, pour promouvoir la restauration de I'Evdagide Jésus-Christ, établissant le
renouvellement définitif de ’'homme, par la grandde son immense futur spirituel. »

Nous voyons réaffirmé par les Esprits, un sieclespcomme Kardec l'avait déja entendu, la
nature triple du Spiritisme. Et I'harmonie de I'emsemble dynamique » se révéle non
seulement possible, mais avant tout nécessaira EBtE, les investigations scientifiques de
la phénoménologie spirite et leur interprétatioigaophique donnent a ’lhomme la sécurité
de la connaissance positive de la spiritualité l;aigre cété la pratigue morale, découlant des
principes d’'une religion rationnelle, basée susdénce et sur la philosophie, lui assure le
futur spirituel en méme temps qu’elle lui garamditranquillité dans le présent matériel, ou
dans le « maintenant » existentiel. L’homme seviedui-méme dans le triangle de forces de
conception spirite. La recherche scientifique laintme la réalité spirituelle, déchirant le voile
des apparences physiques ; la cogitation philogoghiui dévoile les perspectives de la vie
spirituelle, dans son processus dialectique, eetsale temps et I'espace ; la foi raisonnée,
consciente de la religion en esprit et en vénieplivre les voies de communication avec les
pouvoirs conscients qui l'aident dans I'ascensiooidive.

Posé sur la terre, le triangle de forces du Sginé peut paraitre une construction purement
terrestre. Ce qui explique les accusations de mlséne, portées par les anciennes religions,
de structure logico-aristotélique, donc de natwdudtive. Au contraire, la structure logique
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du Spiritisme est baconienne, et sa nature indeicthar I'induction scientifique, ’'homme
part d’'un angle terrestre de la doctrine vers uneaaussi de nature terrestre, qui est celui de
la cogitation philosophique. Mais a partir de cesxdangles, sur lesquels s’exerce le pouvoir
de cognition de I'esprit incarné, celui-ci s’élanas l'infini, par I'angle céleste de la foi, a
travers la religion en esprit et en vérité. Lagieln déductive fait descendre Dieu sur terre et
le fait se matérialiser dans des rites et des ®bjatreligion inductive fait monter 'homme au
ciel et le fait se dématérialiser, en raison eamour, pour rencontrer Dieu.

Mais il y a un autre aspect, encore sur le plan amsparaisons logiques, qui dément
I'accusation de matérialisme : c’est que le progessductif, comme toujours, est précedeé par
la déduction, qu’il vérifie, pour confirmer ou n@on exactitude. Dans le cas spirite, la
déduction est la méme que dans le cas des religinognnes, mais elle est soumise a la
vérification inductive. La vérité supréme, qui dersd du ciel, est en accord avec la vérité
humaine qui monte de la terre. Ceci est I'aspegius éleve de la symbiose doctrinaire, qui
permet la synthése de la connaissance. Et c’estqaba que la foi raisonnée du Spiritisme
substitue la foi dogmatique ou aveugle des relgidéductives.

La science admirable

1. Les chemins de la science

De méme que la religion peut étre de nature déductu inductive, la science peut aussi
suivre un de ces chemins. Les sciences de l'atgiqueuvent étre considérées de nature
déductive. Elles partaient de principes génératensgignements traditionnels, pour des
applications déductives a des cas particuliersxdrigple le plus éclatant de ce genre de
science est celui que nous offre le principe thgigiee de la « science infuse », qui est regue
sans apprentissage. Adam, le « premier homme waltarecue, ainsi que Jésus-Christ, en
tant qu’homme l'aurait possédée sans avoir étuSidence réveélée, qui vient du Haut,
inspiration divine, que 'homme recoit et applicaex choses terrestres.

La tradition scolastique médiévale est I'exemplassique de la science déductive,
aristotélique, contre laquelle s’est produite lgotétion inductive de Francis Bacon et la
révolution de René Descartes. L’expérience bacomiat la raison cartésienne représentent
les deux réactions contre l'autorité de la Mystiguele la Tradition, éveillant ’'homme vers
la nécessité de veérifier I'exactitude et la ced@ude ses prétendues connaissances. Deux
pouvoirs se sont opposeés, de fagcon définitive cpardeux formes de réaction : le pouvoir de
la Mystique Orientale, qui se présentait sous tenéode révélation divine, et le pouvoir de la
Tradition Aristotélique, qui se définissait comneservissement de la raison humaine a cette
révélation.

A partir de ce que nous pouvons appeler «la réeoluméthodique », ou encore «la
révolution de la méthode » — car aussi bien Baaon [Descartes sont partis de la nécessité
d’'une méthode vers la vraie connaissance — lesiolete la science ont été modifiés. Il ne
suffisait pas de sanctionner les anciennes écsitsaerées, des livres d’Aristote ou de la
tradition culturelle, pour que la science s'imp@&iepuisse étre transmise comme vérité. |l
incombait & I'hnomme d’équilibrer encore les anci@nsblemes, pour trouver des solutions
plus sdres. Nous avons vu ce que cela représeams, ld processus général de I'évolution
humaine. Mais ce qui importe maintenant c’est gegi dans ce tableau le probleme de la
science spirite.

Prenons comme exemple la classification des sdemt@uguste Comte, qui est
contemporaine a de Kardec. Nous voyons qu'elle amtstituée de six sciences,
correspondantes aux phases des évolutions fixéedap@i des trois états. Ce sont les
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suivantes : 1) la Mathématique, de type déduetifhlus ancienne et la plus simple, en méme
temps la plus abstraite ; 2) I’Astronomie, qui meipait apparaitre sans le développement des
mathématiques ; 3) la Physique, qui découle deskemce des deux précédentes, et qui, bien
gu’'ayant pour objet le concret, dépend des concapsiraits des mathématiques ; 4) la
Chimie, qui ne pourrait exister sans I'apparitices gorécédentes ; 5) la Biologie, qui semble
naitre directement des deux derniéres; 6) la 8mi®m qui est en méme temps la plus
complexe et la plus récente des sciences.

Pour Auguste Comte la Psychologie n’existait pgantédonné que I'ame semblait étre une
simple conséquence du dynamisme organique. La IBg@preine des sciences, représentait
'achévement de I'édifice du savoir. Néanmoins, déa quatrieme volume de la « Revue
Spirite », d’avril 1858, Kardec publie, précédérdiref commentaire, un intéressant extrait
de la lettre que lui avait adressée un lecteuueddmandant si une nouvelle période n’était
pas en train de surgir pour les sciences, aveeeldtigation des phénomenes spirites. Kardec
est d’accord avec le lecteur car il admet que lé&itBme a commencé la « période
psychologique ». Nous pouvons dire que la visioAuduste Comte du développement
scientifique s’est limitée au plan existentiel,par conséquent au concret, au matériel. Des
Mathématiques a la Sociologie, tout se produit densdomaine des lois physiques,
matérielles. Voila la raison pour laguelle AuguGamte n’admettait pas la Psychologie, car
celle-ci, en reéalité, n’était rien de plus que U@ d'un épiphénomene : I'ensemble des
réactions organiques de la matiere.

Lorsque Kardec se référait a une « période psygime », qui débutait avec le Spiritisme, il
a souligné I'importance morale de celle-ci. L’homsgedégageait de la matiére, se libérait de
la structure fataliste des lois physiques, pouupécer, dans le propre développement des
sciences, sa hature extra-physique. Il convientagpeler la « loi des trois états », que le
Spiritisme transforme en « loi des quatre étaSeton le Positivisme, I'évolution humaine se
serait réalisée a travers trois phases : la thépleg la métaphysique et la positive, étant
donné que la premiére correspondrait a la mentalitthologique ; la deuxieme, a celle du
développement de la pensée abstraite ; la troisiancelle du développement des sciences.
Nous avons étudié ces phases dans la séquencerdems culturels. Kardec ajoute la phase
psychologique, ou les sciences s’ouvrent a la démtel et a I'affirmation du psychisme
comme phénomene (et non pas comme simple épiph@&edmkii reconnaissant une
autonomie et une réalité positive, vérifiable, spsible de confirmation expérimentale.

Nous voyons la confirmation de cette pensée de éatdut au long de son ceuvre. Le
Spiritisme est présenté comme science car, conerpliue le maitre darisa Genesedans

le premier chapitre, paragraphe 14 : « Comme majélaboration, le Spiritisme procede
exactement de la méme maniére que les sciencesvessic'est-a-dire qu'il applique la
méthode expérimentale. » Ensuite, dans le mémeyiautae : « Les sciences n'ont fait de
progres sérieux que depuis que leur étude est magel méthode expérimentale ; mais
jusqu'a ce jour on a cru que cette méthode napaiicable qu'a la matiere, tandis qu'elle I'est
eégalement aux choses métaphysiques. » Cette podiéidardec est aujourd’hui confirmée
par le développement de la Parapsychologie, laiprerscience positive, selon I'affirmation
du professeur Joseph Banks Rhine, de la Duke Wiiyeaux Etats-Unis, appelé le « Pere de
la Parapsychologie », qui a repoussé les limitemdmnception physique de I'Univers et a
prouve I'existence de I'extra-physique. Comme $éritisme ne I'avait pas déja fait.

Avec le Spiritisme, donc, la science la plus comele celle de 'ame, qu’Auguste Comte ne
considérait pas possible — on a abandonné ausbelain des déductions, comme on l'avait
fait précédemment, pour suivre le chemin des indaost C’'est & partir de I'observation des
faits positifs que le Spiritisme se dirige versclanfirmation de la réalité extra-physique.
Kardec affirme encore, dans le méme paragrapheeld dsenese « Ce ne sont point les
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faits qui sont venus apres coup confirmer la téomais la théorie qui est venue
subséquemment expliquer et résumer les faits. »

2. Dualité dans 'unité

Nous arrivons ainsi a une constatation curieugeddveloppement scientifique améne les
propres sciences a la dichotomie qu’elles rejetaasec insistance. La dualité cartésienne,
aujourd’hui considérée hérétique, aussi bien pegr dciences que pour la philosophie,
s’'impose a nouveau, au moment méme ou les sciseceslent dominer souverainement le
monde de la connaissance. Alors que la réalit@gtiysique était de plus en plus fortement
rejetée, pour que seule la réalité physique pEsgguyer sur la base unique de I'exactitude
de la connaissance et sur les certitudes de I'hgmpi& que la réalité physique s’effondre
sous l'impact des investigations parapsychologigups ne sont rien de plus que le
développement, sur le plan matériel, des recheghiates et métapsychiques.

Mais en plus de cet impact, un autre encore plusvient frapper les solides défenses des
concepts physiques : la Physique elle-méme, pagresser, se défait dans I'Energétique. Le
développement de la Physique Nucléaire n'est rierplds que la négation de la matiere,
selon les propres expressions d'Albert EinsteirArtthiur Compton et autres physiciens
éminents. Ainsi dans deux directions difféerentemmsdles sciences de 'homme et dans les
sciences de la nature, le Matérialisme et le Rimitie se défont, comme de simples mirages
scientifiques. Et a leur place s’impose la réaligda Science Spirite.

Kardec a affirmé, il y a plus de cent ans, dalivangile Selon le Spiritismevec la sérénité
de 'homme qui réellement savait ce qu’il écrivaitLe spiritismeest la science nouvelle qui
vient révéler aux hommes, par des preuves irrétesaliexistence et la nature du monde
spirituel, et ses rapports avec le monde corperBllous voyons cela dans le premier chapitre,
paragraphe 5. Ensuite au paragraphe 8, il a s@uligri_a science et la religion sont les deux
leviers de l'intelligence humaine ; I'une révéle ll@s du monde matériel et l'autre les lois du
monde moral ; maikes unes et les autres, ayant le méme principegsjubieune peuvent se
contredire. »

En tant que Science nouvelle, la derniére de I'keltes Sciences, le Spiritisme ouvre une
nouvelle ére dans I'histoire de la connaissanceoBEtme toutes les nouvelles éeres, celle-ci se
présente de fagcon confuse, apparemment pleinerdeadations. La premiére et la plus forte
de ces contradictions, celle qui perturbe le phssdcientifiques, est précisément celle de la
dichotomie dont nous avons déja parlé. Comment tinapres les efforts d’Einstein lui-
méme pour prouver l'unité des lois naturelles,a&drs sa théorie du champ unifié, la dualité
que se présente a ce jour ? Avons-nous donc deampsh: un physique et l'autre extra-
physique ; et par conséquent deux formes de scideEehysiques et les non-physiques ?
Revenons-nous a la dualité cartésienne, ou ceeguble encore pire, a la dualité primitive
des superstitions tribales ou de la période mét&igbg ?

Kardec explique, aux chapitres VII et VIII de I'lrtroduction a I'Etude de la Doctrine
Spirite », que la science proprement dite, c’edird; ce que I'on appelle les sciences
positives, ont pour objet la matiére. Le Spiritisméanmoins, a pour objet I'Esprit, ou le
principe intelligent de I'Univers. Et il ajoute :La science proprement dite, comme science,
est donc incompétente pour se prononcer dans ktigaedu spiritisme : elle n’a pas a s’en
occuper, et son jugement quel gu’il soit, favorallenon, ne saurait étre d’aucun poids. »
Alors que le Spiritisme est une forme de concepgiénérale de I'Univers et de la Vie, les
sciences ne peuvent englober 'ensemble. Que fe®-& ce n'est d’affronter les problemes
concernant le plan existentiel ? Quand nous sonsunese plan, considéré seulement comme
celui de la réalité physique, nous ne percevond'gaise. D’ailleurs, la propre fragmentation
de la Science, en autant de sciences que les desrspécifiques qu’elles ont da affronter, les
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a obligées a chercher une forme de réunification lsuplan philosophique, avec la
Philosophie des Sciences. Celle-ci n'est-elle pas plus une forme de retour a la
Métaphysique, bien gu’avec les données de la PhgstgLa dichotomie, comme nous le
voyons, est un fantdbme permanent, qu’aucun exoecgrientifique a réussi a éloigner.

Les efforts du Pavlovisme russe et du Beéhavioristoml-américain en Psychologie pour
réduire le psychisme a un simple épiphénoméne titdépassés vaillamment par le
développement de la psychanalyse et de ce que appedons aujourd’hui la Psychologie
Profonde. Les efforts de la Physique pour domiremmisemble du domaine des sciences,
naturelles et humaines, ont été inutiles, quane &lldépassé ses propres cadres, révélant
I'inexistence de la matiere en tant que telle. Maite méme révélation, qui pour les sciences
positives semble un coup mortel, n’est rien de plugr le Spiritisme que la confirmation de
I'unité dans la dualité, qu'il a soutenu depuiglépart. Il n’y a pas dualité, mais multiplicité,
pluralisme, une richesse infinie et inconcevable pliens de manifestation, mais cette
manifestation est celle d’'une réalité unique, laitslle, le principe et le fondement de tout.
Pour cette raison Kardec a signifié que la Sciexida Religion ont un méme principe et ne
peuvent se contredire.

En comprenant cette vérité, mais en pleine ere phg&ique, la Scolastique médiévale a
voulu subordonner la révélation scientifique, juatprs comprise comme philosophique, a la
dogmatique théologique. Toute contradiction n’étanpossible, ni admissible, la science
humaine devait servir la science divine, et lagguphie devait garder sa position de serf de
la théologie. Il suffit de penser a la division lde connaissance humaine faite par saint
Augustin en « illumination » et en « expérienceowrpcomprendre la subordination logique
de la raison a la révélation. Mais Kardec démokerestence de deux formes de révélation :
la divine et 'humaine, toutes les deux conjugudams un méme processus cognitif. Ses
origines, d’ailleurs, apparaissent sur le propemtymologique : révéler n’est que mettre en
lumiére ce qui était occulté, et cela, aussi bierce qui concerne les choses matérielles que
spirituelles. Apparait ici, a nouveau, la notionddelité dans l'unité.

Mais malgré cela nous ne pouvons pas ne pas resdactiualité comme une réalité qui
s'impose a la condition humaine. Dans les propm@snses positives nous trouvons la
multiplicité d’objets et de méthodes — non pas ament la dualité, mais la multiplicité — de
méme en ce qui concerne le Spiritisme, comme seispuituelle, et les sciences positives,
comme science matérielle, nous devons prendre esidé@yation la nécessité de méthodes
différentes pour des objets différents. C’est lebpgFme de I'ontologie moderne de I'objet. De
méme que les méthodes de I'expérimentation physitjpat pas servi a la recherche
psychologique ou sociologique, les méthodes séiempositives sont insuffisantes pour
l'investigation spirite. La science spirite a seggres méthodes. Et cela est aussi nécessaire et
scientifiquement valable car, actuellement, la Rjues se divise en Physique Nucléaire ou
Para-Physique et la Psychologie en Parapsychologie.

3. Esprit et matiére

La science spirite ne procede pas par exclusions mlzerche la synthése. Les sciences
positives, jusqu’a aujourd’hui, ont procédé pardeasion. Ne pouvant pas admettre I'existence
de I'esprit, elles I'ont laissé en marge de lewgitations, et ont fini par essayer de I'exclure
définitivement de la réalité universelle. Malgrdag®n est obligé de toujours I'admettre, sous
la forme d’épiphénomene. Il n’était pas possiblende I'évidence de I'esprit, aussi bien dans
le processus individuel de la manifestation humaipue dans le processus collectif de la vie
sociale. Voila la raison de l'apparition de la HAsjlogie, que les matérialistes les plus
réticents ont essayé de réduire a la Physiologide ¢apparition de la Sociologie, qui a fini
par exiger la formulation d’'une Para-Sociologiee@la Psychologie Sociale.
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Esprit et matiére, comme le soutient la sciencetspisont deux constantes de la réalité
universelle. Pour cela, Kardec déclare dans legpaphe 16 du premier chapitre da
Genese «Le Spiritisme et la science se complétent |'un lpartre : la science sans le
Spiritisme se trouve dans l'impuissance d'expligeetains phénomenes par les seules lois de
la matiere ; le Spiritisme sans la science mandgu@egppui et de contréle. » Lorsque Kardec
a fait cette déclaration, il avait en téte la per@ésitive et la possibilité de prouver I'existence
de I'esprit a travers les phénomenes physiques.

Serait-il possible de le prouver ? Aussi bien lgigme que la Science Psychique anglaise et
Métapsychique de Richet I'avaient déja démontr&Ixf siecle. Aujourd’hui c’est au tour de
la Parapsychologie de réaffirmer ces démonstratbribessayer de les approfondir, par les
propres exigences méthodologiques des sciencesvpssill se confirme aussi, comme le
disait Kardec, que ces exigences ne s’adaptentapés nature diverse de l'objet. Les
investigations parapsychologiques ne font qu'efledes cotes de I'immense continent de
I'esprit, et elles s’emmélent sans cesse dans aéesl et dans des controverses. Mais I'esprit
s’affirme, indépendamment des interprétations diegrcomme une réalité phénomeénique.

Il semble y avoir une contradiction dans cette emusé position de la phénoménologie
paranormale. Mais la contradiction ne provient geela position mentale des chercheurs.
Car, si la réalité est constituée d'esprit et detigrey, et si I'esprit se manifeste dans
I'existentiel a travers la matiere, la propre r&aln’est rien de plus qu'une manifestation
paranormale. Tout ce qui existe est phénomene, ilmast en fonction du nombre kantien,
de I'essence spirituelle qui se manifeste danssterce. Dire, donc, que le Spiritisme, au lieu
de spiritualiser les hommes, matérialise les espast tout simplement tomber dans le
sophisme. On ne peut spiritualiser les hommes leamsionner la conscience de leur nature
spirituelle, et non pas a travers une impositiorgndatique, aujourd’hui inadéquate et
dangereuse, qui mene la plus part des individugoate ou au scepticisme, mais a travers la
preuve scientifique.

En tant que science de l'esprit, et par consequent’élément spirituel constitutif de
I'Univers, le Spiritisme procede de maniére anglysi, sur le plan phénoménique. Mais,
lorsqu’il s’éleve aux conclusions inductives, iledt, naturellement et fatalement, le plan de
la synthése. Voila la raison pour laquelle Richebasidéré Kardec comme trop crédule, naif
et pressé. Pour le physiologiste Richet, la symthéss vérifications phénoméniques ne
pourrait jamais dépasser le plan de la réalité iplogique. Cela devrait étre une synthése
partielle, une conclusion tirée seulement des despdsitives, qui dans ce cas étaient les
données matérielles de linvestigation. Pour leritgpiKardec, tout était exactement le
contraire. La synthése devrait étre compléte, oiedue les données matérielles révélaient la
présence et la manifestation du spirituel.

Nous devons réfléchir, dans ce cas, a l'observal®mbescartes, qui disait qu’il était plus
facile de connaitre notre esprit que notre corpsréalité spirituelle nous est plus accessible,
car elle est de notre propre nature. La réalitééridle nous est étrangere et presque
inaccessible. Quand le scientifique de la matidvseove les phénomenes, cherchant des
explications sur le plan de ses concepts habitildisit par étre pris dans un réseau de doutes
et reste perplexe comme tant d’autre chercheurst &vaQuand, malgré tout, comme dans le
cas de William Crookes ou Alfred Russell Wallaeestientifique de la matiére n'oublie pas
sa nature spirituelle, la réalité transparait dasslonnées matérielles de l'investigation.

Notre connaissance des choses matérielles estrextrént changeante, en vertu de la propre
nature changeante de ces choses. Mais notre ceanegs de nous-mémes, ou des choses
spirituelles, est stable, et nous pouvons mémenaidérer immuable. Car cette connaissance
nous est donnée par intuition directe, par unegmti@n qui coincide avec la propre nature du
percepteur. Sujet et objet se confondent dans deepsus de la relation cognitive. Nous
touchons a nouveau au probleme qui a divisé lelguphes ioniques et éléates, dans la
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Grece classique : la realité mobile d’Héracliteleetréalité stable de Zénon. Ce qui nous
montre, une fois de plus, I'acuité intuitive degay, car les deux aspects continuent a nous
étonner.

Certaines personnes veulent nier la nature sdgumtifdu Spiritisme, car ils considérent la
« croyance » spirituelle comme une simple supeastitlls alleguent que depuis les éres les
plus lointaines les hommes croyaient aux espri@isMe n’est pas le fait d’y avoir toujours
cru qui est important, mais le fait que les propiregestigations scientifiques modernes
confirment cette croyance. Alors que, par exenlplepnception géocentrique de l'univers, si
ancrée, a da étre modifiee, devant I'évidence sbigme, la conception spirituelle de
’homme, au contraire, se montre irréductible. t#&sce spirite n'a que de bonnes raisons
pour affirmer ses concepts, et ne doit pas s’albamefoaux concepts changeants des sciences
matérielles.

4. Semences de feu

Nous pouvons dire, devant la validité des princig@situels, affirmés et réaffirmés a travers
le temps, comme le disait Descartes : « nous agomous des semences de sciences, comme
le silex a des semences de feu ». Kardec a citéateoet Platon, dans l'introduction de
L'Evangile Selon le Spiritismeomme les précurseurs de la Doctrine. Cetteiaitate nous
limite pas. Au contraire elle encourage a vérifiexistence d’autres précurseurs dans le
domaine de la science et des philosophies, an@eginmodernes. Parmi ces précurseurs, il
n'y a aucun doute que nous pouvons retenir le nenRené Descartes, en France ou, plus
tard, apparaitrait le Consolateur.

Dans la nuit du 10 au 11 novembre 1619, Descatess jeune soldat dans un campement a
Ulm, en Allemagne, a été pris d’'une intense agitatSon ami, biographe et correspondant,
I'abbé Balillet, dirait plus tard gu'il « s’était abdonné a une sorte d’enthousiasme, laissant
aller son esprit déja fatigué. Cet état extrémeait permis de recevoir des impressions des
réves et des visions ». En effet, Descartes, qait giréoccupé par lincertitude des
connaissances humaines, transmises traditionneilere@tait allongé pour dormir et avait
été emporté par trois réves, qu’il a considéreiagnifs. Le plus curieux est que ces réves
prédits par le Démon, qui comme dans le cas deande prévenaient de choses qui allaient
arriver.

L'importance de ces réves, comme cela se produijotos avec les événements
paranormaux, n'est toujours pas encore été apgréciée jour a sa juste valeur par les
historiens et les exégétes du philosophe. Mais &t a déclaré qu'ils lui avaient réveélé
« les fondements de la science admirable », urte sier connaissance universelle, valable
pour tous les hommes de tous les temps. Cettececienserait pas élaborée que par lui, car il
s’agissait d’ «une ceuvre immense, qui ne pouvaé &ite par une seule personne ».
Commentant I'épisode, Gilbert Mury souligne « ceimme volontaire et froid a quelque
chose d'un prophéte. Il annonce la Bonne Nouvdlla.choisi la route de la sagesse et S’y
tiendra ».

Descartes a été pris d’enthousiasme pour ses &g oint qu’il a cru avoir été inspiré par
'Esprit de Vérité. L'abbé Baillet rapporte ce faitans sa biographie du philosophe.
L’intuition recue a été si claire, dans une fornmérique, que Descartes s’est senti capable de
réduire en cendres la vieille et fausse scienctastigue, qui lui a été assenée depuis son
enfance. Il a demandé a Dieu de le soutenir, dédaner des forces pour réaliser la tache qui
lui était assignée, dans la grande ceuvre a entrdyarell prie Dieu de lui confirmer le travalil
d’élaboration d’'une méthode fiable pour la bonnerdgation de I'esprit humain. Et de cet
épisode est né toute son ceuvre qui a ouvert lesinha@le la science moderne.
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Descartes n'avait a cette époque pas plus de 23laesconsidérait, pour cette raison, trop
jeune pour une si grande et dangereuse entrepliésgmoins, comme un vrai voyant, a partir
de ce moment, il employa tous ses efforts, aficgli@rir les connaissances et les conditions
adéquates pour le travail envisagé. Dix-huit anss ghrd il publiait leDiscours de la
Méthode qui indiquerait les nouveaux chemins de la s@eReudent, devant les dangers qui
menacaient les penseurs libres de I'époque, Descald pas cessé, cependant, d’accomplir le
travail, que Spinoza poursuivrait ensuite. Le déent de Kardec compléterait I'ceuvre.
L’épopée du « cogito », réalisée dans le silencdadenéditation est une indication des
directions de nouvelle science. Descartes a plagmgdui-méme, niant toute la réalité
matérielle, y compris celle de son propre corfs, ri@cherche de quelque réalité positive, qui
puisse s'affirmer d'elle-méme de maniere indisdatabest alors qu’il a découvert la réalité
incontestable de I'esprit, proclamant, au seuiladeouvelle ére : « Cogito, ergo sum », c’est-
a-dire : « Je pense, donc je suis ». Au moment atreconnu cette vérité, il s’est senti isolé
de l'univers, perdu en lui-méme. Il ne pouvait r@ffer que sa propre existence. Il ne savait
rien de plus et ne pouvait en savoir d’avantage.

La maniere dont Descartes reprend contact avegaldé extérieure est une autre indication
du chemin a suivre. Il découvre au fond du « cogjtalans sa propre pensée, la réalité
supréme de Dieu. Cette découverte lui rend l'usiyrdu. Le philosophe de la négation se
convertit en scientifique de l'affirmation. Dieuiste et I'Univers est réel. Spinoza écrira
I'Ethique plus tard, son ceuvre majeure, a partir d’'une @®metablie par Descartes :
I'existence de Dieu. Il est facile de comprendre tpuscience admirable avait un fondement
solide, puissant et vaste, que la science matigadi rejeté postérieurement. Mais, aprées cela,
quand la science admirable a reussi, malgré lds@pudes hommes, a s’affirmer a nouveau
en France, elle I'a fait les bras ouverts a toadri@agments qui s’étaient brisés de la science de
la matiere.

C'est un théme qui mérite d'étre approfondi par tdgercheurs qui se consacrent au
Spiritisme. Nous devons en tenir compte dans Idaion lors d’'un cours d’introduction
doctrinaire, et devons le suggérer comme sujeedieerche pour les étudiants. Ce que l'on
appelle la révolution cartésienne a été le préaursie la révolution spirite. La science
admirable de Descartes est la méme science speitle Kardec, encore pour longtemps en
développement, sur notre planete.

La philosophie de I'esprit

1. Le spiritisme et la tradition philosophique

La Philosophie Spirite se présente, dans le caéinérgl des doctrines philosophiques, et par
conségquent dans I'Histoire méme de la Philosoglimyme une des formes du Spiritualisme.
Dans le premier chapitre de I’ « Introduction atlieke de la Doctrine Spirite », qui ouvte
Livre des EspritsKardec souligne : « Comme spécialité, Liere des Espritscontient la
doctrinespirite ; comme généralité, il se rattache a la doctspieitualiste dont il présente
'une des phases. Telle est la raison pour laguklporte en téte de son titre les mots :
Philosophie spiritualiste»

La définition de Kardec est absolument préciseVheabulaire Technique et Critique de la
Philosophie d’André Lalande, lorsqu’il consigne la Philosophbpirite sous le nom de
Spiritisme souligne son caractere spiritualistestie, quand il traite du mapiritualisme il
explique qu’il est inadéquat de nommer le spirigstomme spiritualisme, comme I'ont fait et
le font toujours les Anglais et parfois les AllerdanCar le Spiritisme n’est qu’'une branche
du Spiritualisme, comme le Marxisme, par exemplestrgu’'une branche du Matérialiste.
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La tradition philosophique est presque toute smfiste. Nous nous référons aujourd’hui aux
doctrines matérialistes du passé, mais la vérigfotijue ne nous autorise pas a autant
d’exces. Les courants grecs et hellénistiques appelatérialistes, en réalité ne sont que
naturalistes. La désignation classique d’hylozsideir sied mieux, c’'est-a-dire, celle de
philosophies de la matiere vivante, animée parrurcipe spirituel qui échappe aux sens des
observateurs. Les philosophes grecs, qui ont pémsigrands courants spiritualistes de la
phase socratique, sont contemporains aux €léatejumsx pythagoriques, qui ont construit la
métaphysique grecque, dont 'essence est I'Etrex oalui qui est », selon la définition de
Parménide. Les philosophies atomiques de Leucippedee Démocrite sont loin du
matérialisme actuel : elles sont intuitives et araielles. Les sophistes grecs sont des
« hommes de raison », qui essayent de penser dérmnaitilitaire et finissent par se perdre
dans l'abstraction des mots.

Les matérialistes constituent, dans I'Histoire dePhilosophie, des courants modernes de
pensée. Ce que nous trouvons dans I'Antiquité est position objectiviste, devant les
problemes du monde et de la vie, mais malgré toytrégnée de métaphysique. Harald
Hoffding, par exemple, établit la différence suiteanil considére comme « matérialisme
primitif » celui des philosophes anciens, par oftos au matérialisme moderne. André
Lalande souligne la nature métaphysique de ce 'quneappelle le matérialisme ancien. La
propre conception de la matiere, chez les Gretsleesature ontologique, comme le souligne
aussi Lalande, avertissant toutefois que nous deyoendre en compte les modifications
sémantiques, lorsque l'on affronte la «tendancda asystématisation » de la pensée
philosophique.

La tradition philosophique est par conséquent tspiliste. Les grandes questions de la
Philosophie sont métaphysiques et non pas physidueganatérialisme apparait avec le
développement de la pensée scientifique, et celkpkgue par la nature des sciences, qui ne
sont rien de plus que la rationalisation des tepes. Tournées vers la domination de la
matiere, les sciences ont fait redescendre la pethsda métaphysique a la physique. D'ou
I'explication d’Auguste Comte, de ce que « le matéame est la doctrine qui explique le
supérieur par linférieur ». Le Spiritisme, dansnsaspect philosophique, s’encadre
rigoureusement dans la tradition philosophiquesCime philosophie de I'esprit, qui part de
'essence spirituelle pour expliquer I'existencetén&lle. Pour cette raison, Kardec cita
Platon comme précurseur du Spiritisme : le mythaaaverne, de la philosophie platonique,
est une allégorie spirite, montrant la nature émrénet irréelle de la matiere, face a la
brillante réalité spirituelle.

Maurice Blondel explique que le terme Spiritualismest apparu qu’au XVil siécle,
employé par les théologiens, pour désigner le faysticisme, les exagérations de spiritualité
ou de religiosité. C’était un terme péjoratif. Gat fnous montre la nature spirituelle de la
tradition philosophique, ou n’apparait jamais lacdmination moderne de spiritualistes et
matérialistes. Blondel souligne que le terme Smtiste commence a étre utilisé, a I'époque
moderne, par des « personnes qui font commercelesesprits et ne se contentent pas d'étre
spirites, peut-étre parce que le titre Spiritualistété employé de facon plus adéquate ». La
vérité, néanmoins, n'est pas celle-la. L’applicatdu terme Spiritualiste a été seulement une
équivoque, car le terme Spiritisme n’est apparwagt Kardec. Avant Kardec, I'usage du
terme Spiritualiste était obligatoire. Il est n&lujue postérieurement, les Anglais et les Nord-
américains, qui n'ont pas adopté I'ceuvre de Kardamtinuent a utiliser I'ancienne
désignation totalement insuffisante.

2. LE PROBLEME DE LA CONNAISSANCE — Nous avons dé&ja, dans les chapitres
antérieurs, que le probleme de la connaissanceésernie comme un processus historique,
qui se développe a travers les phases successreessément définies. Ce que nous avons dit
sur la tradition philosophique réaffirme cette thekorsque nous étudions les horizons
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culturels, nous voyons que la connaissance positige devient possible qu'avec le
dépassement des phases animique, mythique eters&gi au moment ou les sciences
commencent a se développer. Kardec explique, @apsemier chapitre dea Genesgque le
Spiritisme ne pouvait apparaitre qu’aprés le dépmment des sciences. Que dirons-nous de
cela quand il suffit de se souvenir que les scignd@pres ce que I'on a déja vu, étaient a
I'origine du matérialisme ?

La Philosophie Spirite est dialectique, elle expdiqla réalité a travers ses propres
contradictions. L’apparition des sciences et leéweloppement ont mis I’homme devant la
réalité objective. Cette réalité a chassé les $amés de la superstition, mais en méme temps a
facilité la compréhension du phénoméne médiumnid@ied’'un c6té les personnes plus
attachées au plan physique ont nié I'existenceielaw-dela de la matiere, de I'autre coté les
personnes plus détachées ont été capables d'iéterpa médiumnité de maniere rationnelle.
La conséquence est apparue d'une double maniergtiialisme est apparu en méme temps
gue le spiritualisme.

Le Spiritisme se présente ainsi comme un procegsoseologique spécial, c’est-a-dire,
comme une forme particuliere de processus de laaissance. Une fois dépassées les phases
antérieures de I'évolution, ’homme devient apteapter la réalité de maniere plus intense.
Les obstacles de la superstition disparus, le chasyel de 'lhomme devient plus clair et
plus vaste. Libéré de la peur de Dieu et du Didtitemme se reconnait lui-méme comme
intelligence autonome, actif dans la matiére. Lolisgeconnait cela, il pergoit que la dualité
esprit-matiére, precédemment percue de manierausent’éclaire. L'intelligence humaine
est un pouvoir actif qui dépasse aussi le mysteila dort.

Le développement et I'entrainement de la raisomasets le Moyen Age, et I'éclosion
conségquente du rationalisme a la Renaissance,dibjeug des émotions primitives et des
élaborations théologiques du mysticisme, confeaelihomme une maturité suffisante pour
affronter la réalité telle qu'elle est. Les phénoe® animiques et médiumniques du passé
peuvent étre maintenant examinés de maniere rafilenh.a captation de la réalité n’est plus
émotionnelle. Les catégories de la raison se séfitiids et affinées, permettant une captation
directe du «ici » et du « maintenant » existestishns le mélange des sensations confuses et
des émotions tourbillonnantes du passé. La raidominant le chaos des sensations et des
emotions, équilibre a nouveau la réalité psychoigfugs elle met le psychisme humain et la
réalité extérieure au grand jour, pour une évabnatirecte.

Il apparait, par conséquent, de cette nouvelle éode captation et de jugement du réel, une
nouvelle conception du monde. Cette conceptioem®shéme temps critique et génétique. Du
point de vue critique, elle juge le passé, I'anogrtonception et I'ancienne position de
’'homme devant le monde. Du point de vue génétiglie,construit une nouvelle conception
et une nouvelle position. Rappelant encore la &8 trois états, d’Auguste Comte, nous
pouvons dire que la nouvelle conception se préseateme une synthése d’opposition
dialectiqgue entre I' « état théologique » et I’ tatépositif ». C'est exactement pour cette
raison que la dualité de conséquences, celle qus menons de voir, devait fatalement
s'opérer. En quittant I' « état théologique » etamirant dans I' « état positif », 'hnomme
devait fatalement élaborer sa conception positive mtbnde, c’est-a-dire, la conception
matérialiste. Mais en méme temps cette conceptingissait comme une opposition a la
conception théologique. Le processus dialectiqueoseplete dans la synthese spirite : la
conception spirite du monde réunit le mysticisméotbgique et le scientisme positif. Voici la
raison de sa nature de spiritualisme-scientifique.

Juger le monde c’est I'évaluer. La conception spiéquivaut, donc, a une réévaluation du
monde. Face a elle, les anciennes valeurs sonhpéges, dépassées. Les anciennes valeurs
avaient aussi sombré devant la conception mat#galLe matérialisme avait substitué les
valeurs spirituelles et morales par les valeulgaites. Mais le Spiritisme reformule les deux
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camps et modifie la position de tous les deux. lakeurs spirituelles retournent sous
I'emprise de I'esprit, mais les valeurs moralesnatérielles ne sont pas méprisées ou sous-
estimées, comme dans l'ancienne Mystique. Il y anooveau critere de valeur : la loi
d’évolution. Ce critére substitue, par un procesdrsynthése dialectique, les deux critéres
qui précédemment s’opposaient : le sauveur etdgrpatique. Le salut n’est plus dans la fuite
vers l'utilitaire, mais dans le bon usage de litgite, en faveur de I'évolution.

L’axiologie spirite n’est pas anthropologique. S&chelle de valeurs ne fonctionne pas par
rapport & 'homme, mais par rapport a la réalitévenselle. C'est ce que nous voyons, par
exemple, dans cette affirmation de Kardec, danseormentaire au paragraphe 236Ldue

des Esprits « Rien n'est inutile dans la nature ; chaque €l@goson but, sa destination ». Les
choses ont une valeur, non par rapport aux int@agsagers de ’homme mais par rapport au
processus cosmique de I'évolution, dans lequelnfiime@ se trouve comme une forme
passagere de I'Esprit. Celui-ci est immortel etrpmela méme il sait que les circonstances ne
peuvent déterminer une échelle réelle de valeuhmmme lui-méme vaut par la quantité de
son évolution, et non pas par ce qu’il est ou serébk, dans un moment donnée.

Cette nouvelle axiologie a ses conséquences slarede la cosmologie et de la cosmogonie.
Dans la cosmogonie, Kardec affirme : « Toutes &&s dle la nature sont des lois divines ».
(chapitre premier, paragraphe 618, Livre des Espri}sLa structure des lois naturelles des
cosSMos ne se restreint pas au plan physique, leaesl une structure globale, qui englobe,
selon les termes de la moderne ontologie de I'ohfmites les régions ontologiques. La
cosmologie spirite est intégrale et non dualistee Est un tout, ou il N’y a ni surnaturel ni
naturel, car le cosmos est un processus uniquest @ans la cosmogonie qu’apparaitra le
dualisme, car le cosmos apparait comme créations Mwons donc la dualité Créateur et
Créature. Mais cette dualité, méme sur le plan ogesmique, qui appartient & la religion
spirite, s’expligue comme une cause a effet, dams sorte de polarité que, selon les
avertissements des Esprits, notre intelligenceetletn’arrive pas a appréhender dans sa vraie
nature. Néanmoins, I’évolution nous assure, desit@@ant, que la compréhension deviendra
possible dans le futur, car le savoir est donn@mme au fur et & mesure qu’il grandit
spirituellement.

Nous arrivons ainsi a un aspect de la théorie tepile la connaissance qui est d'une
importance fondamentale car il résout naturellem@mcien probleme philosophique des
limites du savoir, et résout méme l'impasse dagadle se trouve la pensée kantienne dans
ce domaine. Pour la Philosophie Spirite, il n'y @ e zones interdites a la connaissance
humaine. Le savoir métaphysique est aussi posgildeationnel. La propre raison transcende
les limites de ses catégories, au fur et a mesueedg nouvelles expériences lui deviennent
accessibles. L’homme est un processus, et au tunmetsure qu’'il se développe, il se dépasse
lui-méme en dépassant ses limites. L'impossibititécces aux zones supérieures de la
connaissance ne découle d’aucun déterminisme newsterni méme d’'une quelconque
incapacité, mais seulement d’'un manque de croissalecdéveloppement, d’évolution et de
maturation de I’homme.

Le probleme des origines est, pour l'instant, d’erceligieux, ou comme Kardec préfére le
dire : moral. Dieu créa le monde, mais commentoeirguoi, Nous ne pouvons pas encore le
savoir. Ce que nous savons, sans doute ce quiasbymssible de savoir, c’est que le monde
existe et que nous existons en lui. La Philosofipigite part de cette réalité existentielle pour
investiguer ses dimensions, qui ne se limite pasfadiu de simplement exister, mais
s’amplifient dans I'évolution, dans le devenir. @& nous savons c’est que ’lhomme, comme
toute chose, évolue, et que le destin de 'lhomrhdease transcender lui-méme.
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3. Déterminisme et libre arbitre

Ainsi posés les termes de I'équation philosophiquays affrontons a nouveau l'ancien
probleme du déterminisme et du libre arbitre. Ls¢aince de Dieu admise, comme
« intelligence supréme et la raison premiére déetoles choses » — cette existence admise
avec la méme évidence avec laquelle elle se peesgans I'hégélianisme et dans le
cartésianisme — et admise de la méme manieretiéeds d’'une loi générale de I'évolution, a
qui tout se soumet, y compris 'homme, reste aisavmous sommes bien devant la structure
rigide de la pensée spinoziste. Est-il libre cehhm@ qui marit, qui doit marir, qu’il le veuille
ou non, dans le processus évolutif ?

A premiere vue la liberté est impossible. Le Sigimite semble avoir dit avant le poéte Rainer
Maria Rilke : « Dieu nous fait mdrir, méme si noesvoulons pas. » Kardec I'a vraiment dit,
et il a ajouté : « Sans libre arbitre I'nomme damé machine. » (Paragraphe 843 due des
Esprit9 L’'homme est libre de penser, de vouloir et d’agieis sa liberté est limitée par ses
propres conditions d’étre. Le simple fait d’exisést une condition. Au sein de sa condition,
cependant, 'hnomme est libre : il peut étre utileioutile, bon ou mauvais, selon sa propre
détermination. Il existe donc une dialectique died@inisme qui est en méme temps la
dialectique de la liberté.

Nous pouvons ainsi poser le probleme : il y a urerdéinisme subjectif, qui est celui de la
volonté de 'homme, un déterminisme objectif, qat eelui des conditions de sa propre
existence. De l'opposition constante de ces deugniés, celle de 'lhomme et celle des
choses, résulte la liberté relative de sa poshdlioption et d’action. Le paragraphe 844 du
Livre des Espritsnous propose cette these de maniére simple, ldrsagjoorde le
développement de I'enfant : « Dans les premiergpsede la vie la liberté est a peu prées
nulle ; elle se développe et change d'objet aveddeultés. L'enfant ayant des pensées en
rapport avec les besoins de son age, il appligmeliboe arbitre aux choses qui lui sont
nécessaires. »

Cela nous montre que ’'homme ne marit pas commieuitnmais comme un esprit. Au fur et

a mesure que I'enfant mdrit, il cesse d'étre enfamir devenir adulte. Ainsi, au fur et a
mesure que I'homme mdrit, il cesse d’étre hommettearéature humaine, contradictoire et
faillible, en extase devant les illusions de la pig/sique — pour devenir Esprit. La mort, au
lieu d'étre la frustration de I'existentialisme 8artre, ou la fin de la vie, ou encore le moment
de plonger dans l'inconnu, est représentée, damsddes traditions religieuses, comme le
moment de maturation et d’affranchissement. Mowamme Victor Hugo I'a dit, n’est pas
mourir, mais simplement changer.

Le changement de ’'homme, néanmoins, n’est pas lednipne cesse d’étre ce qu'il est. Son
essence reste la méme. En perdant la conditionteakidle terrestre, il accéde
immédiatement a la condition existentielle psychig8ous cette autre condition, il devra
affronter le méme processus d’opposition dialeetigd’'un c6té, le déterminisme subjectif de
sa volonté, de son propre vouloir ; de l'autre clid@éterminisme objectif des circonstances.
Mais dans ces circonstances, les conséquences @etes dans la vie physique prennent de
'importance. Ce qu’il a fait, la maniere dont ipansé, a voulu, a senti, a agi, toute la trame
de ses propres actions, maintenant le confond. Goilfton voit, sa liberté augmente, car
maintenant c’est lui qui donne ses limites extégsulLes circonstances dans lesquelles il se
trouve ont été déterminées par sa propre volongta @morce sa compréhension en sa
capacité d’agir et, par conséquent, son sens desfponsabilité. C’'est a ce moment la, qu'il
souhaite retourner a son existence physique, dansohde ou il a créé son propre monde
spirituel, afin de réformer son ceuvre. Et a ce mandenc, quand il revient, ici méme, dans
le monde matériel, il ne vient pas qu’affronterédonté singuliere des choses, mais aussi sa
propre volonté, représentée dans les circonstaticege vie adaptée aux nécessités de son
développement postérieur.
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C’est ainsi que, peu a peu, le libre arbitre priengdas sur le déterminisme. La liberté de se
déterminer soi-méme confére a 'homme le pouvoicker. Il crée son propre monde, ses
formes de vie, son destin. D’abord, il le fait damere quasi inconsciente, comme un enfant
qui se brdle a la flamme d'une bougie qu’il veutidber. Mais, ensuite, les expériences
I'éveillent a la plénitude de la conscience dordait jouir, selon son destin naturel. Car le
destin de 'homme, en raison de sa position dddsivVers, est d'étre dieu. Non pas dans le
but de s’égaler a I'Intelligence Supréme, mais patieindre la compréhension de cette
Intelligence, pour s’intégrer a son plan de viedetpensée, pour participer a sa plénitude.
Ainsi, nous pouvons dire que 'homme construit deatin sur le plan du contingent, mais sur
le plan du transcendant son destin est déja détérpar les lois universelles.

Mais 'homme est-il le seul a avoir ce destin tem@ant ? Et les autres étres de la Création,
pour quoi et pour qui existent-ils ? Le Spiritismaus répond que I'Univers est constitué de
deux éléments fondamentaux, les deux substanct&sieanes — laes cogitanset lares
extensa— ou, en termes spirites : I'élément intelligentl’élément matériel. Toujours en
termes cartésiens, mais en entrant dans le dordeite pensée de Spinoza, nous voyons que
cette dualité se résout par une sorte de monisdiménsionnel : l'intelligence et la matiére
proviennent d’'une source unique a laquelle elleg sabordonnées, et qui est Dieu. C’est
pour cette raison que Dieu est intelligence et €eat tant que cause, il I'est de toutes
choses. Ainsi Dieu n’est pas une conception antmapphique, mais I'hypostase de Plotin.
L’'Univers est hypostatique : d’abord, I'hypostaseire qui est Dieu ; ensuite, I'hypostase
intelligente qui est I'Esprit ; enfin ; 'hypostaseatérielle qui est la Matiere.

Ces trois hypostases ne sont pas, cependant, egpammme celles de la conception de
Plotin. Elles constituent seulement les aspects di@me ensemble. Et le plus curieux est que
ce sont des aspects interpénétrés. C’est aindDapueest en toute chose et toute chose est en
Dieu, que la matiere existe depuis le début etgpuieet matiére sont toujours en relation.
Comme dans la doctrine de la forme et de la matiénez Aristote, I'esprit informe la
matiere, et celle-ci, a sont tour, se manifestesda&sprit, et toute cette interaction se réalise
en Dieu, par sa volonté et sous le pouvoir conslanses lois. Le fluide universel, dans la
meécanique cosmique, et le fluide vital, dans la ané&pe biologique, sont le résultat
dialectigue et en méme temps I'élément de I'agglaien d’esprit et de matiére. Ainsi, tous
les étres, depuis la région ontologique minéralselon la terminologie de la moderne
ontologie — jusqu’aux régions vegetale, animalkoghinale, sont tous intégrés dans le méme
processus et soumis aux mémes lois et au mémen.dE€sést ce que nous voyons, par
exemple, a la fin de la réponse du paragraphe G40vde des Esprits « C'est ainsi que tout
sert, tout s'enchaine dans la nature, depuis l&afmmitif jusqu'a lI'archange, qui lui-méme a
commence par I'atome ; admirable loi d’harmonie giotre esprit borné ne peut encore saisir
I'ensemble. »

Il suffirait de se demander comment s’explique italfté de cet immense processus. Que
résulterait-il, finalement, de ce développementstamt de tout, de toute chose, en direction
de la perfection et de l'intelligence ? GonzaguacTrépondrait a cette question en disant
qu’elle ne peut étre solutionnée par la Philosaptae elle appartient a la Mystique. Mais le
Spiritisme, qui admet le développement de la Pbpbge jusqu’au plan de I'ancienne
Mystique et au-dela — une fois admis le développenikmité de la capacité humaine de
compréhension — répond avec notre capacité act@elenglober la complexité et les
conséguences du processus cosmique, dans leqeehaos trouvons. De notre point de vue
actuel, trop restreint, conditionné par I'étroiteste nos intellects, fonctionnant grace aux
appareils de nos cerveaux animaux, il est impassiel comprendre ce que nous pourrions
appeler, dans les termes de la philosophie arigfo& les causes finales.

Quand nous quittons le plan de la pensée, pour iegarte probléme a la lumiére de nos
possibilités d’expression verbale, notre incapaséérévele encore plus grande, devant ses
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dimensions conceptuelles. Les déficiences du landmgnain, signalés par Kardec dans I
« Introduction a I'Etude de la Doctrine Spiritenspntrent combien il serait vain de prétendre
investiguer le début et la fin des choses. Maignéme temps, le Spiritisme nous attire avec
ses possibilités futures, nous montrant commeciague circonvolution de la Terre sur elle-
méme, notre avancée dans le temps équivaut a wlog@ement psychique. Il revient a
chacun de nous, et a nous tous, de dépasser ntes|ipar notre propre développement et par
le développement de la Civilisation.

4. L’homme dans le monde

L’'unité essentielle des lois qui régissent le moafiee a la cosmovision spirite une intégrité
absolue. Le cosmos est une unité organique. L’hgnimtégré a cette unité, y participant
intimement, abandonne I'opposition spirituelle aanale matériel, que les formes classiques
de religion et de philosophie nous ont présentd®mrime est dans le monde comme partie
du monde. Sa position de « projet », découverte Ipaistentialisme, coincide avec la
position du monde lui-méme ou il s’integre. L’ «icet le « maintenant » assument une
importance et une signification plus grandes gukesee conceptions existentielles, car I
«ici » et le « maintenant » spirites ne sont pasgesnent chargés de passé et remplis du
présent, mais ils représentent des unités syntledigle temps et d’espace. Le lieu et le
moment, qui se déroulent, ont I'équivalent dans«lpoint d’optique » de I'expression
heureuse de Victor Hugo, dans la PréfaceGiemwell: c’est la, dans ce petit miroir
translucide, que le passé, le présent et le fudurefietent, non pas seulement celui de
’'homme, mais de tout le cosmos.

Dieu parle a 'homme a travers ses lois. Celletérnelles, représentent la présence de
'immuable dans le mutable de I'éternité dans t'éea transition. Le moment qui se déroule
n'est pas une ile dans le temps, ni méme un pans d'espace, mais un écoulement,
I'écoulement de la durée. Si ’'homme le comprenteetent, il sera rempli de joie. C’est ce
gue nous voyons dans le paragraphe 61livhe des Esprits « La loi naturelle est la loi de
Dieu ; c'est la seule vraie pour le bonheur deriime ; elle lui indique ce qu'il doit faire ou ne
pas faire, et il n'est malheureux que parce gi€it gcarte. » Et dans le paragraphe 617 il
précise : « Toutes les lois de la nature sonta@isslivines, puisque Dieu est l'auteur de toutes
choses. Le savant étudie les lois de la matidremime de bien étudie celles de I'ame et les
pratique. »

La raison des souffrances et du malheur, du désdsjpoain, est simplement la violation des
lois. Les esprits ont été créés « simples et igneyra'est-a-dire sans science » (paragraphe
115 —Le Livre des Espri}set se destinent a la perfection, ou ils atteintirwLe bonheur
éternel et sans mélange ». Si tous suivaient rgioment les lois de Dieu, ils atteindraient la
perfection sans difficultés. Mais il y a un momelet chute. Pas celle d’Adam et d’Eve au
Paradis, mais celle de chacun devant soi-méme,ldgrecessus naturel du développement.
L’acquisition de la connaissance provoque des pgmations. Certains se laissent aller aux
fascinations extérieures et incités par autruigdétachent des lois naturelles et créent leurs
propres lois, celles de la conduite artificielleC'est la grande figure de la chute de I'hnomme
et du péché originel : les uns ont cédé a la temtaes autres ont résisté. » (paragraphe 122 —
Le Livre des Espri)s

Cela, néanmoins, ne veut pas dire que certainsrgepsrdus et d’autres se sont sauvés. Le
fait de dévier des lois naturelles est une expéegmofitable. Car les esprits doivent atteindre
la plénitude a travers I'usage du libre arbitreedprit a beau dévier de son chemin, viendra le
jour ou il devra s’intégrer a nouveau dans les t@turelles. Ceci est le moment de la « re-
ligion », du retour de I'esprit vers l'intégratiamosmique. Le paragraphe 126 ldure des
Esprits explique : « Dieu contemple les égarés du mémk edeies aime tous du méme
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cceur. » D’autre part, ceux qui ont suivi les loisnh pas échappé au processus évolutif.
Seulement ils peuvent le suivre tranquillement,ilsay sont intégrés, au lieu de lutter contre
le courant et subir les conséquences de la lutte.

L’homme dans le monde est, donc, un esprit en évoluBon ou mauvais, vertueux ou
criminel, pécheur ou saint, il est « maintenant = i » pour se développer, pour se réaliser.
Quel type humain ou divin pourrait lui servir de adete ? Le paragraphe 625 répond :
«Voyez Jésus. », et Kardec explique : « Jésupa@st 'homme le type de la perfection
morale a laquelle peut prétendre I'hnumanité sutelae. » Pourquoi Jésus et non pas
Bouddha ? Car le premier enseigne 'homme a vivein@ment dans I’ «ici » et dans le
« maintenant », a affronter le monde au lieu dieiite a se réaliser dans le présent au lieu de
différer la réalisation en se cloitrant et en s@biént aux expériences de la vie. L’homme est
dans le monde pour le vivre. C’est la loi. Ce ngst travers ce vécu qu'il atteindra Dieu.
Fuir le monde pour se réfugier dans l'illusion @nplative est déserter la bataille nécessaire.
Les religions sont des formes de réintégration 'dermime dans les lois naturelles, des
institutions sociales ou se condensent les ingtitatspirituelles qui indiquent a ’lhomme le
chemin du retour vers Dieu. Ces sont des systemé@agogiques, destinés a la rééducation
des collectivités. Néanmoins, ces mémes systemigisssnt les influences négatives des
esprits qui se sont éloignés des lois. Pour cetteom, ils évoluent aussi. Les formes
religieuses se succedent dans le temps, jusqu’auemoou elles-mémes devront disparaitre,
laissant place a la religion pure, sans templefomnalismes, a la religion en esprit et en
vérité, que chaque conscience professera d’elleanémdépendante des systemes
dogmatiques et des organisations sacerdotales.oiLa’ddoration, loi naturelle, sera le
fondement de cette religion non-systématique, dnoerime du futur instituera sur terre.

Le travail est loi de la nature (paragraphe 614 -+tivre des Espri}set a travers lui 'homme
progresse. Fuir le travail est transgresser la Toavailler est modifier le monde, établir
I'interaction nécessaire en vue du progrés généelloi d’égalité et la loi de liberté, en
unissant les hommes, devront les conduire a lagpeade la fraternité. Celle-ci se traduira
pleinement dans la loi de justice, d'amour et daritd, qui établira sur terre un monde
supérieur a celui de linjustice, de la haine et ldgoisme, dans lequel nous vivons
aujourd’hui. « L'amour et la charité sont le conpdédt de la loi de justice, car aimer son
prochain, c'est lui faire tout le bien qui est etr@ pouvoir et que nous voudrions qui nous ft
fait a nous-mémes. Tel est le sens des paroleésies Aimez-vous les uns les autres comme
des freres» enseigne Kardec dans son commentaire du pateg8&is diLivre des Esprits

La Philosophie Spirite débouche, ainsi, sur la NMo@pirite, qui n’est autre que la morale
evangélique, expliquée rationnellement, entiererdétivrée des interprétations théologiques
et mystiques. Cette morale n’est pas seulemenvithgille, mais aussi collective. Le bien
regnera sur la terre, affirme le paragraphe 1.QlRivte des Espritsprévoyant 'avénement
d’'un monde nouveau, qui sera construit par une hiteneegénérée. Nous cheminons dans sa
direction, a travers toutes les difficultés et\asssitudes du présent. Et c’est dans le présent
gue nous avons l'opportunité de préparer le futarMorale Spirite se traduit, ainsi, dans la
pratigue incessante du bien, 'unique maniére ques myons de bien vivre dans le présent et
de créer le bien pour le futur.
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Religion en esprit et en vérité

1. Le spiritisme et les religions

La position du Spiritisme face aux religions a dééinie dées le départ, c’est-a-dire, lors de la
publication duLivre des EspritsLe livre troisieme duLivre des Espritsa pour titre « Lois
Morales », et commence par I'affirmation : « Lanaiturelle est la loi de Dieu », qui équivaut
a la reconnaissance de l'unité divine de touteddissqui régissent l'univers. On remarque
que Kardec et les Esprits se réferent a la loi iée Bu singulier, comme loi unique, et les lois
morales y sont incluses au pluriel. Ainsi, les lmisrales sont des especes d’'un genre, qui est
la loi naturelle. Mais comme celle-ci n’est pasoiade la Nature, mais la loi de Dieu, nous ne
sommes pas devant une conception moniste natunedlss, devant une conception moniste
d’ordre éthique. Les religions en tant que phénasétthiques, formes d'éducation morale
des collectivités humaines, ne sont rien de plus des processus différenciés, selon les
nécessités circonstancielles et temporelles delléon, par lesquelles les lois morales se
manifestent sur le plan social.

Voyons I'explication de Kardec, dans le commentguél a fait au paragraphe 617 divre

des Esprits « Parmi les lois divines, les unes reglent le vemoent et les rapports de la
matiere brute : ce sont les lois physiques ; |éudes est du domaine de la science. Les autres
concernent spécialement 'homme en lui-méme et dasgapports avec Dieu et avec ses
semblables. Elles comprennent les regles de ldwieorps aussi bien que celles de la vie de
I'dme : ce sont les lois morales. » De cette manlerSpiritisme nous offre la vision globale
de I'Univers, dans un vaste systeme de relationsugissent toutes les choses, depuis la
matiere brute jusqu’a la divinité, c’est-a-direpdes le plan matériel jusqu’au spirituel. Les
religions, dans ce vaste contexte, sont comme rdgsnentations temporaires du processus
unique de I'évolution humaine.

Cette compréhension historique permet au Spiritidta#ronter les religions, non pas comme
des adversaires, mais comme des formes progresdeeléclaircissement spirituel de
'homme, qui atteint actuellement un moment criigule passage vers un plan supérieur.
Kardec affirme dan&e Livre des Espritet répéte dans d’autres ceuvres, en particulies dan
Qu’est-ce que le Spiritismejue le Spiritisme est en réalité le meilleuréallies religions.
L’allié mais dans quel sens ? D’abord, dans le s@nd fournit aux religions, retranchées
dans leurs dogmes de foi, les armes rationnelled diles ont besoin, pour affronter le
rationalisme matérialiste, et plus spécialementaleses expérimentales, pour soutenir leurs
principes spirituels face aux sciences. Ensuites é&sens ou le Spiritisme n’a pas l'intention
d’étre une religion sociale, parce qu’il ne disppés une place parmi les églises et parmi les
sectes, mais qu'il veut seulement aider les ratigii@ contempler son ceuvre de spiritualisation
du monde. La finalité des religions est d’arracffesmme a I'animalité et de I'amener a la
morale. Le Spiritisme va contribuer a ce que dattdité soit atteinte.

En cela se répete et se confirme ce que le Chugickaré, a propos de sa propre mission,
quand il a dit qu’il ne venait pas révoquer la ki les prophétes, mais leur donner
'accomplissement. En tant que développement natdue Christianisme, le Spiritisme
poursuit cette méme voie. Sa finalité n'est pascoebattre, de contrarier, de nier ou de
détruire les religions, mais de les aider. Pourdeker, cependant, le Spiritisme ne peut
endosser leurs erreurs, leur attachement aux fmed religieux, leur adhésion aux
opportunismes. Parce que tout cela diminue ettditfées religions, les exposant au danger de
I'échec, devant les propres lois évolutives, quporessent 'homme au-dela de ses
conventions circonstancielles. Le Spiritisme, ginsicondamne pas les religions. Il considéere
gue toutes sont bonnes — ce qui est contesté avienace par I'esprit de sectarisme — mais
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prétend que, pour qu’elles soient valables, eles’arrétent pas a des stades inférieurs, déja
dépassés par I'évolution humaine.

Et c’est justement pour cette raison, que le S se présente, aux esprits formalistes et
sectaires, comme un adversaire dangereux, qui sewobloir s’infiltrer dans les structures
religieuses et les miner pour les détruire. C'assiaju’apparaissait le Christianisme primitif,
aupres des Juifs, des Grecs et des Romains. Néasymes enseignements de Jésus ne
visaient pas a la destruction, mais a I'éclaircizset et a la libération de la pensée religieuse
de I'époque. Les religieux actuels peuvent alléguex les spirites les combattent, parfois
avec violence. Les premiers chrétiens faisaiennéme chose, en ce qui concernait aux
religions anciennes. Mais cette attitude agressealécoule pas des principes doctrinaires,
mais des circonstances sociales dans lesquelldsogeaient les innovateurs, devant la
tradition. D’un autre co6té, il faut considérer Ifagsivité des religions contre le Spiritisme
comme une constante historique, déterminée parrdare nature sociale des religions
organisées ou positives. Ce qui rend tout a famhpgéhensible la réaction des spirites,
lorsqu’ils ne se sentent pas suffisamment intéda@s leurs propres principes.

Dans le chapitre Il du livre troisieme duvre des Esprits paragraphe 653, nous avons
I'explication et la justification de I'existence slgeligions formalistes. Kardec étudie, a
travers les questions posées aux Esprits, la dlatation, qui est le fondement et la raison
d’étre de tout processus religieux. De ce dialagselte la position spirite bien définie : « La
véritable adoration est dans le ccoeur. » Néanmd&audgration extérieure, a travers le culte
religieux, pour aussi compliqué et matérialisteilggoit, si elle est pratiquée avec sinceérité,
correspond a une nécessité évolutive des espiitsegeont rattachés a cette adoration. Nier a
ces esprits la possibilité de la pratique de I'atlon extérieure, serait aussi préjudiciable, que
d’admettre que les esprits qui ont déja dépasgé pbase continuent attachés a des cultes
matériels. A chacun ses conditions évolutives.

Le principe de la tolérance substitue, donc, danSgiritisme, le systéme d’intolérance qui
marque singulierement la tradition religieuse. kggyions, préchant 'amour, ont promu la
discorde. Aujourd’hui encore nous pouvons serndigréssivité de ce que I'on appelle I'esprit-
religieux, dans l'intolérance fanatique des condaiimons religieuses. Pour cette raison
Kardec a expliqué dasEvangile Selon le Spiritismeue le principe religieux de la doctrine
n'était pas le salut par la foi, ni méme par laitéemais par la charité. La foi est toujours
interprétée de maniére particuliere, comme cersaiéglises montrent la foi de fagon
dogmatique. La vérité est toujours conditionnée lear interprétations sectaires. Mais la
charité, au sens le plus large, comme la formuld’'amour du prochain enseignée par le
Christ, dépasse toutes les limites formelles. Uet spirite n'est pas dans I'adhésion a des
principes et a des systémes, mais dans la praiigliamour.

2. Panthéisme spirite

Une des accusations constamment formulées conigpitdisme par les religieux, et plus
particulierement par les théologiens, est cellpalthéisme. Selon eux, de maniere générale,
le Spiritisme serait une conception matérialistentbnde, parce qu’il confond le Créateur
avec la Création. Nous avons déja vu que cettesation n’était pas fondée. Quand on traite
le sujet de la Philosophie Spirite, on vérifie ¢meosmologie et la cosmogonie doctrinaire ne
permettent pas cette confusion. Précédemment nouss avérifié que Kardec lui-méme, a
consacré un chapitre au probleme dams Livre des Espritséclairant la position du
Spiritisme. Néanmoins, il convient d’analyser cedaaspects de la question, pour mieux
définir notre pensée a ce sujet.

Selon I'étymologie, et selon I'emploi traditionngéli terme, panthéisme est une conception
moniste du monde qui peut étre traduite par I'esgiogn : tout est Dieu. Spinoza est celui qui
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a systématisé la philosophie de cette conceptiogu Bst la réalité unique, d’ou toute chose
n'est gu’émanation. Mais il existe ce que I'on dfpee panthéisme matérialiste, malgré la
contradiction des termes. Selon la conception ddolbach, par exemple, la réalité primaire
est le Monde, et Dieu est la synthése du Mondst-@alire, le résultat de I'ensemble des lois
universelles. On dit, avec raison, qu’il ne s’agas a proprement parler de panthéisme,
malgré I'emploi traditionnel de la classificatidbes deux formes de panthéisme sont rejetées
par le Spiritisme.

Kardec argumente, dans le commentaire du paragploeiLivre des Espritsque nous ne
savons pas tout ce qu’est Dieu, mais nous savomgl'dene peut pas étre. Voila la forme
précise de définir la position spirite. Dieu ne pétre confondu avec le monde, de la méme
facon qu’'un artiste ne peut étre confondu avec esres. Ainsi comme les ceuvres
expriment l'intelligence et lintention personnellde [lartiste, grace aux différentes
orientations prises par son inspiration, les ceudee®ieu le révelent a notre entendement,
mais nous ne pouvons pas les confondre avec I'AuteuSpiritisme, cependant, ne peut étre
considéré comme une quelconque forme de panthédgans,|'acception du terme.

Malgré cela, nous pouvons dire qu'il existe unerferde panthéisme-spirite, si nous prenons
le sens relatif du mot. Cette forme, néanmoinsstrpas une exclusivité du Spiritisme. Elle
apparait dans toutes les conceptions religieusase pjue toutes les religions considerent
universelle la présence de Dieu qui se manifests tlaute la nature et « est dans toutes les
choses ». L'affirmation de saint Paul que nous né/par Dieu et en Dieu est bien connue.
Cette formule rencontre une correspondance dangsetesée grecque et dans la pensée
romaine, le rationalisme des premiers et le jumdisies seconds constituent des systemes de
lois universelles, présidés par une intelligencepr&me. Quant au judaisme, le
providentialisme biblique est une forme encore glifisctive du panthéisme conceptuel. Mais
nous allons trouver cette méme conception en deteta sphére de la tradition occidentale,
aussi bien dans les religions indiennes, que dapsolpre religion philosophique ou civile du
confucianisme, ainsi que chez les Egyptiens, lesddétamiens et les Perses.

La présence universelle de Dieu est une formeivelate panthéisme, qui nous montre
I'Univers en relation étroite avec Dieu, la Créatl@ée au Créateur. Méme dans le panthéisme
de Spinoza, il faut comprendre le panthéisme daaraplus conceptuelle que réelle, c’est-a-
dire, sur un plan plutdt théorique que pratiquec®gue Spinoza faisait la distinction entre ce
gu'’il appelait la nature naturéagtura naturaty, ou matérielle, et la nature naturamat(ira
naturang, ou intelligente. Dieu était, pour lui, cette niére, ce qui peut étre compris, du
point de vue spirite, comme une confusion entrgriecipe-intelligent et Dieu. C’est-a-dire,
gue Spinoza a confondu la deuxieme hypostase ded'ts, I'Esprit, avec la premiere, qui est
Dieu. Le Spiritisme ne fait pas cette confusionadmettant seulement 'immanence de Dieu
dans I'Univers, comme conséquence de sa proprecteadance.

Il ne nous est pas facile de comprendre ce prosessus une définition des termes. Mais
lorsque nous essayons de les examiner, tout deplastclair. L'immanent est ce qui est
compris dans la propre nature, comme élément s&gue, appartenant a sa constitution et
déterminant son destin. De cette maniére, le pamntigéa été considéré comme une théorie de
'immanence de Dieu. Néanmoins, la propre théolagitholique considere les aspirations
religieuses de I'homme comme résultante de l'immaeede Dieu dans I'ame. Et le
Christianisme évangéliqgue établit le principe denthanence de Dieu en nous-mémes.
Comment pourrions-nous comprendre, ainsi, 'immaeetle ce qui est transcendent, de ce
qui est au-dessus et au-dela du monde des hommes ?

Cette question fait grand bruit dans le camp ttgiglee, mais la position spirite est si claire,
gue nous pouvons la comprendre sans grande diffidgardec I'a placé en termes de cause
et effet: il n'y a pas deffet intelligent sans eurcause intelligente. Car, si Dieu est
I'intelligence supréme et la cause premiére deetalose, la transcendance de Dieu est la
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propre cause de son immanence. C’est-a-dire : [Rretant que Créateur, est présent dans la
Création, a travers ses lois, qui représentent @meartemps le lien de toutes les choses avec
son pouvoir et la possibilité d’élévation de toutsschoses a sa perfection. La loi d’évolution
expligue I'immanence, comme la conséquence loggjueecessaire de la transcendance. Les
disputes théologiques découlent plutdt du formadisaaec lequel on pose le probléme que
des difficultés logiques ou philosophiques exisamtans ce dernier.

Le panthéisme-spirite, n’était, donc, rien de piue la constatation de la présence de Dieu
dans toute chose, a travers ses lois, plus paétiieatent dans la conscience humaine. Dans le
paragraphe 626 duivre des Espritsious voyons l'affirmation que les lois divinesons
écrites partout ». Car : « Tous les hommes quinoédiité sur la sagesse ont donc pu les
comprendre et les enseigner ». Il réaffirme enaaes ce paragraphe : « Les lois divines
étant inscrites dans le livre de la nature, I'nomangu les connaitre quand il a voulu les
chercher ; c'est pourquoi les préceptes qu'ellesament ont été proclamés de tout temps par
les hommes de bien, et c'est aussi pourquoi oroeré les éléments dans la doctrine morale
de tous les peuples sortis de la barbarie, maisniptets ou altérés par l'ignorance et la
superstition. » Le relativisme panthéiste estdtas sur ce sujet.

La présence de Dieu, et donc son immanence, nmige pas a la conscience humaine, mais
se répand sur toute la nature. Toutes les religddnsettent ce principe, d’une forme ou d’'une
autre, surtout quand elles prétendent offrir leupes de I'existence de Dieu. Le Spiritisme
I'éclaire, de maniére simple et précise, retiranidu des discussions théologiques et mettant
en lumiére des principes logiques. Méme dans cead@rcontroversé, nous pouvons Voir
gue le Spiritisme se présente avec tout son podeodlarté.

3. Théologie spirite

Parler de technologie spirite, c’'est scandalisertaces secteurs doctrinaires, qui ne
comprennent le Spiritisme que comme une philosohie bases scientifiques et aux
conséguences morales. Mais lors d'un cours d’inicdn doctrinaire nous ne pouvons pas
faire de concessions dans ce domaine. Le mot thi€otoun sens étymologique et usuel tres
connu et clair, c’est la Science de Dieu, ou, dare interprétation plus humble, I'étude de
Dieu. Peu importe que la tradition catholique lastdere comme la Science de Dieu révélée
par le Christ et gardée par I'Eglise. Lalande l&initainsi: « Sciences de Dieu, de ses
attributs et de ses relations avec le monde etrlihe ». C’est cette acception philosophique
qui nous intéresse, du point de vue spirite, esmmipouvons pas nous passer d’elle pour une
connaissance générale de la doctrine.

Nous avons déja vu quee Livre des Esprittommence par la définition de Dieu, et donc
comme un traité théologique. Sa premiére interiogast celle-ci : « Qu'est-ce que Dieu ? »
Et la premiere réponse donnée par les Espritsoestufée comme la pierre angulaire de la
théologie spirite : « Dieu est lintelligence supe cause premiére de toutes choses. »
L’ensemble du premier chapitre du livre de bas&pitisme est consacré a I'étude de Dieu.
Il s’agit d'un chapitre théologique. Mais nous n’esstons la. La théologie spirite s'étend a
toute la codification. Et il ne pourrait pas ereé&utrement, étant donné que le Spiritisme, de
par sa condition de philosophie spiritualiste, arpfondement I'existence de Dieu et ses
relations avec 'homme.

Apres l'affirmation de I'existencd,e Livre des Esprit¢raite du probleme des attributs de
Dieu. Ensuite, des relations de Dieu avec le matdes hommes. Ce probléme des relations
va étre amplement développé par Kardec, non seotedams la suite du livre de base, mais
aussi dans les autres ceuvres de la Codificatiortai@® livres ont été écrits spécialement
pour éclaircir le sujet, commeEvangile Selon le Spiritisméa Genése, les Miracles et les
Prédictionset Le Ciel et 'Enfer Des livres théologiques, au plein sens de landi&fih de
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Lalande, qui nous donnent toute la structure d'dimé@ologie rationnelle, ouvrant des
perspectives pour un développement dans plusietestidns : I'étude de la conception de
Dieu a travers les temps ; des relations de cetiegption avec la morale ; du développement
de l'athéisme et du sentiment religieux dans le deomoderne ; des possibilités spirites de la
compréhension de Dieu et du développement de laiguegsspirituelle, c’est-a-dire, de
I'expérience psychologique de la priere et du diyeément du sentiment de Dieu parmi les
spirites qui en découle ; des attributs de Dieurppport au processus évolutif ; et ainsi de
suite.

Nous voyons par la simple énumération de ces pbsssb que deux problemes
fondamentaux de la théologie classique ont ét@uéls celui de la nature de Dieu et celui de
la Création du Monde. Ces problemes sont en réaitg€idérés par le Spiritisme, comme a la
limite de l'incompréhensible. Sur ce point, d’ailis, le Spiritisme est en accord avec la
position de Spinoza, pour qui Dieu possédait detnbats que nous connaissons, I'esprit et
la matiére, et beaucoup d’autres échappent a resshildés d’entendement. Mais ce n’est pas
parce que nous ne traitons pas ces problemes que pumuvons nier I'existence d’une
théologie spirite, rationnelle, et libre de I'espile systéme, comme laffirmait Kardec, au
sujet de la philosophie spirite.

La théologie spirite est, donc, la partie de latdee qui travaille sur Dieu, qui cherche a
I'étudier, dans les limites de notre capacité ctgmi Elle commence par un axiome qui est
I'existence de Dieu. Mais cet axiome est démonteénmaniere mathématique, par une
séquence logique que nous pouvons suivre dans aféitteation : « Dieu existe, vous n'en
pouvez douter, c'est I'essentiel ». (paragraphe lld Livre des Espri)sEn analysant cette
affirmation, nous trouvons : 1) I'affirmation puet¢ simple de Dieu, comme vérité supréme,
qui précede notre raison et qui s'impose a ellel’affirmation d’un attribut de Dieu, qui est
son existence, c’est-a-dire, son immanence ; 8)rifzation que nous ne pouvons pas douter
de lui ni de son existence, non pas parce gu’isrest interdit de le faire, mais parce qu’il y a
une impossibilité logique a douter ; 4) l'affirmati que « cela est essentiel », c’est-a-dire,
que, dans I'état actuel de notre évolution, no@vans besoin que de cette compréhension,
gu’elle nous est suffisante.

Nous pourrions argumenter que cette position thyggle est absurde, principalement quand
nous parlons d’'une théologie rationnelle. Nousgrertd’'un dogme de foi, qui S'impose a
notre conscience. Il ne s’agit donc pas d’'un dogedoi, mais d’'un axiome mathématique.
Les choses évidentes s’'imposent par I'évidence méloas ne pouvons nier I'existence de
Dieu, parce que comme disait Descartes, cela égghigé a nier I'existence du soleil dans
notre systeme planétaire. Bien avant que les honsaelent ce qu’était le soleil, ils ne
pouvaient pas le nier. Et méme aujourd’hui noustinaons cernés par des évidences qui
échappent a notre intelligence. Malgré les granggrps des sciences de la vie, nous ne
savons pas ce qu’est la vie. Et toutes les scigmmgsent toujours d’axiomes, d’évidences qui
lui servent de base, et sur lesquelles elles agasstit leur dogmatique. La position spirite,
néanmoins, n'a rien d’étrange. Elle est parfaitenuenirée dans les limites générales de la
connaissance humaine, soumise aux mémes princigegegissent le développement des
sciences, de la philosophie et des religions.

La théologie spirite implique encore I'existencela@eévélation. Dans les relations entre Dieu
et 'homme existe la possibilité du dialogue. L’hmm peut recevoir des informations de Dieu
en ce qui concerne des problemes que sa raisoputeatteindre. C'est ce que nous voyons
dans le paragraphe 20 Hivre des Espritslorsque Kardec demande si la révélation de choses
qui échappent a I'investigation scientifique estgible. Les Esprits répondent : « Oui, si Dieu
le juge utile, il peut révéler ce que la sciencepeat apprendre. » Et Kardec commente :
« C'est par ces communications que I'homme puéses dertaines limites, la connaissance de
son passeé et de sa destinée future. » Mais, d'iia edté, la révélation humaine existe, celle
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qui n’est pas un présent de Dieu a 'homme, maes aonquéte de ce dernier, a travers son
évolution. « La science lui a été donnée pour s@meement en toutes choses », affirme le
paragraphe 19, et Kardec réaffirme dars Genésgchapitre premier, cette duplicité de
révélation, considérée du point de vue spirite.shipar sa propre nature, en méme temps
divine et humaine, la théologie spirite confirmeatonalite.

4. Christianisme et spiritisme

La religion spirite se définit par le dépassemansdcial. Johann Heinrich Pestalozzi, maitre
de Kardec, considérait I'existence de trois typesaligion : I'animale ou primitive, la sociale
ou positive, et la spirituelle ou morale. Il pré&figrappeler cette derniére simplement moralite,
afin de ne pas la confondre avec les deux forméségentes. Kardec a recu des Esprits la
confirmation de cette théorie de Pestaloza. Livre des Espriten entier, la confirme,
enseignant une religion pure, dépourvue d’exigemeat®rielles pour le culte, d’'investitures
sacerdotales, et, par conséquent, d’'organisationialso sous forme d’église. Les
communications privées que Kardec recevait, commses favons déja vu, et qui insérées
postérieurement dans lgkuvres Posthumessoulignaient I'importance spirituelle de la
nouvelle doctrine, comme le rétablissement du @ansme en esprit et en vérité. Dans
L’Evangile Selon le Spiritismle probleme a été définitivement élucidé.

Dans le paragraphe 673 Hivre des Espritsnous voyons comment le probléme de la religion
spirituelle est posé par les Esprits, de maniemsiire, condamnant |'attachement aux
extériorités. Voici la réponse donnée a une quedsd® Kardec : « Dieu bénit toujours ceux
qui font du bien ; soulager les pauvres et lesgaffl est le meilleur moyen de I'honorer. Je ne
dis pas pour cela que Dieu désapprouve les cérésgnie vous faites pour le prier, mais il y
a beaucoup d'argent qui pourrait étre employé ptilement qu'il ne I'est. Dieu aime la
simplicité en toutes choses. L'homme qui s'attaaheéehors et non au coeur est un esprit a
vues étroites ; jugez si Dieu doit s'attacherfatdae plus qu'au fond. »

Dans le chapitre huit des « Conclusions » ldwe des Espritsest Kardec en personne
déclare : « Jésus est venu montrer aux hommesuta oy vrai bien ; pourquoi Dieu, qui
I'avait envoyé pour rappeler sa loi méconnue, ®gait-il pas aujourd'hui les Esprits pour la
leur rappeler de nouveau et avec plus de préciaions qu'ils I'oublient pour tout sacrifier a
l'orgueil et a la cupidité ? Qui oserait poser besies a la puissance de Dieu et lui tracer ses
voies ? Qui dit que, comme l'affirment les Esptigs, temps prédits ne sont pas accomplis, et
gue nous ne touchons pas a ceux ou des véritésamgirises ou faussement interprétées
doivent étre ostensiblement révélées au genre mupoair hater son avancement ? »

Dans le paragraphe 625 nous voyons la liaisontdipeele Livre des Espritgtablit entre le
Christianisme et le Spiritisme. Les Esprits morttdg&sus comme le modéle que 'homme doit
suivre sur terre, et Kardec commente, de mani@isive : « Jésus est pour I'homme le type
de la perfection morale a laquelle peut prétentinaranité sur la terre. Dieu nous l'offre
comme le plus parfait modéle, et la doctrine guinseignée est la plus pure expression de sa
loi, parce qu'il était animé de I'esprit divin]'étre le plus pur qui ait paru sur la terre. »
Ensuite, dans le paragraphe 627, la liaison hagieret spirituelle se complete par la voix des
Esprits : « La parole de Jésus était souvent ailfg® et en paraboles, parce qu'il parlait
selon les temps et les lieux. Il faut maintenangé da vérité soit intelligible pour tout le
monde. Il faut bien expliquer et développer ces,l@uisqu'il y a si peu de gens qui les
comprennent et encore moins qui les pratiquentreNmission est de frapper les yeux et les
oreilles pour confondre les orgueilleux et démasdeg hypocrites : ceux qui affectent les
dehors de la vertu et de la religion pour cachersleurpitudes. L'enseignement des Esprits
doit étre clair et sans équivoque, afin que persoma puisse prétexter ignorance et que
chacun puisse le juger et I'apprécier avec sarraldous sommes chargés de préparer le régne
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du bien annoncé par Jésus ; c'est pourquoi il utepfes que chacun puisse interpréter la loi de
Dieu au gré de ses passions, ni fausser le sams lditoute d'amour et de charité. »

Le Spiritisme apparait, dans cet extraitlivre des Espritscomme le continuateur naturel du
Christianisme, confirmant ce que nous avons déjdi&tprécédemment. Sa mission est de
rétablir la parole du Christ et de la rendre effectlans les cceurs et dans les consciences,
déja maries par I'évolution, préparant ainsi le Raye de Dieu, c'est-a-dire, menant le
Christianisme a ses dernieres conséquences. Aunnd Kardec nous présente le Spiritisme,
la religion en esprit et en vérité, comme étantd@nplissement de la promesse du
Consolateur, dansEvangile Selon le Spiritismd ne fait rien de plus que de nous confirmer
ce gqu’il avait déja annoncé dans Livre des Esprits

Dans le chapitre VI dd.'Evangile Selon le Spiritismeen commentant I'avénement du
Consolateur, Kardec indique : « Ainsi le spiritisnéalise ce que Jésus a dit du consolateur
promis : connaissance des choses qui fait que tfresait d'ou il vient, ou il va, et pourquoi

il est sur la terre ; rappel aux vrais principesladoi de Dieu, et consolation par la foi et
I'espérance. » L'analyse de ce petit extrait ndire,oen méme temps, la confirmation de la
liaison historique entre le Christianisme et lerifipme, et les traits caractéristiques de la
religion en esprit et en vérité.

Le Consolateur vient pour éclairer les hommesijnesti &s consoler a travers la connaissance.
Une religion sans dogmes, sans culte extérieus sanerdoce, sans attachement matériel,
sans intention de domination politique et socipéut expliquer liborement a I’'homme gu'il est
un esprit en évolution, responsable direct de séssaet, donc, de ses échecs ou des ses
victoires. Il peut lui dire que venant du monderigyel, il retournera a ce monde apreés la vie
terrestre, aussi naturellement que les papillorigéeent des cocons, et la-bas il répondra de
ses erreurs et ses succes, sans la moindre méddg® sacrements ou des cérémonies
matérielles. Sa permanence sur terre peut étre exgguée sans allégorie, par la simple
nécessité d’évolution spirituelle.

Le rappel des vrais principes de la loi de Dieuinut au rétablissement des enseignements
du Christ. Il faut rappeler les vrais principestodt ce que je vous ai dit », selon I'expression
de I'Evangile selon saint Jean. Les principes @sbldénaturés par I'ignorance et par la vanité
humaines, la religion spirituelle sera rétabliesdsa plénitude.

La conséquence de ce processus est naturellem@talidissement de la foi et de I'espoir. La
foi, non pas la dogmatique, fruit d'une impositiaatoritaire, mais la rationnelle, et donc
consciente, comme une décision libre de 'lhommgeiidin, I'espoir dans la vie future, qui se
présente comme une opportunité renouvelée de raeiygogres spirituel. La « moralité » de
Pestalozzi s’affirme, a travers les mots de sormigls Rivail, sur le plan supérieur de
I'enseignement spirituel, comme la forme la plusepde religion, celle ou 'lhomme agit en
pleine conscience de ses devoirs, libre des memdatss contraintes, conscient qu'’il est lui-
méme le constructeur de son futur.

Le concept de religion spirituelle, a nos joursdeenande déja plus la différentiation adoptée
par Pestalozzi. A I'époque de Kardec, dans une eederdivulgation, commke Livre des
Esprits il était encore nécessaire d'éviter I'utilisatidn mot « religion ». Aujourd’hui, la
définition philosophique de religion ne provoqueisplles confusions qui précédemment
existaient. Le travail de Bergson sur les souraedadmorale et de la religion a posé le
probleme en des termes bien précis. La « religiatigsie » de Bergson est la religion sociale
de Pestalozzi, comme la « religion dynamique seesligion spirituelle, ou moralité.

Le justificatif des raisons pour lesquelles Kardeagvité d’utiliser le mot religion, pour définir

le Spiritisme, nous est donné par sa propre caofesdans le discours qu’il a prononcé a la
Société Spirite de Paris, |€ jJanvier 1868 : « Pourquoi donc avons-nous déctpré le
spiritisme n'est pas une religion? Par la raisdil gy a qu'un mot pour exprimer deux idées
différentes et que dans l'opinion générale, le mbgion est inséparable de celle de culte,
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qu'il réveille exclusivement une idée de forme @ tg spiritisme n'en a pas. Si le spiritisme
se disait religion, le public n'y verrait qu'uneurelle édition, une variante, si I'on veut, des
principes absolus en matiére de foi, une castadsizde avec son cortege de hiérarchies, de
cérémonies et de privileges ; il ne le sépareastges idées, de mysticisme et des abus contre
lesquels 'opinion s'est souvent élevée. »

Ces mots de Kardec, en méme temps affirment larsmatligieuse du Spiritisme, déja
implicite dans la propre Codification, et nientpassibilité de sa transformation en secte
formaliste. La religion-spirite réaffirme, ainsi,amp les déclarations du Codificateur en
personne, son sens spirituel et sa nature splatuEja évidents dans le contexte doctrinaire.

Monde de régénération

1. Humanité cosmique

Ce qui semblait une simple utopie, ou hallucinatiam visionnaire, il y a cent ans, est admis
aujourd’hui méme par les poches de résistance deadiition terrestre. L'évolution s’est
accélérée de telle maniére, tout au long de cdesiagpartir de la publication duvre des
Esprits que le réve d’'une humanité cosmique semble éreamu point de nous montrer son
réel visage, a travers les conquétes de la scidvme.premiers vols dans le grand espace
sidéral ont élargi les perspectives de la vie hamaén méme temps que les investigations
dans le cosmos ont modifié la position des scieguiifs et des propres secteurs religieux les
plus traditionnels. On admet I'existence de morustés, dans notre systeme et au-dela de
celui-ci, et la possibilité d’établir un échangengan futur proche entre les spheres célestes.
Le Livre des Esprit&ffirmait déja, des la deuxiéme moitié du dix-neawe siecle, que le
cosmos était peuplé d’humanités. Et Kardec a ina&udes relations interplanétaires
conscientes, a travers les communications médiumsicgpbtenant des informations sur la vie
sur d’autres planetes de notre propre systemersoBous la rubrique « Entretiens familiers
d’outre-tombe », de IRevue SpiriteKardec a publié de nombreuses conversations @e®c
habitants d’'autres planétes, parmi lesquels, MoztaRalissy, émigrés de la terre vers des
mondes meilleurs. Tout le chapitre trois du livrerpier duLivre des Espritse référe au
probleme de la création et de la formation des resndenfermant, du paragraphe 55 au
paragraphe 58, les périodes annonciatrices d®laralité des Mondes ».

Les Esprits ont affirmé a Kardec que tous les msrsdmt habités. L’audace de cette these
semble téméraire, et est encore loin d’étre adrMseés il est évident qu’elle est en partie en
train d’étre admise par 'ensemble du monde c#ilises conditions fondamentales pour que
la thése soit reconnue sont réunies, d’autantquieses conditions de vie varient d’'un monde
a l'autre et que la constitution de chaque planésé aussi différente que possible.
Aujourd’hui, dans les pays a la pointe du progrésrgifique, comme les Etats-Unis et la
Russie, des expériences de laboratoire pour I'étield’astrobiologie sont réalisées. Les
sondes spatiales, a leur tour, ont démontré I'emcst de vie microscopique dans les contrées
les plus éloignées de I'espace, et I'examen d’'@ésohous montre que les pierres stellaires
rapportées sur terre contiennent des restes déefssonnus.

En concomitance avec ces découvertes, les reclsesdientifiques sur Terre ont pris de
I'importance, et ont révélé a travers la PhysidaeBiologie et la Psychologie, de nouvelles
dimensions de la vie. La Physique nucléaire, lanigjoe, la Cybernétique et la
Parapsychologie ont modifié notre attitude face probléemes du monde et de la vie. Les
parapsychologues démontrent I'existence d'un sabséxtra-physique dans [lintellect
humain, et donc dans la constitution de 'homme,n&me moment ou les physiciens
nucléaires révelent la nature énergétique de laiémat Nos conceptions sont mues
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irrésistiblement au-dela du domaine physique. L’aoit@ multiple, de nature cosmique,
habitant des dimensions inconnues, ne nous semble yne utopie ou une simple
hallucination.

Dans le paragraphe 55 dliivre des Esprit3ious trouvons cette affirmation, en réponse a la
question de Kardec sur I'habitabilité de tous lesndes : « Oui, et ’homme de la terre est
loin d’étre, comme il le croit, le premier en idilgénce, en bonté et en perfection. Il y a
pourtant des hommes qui se croient bien forts,sgmiaginent que ce petit globe a seul le
privilege d’avoir des étres raisonnables. Orgueilvanité ! lls croient que Dieu a créé
'univers pour eux seuls. » Dans le paragraphe 66srnvoyons cette anticipation sur la
constitution physique des différents globes : « Nadls ne se ressemblent nullement. » Et
dans le paragraphe 58, I'explication de ce quemesdes les plus éloignés du soleil ont
d’autres sources de lumiére et de chaleur que m@@ennaissons pas encore.

La thése de la pluralité des mondes habités nouEn@anmmédiatement au concept de
solidarité cosmique. Dans le paragraphe 176 naus/dns I'affirmation : «Tous les mondes
sont solidaires>. Cette solidarité se traduit par I'échange deélacarnation. Les esprits
changent de planetes, selon les nécessités owmeerances de leurs processus évolutifs.
Ces migrations, néanmoins, ne se font pas au hasaid selon les lois universelles de
I’évolution. Chaque monde se trouve a un degréraohéte€ de développement. Leurs portes
s’ouvriront aux esprits, au fur et & mesure qutkeindront, a leur tour, des degrés supérieurs
dans leur évolution personnelle. Comme les homnaes ¢es relations internationales, des
esprits supérieurs peuvent se réincarner dans deglas inférieurs, accomplissant des
missions civilisatrices. De la méme maniére, dgsitssde mondes inférieurs peuvent faire
une halte dans des mondes supérieurs s’ils reraptides conditions pour le faire, pour
ensuite retourner sur leur planéte afin de la s@&cou

L’humanité cosmique est solidaire, et la civilisaticosmique est infiniment supérieure a
notre misérable passage terrestre, que nous glwiftant. Il y a des mondes de densité
physique hors de portée de nos sens, habités mahw®anités qui nous sembleraient
fluidiques, et qui néanmoins sont, sur le plan dasguelles elles se trouvent, concretes et
définies. Des humanités heureuses, qui se senegbips légers et qui habitent dans des
régions paradisiaques, dans une structure soaidkelwen, 'amour, la paix, I'entente parfaite
entre les créatures prévalent. Des humanités libeelesclavage des instincts animaliers et
des maux destructeurs de I'égoisme et de la figué,rendent malheureux les mondes
inférieurs.

« La vie de I'Esprit, dans son ensemble, parcesrimémes phases que nous voyons dans la
vie corporelle », enseigne Kardec, dans son coraitentiu paragraphe 191 divre des
Esprits Les esprits passent « graduellement de I'étattuieon a celui de I'enfance, pour
arriver par une succession de périodes a I'étdtitéa qui est celui de la perfection, avec cette
différence qu'il n'a pas de déclin et de décrépittmimme dans la vie corporelle ». Ainsi, les
conceptions géocentriques de ciel et d’enfer, e gqae prix ou chatiment éternels d’'une
courte existence dans un petit monde inférieurt sufstituées par la compréhension
copernicienne de la vie universelle et du progrémii pour toutes les créatures. Il nous
suffirait une rapide vision de 'lhumanité cosmiquair nous montrer combien nous sommes
encore, malheureusement, éloignés d’'une assinmlgofaite de la Doctrine Spirite. Quand
nous arriverons a comprendre intégralement cettemoesociologie et ses immenses
conséquences, nous serons a la hauteur du Spéitism

2. Destination de la terre

Les Esprits expliqguent, dans le chapitre troisiélméa premiére partie déEvangile selon le
Spiritisme: « La qualification de mondes inférieurs et de demsupérieurs est plutt relative
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gu'absolue ; tel monde est inférieur ou supéri@ur@pport a ceux qui sont au-dessus ou au-
dessous de lui dans I'échelle progressive. » Laimme®smique est I'évolution. « Au-dessus »
et « Au-dessous » sont des expressions graduellesnepas locales. La Terre a déja été un
monde inférieur, lorsqu’elle était habitée par Hmnité primitive qui s'y est développée. Son
progres a été encore acceléré par des migratiasprits, réalisées en masse, quand un
monde éloigné a réussi a gravir I'échelle des mendleurs « résidus évolutifs » ont été
transférés vers notre planete. Des créatures supési aux habitants terriens, exilés sur Terre,
leur ont donné un extraordinaire élan évolutif. g\irelle est passé de la catégorie de monde
primitif & celle d’expiations et d’épreuves.

C’est l'actuelle condition de la Terre. Mais c’esljssi, la condition qu’elle est préte a
abandonner, afin de s’élever vers la catégorie dede de régénération. Voyons, néanmoins,
comment expliquer notre stade actuelEvangile selon le Spiritismenseigne dans le
chapitre troisieme : « La supériorité de l'intadinge chez un grand nombre de ses habitants
indique qu'elle n'est pas un monde primitif des@in@ncarnation d'Esprits & peine sortis des
mains du Créateur. Les qualités innées qu'ils appbavec eux sont la preuve qu'ils ont déja
vécu, et gu'ils ont accompli un certain progrésisMaussi les vices nombreux auxquels ils
sont enclins sont l'indice d'une grande imperfectimrale. C'est pourquoi Dieu les a placés
sur une terre ingrate pour y expier leurs fautasupatravail pénible et par les miséres de la
vie, jusqu'a ce gu'ils aient mérité d'aller dansnamde plus heureux. »

En méme temps, des Esprits encore dans I'étatatieefévolutive, et des Esprits d'un degré
intermédiaire, se mélent aux collectivitées en etkpia Nous représentons un mélange
d’exilés et de population aborigéne. Les ancierstéwats du monde primitif cohabitent avec
les immigrants civilisateurs. Mais ces mémes @atieurs sont suffisamment imparfaits, et
réalisent leur mission en expiant les fautes comsnifans d’autres mondes. L’explication se
poursuit : « La terre fournit donc un des types mesides expiatoires, dont les variétés sont
infinies, mais qui ont pour caractere commun deisée lieu d'exil aux Esprits rebelles a la
loi de Dieu. La ces Esprits ont a lutter a la foitre la perversité des hommes et contre
I'inclémence de la nature, double travail pénihledveloppe en méme temps les qualités du
cceur et celles de lintelligence. C'est ainsi qieuDdans sa bonté, fait tourner le chatiment
méme au profit du progres de I'Esprit.»

Cette belle communication est signée par saint tiiguqui se sert du titre de saint a des fins
d’identification. Ensuite, sous la méme signatuneshavons un message sur la condition du
monde et comment notre planéte se transformera@mdende régénération. Ce monde,
expligue I'Esprit, sert « de transition entre lesndes d'expiation et les mondes heureux ». lls
sont, donc, simplement une étape de perfectionniedass la chaine universelle des mondes.
L’information spirituelle se poursuit : « Sans dgutans ces mondes, 'homme est encore
sujet des lois qui régissent la matiére ; I'hnungagfirouve vos sensations et vos désirs, mais
elle est affranchie des passions désordonnées/dostétes esclaves ». Ces phrases traduisent
une bienveillance dont nous révons depuis longtemge mot amour est écrit sur tous les
fronts ; une parfaite équité régle les rapport$aspe».

Nous ne sommes pas devant une humanité parfaites sealement devant un degré
d’évolution supérieur au notre. L’homme est endaillible, sujet a se laisser emporter par
des résidus du passé, courant le risque de tombeueau dans un monde expiatoire pour
affronter des épreuves terribles. Qui ne peut ieérie réalisme de cette description, en
comparant notre développement actuel avec notrgepas en vérifiant les lignes directrices
du progres terrestre ? Les Esprits n’annoncent ypes transition miraculeuse, mais une
transformation progressive du monde, qui est déjpleine réalisation. Notre monde de
régénération sera plus ou moins heureux, selore ragpacité a le construire. L’homme
terrestre a atteint le degré évolutif qui lui permme répondre pleinement de ses actions. Dieu
respecte son libre arbitre, pour qu’il puisse augeresa responsabilité.
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Dans le méme chapitre trois, et sous la méme signapirituelle, nous trouvons encore ces
éclaircissements. « En méme temps que les étrantgiprogressent moralement, les mondes
qu'ils habitent progressent matériellement. Quir@dusuivre un monde dans ses diverses
phases depuis l'instant ou se sont agglomérésdesigrs atomes qui ont servi a le constituer,
le verrait parcourir une échelle incessamment msgjve, mais par des degrés insensibles
pour chaque génération, et offrir a ses habitantséjpur plus agréable a mesure que ceux-cCi
avancent eux-mémes dans la voie du progrés. Aimsciment parallelement le progrés de
I'hnomme, celui des animaux ses auxiliaires, degtaérx et de I'habitation, car rien n'est figé
dans la nature. Combien cette idée est grandgee die la majesté du Créateur ! Et combien
au contraire elle est petite et indigne de sa poiss celle qui concentre sa sollicitude et sa
providence sur I'imperceptible grain de sable deelee, et restreint I'humanité aux quelques
hommes qui I'habitent ! »

Cette conception cosmique n’est pas seulement gisg@ar son aspect extérieur, mais aussi,
et surtout, par son sens subijectif, et, donc, phf€e qui est le plus affirmé, dans toute son
ampleur, c’est le principe de liberté et de respbiigé humaine. Les Esprits, qui sont les
créatures humaines, incarnées ou pas, apparassenie des artisans de leur propre destin
personnel et collectif, et comme des démiurgeopigties qui modelent le monde. Dieu leur
offre la matiere premiére des constructions, mast@ eux de construire, avec une liberté
totale — dans les limites naturelles des conditidesvie dans chaque domaine — en
commettant des crimes ou en pratiquant des actggstlee, de bonté et d’héroisme, afin
gu’ils puissent récolter les fruits de leurs prapaetions.

Le sens éthiqgue de cette conception est révoluionn Dieu n'est pas, face a cette
conception, dans une des positions classiquesmEnée philosophique et religieuse. Il n'est
pas comme I'Acte Pur d’Aristote, le Dieu indifféteau monde, mais il n’est pas non plus le
tres humain Jéhovah de Bable, qui commande les armées et régit les actionhdesnes.
Seule la synthése chrétienne du Dieu-Pére, vejlatgrnellement sur ses enfants, correspond
a sa grandeur. Et c’est justement cette synthéseajqne forme a l'idée de Dieu dans la
conception spirite. Mais, méme aujourd’hui, le DRere du Christianisme n’est pas encore
venu parmi les hommes, le Spiritisme le présentas sde nouvelles dimensions, en
promouvant sa révolution éthique dans le mondeagsition.

3. Ordre moral

C’est précisément la révolution éthique du Spiritisqui établira I'ordre moral du monde de
régénération. Ce que nous appelons aujourd’hue@dcial, basé sur des relations de sociétés
qui impliquent des transactions utilitaires, seradifié de telle facon, que nous pourrons
changer sa désignation. L’humanité régénérée, higelle n'ait pas encore atteint la
perfection relative des mondes heureux, vivra daresstructure de relations de type moral.
Les valeurs pragmatiques vont étre substituéegeil@ment par les valeurs morales, parce
que 'homme ne vaudra plus pour ce qu’il possedeament, en biens ou en pouvoir
temporel, mais pour ce qul recele de richessegllattuelles et de possibilités de
perfectionnement spirituel.

La dynamique sociale de la charité, que le Spinigisiéveloppe aujourd’hui activement, dans
notre monde d’épreuves et d’expiations, a pourifinale rompre I'égocentrisme social des
individus d’aujourd’hui, pour faire éclore a saqad’altruisme moral qui va caractériser le
citoyen du futur. Méme dans le milieu spirite, be@up de gens ne comprennent pas le sens
de la philanthropie spirite, croyant qu’elle se foonl avec le soulagement de la conscience
des riches par 'aumone. La vérité, néanmoinsgestla charité est 'unique antidote efficace
contre I'égoisme, ce poison psychique, qui cordedessprits et toute la société. La pratique
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de la charité est I'apprentissage nécessaire dieuisEame, c’est I'entrainement moral des
créatures a I'expiation et a I'épreuve, en vue dunde de régénération.

Nous voyons dans le paragraphe 913 e des Espritcomment Kardec cerne le probléme
avec précision : « Etudiez tous les vices, et waugez qu'au fond de tous il y a de I'égoisme ;
vous aurez beau les combattre, vous ne parvienrez les extirper tant que vous n‘aurez
pas attaqué le mal dans sa racine, tant que vausen'pas détruit la cause. Que tous vos
efforts tendent donc vers ce but, car la est |#alde plaie de la société. Quiconque veut
approcher, dés cette vie, de la perfection moddit, extirper de son coeur tout sentiment
d'égoisme, car I'égoisme est incompatible aveastacg, I'amour et la charité : il neutralise
toutes les autres qualités. »

Mais la pratique de la charité ne peut se limitda &réation de services d’assistance. La
charité spirite n'est pas paternaliste, mais frale. Elle ne peut se traduire par le
protectionnisme, mais par I'aide mutuelle parce lquaain qui distribue ne fait pas qu’aider,
car elle recoit aussi. Il n'y a qu'une paternité gst celle de Dieu. En elle, se développe la
fraternité humaine, avec des droits et des deveérgproques. Dans le chapitre quinze de
L’Evangile selon le Spiritismeparagraphe 5, nous trouvons cette expositionrdblgme :

« Charité et humilité, telle est donc la seule \thiesalut ; égoisme et orgueil, telle est celle de
la perdition. » Ce principe est formulé en termeig par ces mots : « Vous aimerez Dieu de
toute votre ame et votre prochain comme vous-métoatg la loi et les prophetes sont
renfermés dans ces deux commandementst pour qu'il n'y ait pas d'équivoque sur
I'interprétation de l'amour de Dieu et du prochain,ajoute : « Et voici le second
commandement qui est semblable au premier ; »&'dgt qu'on ne peut vraiment aimer
Dieu sans aimer son prochain, ni aimer son procsans aimer Dieu ; donc tout ce que I'on
fait contre le prochain, c'est le faire contre Didle pouvant aimer Dieu sans pratiquer la
charité envers le prochain, tous les devoirs demihe se trouvent résumés dans cette
maxime : « HORS LA CHARITE POINT DE SALUT. »

DansLe Livre des Espritsau paragraphe 917, nous avons la clef de cdtdore: « De
toutes les imperfections humaines, la plus di#fiéildéraciner c'est I'égoisme, parce qu'il tient
a l'influence de la matiere dont 'homneegcore trop voisin de son origing'a pu s'affranchir,

et cette influence, tout concourt a l'entretenges lois, son organisation sociale, son
éducation. L'égoisme s'affaiblira avec la prédomieade la vie morale sur la vie matérielle,
et surtout avec l'intelligence que le spiritismauyalonne de votre état futogel, et non
dénaturé par les fictions allégoriques ; le sgmi¢ bien compris, lorsqu'il se sera identifié
avec les mceurs et les croyances, transformeralagities, les usages, les relations sociales.
L'égoisme est fondé sur I'importance de la perdié@naor le spiritisme bien compris, je le
répete, fait voir les choses de si haut que lersent de la personnalité disparait en quelque
sorte devant I'immensité. En détruisant cette itgp@e, ou tout au moins en la faisant voir
pour ce gu'elle est, il combat nécessairementitéga »

L’amour du prochain ne peut exister sans I'amour Rleu, et vice-versa, parce que
I'attachement au monde, aux biens matériels, aleuva transitoires de la terre, aiguillonne
I'égoisme. L’ « importance de la personnalité spa tour, subit I'impulsion de I'ordre social
utilitaire, basée sur le jeu des intéréts immeédiadscompréhension spirite du monde et du
destin de I'homme va modifier I'ordre social. Latdede de la survie et la connaissance de la
loi d’évolution vont arracher ’lhomme des griffee dimmédiateté : il va penser au futur.
Ainsi étant, il verra les choses de plus haut erreqpdra que la valeur supréme et le bien
supréme sont dans les lois de Dieu, et qu’ellesd $mnustice, I'amour et la charité.
Comprendre cela est aimer Dieu et aimer Dieu egtquer ses lois. Sans I'amour de Dieu,
’'homme alimente 'amour de lui-méme, I'égoismej tpulie étroitement au monde et aux
biens transitoires et factices.
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La référence aux institutions égocentriques, aétaslation humaine contraire aux lois de
Dieu, a I'organisation sociale injuste et a I'édima déformante, ne fait que confirmer ce sur
qguoi nous avons mis l'accent, c’est-a-dire, qu’albeis montre que la charité ne se limite pas
a l'assistance. A quoi sert d'aider les pauvrds®nécessiteux, si I'on s’abandonne a la folie
et a l'ivresse de I'argent et au pouvoir des rictiese monde ? Spirituellement les deux sont
dans le besoin, parce que le riche retournera palarreté, afin de s'amender par la
réincarnation. Il nous incombe donc pour cetteoraide lutter pour la transformation sociale,
pour la modification de I'ordre égoiste qui incée perpétue I'égoisme, dans le cercle des
réincarnations douloureuses.

Comment, donc, devrons-nous lutter en vue de tratseformation ? Le paragraphe 914 nous
'enseigne : par I'éducation. Et Kardec, dans lemoeentaire final du paragraphe 917,
réaffirme : « La guérison pourra étre longue, eardauses sont nombreuses, mais elle n'est
pas impossible. On n'y parviendra, du reste, gofenant le mal dans sa racine, c'est-a-dire
par I'éducation ; non cette éducation qui tendra fdes hommes instruits, mais celle qui tend
a faire des hommes de bien. L'éducation, si ellebesn entendue, est la clef du progres
moral ; quand on connaitra I'art de manier lesataras comme on connait celui de manier les
intelligences, on pourra les redresser comme oresed de jeunes plantes ». Les réponses
recues par Kardec provenaient de Fénelon, le gpadcepteur de Louis XV. Kardec, lui-
méme pédagogue, était en mesure de comprendréiesi@nne immeédiatement I'opinion de
I'Esprit.

Les personnes peu portées vers I'étude des problpaliéiques et sociaux trouveront étrange
le chemin indiqué. Néanmoins, si Platon a été émnjer a essayer de reformer le monde par
I'éducation avec sa « République », Rousseau e giéemier a obtenir des résultats positifs
dans ce sens. Tous les deux étaient des utopistés,ils ont exercé une puissante influence
dans le monde. Et apres eux, on a compris, esbkem@nt a partir de la révolution francaise,
gu'aucune transformation ne pourrait s’effectuer étie durable, sans avoir recours a
I'éducation. Méme les formes de transformationemntés, comme la Révolution Communiste
et les Révolutions Nazis et Fascistes, en Allemagmen Italie, se sont appuyées d’emblée sur
I’éducation. Car I'éducation est I'orientation desuvelles générations et la transmission a ces
générations de toute la connaissance culturella aévilisation : c’est la création du futur,
son élaboration.

Eduquer, néanmoins, n’est pas seulement enseignerlés écoles. L’éducation englobe tous
les secteurs des activités humaines et tous les éageconditions de I'homme. Voici
I'explication de la conclusion de Kardec, dans nme commentaire ci-dessus : « L'égoisme
est la source de tous les vices, comme la chasitéaesource de toutes les vertus ; détruire
I'un, développer l'autre, tel doit étre le but destles efforts de I'homme s'il veut assurer son
bonheur ici-bas aussi bien que dans I'avenir. ducétion spirite doit étre faite en tous sens,
a travers le mot et 'exemple, dans une lutte isaete contre I’égoisme et pour la charité.
Dans les chapitres sur la loi d’égalité, de justdtamour et de charité, Kardec et les Esprits
montrent les directions de cette lutte pour lagfammation du monde. Le propre Spiritisme
est un gigantesque effort d’éducation du mondey poe I'humanité régénérée de demain
puisse substituer au plus vite I'hnumanité expiatoiiaujourd’hui. Mais il faut que les spirites
s'initient a la connaissance et a la pratique dddetrine, pour qu’'ils puissent éduquer le
monde dans les principes de rénovation, qu’ilsrecti du Consolateur.

4. Empire de la justice

L’ordre moral sera I'empire de la justice. Le morde régénération ne pourra donc étre
effectif, tant que nous ne créerons pas une steictociale basée sur la justice. Nous avons
VU que c’est notre tache, car le monde nous a@tg&comme champ d’expérience. Soumis

106



aux expiations et aux épreuves nous apprenonségmdme est néfaste et que nous devons
lutter pour I'altruisme, & commencer par nous-ménmésis comment faire ? Quel est le
critere a suivre pour que I'éducation spirite dunoh® se convertisse en réalité, produisant les
fruits nécessaires ?

Kardec nous I'explique, lorsqu’il commente le paege 876 : « Le critérium de la véritable
justice est, en effet, de vouloir pour les autresga'on voudrait pour soi-méme, et non de
vouloir pour soi ce qu'on voudrait pour les autes,qui n'est pas du tout la méme chose.
Comme il n'est pas naturel de se vouloir du maphrenant son désir personnel pour type ou
point de départ, on est certain de ne jamais vogeé du bien pour son prochain. De tout
temps, et dans toutes les croyances, I'homme auisugherché a faire prévaloir son droit
personnel |e sublime de la religion chrétienne a été de prerld droit personnel pour base
du droit du prochain»

Le critere mis en exergue, comme nous le voyortscadsi de la charité. L'empire de la
justice commencera par la reconnaissance réciprogsi@roits du prochain. La loi d’égalité
régira ce processus, Kardec déclare en commemgrdarhgraphe 803 : « Tous les hommes
sont soumis aux mémes lois de la nature ; tousemtisavec la méme faiblesse, sont sujets
aux mémes douleurs, et le corps du riche se d&onime celui du pauvre. Dieu n'a donc
donné a aucun homme de supériorité naturelle, migpaaissance, ni par la mort : tous sont
eégaux devant lui. »

Liberté, égalité et fraternité, sont les routesad@vilisation. Dand.es (Euvres Posthumésy

a une recherche de Kardec sur ces trois princgpégquemment dénaturés, mais qui devront
prédominer dans le monde de justice. Le codificqadedcrit : « ces trois mots sont a eux seuls
le programme de tout un ordre social qui réaliséegorogres le plus absolu de I'humanité, si
les principes qu'ils représentent pouvaient recdear entiere application. » Ensuite, Kardec
place la fraternité comme le principe de base,rénigant que I'égalité et la liberté sont ses
corollaires.

L’égalité absolue n’est pas possible, disent ledredicteurs des idéaux égalitaires, certains
alleguent méme que l'inégalité est une loi de lanma lls citent, en faveur de cette these, le
phénomene de lindividualité, ainsi que la diversdes aptitudes. lls rappellent que les
propres minéraux, végétaux et animaux se divensifiel'infini. Mais ils oublient que la loi
naturelle n'est pas linégalité, mais I'égalité dala diversité. Nous avons vu comment
Kardec définit I'égalité des hommes devant Dieuy®ts aussi son explication des inégalités
sur le plan social, qui est précisément le planén&lt de la fragmentation et de la
spécification.

Kardec a écrit, dans son commentaire du paragi@@be « Ainsi la diversité des aptitudes de
I'nomme ne tient pas a la nature intime de saiorgéatais au degré de perfectionnement
auquel sont arrivés les Esprits incarnés en lieuDi'a donc pas créé l'inégalité des facultés,
mais il a permis que les différents degrés de d@paiment fussent en contact, afin que les
plus avancés pussent aider au progrés des pléséairiet aussi afin que les hommes, ayant
besoin les uns des autres, comprissent la loi detérgui doit les unir. »

Rien n’existe en tant qu’absolu dans notre mondé,eqt naturellement relatif. La liberté,
'égalité et la fraternité sont des concepts ridatiqui tendent, néanmoins, a
I'accomplissement absolu, a travers I'évolutionnB&e monde de régénération, ces concepts
auront de grandes chances de se réaliser parcd’égotution morale aura permis aux
hommes de se rapprocher des archétypes idéauxititssBie nous invite au dépassement du
relativisme matériel afin de comprendre les plam®éseurs qui nous sont destinés, en tant
gu’individus et en tant que collectivité. Notre ofie évolutif est précisément tracé entre le
relatif et I'absolu.

L’empire de la justice, dans le monde de régér@ratia marquer le début de la libération des
Esprits qui resteront sur terre. Mais ce mémewviaiteprésenter la continuité de I'esclavage,
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pour ceux qui seront obligés de se retirer versrlesdes inférieurs. L'inégalité se manifeste
dans la séparation des deux collectivités spifgaelmais seulement en tant que condition
temporaire de I'évolution par les propres exigermbed égalité fondamentale des créatures.
Cette égalité fondamentale, qui se définit commegiree, nature et essence — origine, par la
création divine, commune a tous les esprits; eatygar la méme qualité, qui est
l'individualisation de principe intelligent ; essay par la méme constitution spirituelle et par
la potentialité de la conscience — se développeaawels I'existence, dans les phases
successives de I'évolution, qui constituent lesnies temporaires d’inégalité, pour retourner
vers |'égalité sur le plan supérieur de la pertettill s’agit d’'un processus dialectique de
développement de I'étre. Nous pouvons le représemsi : les esprits partent de I'égalité
originaire, passent par les inégalités existemtellet atteignent finalement I'égalité
essentielle.

La justice de Dieu est absolue, et pour cela métiee gchappe a nos intellects relatifs. Mais
au fur et a mesure que nous évoluerons, nous asgnos perspectives spirituelles, pour
atteindre la compréhension des choses qui aujaurdtus échappent. Le Spiritisme est une
doctrine du futur, qui agit au présent comme um,€laous emportant vers les plans
supérieurs. Il est normal que beaucoup d’adeptés cemprennent pas immediatement, dans
I'intégralité de ses principes et de ses objedifais il est du devoir de tous de chercher a le
comprendre, par l'étude attentive et humble, carsskhumilité nécessaire, nous nous
risquons a I'incompréhension fiére et arrogante.

Comme le Christ qui avait proné du Royaume du @iegvait enseigné les lois du Royaume
a ses disciples, le Spiritisme prépare I'empirdadestice sur terre. Il ne peut le faire que par
la pratigue immédiate de la justice a travers lescpes qu’il nous offre, nous invitant a
I'application personnelle de ces derniers dans vies individuelles, et a son extension
naturelle, par I'enseignement et par I'exemple,sdenmilieu dans lequel nous vivons. La
transformation spirite du monde commence dans l& cl® chaque créature qui la souhaite.
C’est pour cette raison que le Christ a enseigméleliRoyaume de Dieu est en nous et qu'il
ne se percoit pas par des signes extérieurs.
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4" PARTIE - LA PRATIQUE MEDIUMNIQUE

Recherche scientifique de la médiumnité

1. Sessions expérimentales

La recherche scientifique des phénomenes meédiuresigueté commencée et développée par
Allan Kardec dans le domaine psychologigue. Biee tgs phénomenes physiques aient
éveillé un intérét trées grand dans le monde enlardec a porté une attention particuliéere
aux phénomenes psychologiques, en partant d’'ugrerinéthodologique justifié par sa
position philosophique. Diplémé et spécialiste efddogie, a I'Ecole de Pestalozzi, il
s’intéressait profondément aux problémes de laredtwmaine. Ainsi le Magnétisme, en
vogue a I'époque, lui a ouvert de nouvelles perspes sur I'investigation des potentialités
animiques de I'homme, et les phénomenes meédiumsiduie ont apporté de nouvelles
possibilités dans ce sens. Il a considéré les phénes physiques comme un simple effet
d’'une cause qui était naturellement plus importakie 1854, quand il a observé pour la
premiere fois les phénomeénes médiumniques de natoysique (mouvements d’objets,
danse de tables, etc.) il a considéré que leumerigtait probablement énergétique, et étaient
produits par induction de courants électriques pgoés par des personnes présentes ou par
des effets inconnus de la loi de la gravité. Eestilita établi des relations entre le psychisme
des médiums et ces forces, anticipant de vinglafsychologie-Physiologique de Wilhem
Wundt, qui apparaitrait en 1874. Des expériencesépeures avec les demoiselles Baudin
(Julie et Caroline) et avec mademoiselle Japhebiiprouvé la présence d’intelligences
étranges dans la production et dans lorientati@s @ghénoménes. Kardec a reconnu
I'importance de ce fait et a développé des méthagpesifigues de recherche, mettant en
relation les faits spirituels avec les faits psycieis (psychisme des médiums) et animiques
(dme des médiums) et physiologiques. Ce complexefadteurs était antérieur a la
méthodologie de Wundt et surpassait par anticipateo méthodologie de Weber et de
Fechner.

Des premieres expériences avec divers médiums,KHodec a retiré les matériaux regroupés
dansLe Livre des Espritsil est passé aux travaux systématiques de laéto€iarisienne
d’Etudes Spirites, ou il a compté avec la collaborade Camille Flammarion, Alexandre et
Gabriel Delanne, Victorien Sardou, Didier et bieautres. Il a refusé de faire des recherches
physiques, laissant cela a des spécialistes Jayeies mettant en doute la validité de son
travail. Sa conviction 'amenait a ne pas dévierlaleoute tracée et a lancer un défi aux
adversaires et aux critiques. La ténacité et laetg avec lesquelles il a poursuivi ses
recherches, qu'il a a juste titre qualifiées decpsfogiques, et les résultats positifs et
irréfutables qu’il a obtenus, auraient dd lui assua position d’initiateur de la Psychologie
Expérimentale qui a été attribuée a Wundt et aal@ionnier de la Psychologie Profonde qui
est revenue a Freud. Lorsqu’il a traité des mataifiems animiques des médiums, il a réveélé
I'existence de l'inconscient, sa dynamique et lushce dans le comportement humain, et
cela quand Freud n’avait gu'un an. La catharsistsple Kardec a été beaucoup plus efficace
et profonde que la catharsis psychanalytique préécaujourd’hui. Les travaux d’Albert de
Rochas en France n’ont fait que le confirmer. WiadiRaikov, de l'université de Moscou,
s'inspirant des méthodes employées par de Rochmess gar'lan Stevenson, de l'université de
Californie, confirment aujourd’hui 'importance dke catharsis spirite, mais sans le génie et la
rigueur kardecienne. Le préjugé scientifique (adigon dans les sciences) et I'aliénation
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culturelle du matérialisme, qui a mis un présuppizirde comme base de toute Science, ont
nié a Kardec la reconnaissance de sa contributiatéaeloppement de la Culture.

Le défi lancé aux sages, néanmoins, a porté s#s. fues recherches de William Crookes,
d’'Henry Sidgurick, d’Edmond Gurney, d’'Olivier Lodgede Frédéric Myers, de Schrenk-
Notzing, de Charles Richet, de Gustave Geley, ddBegOsty, de Friedrich Zéliner, de Paul
Gibier et de tant d’autres noms éminents de lan8ei®nt prouvé, dans les années suivantes,
la validité absolue du travail extrémement préaursele Kardec. Aujourd’hui la
Parapsychologie et la propre Physique, qui a rorapac ses bases congcues sur le
matérialisme stratifié, ont montré, sans le voulglirsans le savoir, que les conclusions
kardeciennes étaient vraies. Les parapsychologues physiciens actuels se sont chargés de
faire amende honorable et de reconnaitre de mames®rable la valeur scientifique de
Kardec.

Nombreux sont ceux qui se plaignent du manque deerehes scientifique au sujet des
phénomeénes spirites actuellement, sans se renthpteaue ces recherches se poursuivent
comme il se doit et comme Kardec le souhaitait,stededire, dans les laboratoires
scientifiques de tous les grands centres univaestalu monde, par «la force de choses »,
comme Kardec l'écrivait, par la nécessité absolueptbgres scientifique et sans aucune
délimitation idéologique et sectaire. Et pendard s scientifiques accomplissent leur devoir
de recherches sans préjugeés, les spirites pourguaveratique de leurs activités doctrinaires,
secourant les victimes de I'ambiguité scientifii@s obsédés, les fascinés et les subjugués) a
travers leurs simples et humbles séances d’assesfazternelle et gratuite. Cela n'empéche
pas que les spirites, dans le domaine de leurguin@hs doctrinaires, réalisent aussi des
séances de recherches scientifiques. Mais lesuitisiis spirites en général, ne disposent pas
de moyens pour ce travail spécialisé (nous diro@senextrémement spécialis€) qui exige la
participation de spécialistes, de matériel coltelex|'ensemble des moyens d’un laboratoire
de type universitaire. Certaines institutions $gdris’aventurent naivement dans la réalisation
de recherches sans rien disposer de tout cela. I glles alimentent les croyances
religieuses du passé, en attendant que le Hauindlede des esprits supérieurs) puisse
suppléer a leurs désolantes déficiences culturellesonceptuelles, en ce qui concerne le
probleme spirite. Certains dipldmés de l'univerpigdsent que leurs dipldmes suffisent a leur
donner I'habilitation spécialisée gu’ils ne possedeas. lIs créent des institwgsientifiques
domestiques, sans I'ombre d’'une quelconque ressopmar des recherches complexes et
sophistiquées, et commencent a se considérereepeesenter, méme a la télévision, comme
des scientifiques dignes de ce nom. Un peu de éos suffirait a leur montrer I'erreur dans
laquelle ils se trouvent. Tant que nous n'aurorsipe université suffisamment équipée — en
personnel spécialisé et compétent et en matéiwbhigue suffisant — il ne nous sera pas
possible de réaliser des séances de matérialisati@ffets physiques, d’ectoplasmie
diversifiee, de psychophonie et de psychographiects, qui pourraient donner certains
résultats positifs dans le domaine des intéréentifiques. L’exemple de Kardec doit servir
d’avertissement & ceux qui S’aventurent sur caiterglissant. Méme en ayant vécu a une
épogue ou le probléme scientifique était beaucoamsncomplexe qu’aujourd’hui, il refusa
de se consacrer a des travaux qui auraient pu teurmd@r du domaine exigeant de
I'élaboration et de la divulgation de la Doctringir8e, qui devait venir en aide
immédiatement aux gens, en préparant la mentadpélpire au dépassement nécessaire des
conceptions superstitieuses du passé. La tacheipaia d’'un spirite lucide, de cette époque,
et encore aujourd’hui, est de creuser les fondstitun nouvel édifice a batir. Les milieux
scientifiques actuels ont fini par comprendre cgeee tabous matérialistes ont été pulvérisés
par les explosions atomiques. La realité spiriuedlimpose de telle maniére que les
matérialistes sont obligés d’établir des sophismesnéme de maquiller leurs conquétes
scientifiques les plus avancées, pour ne pas se tieer I'oreille par I'implacable Vérité.
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L’Histoire, la Philosophie, la Psychologie, I'’Antipologie, la Physique, I'’Astronautique —
enfin, toutes les Sciences — ont déja franchi el skt Monde Spirituel et ne peuvent plus
reculer. Nous avons déja la recherche de la réiatian, des phénoménes paranormaux, plus
spécialement appelés « phénomeénes théta » (dedestations et des communications
d’esprits) dans les centres universitaires les ptupointe du monde, sans oublier ceux sous
orbite soviétique, ou le « corps-bioplasmique »l@stouveau fantbme, maintenant constitué
de plasma physique, qui effraie les restes du Néditine mort par asphyxie et réduit en
cendres dans les fours crématoires de la Véritflédhéssons a cela, analysons bien ces
problemes, avant de nous lancer dans l'aventude etevenir ces pionniers médiocres, en
retrait du progres scientifique et technologiqueugburd’hui, qui n'arrivent pas a suivre.

2. Séances doctrinaires

La pratique spirite ne dispense pas de la constaméatation doctrinaire pour ceux qui
souhaitent la pratiquer avec efficacité et en frefit. Les séances d’études et les débats sont
obligatoires dans toutes les institutions. Appareminelles ne sont pas médiumniques, mais
en réalité elles le sont, parce qu’il est facilg donstater que les esprits orienteurs sont
présents, aidant a l'orientation des travaux, efogaméme, ils se manifestent pour un
éclaircissement ou un avertissement. L’étude eddébsts doivent s’appuyer sur les ceuvres de
la Codification. Substituer les ceuvres fondamestple d’autres, psychographiées ou pas, est
un inconvénient qui doit étre évité. Cela équivaitda ce que pendant un cours de
spécialisation en Pédagogie, I'on se mette a tir@ discuter des sujets de Mécanique, sous
prétexte de changer de theme. L’'apprentissage idaice requiert une unité et une suite
logique pour que I'on puisse atteindre une visitmbgle de la Doctrine. Toutes les ceuvres de
Kardec doivent faire partie de ces travaux, depesslivres initiatiques, en passant par la
Codification proprement dite, jusqu’aux volumesladRevue Spirite. Nous avons besoin de
nous convaincre de cette réalité, qui n’est pasnagt par tous : le Spiritisme c’est Kardec.
Parce que c’est lui I'organisateur de la Doctrsae)s cesse assisté par I'Esprit de Vérité. Tous
les autres livres spirites, qu’ils soient médiunueis) ou non, sont subsidiaires. Etudier, par
exemple, une ceuvre d’Emmanuel ou d’André Luiz $amsettre en relation avec les ceuvres
de Kardec, sous prétexte que ces auteurs spirilgassent le Maitre (dont nous ne
connaissons pas encore suffisamment les ceuvresfaest preuve d'un manque de
compréhension du sens et de la nature de la Dectdes derniers et d’autres auteurs
respectables offrent leur contribution pour unellegie compréhension de Kardec. lls ne
peuvent pas le substituer. Il faut bien se rappeleegle du «onsensus universe| selon
laquelle aucun esprit ou créature humaine ne déspmul, par lui-méme, de ressources et de
connaissances suffisantes pour nous faire desatéwesd personnelles. Ce type de révélations
individuelles appartient au passe, a I'époque mi#cel'avenement de la Doctrine. Un nouvel
enseignement, la révélation d’'une « vérité nouveli®pend des exigences doctrinaires de :

a) Concordance universelle des manifestations suuje¢ ;s

b) Concordance de la question avec les principes ske d&la doctrine ;

C) Concordance avec les principes culturels du degr&ahnaissance atteint par
notre monde ;

d) Concordance avec les principes rationnels, logigtésgistiques de notre temps.

En dehors de ce tableau de concordances nécesgairesnstitue le €onsensus universe|

rien ne peut étre accepté comme valable. Les apnersonnelles, émanant de sages de ce
bas monde ou du monde spirituel, ne sont pas esgdur la Doctrine, et il en est de méme
en ce qui concerne les Sciences et tous les dosnd@ka Connaissance sur terre. Parce que la
Connaissance est une structure organique, dérigéla dtructure extérieure de la réalité,
jamais sujette a des caprices individuels. C’est gette raison qu’il est témeéraire d’accepter
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et de propager des principes d’'un esprit ou d’'umime comme s’ils étaient des éléments
doctrinaires. Celui qui s’y risque dénote un mandaebon sens et un manque absolu de
critere logique, et, en outre, cela révele un mandg conviction doctrinaire. Le Spiritisme
n'est pas une doctrine fermée ou statique, maiertenau futur. Néanmoins, cette ouverture
est obligatoirement soumise aux regles déquiliéred’ordre qui sous-tendent la vérité et
I'efficacité de sa structure doctrinaire.

Comme la Chimie, la Physique, la Biologie et letremi Sciences, le Spiritisme n’est pas
immuable, il est sujet aux changements qui doisentproduire avec les avancées de la
connaissance spirite. Mais comme dans toutes les@&s, ces avancées sont naturellement
subordonnées aux exigences du critere rationnela geeuve objective par des méthodes
scientifiques et du respect de ce que nous pouappeler la « nature de doctrine ».
Introduire dans la doctrine des pratiques provedantourants spiritualistes qui lui seraient
antérieurs équivaudrait a introduire dans la Chiegepratiques dépassées de I'Alchimie. Les
Sciences sont des organismes conceptuels de lareuttumaine, caractérisés par leur
structure propre et par les lois naturelles de &eaissance, comme cela se produit avec les
organismes biologiques.

Nous tous portons encore I’ « hérédité empiriqae ypasseé précédent le développement de la
culture scientifique, et nous sommes parfois ted&éséaliser des exploits scientifiques pour
lesquels nous ne sommes pas aptes. Et comme nousesotous naturellement vaniteux,
nous nous enthousiasmons facilement devant la kplitgsi supposée de devenir de
rénovateurs doctrinaires. D’ou la naissance de ifitggtons comme celle de Roustaing,
lamentablement ridicule, a laquelle bon nombre elesgs’attachent émotionnellement, ce qui
les rend fanatiques et incapables d’en percevairglessieres absurdités. Méme des gens
cultivés et respectables se laissent emporter gamuyystifications, par manque d’humilité
intellectuelle et par manque de critéres scientd&] Des esprits opiniatres ou sectaires
provenant de religions obscurantistes en profipentr introduire ces mystifications dans des
organisations doctrinaires prestigieuses, danstleléd ridiculiser le Spiritisme et de I'éloigner
des personnes pondérées qui savent subordonnestibéma la raison et dont beaucoup
pourraient contribuer au vrai développement deolrihe.

Pour toutes ces raisons, les manifestations médguas dans des séances doctrinaires
doivent étre toujours percues avec esprit critidpes. accepter comme des vérités révélées est
ouvrir la porte a la mystification, a la suppressite la propre finalité de ces séances. Et c’est
pour cela aussi que le président de ces séanceftdwiune personne a l'esprit ouvert,
rationnel, objectif, capable de conduire les travavec sérénité. Kardec est toujours la pierre
de touche pour la vérification des révélations ssgps qui se produisent. La pensée spirite
est toujours rationnelle, a I'inverse du mysticisioes esprits communicants sont, en général,
d’un niveau culturel plus au moins semblable aic#ds personnes présentes. Ils ne doivent
pas étre considérés comme des étres surnaturet® gag sont que des creatures humaines
désincarnées, pour la plupart accrochées a ledjsigés terrestres, la mort ne promeut
personne au rang de sage ni ne confere aucundt@wak esprits en ce qui concerne la
doctrine. D’'un autre c6té, les esprits réellemenqésieurs ne se manifestent qu’en situation
de groupe, nayant aucun intérét a se mettre etrege comme de géniaux précurseurs de
découvertes scientifiques, qu'il revient, non p&s®g, mais aux incarnés de révéler. L'idée du
surnaturel, dans les relations médiumniques, esiuece principale de mystification.

Des hommes et des esprits vaniteux se regrouperd & tentatives prétentieuses de
dépassement doctrinaire. Si nous n‘avons pas endgans le monde, d’institutions spirites a
la hauteur de la doctrine, cela est di essentieli¢m la vanité et au manque de vigilance des
hommes et des esprits qui s’imaginent étre plugsgué sont. En cette époque de nombreux
changements, il faut remarquer que la plupart ahtdéja prévus par le Spiritisme. Car c’est
bien, le Spiritisme, la plus grande nouveauté degps modernes. Si nous prenons conscience
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de cela, nous éviterons les absurdités qui aujourgiarasitent le milieu doctrinaire et nous
faciliterons le développement réel de la doctrimedes bases rationnelles.

3. Séances médiumniques

Les séances médiumniques, proprement dites, sdies @pi sont destinées a la relation
normale des hommes avec les esprits a des finslaoni@ssement et d'orientation.
L’expression « paranormal », adoptée et divulguErelg Parapsychologie, ne s’applique pas
au domaine spirite. Elle a été créée pour rempldesr expressions « surnaturel et
pathologique », des religions et des sciences dsep®ans le Spiritisme nous savons que les
manifestations médiumniques sont des événementsaner qui se sont produits depuis
toujours, et qui se manifestent a plusieurs degigsiiis la simple perception extrasensorielle
jusqu’aux apparitions, aux matérialisations ou pimé@nes d’ectoplasmie (selon la définition
métapsychique) et aux phénomenes d’agéneres, bfemed par Kardec. Nos relations avec
les esprits sont constantes et naturelles, ellpassent aussi bien sur le plan purement mental
gue sur le plan psychique en général et sur le ggasoriel. La communication médiumnique
orale, écrite, typtologique (des coups frappés aps); la voix directe (ou psycophonie
subjective ou objective) comme Kardec I'a expligeé, produit normalement. L’esprit du
désincarné, comme le scientifique Wathely Caringthade l'université de Cambridge, en
Angleterre, I'a vérifié a notre époque, est le mé&que celui de 'lhomme, de I'esprit incarné.
Comme les esprits sont, selon Kardec, « une desdate la Nature », et qu’ils cohabitent en
nous, comme les microbes, les virus, leurs relatiamec nous-mémes sont évidemment
normales, elles font partie du complexe de phénesée I'existence humaine naturelle. Le
critere de normal et d’'anormal ne découle pas dmes établies par les hommes, mais de la
naturalité des faits dans I'équilibre des lois naltas. La folie est anormale car elle est un
déséquilibre. Dans les phénomenes médiumniquetoiesaturelles ont été définies par
Kardec et ultérieurement confirmées par les rettesr¢aites dans le monde entier. Ceux qui
ont prétendu théoriser la soi-disant folie spintent réussi qu’a montrer leur ignorance sur le
sujet et leur mauvaise foi au service des intén&squins de sectarisme dénaturé.

De la jungle a la civilisation, les phénomeénes muliques se produisent depuis toujours,
comme un processus normal de communication enimentes et esprits. Comme ce processus
se produit entre des mondes de dimensions masédridifférentes, Rhine a convenu de leur
donner le nom d’extra-physiques, ce qui en réaligst pas exact, car le plan spirituel
posséde lui aussi une densité physique et la Rigsitje-méme a été dans obligation de
reconnaitre cette réalité de nos jours. C'est graceette identité physique que I'esprit
désincarné, mais encore habillé du corps spiritigela tradition chrétienne (classé dans la
recherche soviétigue comme corps-bioplasmique, équar le plasma physique), réussit a se
mettre en relation de facon énergétique avec Igpscatense du médium et réussit a
communiquer avec les hommes. Ce que I'on appeldium@ité n’est rien d’'autre que cette
faculté plus ou moins grande de relation, en aitistante chez tous les étres humains.
L’acte médiumnique est donc un acte de relationdine) ou le surnaturel ne peut figurer que
comme une ancienne superstition réactivée par eles grientifiqguement incapables ou pour
le moins peu au fait de I'actualité. L'expressiomédium » (intermédiaire) adoptée par
Kardec, est la plus appropriée, et pour cette magle s’est généralisée de nos jours, et elle
est employée méme par les scientifiques soviétigDes expressions comme « sensitifs,
psychorragiques, métergiques » et bien d’autregeserseulement a dénoncer les positions
hostiles au Spiritisme. Mais le médium n’est pasglesaent I'intermédiaire des esprits de
personnes décédées, comme lI'on observe chez Kdbdeis, Bozzano, Aksakof dans le
passe, et chez Rhine, Soal, Caringthon, Van Lehégee d'autres aujourd’hui. Le médium
est aussi I'intermédiaire de lui-méme, des parsgil®fondes de sa personnalité animique, de
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la conscience subliminale de la théorie de Fréddsiers. Les manifestations animiques des
médiums ne sont pas des mystifications, mais diémsusis nécessaires pour le soulager des
tensions conflictuelles de sa mémoire profondepguiurbent son comportement actuel. Les
phénomenes de voyance, de vision a distance, desgumments et autres sont aussi
médiumniques, car ils constituent des manifestatiofentités qui subsistent dans le
psychisme ancestral du médium ou le déchainemenpedeeptions contenues dans les
hypostases réincarnatoires de sa conscience sohlaniLes gens qui vivent a la recherche
d’erreurs commises par Kardec contestent la légéinde cette classification, révélant
simplement leur ignorance des problemes complegda thédiumnité. D’'un autre coté il faut
rappeler que ces manifestations se produisentm@raglégrace a I'action d’esprits qui sont les
« contrbleurs » des phénomenes, selon I'expresdbustave Geley.

Certains savants discutent pour savoir si la méditdmest une faculté organique ou
spirituelle. D’autres, plus pressés et moins médicy en sont arrivés au point d’affirmer
gu’elle est une faculté du corps. La descriptionk@dedec de I'acte médiumnique suffit a
montrer que la faculté est spirituelle. Les rechescscientifiques modernes ne laissent aucun
doute a ce sujet. L'esprit communicant ne se leaacorps matériel du médium, mais a son
périsprit (le corps spirituel) ou de maniere dieeatson esprit, qui selon Rhine et d’autres
« n'est pas physique ». Nous devons considérer eimnmportant le fait du détachement
médiumnique ou du dédoublement, que le médium nousre en abandonnant son corps
matériel pour se projeter a distance (projectiomndi), fait qui s’est produit récemment avec
le scientifique américain Andrew Puhariche et éusli exposé par lui-méme dans son livre
Les Eléments hallucinogénes du Champignon DBe& ce phénoméne, aujourd’hui observé
dans les expériences psychiques et parapsychokmjiqussi bien dans ses manifestations
spontanées que dans les manifestations provogoiéaset en évidence la nature spirituelle
de la médiumnité. Nous pouvons réduire I'explicatide la médiumnité a une phrase :
« Médiumnité est la capacité de I'esprit a se d@énpartiellement ou totalement du corps,
sans se déconnecter de celui-ci. » L'esprit sectiétpour établir des relations avec d’autres
esprits ou pour se projeter a distance, mais 8endéconnecte pas car la déconnexion ne se
produit qu'avec le phénomene de la mort. Dans tgner « absence psychique » de courte
durée, au milieu d’une conversation, quand on dife n'ai pas entendu ce que vous avez dit
car mon esprit était ailleurs », nous avons un rfa@diumnique. Grace a cette possibilité,
inhérente a la condition humaine, les esprits desgmmes vivantes peuvent aussi
communiquer. Prenons connaissance dans le livremedo Bozzandes communications
médiumniques entre vivantsu voyons avec Soal ou Amadou (ce dernier férecgéranti-
spirite) I'épisode expérimental de Soal et Caringtha I'université de Cambridge, ou I'esprit
d’'une personne vivante a communiqué par voix-diréen parlant directement a distance, a
l'aide d’'un cornet acoustique). L'esprit communica&tait un ancien camarade de Soal. Ce
n'est que cing ans plus tard que Soal s’est rendyte que son ami n’était pas mort, et qu’il
avait consigné, en détail, des faits et des événenue sa vie privée, qui se produiraient plus
tard. Les scientifiques ont été étonnés. Soal agadnnu son camarade au timbre de sa voix,
deés les premiers mots.

Apres ces généralités jugées nécessaires, essajndassifier les types de séances
médiumniques les plus courantes a nos jours :

a) Séances d’orientation doctrinaire

Toujours précédées d'une priere, elles sont réaisgans I'obscurité pour faciliter la
concentration mentale des participants. Ces caistig@es amenent les adversaires du
Spiritisme & les classer comme des réunions deentagde mysticisme inférieur. En réalité
ce sont les plus utiles et les plus nécessairles, gbnt contrélées par des Esprits charitables
qui facilitent la communication d’entités souffrast et perturbatrices. Leur finalité est
d’éclairer ces entités et de libérer leurs victindes perturbations qu’elles provoquent. Les
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esprits ne sont pas évoqués. Les communicatiortsasiancharge du monde spirituel. Il 'y a
deux types fondamentaux : celui des séances libtesouvertes, ou plusieurs esprits
communiquent en méme temps et recoivent I'oriemtatloctrinaire de plusieurs orienteurs
doctrinaires. Cette ambiance semble tumultueusesgiersonnes systématiques condamnent
ce systeme. C’est le plus efficace, le plus prafjuetplus adapté a une phase de transition
comme la noétre, ou les problémes d’obsession séptert. Ces séances sont considérées
comme un hopital d’'urgences spirites, ou des dezade malades sont traités en méme temps.
Le président contréle l'action des médiums et lepriis agissent de deux maniéeres, en
contrdlant I'acces des esprits en demande et emtapdusieurs fois a I'orientation doctrinaire
des cas les plus difficiles. Il y a du bruit, beawg de monde parle en méme temps, mais |l
n'y a pas de désordre. Les esprits les plus rebsbat controlés par les médiums dament
instruits et par l'assistance spirituelle. On narset pas les médiums a des cours compliqués
et longs, mais a des instructions pratiques efctitags qui sont tres efficaces. La quantité de
personnes regues et d’esprits retirant des béséfisegrande, mais elle diminue au fur et a
mesure que la période de travail arrive a son tetreg séances finissent par une priere de
remerciement, parfois précédée de breves explicasar les cas les plus difficiles, dans une
ambiance déja totalement apaisée.

L’'autre type de séance, fermée ou directive, esgéd par le président des travaux, qui
soumet les communications a son contréle absols. dmnmunications sont réduites au
minimum. Les médiums ne se laissent pas entraiaelgs entités sans l'autorisation du
président. S’il se produit une communication longolesieurs mediums restent inactifs en
attendant leur tour. Ces séances n’ont pas ledsgr@anique des soins simultanés des services
d’'urgences. Elles ressemblent d’avantage a uneuttatisn médicale ou les patients ont
rendez-vous. Néanmoins, elles aboutissent a urtatsBlusieurs entités sont orientées de
maniére doctrinaire indirectement en assistantelfation doctrinaire des autres. Quand on
ne dispose pas d’'assez de médiums ou d’orientegtarthires, ce systeme de contrble fermé
donne davantage d’assurance au président. Maislél grand inconvénient de mettre le
président dans une position qui favorise la vagtitéautoritarisme. Les adeptes de ce systéeme
s’appuient sur les instructions de I'ap6tre Paulsdsa Premiéere Epitre aux Corinthiens. Paul,
de formation judaique, conseille 'usage contr@é dons spirituels, ou chaque médium parle
a son tour. Le probleme est que les circonstan@&d’'é@poque apostolique et celles
d’aujourd’hui sont bien différentes. Les séancéseB ou ouvertes répondent mieux aux
nécessités actuelles. Kardec, dans un pays oeitfiime était chose courante, a montré un
tres grand intérét pour les séances de psychografti cela parce que ces séances
correspondaient a ses besoins en documentation pesr expériences. Partout la
psychographie est encore considérée comme la flamples efficace de communication car
elle permet de conserver les textes pour des dppsaet des comparaisons ultérieures. Méme
chez les Brésiliens, la psychographie joue un nmdlportant dans le développement de la
doctrine, comme nous le voyons avec la contribuéipportée par plusieurs médiums et plus
particulierement par Francisco Candido Xavier ddéotuvre immense est hautement
significative. Mais dans les centres et groupestspipopulaires brésiliens, ou l'illettrisme est
présent de toute part, la manifestation d’esprifgrieurs pour la plupart illettrés, rend
presque toujours impraticable la psychographielaviai raison pour laquelle la préférence
pour des séances de communications orales s’esséap

D'un autre c6té, pendant les séances dorientatiootrinaire et de désobsession la
communication orale est plus précieuse, permetiaatexpression plus complete de I'état
émotionnel et méme pathologique de I'esprit commamt. L'identification de [|'esprit
devient aussi plus facile, en général par les @ddiismes de la voix, de la mimique, des
modes caractéristiques de I'étre qui a quitté & ghysique et qui néanmoins revient avec
toutes les modalités, tics et gestes de son cdramel disparu, ce qui confirme l'identité
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théorique du corps somatique avec le corps spliri@ette identité n’est pas constante, car
I'esprit évolue sur le plan spirituel, mais la fileikté extréme de la structure du périsprit
permet a celui-ci de retourner aux conditions aetées dans une communication avec des
étre chers, soit par la volonté de I'esprit comroant ou involontairement, soit par de
simples émotions déclenchées dans l'acte d’apprathemédium ou dans l'acte de
transmission de la communication.

Les personnes qui ne connaissent pas la doctrimee etisposent pas d’expérience de la
pratigue médiumnique se sentent intriguées papeEdemes. Comme Kardec le conseillait,
il vaut mieux gu’elles ne participent pas a desnséa sans avoir lu d’abord les ceuvres
explicatives ou sans avoir au moins recu des eics de personnes compétentes. Mais
exiger que les personnes obsédées ou que les ngdiupiein développement assistent a des
cours s’échelonnant sur plusieurs années pous quilissent assister aux séances dont ils ont
besoin, comme le font certaines institutions, @st simplement absurde et frise le manque de
charité.

b) Séances de désobsession

Kardec a classé les obsessions en trois typesy $mldegré d’obsession de I'esprit et de
soumission de la victime : obsession simple, fadmn et subjugation. L’obsession simple
peut étre traitée lors des séances d'orientatiotridaire, sans grande complication. L'obsédé
est généralement un médium en développement, neaisest pas toujours le cas. Dans
plusieurs cas, une fois que I'esprit est éclainénet fois que le patient se consacre a I'étude et
a la pratique de la doctrine, il se libere et tfarme I'obsesseur en ami et en collaborateur.
C’est ce que Jésus préchait : « Accorde-toi promeid avec ton adversaire, pendant que tu
es en chemin avec lui ». L'obsédé ne se transfgoage en médium, mais en orienteur
doctrinaire ou en auxiliaire se consacrant auxédifits domaines de l'activité doctrinaire.
Mais la fascination et la subjugation exigent usitément plus intense et un petit groupe
restreint de travail, ou sont intégrés des médioorscients de leurs responsabilités et des
difficultés du travail et dirigé par des persongempétentes et cultivées. La guérison peut
étre obtenue en peu de jours ou peut prendre des wuire des années, avec des périodes
d’amélioration et de rechute. Il N’y a que la pstie@nce dans le travail de désobsession et la
volonté active du patient ayant un désir profondseédibérer qui peuvent hater les résultats.
La plus grande difficulté se trouve toujours dambdence de volonté du patient, conforté
dans son lien obsessif, en situation d’ambivaleatel veut a la fois se libérer tout en restant
encore attaché a l'obsesseur, en manque quand ioie s’éloigner et Il'invoquant
inconsciemment. Il y a des obsesseurs qui se cmesit] avec raison, obsédés par leurs
victimes. Des idées, des habitudes, des tendatioesngaires des obsédés constituent des
éléments d’attraction pour I'obsesseur. Dans ce leaslus grand travail de la désobsession
est a faire avec la propre victime. Les présideletsséance doivent étre attentifs, vigilants
quant au comportement de I'obséde, I'aidant constant a réagir contre les influences de
I'esprit et contre ses propres tendances et hadstagentales. L'esprit de I'obsédé, dans ces
cas, est le pivot du processus. Lui apprendre &t@enet a dominer son esprit par la volonté,
en s’appuyant sur I'éclaircissement doctrinaire,leplus important. Du contréle de I'esprit
découle naturellement le contrdle des émotiongestsgntiments, qui sont pour ainsi dire les
éléments d’attraction de I'esprit obsesseur.

Aucune attitude exorciste, dans la tentative diler 'obsesseur par la force ou par les
menaces n’'aboutit & de résultats positifs. L'oaéoh doctrinaire est un travail patient
d’amour. Nous devons comprendre que nous sommeanteles cas de réconciliation
d’anciennes inimitiés, chargés de haine et de deitdomutuelle dans des activités négatives.
N’importe quel élément matériel que I'on puissdisdr — des passes compliqués, des prieres
insistantes et longues, l'usage d’instruments cutiés objets — tout cela ne servira qu'a
prolonger le processus obsessif. Le plus importast la persuasion bienveillante,
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I'éclaircissement constant de I'obsédé et de I'ebsar. L'orienteur doctrinaire est toujours
aidé par l'action des Esprits sur I'obsesseur etlslsédé. Toutes les prescriptions de
mesures préalables a étre prises par les membtésjdpe de médiums, comme 'abstinence
de viande, de tabac et d’alcool, le repos avatrblail, le comportement angélique durant la
journée, et que sais-je, ne sont que de presangptgecondaires. Les médiums ont tout
naturellement leurs comportements normaux régisleaiprincipes moraux et spirituels. S'ils
ne les suivent pas, ces improvisations de sainetgervent a rien. S’ils le suivent, ils n’ont
pas besoin de ces artifices. Comme Kardec I'explid seule autorité que I'on puisse avoir
sur les esprits est celle de I'ordre moral, etwevqut dans le secours spirituel, ce ne sont pas
les mesures de derniere heure, mais lintentione pdes médiums et des orienteurs
doctrinaires, car : « Le Spiritisme est une questie fond et non pas de forme ». Les mesures
qui doivent étre prises, quand les médiums et késnteurs doctrinaires ne sont pas
suffisamment éclairés, ne sont que les précautindgjuées par le bon-sens: ne pas
s’'adonner aux exces de nourriture, aux boissonspases’abandonner a des bavardages
inconvenants ou médisants le jour du travail. Utfaloigner les artifices de la religiosité
mystique et les prétentions d'ordre personnel déxse d’orientation doctrinaire. Des
médiums et des orienteurs doctrinaires ne sont dpge instruments — conscients bien
évidemment — mais des instruments des Esprits b&®gui se servent d’eux dans la période
du travail. Le mérite individuel de chacun ne smie que dans la bonne intention et dans
I'amour qui les anime vraiment au cours du serfraternel.

La tendance mystique dans la pratigue médiumnigtieaurelle, elle provient du sentiment
religieux du passeé, dans lequel nous avons étgigalans la crainte du surnaturel et dans le
désir du salut personnel a travers les sacremenes attitudes naives. Mais nous devons
combattre et éliminer de nous ces résidus phatieaigt égoistes, en adoptant une attitude
rationnelle et consciente dans les relations aescesprits, qui encore hier étaient nos
compagnons d’existence terrestre et que la morpasatransformé en des saints ou en des
anges. Le milieu spirite est empli de précheurs @pix onctueuses et aux expressions
mystiques, aussi bien incarnés que désincarnés kaaioctrine ne nous indique pas le
chemin de l'artifice et de la simulation mais celiéis attitudes et des positions naturelles,
sincéres et positives, qui ne nous aménent pasoaiver nos poils épais de loup avec de la
peau de brebis.

Les gens se laissent attirer facilement par le mkeux, par les miracles et les faiseurs de
miracle, mais les esprits, qui nous voient intéeewent, ne se trompent pas devant les
mascarades des faux-saints. La créature humaimne estelle est, et porte en elle les germes
de son perfectionnement, non pas selon les comventiormelles de la société ou des
institutions de sanctification, mais selon ses algons internes. Un étre spontané, naturel,
ouvert, s'offusque des artifices, des malices dtafieectation des personnes modelées par les
moules de la fausseté. Les esprits, plus que emsent rapidement I'odeur de parfum bon
marché et aigre de ces angelots de procession|atoailes fondent avec les gouttes de pluie.
Le Spiritisme n’est pas venu pour nous donner dev/gltes écoles de pharisaisme, mais pour
réveiller en nous le golt de l'authenticité humaiNeus savons treés bien que les maniéeres
suaves, la voix douce et bien placée, les gestémndeesse dramatique n’ont pas de valeur si
nous ne sommes pas intérieurement ce que nous ansnéxtérieurement. Et c’est une
illusion stupide que de penser que cette discipdiririeure atteint notre intérieur. Notre
schéma intérieur d’évolution ne céde pas aux maahset aux affectations de la simulation.
La morale n'est pas un produit du milieu social,isnde la conscience. Ses principes
fondamentaux sont dans notre intériorité et non gaass I'extériorité. La morale exogene
(extérieure) vient des coutumes, mais la moral@géde (intérieure) nait des exigences de
notre conscience. L'idée de Dieu chez 'homme asidurce de cette morale intérieure qui
dépasse le moralisme superficiel de la sociétésDes seéances de désobsession ce qui est
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valable ce n’est pas le faux « moralisme des hommesis la morale légitime de I’

« homme ». Cette recherche du naturel, du Iégitimke, I'hnumain, est la constante
fondamentale du Spiritisme.

c) Séances de guérison

Les séances de guérison se distinguent des sédecesobsession et n’'abordent pas
uniquement les problemes mentaux et psychiquess mas les problemes de santé. Les
Esprits exercent des activités curatives de tonteget ils réalisent méme des interventions
chirurgicales dans des cas spéciaux. Cela n'adfinange car il suffit de se rappeler que les
Esprits ne sont que des hommes désincarnés quitwilams une dimension physique de la
réalité terrestre, ou, comme ici, I'esprit opére kumatiere. Les plans spirituels les plus
proches de la surface terrestre sont assez semblabk notres. Les séances de guérison
matérielle suivent les normes de la séance de déssibn, mais des mesures de contrdle des
phénomenes s’y ajoutent, comme celui des séaneetodlasmie ou de matérialisations.
L’ectoplasme est utilisé dans la récupération desi$, fréquemment pour la cicatrisation
immédiate d’incisions opératoires et dans le rddmai des organes et des ses fonctions.
Anticipant d’'un siécle les pratiques de la médigisgchosomatique, la thérapeutique spirite a
montré que les maladies somatiques ont leur origares le psychisme. La découverte du
corps-bioplasmique aujourd’hui a confirmé cettes¢hépirite. La Parapsychologie contribue
beaucoup a I'éclaircissement de ce probleme etrandgnombre de médecins acceptent
aujourd’hui la contribution spirite dans ce domaine

Mais c’est justement pour cette raison que lesc@ade guérison ne peuvent étre réalisées
sans la participation de médecins-spirites. L'exggede la condition spirite des médecins
découle de la nécessité des connaissances deldEmadique spirite. Les médecins non-
spirites ne disposent pas de ressources pour cadrgree qui se passe alors, mais ils peuvent
participer aussi de ces séances, a la conditiamed&compagnés par de collegues spirites.
Les cas de médiumnité curative sont plus fréquenis I'on imagine et ces médiums,
abandonnés a leur sort, finissent généralemensgauerdre. Il est téméraire d’accepter le
travail médiumnique de guérison sans l'assistanédicale au médium. Il ne s’agit pas de
miracles, mais d’action thérapeutique et parfoisne&hirurgicale. Nous recommandons la
lecture du livre sur le Cas Arigd, avec les détians de nombreux médecins de renom,
brésiliens et étrangers, et le récit des nombreugessentions chirurgicales. Il s’agit d'une
étude sur le médium et sur toute problématique umédiique, psychologique, sociale et
thérapeutique. Ce n’est pas le simple récit desgmeénts. C’est pour cette raison que nous
I'indiquons comme le seul livre de référence, pailslir ce cas, et traduit par des institutions
scientifiques américaines. Nous souhaiterions le remplacé par une ceuvre plus complete,
mais malheureusement celle-ci n’a pas encore jaute

Les campagnes passionnées contre le Spiritismer@atdes barrieres presque insurmontables
entre le Spiritisme et la Médecine, qui ne commenee étre détruites que maintenant.
Bientdt, Kardec, qui était médecin a Paris, ne phua considéré comme un adversaire des
meédecins, mais comme une sorte de Pasteur recardiveiment pour ses mérites. Il existe
déja aujourd’hui des Sociétés Spirites de Médicine Brésil et dans le monde. Ces
institutions scientifiques vont apparaitre en grawothbre et vont multiplier leurs activités
dans les prochaines années. Les spirites doivdlabooer a cela, en évitant les pratiques
thérapeutiques sans contréle médical, qui sontrisgsiées dans I'ambiance de mysticisme
naif qui regne chez nous. Ce n’est que de cettafgge nous aiderons a briser les tabous qui,
depuis plus d’'un siecle, couvrent de calomniessfastes et le Spiritisme, ralentissant de
maniére évidente le progres scientifique et emegtela souffrance humaine.

Les séances de guérison ne sont que des tentafmiele, car la guérison spirituelle ne
dépend pas seulement des facteurs physiques dalddien Il y a des facteurs spirituels de la
maladie qui sont presque immuables. Ils résultémcalrnations antérieures auxquelles
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I'esprit se soumet de son propre chef afin dels&édr des lourdes angoisses du passé. Mais il
y a toujours quelgue bénéfice, méme dans les casables. Et plusieurs cas incurables pour
la médecine terrestre sont facilement guérissajsbee a l'intervention des entités spirituelles
a travers la médiumnité. Les Esprits ne sont pasaturrence avec les médecins. Les
propres médecins désincarnés s’averent trées mgimésapporter une aide a leurs collegues
d’ici bas, et cela de maniere désintéressée, dassuci réel de contribuer a I'apaisement
eventuel de la souffrance humaine.

Des personnes qui ne connaissent pas la doctrinéhabitude de demander pour quelle
raison les Esprits ne viennent pas au secourswielés malades et ne guérissent pas toutes
les maladies, puisqu'’ils disposent de ressourcesrimures a celles de la médecine humaine.
Il est évident que tout dans I'Univers est soumidea conditions et a des lois. Un malade
conditionné par sa conscience profonde a la ndéadsisoulager sa conscience a travers les
formes de souffrances qu’il a imposées a d’autréstares dans une vie antérieure, a dans ses
souffrances actuelles son propre reméde et norupasnaladie. Il traverse un douloureux
processus de rééquilibre moral et spirituel, gsélt nécessaire a sa paix future. Les lois
morales de la conscience I'obligent, pour son prdgen, a purger douloureusement, mais de
facon bénéfique. Il ne s’agit pas d’'une hypothésajs d’'une réalité confirmée par les
recherches scientifiques sur la mémoire profonda racherche de preuves accumulées au fil
des ans sur la réincarnation. Dans le Spiritismraiton et la preuve prédominent. Comme l'a
observé Richet, Kardec n’a jamais accepté un gmngui n’était pas logique et qui n’avait
pas été confirmé par la recherche. Grace a celdgdtrine reste intacte face a I'étonnante
évolution scientifique de notre temps. Les plusigsaprogres de la Science n’ont fait rien de
plus, jusqu’a ce jour, que de confirmer les priesifondamentaux du Spiritisme.

Les Esprits guérisseurs ou thérapeutes ne fondgasiracles, n'ont pas le pouvoir de violer
les lois naturelles. Mais ils connaissent mieux lés que les hommes et disposent de
ressources gue Nous ne connaissons pas encorecdeuraison JEsus a annonceé que ceux
qui suivraient sa parole pourraient accomplir lesaates qu’il faisait et qu’il serait accordé a
’'homme de faire bien davantage encore. Le problatast pas celui de la mystique, mais
celui de la raison et surtout de la connaissanoatella connaissance est donnée a ’lhomme,
avec des possibilités progressives de développespitituel. Il accroit ses connaissances en
progressant dans le développement de ses pot@&Estiahtiques, ou, comme l'a affirmé Kant,
dans la réalisation de sa perfectibilité possiblans le sens spirituel, cette actualisation des
potentialités de perfection est a la portée de,toaselle est inhérente a la nature humaine.
Mais dans le sens existentiel, terrestre, cetteialisation est conditionnée au degré
d’évolution atteint grace aux efforts de chaqueviid.

Les Esprits thérapeutes, comme les médecins teseste disposent pas du savoir absolu,
mais relatif a son degré d’évolution. lls travailegénéralement en équipe, en s’aidant
mutuellement. Le plus sage et expérimenté dirigguipe, exactement comme chez les
hommes. N'importe quelle interprétation surnaterele I'activité naturelle de ces créatures
humaines nous améne aux délires du mythe, nouschiamtéde comprendre la réalité des
faits.

d) Séances de consultation

Les séances de consultation sont les plus anciateés pratique spirite, trés antérieures a
I'élaboration de la doctrine. Elles ont marqué prafément les temps mythologiques, en se
prolongeant dans les temps bibliques dans la phas#iévale, comme nous avons vu
précédemment. Le trépied magique des oracles giytlesnisses, la table a trois pieds, qui a
ressurgi a I'ere moderne avec la danse des tadgete prédécesseur du guéridon francais, de
la table a trois pieds des salons parisiens duf Xi&cle, qui ont attiré I'attention de Kardec.
Utilisés pendant toute I’Antiquité pour des conatitins sérieuses des esprits, comme nous le
voyons dans le cas de la Pythonisse d’Endor, daBsble, ils deviennent, dans la société
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européenne frivole du XfXsiécle, des objets de diversion et de passe-tefpsore
aujourd’hui ils sont utilisés dans la pratique gpidans des consultations insouciantes ou
sérieuses. Lors de ces consultations sont appareraines diversifications, comme la
corbeille-toupie utilisée par Kardec lui-méme, yatologie a travers le raps, utilisée dans le
cas des sceurs Fox, aux Etats-Unis et les séamtebatiques du petit verre auquel I'écrivain
brésilien Monteiro Lobato s’est consacré sérieusgymous laissant un rapport minutieux de
ses expeériences extrémement intéressantes, pubi® ld livre de sa secrétaire, Madame
Maria José Sette Ribads Sessdes Espiritas de Monteiro Lob@dtes Séances Spirites de
Monteiro Lobato). Le célebre écrivain a réussiablt des communications, par ce procédé,
avec ses enfants décédés et il a réussi a orielemaniere doctrinaire des esprits
perturbateurs.

On considére, en général, que ces séances soranpnéds par le Spiritisme. Ce qui est
condamné n’est pas la modalité, car toute formeatemunication est valable, lorsqu’elles
sont prises au sérieux, mais la |égereté avec llagoertaines personnes se livrent a cette
expérience, par simple curiosité, facilite I'accéesprits inférieurs, moqueurs ou
malveillants, qui mettent en péril les médiums.

Le nom de séances de petit verre provient de lagpeaqui fait usage d’un calice ou d’un
petit verre retourné sur une feuille de papier muume table a la surface lisse. Sur la feuille
de papier ou sur la table, on dispose un alphabéirene circulaire autour du calice. Une ou
plusieurs personnes mettent légerement un doigescalice et celui-ci bouge indiquant les
lettres qui forment des mots. Monteiro Lobato épeaiula médiumnité de son épouse,
Madame Purezinha, en lui bandant les yeux. Uneopeesest chargée de noter les lettres
indiquées. Le mouvement du calice atteint génématemine grande vitesse. Comme l'on
voit, il s’agit d'un phénoméne d’automatisme psyola@ue, dont les esprits se servent
comme dans I'écriture automatique. Les consultatemnt faites oralement par les personnes
présentes.

Il N’y a rien de mauvais en soi dans cette pratid@ens une ambiance sérieuse les réponses
sont sérieuses aussi. L'interférence d’esprits raatgiou perturbateurs peut se retourner en
leur faveur et leur apporter une aide, comme kafalobato. Ce qui est mauvais, ce sont les
consultations frivoles et absurdes, qui durent tomgtemps, ou les réponses sont apportées
par des esprits frivoles. Les Esprits sérieux gj@lent, naturellement, laissant les demandeurs
faire les expériences dont ils ont besoin. Il niga$ rare que certaines personnes sensibles
sortent perturbées par cette expérience. C'esisanm pour laquelle, en général, les spirites
déconseillent cette pratique. Si elle est priseséieux, néanmoins, elle peut étre utile a de
bonnes communications et elle prouve au médiumlegi€ommunications ne proviennent
pas de lui-méme, ce qui rassure bon nombre de médide communications orales qui ne
sont pas suffisamment expérimentés et peu connassde la doctrine.

Il se produit la méme chose avec la psychograpieamique ou automatique. Les recherches
de Pierre Janet sur cette forme de communicatiorugiie ont révélé qu’elle peut provenir de
I'inconscient du médium. Mais bien avant que Jareetéalise ses recherches, Kardec avait
déja fait des recherches a ce sujet et il a mauteéla communication animique (de I'ame du
meédium lui-méme) n’invalidait pas ces communicaidsien au contraire, elle confirmait les
communications spirituelles. Les esprits utilisprécisément 'automatisme psychologique
des médiums pour transmettre leurs messages. ilisent I'automatisme comme le
télégraphiste utilise le télégraphe, aussi bierr pauler avec leurs amis a distance, que pour
transmettre des messages télégraphiques de phigieusonnes. Actuellement, dans les
expériences parapsychologiques, la thése de Kardgé largement confirmée. Les travaux
scientifiques d’Erenwald, sur ce processus, 'aneaé a proposer la fusion des méthodes
guantitatives de la recherche parapsychologiquec 488 méthodes significatives de la
Psychologie pour un meilleur rendement de ce magecommunication médiumnique. Il est
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grand temps de comprendre, comme I'a signalé réegmRemy de Chauvin, que l'allergie
au futur doit étre éloignée de nos milieux cultsiret scientifiques, ou elle a déja provoqué de
sérieux et profonds dommages. L'idiosyncrasie anaurel ne doit pas empécher la Science
d’accomplir sa mission qui est justement celle diger les anciens mysteres dans de termes
rationnels. Les Sciences actuelles ont été déjacuas dans leurs refuges matérialistes par
leurs propres incursions sur le plan extra-physigeton I'expression de Rhine. S’obstiner a
confondre I'écriture automatique avec la psychogigpque ce soit au moyen d’un calice ou
a l'aide de la main d’'un médium, est simplementmiar les yeux devant une réalité
millénaire, aujourd’hui intégrée au domaine scigque. La these de l'omniscience de
I'inconscient est une contradiction en elle-méme.

Les lois de la médiumnité

1. Les moyens scientifiques

Le Spiritisme a été accusé, des son apparitiomedpas avoir de fondements scientifiques.
L'objet de ses recherches était illusoire. Les mé#ls qu’il adoptait étaient inefficaces. La
répétition nécessaire de phénomenes était impessiardec ne s’intéressait pas aux lois des
phénomeénes, qui en réalité n’étaient pas des ph&mesret qui n’étaient soumis a aucune loi.
Les esprits, ainsi que les dieux mythologiquesestales représentations évanescentes, sans
aucune consistance possible. Contraire a la réphisique, le Spiritisme n’avait rien a
ajouter au monde sensoriel, il ne révélait ni etiicdhucun aspect nouveau de la matiere.
s’agissait seulement d'une résurrection des anegrguperstitions de I'Antiquité que la
Science devait détruire a jamais. En traversaniretes du réel, le Spiritisme envahissait les
régions de l'ineffable pythagorique, ou la rais@anpouvait méme pas discerner un semblant
de quelque chose. Kardec trichait pour créer utigior d’apparence scientifique. Son
objectif ne pouvait étre que la création d’'une radl@véglise, dont il deviendrait certainement
le pape. La présence de Dieu dans sa structurenpighent scientifique ne pouvait tromper
personne. Dieu était I'objet de la Théologie, denttomaine sacré était envahi insolemment
par Kardec. Il ne restait au monde moderne quaousger de maniere définitive
I'intromission de ce corps étranger et nébuleuxsdaomaine rationnel de la Science.
Néanmoins, Kardec insistait. Et il expliquait irdablement que I'objet de la Science Spirite
était la propre essence de 'homme, que I'on pdwstieindre a travers sa manifestation (le
phénomene), et que celle-ci, par sa propre nadtaig,accessible a la recherche scientifique et
que sa répétition, comme celle de tous les phénespédépendait seulement de la
conjugaison des éléments nécessaires, comme cpladgt dans une réaction chimique. Il
rappelait que ces phénomenes étaient naturelsxigsaient depuis toujours, en se répétant
indéfiniment a travers les millénaires. En tant guénomeénes naturels ils avaient leurs
propres lois, que le Spiritisme découvrait a traveéexpérience et la recherche, en les
provoquant et en les analysant. Kardec placait p&itSme dans le domaine de la
Psychologie. Et il donnait naissance a la Psyclelggpérimentale, sans commettre I'erreur
d’utiliser les méthodes physiques ou biologiques,ilcaffirmait que la méthode devait étre en
adéquation avec I'objet. Pour cette raison, il itréa propre méthode. DansRa&vue Spirite
son support de diffusion et de débats, il ajoutaittant que sous-titre : « Journal d’Etudes
Psychologiques ». Quant aux superstitions, il rigipgue la fonction de la Science était
précisément celle de les expliquer, en remplagatables par des explications rationnelles et
positives des causes des phénomeénes qui les agédsc Tout cela en vain. Les Sciences
étaient des deéités impassibles, protégées parekdslgs de la Déesse Raison. Kardec et le
Spiritisme ont été marginalisés dans la cultur&X i siécle. Les scientifiques opposaient les
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dogmes inébranlables de la fragile raison humaine dogmes inviolables de la sagesse
ecclésiastique. Pris entre les feux croisés decien8e et de la Religion, il ne restait plus a
Kardec qu’a se retrancher dans les ruines de lasaphie, qui venait de se libérer de la
servitude médiévale et qui conservait dans sesibesr des restes de chaleur humaine.
Heureusement les scientifiques qui sont allésrarszontre n'avaient pas perdu leur bon sens.
lIs ont décidé de prouver scientifiquement quepleénomeénes n’existaient pas et ont cogné
du nez dans la réalité inadmissible. La Sociétdebimue de Londres a vu ses certitudes
brisées devant la force des faits. William Crookdsuché les phénoménes du doigt, comme
saint Thomas, et il a eu le courage de soutenir &ustence. Friedrich Zoéliner, en
Allemagne, a fait de méme. On ne pouvait plus lgegalité des phénomenes. On en arriva
donc aux sophismes de la mystification, en qualif@rookes de sénile et Zéliner de stupide.
Plus tard vint Richet, le physiologiste du siedjei a soutenu I'existence de I'ectoplasme, et
que I'on a considéré comme un imbécile, trompéymaimposteur. A la mort de Richet, en
1935, en plein XXsiécle, les défenseurs de la raison ont clam@uttague lillusion spirite
mourrait avec lui. lls ne savaient pas que, cingéas plus tot, le professeur Rhine et le
professeur Mc Douglas avaient fondé a la Duke Usitye aux Etats-Unis, la
Parapsychologie moderne, préparant le « PsychianBgol’explosion du tout psychique
actuel.

Aujourd’hui nous sommes devant une confirmationalotde la Science Spirite, non
seulement par la Parapsychologie, mais aussi p&hisique Nucléaire, par la Biologie
avancee, par I'Astronautique, par toutes les bresma® la connaissance qui ne pouvaient et
ne peuvent s’arréter au «rush » étonnant de |laaissance vers I'antimatiere, le corps-
bioplasmique, les preuves de la réincarnationpl&nomenes théta qui prouvent les diverses
formes de communication médiumnique. Le Spiritisest le plus étonnant épisode de
I'Histoire des Sciences que les historiens scigptéfs tiennent a ignorer. Les lois des
phénomenes médiumniques, découvertes par Kardecpmsontenant redécouvertes dans les
laboratoires modernes et ceux qui les redécouagjourd’hui ne savent pas qu’il ne s’agit
pas de quelque chose de nouveau. Si le Spiritissmpas de moyens scientifiques, par quels
moyens étranges, non-scientifiques, Kardec a-tiicgé ces découvertes actuelles ? La
Science Spirite a prouvé sa valeur dans les plusdgrcentres de recherches universitaires du
monde, par les mains de ses adversaires. Perserg¥eshdonc apercu de cela ?

2. Les lois des phénomenes

Les lois des phénoménes médiumniques (ou parangjroatiété découvertes et décrites par
Kardec dansLe Livre des Médiumsl y a plus d'un siecle. A travers les recherches
psychologiques il les a définies avec précisiorpalitait du principe que les « phénomeénes
parlent ». Il a interrogé les esprits communicagitd a contrélé ce qu’ils disaient, par des
expériences réalisées avec des personnes vivaatesnfrontation de ces manifestations sur
deux plans de la réalité et la répétition constabeepériences lui donnaient une marge de
certitude possible. Il s’est consacré pendant dameées consécutives a ce travail, a la
Société Parisienne d’Etudes Spirites (une sociétiénsfique, selon la classification de
Kardec). Il a aussi utilisé le contréle de la vayanSes principales recherches ont été publiées
dans laRevue Spiritavec une grande régularité. Aujourd’hui les canétions scientifiques
montrent qu'il avait raison. Il a atteint par deséthodes psychologiques ce que les sciences
actuelles ont réussi avec des appareils spéciber.dst arrivé a des certitudes absolues, que
les scientifiques ont rejeté car elles n’étaierst g accord avec les exigences des méthodes
embryonnaires de I'époque. Il a réalisé ainsi lespyrand exploit scientifique de tous les
temps. Tout ce qu'il a affirmé — a déclaré Riclyei, sur plusieurs points n’était pas d'accord
avec lui — a été le résultat de recherches ségelils@’a jamais pris en considération les
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critiques futiles ou sectaires, mais a toujoursonén avec une logique et une lucidité
admirable aux critiques sérieuses. Cela peut sfievédans la simple lecture de Revue
Spirite en douze volumes d’environ quatre cents pagesuohdicest tout a fait inconcevable
que tout ce précieux patrimoine de la culture fa@gs& ait été négligé jusqu’a maintenant.
Nous essaierons maintenant d’'ordonner la séquensesidécouvertes :

a) L’homme

L’homme est un étre spirituel revétu de corps obladdétre spirituel possede un corps que
Kardec a appelé périsprit, par analogie au pémspedes graines. Ce corps est constitué
d’énergies spirituelles et d’énergies matériellégest le maillon qui lie I'esprit au corps.
Toutes les fonctions mentales et psychiques dusceopt produites, maintenues et dirigées
par le périsprit, qui est la source de la vie. DEnphénoméne de la mort le périsprit se
détache progressivement du corps matériel et agedese transforme en cadavre. L’esprit
libre commence a vivre sur le plan spirituel, gsii eonstitué de matiére en état raréfié. Ce
monde semi-matériel a plusieurs hypostases, damferdieure n’existe que sur le plan
matériel, et s’interpénetre avec celui-ci. C’'estipeette raison que les esprits cohabitent avec
nous dans le méme espace cosmique occupé pankteglainsi, les esprits ont une influence
sur nous, et nous exercons une influence sur eods Ne pouvons pas les remarquer par les
sens physiques, mais nous pouvons les voir etnliemdre par I'esprit, bien que nous ayons
I'impression de les remarquer par les sens. Nouwsomenes pas fusionnés au corps matériel,
mais liés a lui par des énergies vitales, qui npmrmettent de nous éloigner du corps matériel
plus fréquemment que nous ne le croyons. Dans oesemts de détachement nous pouvons
voir les esprits et communiquer avec eux. L'inllest un centre spirituel de contréle et de
communication qui se manifeste a travers le cervBaws vivons dans un éternel échange
d’idées et de sentiments avec les personnes asgudes nous vivons et avec les esprits qui
sont au diapason avec nous. En plus de I'étreteplirque nous sommes, il existe chez nous
I'étre corporel, qui régit notre vie végétativegel conserve les instincts de I'espece tant que
nous vivons. Notre lien avec les esprits est datarel et normal.

Aujourd’hui, aprés la découverte de I'antimatietedes hypothéses balbutiantes sur les
univers paralléles, les physiciens ont découvert dgi monde matériel et le monde
antimatériel s’interpénetrent. La découverte, pas physiciens et par les biologistes
soviétiques, du corps bio-plasmique et de ses ifmmctrégulatrices de tout le processus
organique confirment la découverte de Kardec. Lesherches parapsychologiques ont
confirmé les relations mentales sur le plan hunedientre ce plan et le spirituel. « L'esprit
n'est pas physique », affirme Rhine. « L’esprit este structure psychonique, formée
d’atomes mentaux, qui apres la mort du corps pemntuniquer avec des esprits incarnés »,
a soutenu Wathely Caringthon. « Il existeshg qui survit & la mort corporelle et qui peut
communiquer avec nos esprits », soutient Soal. feeherches parapsychologiques ont
prouvé que la pensée n’est pas physique et queptamunications des esprits sont des faits
réels. Pratt investigue et prouve, dans les exardeasphénomeénes théta, la réalité de ces
communications. Louise Rhine publie un livre de hexche de terrain sur ces
communications, en les confirmant.

b) La réincarnation

Les preuves de Kardec sur la réincarnation décbutlen souvenirs spontanés et de
manifestations animiques a ce sujet, ainsi quevestigations par le processus hypnotique de
régression de la mémoire. Albert de Rochas a pulel$érecherches sur ce sujet, parmi elles,
beaucoup ont été confirmées par la recherche tjatr dans la mesure du possible.
Aujourd’hui, lan Stevenson, ainsi que Barnejee,uldjuent leurs recherches respectives,
ayant trait aux meécanismes de la mémoire. QuantladiWir Raikov, de l'université de
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Moscou, il poursuit ses recherches, malgré lessmes idéologiques. La loi de la
réincarnation ne peut étre prouvée par les méethadeglles des sciences, mais il est évident
que la nature du probléme requiert des modificatidans le systeme méthodologique.
Raikov s’en tient au probléme des souvenirs etud lefluence dans le comportement
individuel. Il envisage le phénoméne en tant quénpmeéne pathologique et probablement
suggestif. Il suit pratiguement la méthode hypnatigie Rochas. Mais sa contribution est
significative, selon Barnejee. Stevenson en amivgoint de déclarer que ses recherches ont
mis en lumiére I'évidence du phénomene. La révoiutméthodologique actuelle des
sciences, avec le progres des recherches danktodemaines, peut amener a la découverte
d’un processus spécifique pour confirmer les faitiséchappent a la confrontation d’éléments
purement matériels. Les scientifiques affrontentcenmoment les mémes difficultés que
Kardec a affronté il y a plus d’'un siécle. Mais #&c n’est pas tombé dans le piege des
difficultés. Il a rappelé que la réincarnation este constante de la Nature, ou tout se
renouvelle a travers les métamorphoses évolutdegsyis le regne minéral jusqu’a ’hominal.
Aujourd’hui on allegue la méme chose, on évoquealangénésie, qui est la loi générale des
transformations, dans laquelle figure la réincaomatet plusieurs scientifiques ont considéré
que les preuves nécessaires avaient déja étédsugtiqu’il ne s’avérait pas utile de chercher
de nouvelles exigences. L’attitude de Kardec gstise par les scientifiques d’aujourd’hui.
Les limites trop étroites de la confirmation scie officielle ne peuvent prédominer a une
épogue ou la réalité, méme sensorielle, s’est &igph 'infini.

c¢) Relations médiumniques

Comment se produisent les relations médiumniquedse diesprit et le médium ? Les
recherches de Kardec aménent & une conclusionitofinil y a un processus d’induction
entre I'esprit et le médium. Les vibrations psyctes de I'esprit, irradiées de son corps
énergétique, atteignent le corps énergétique (tsgré) du médium, en établissant une
empathie entre les deux. L'induction est si fortie ¢ps pensées et les émotions de I'esprit se
reflétent dans le comportement médiumnique. Lagmeralité de I'esprit domine celle du
médium asservissant ses centres nerveux dirigedatsmétamorphose passagere, si le
médium est suffisamment sensible et réceptif, nodiiéme ses expressions faciales et
corporelles, sa voix, son regard, permettant unenwonication totale du « pathos »
individuel de l'esprit. Il y a des cas de transf@gfion ou méme les défauts du défunt
apparaissent chez le médium. Dans les cas d’esmaitades les symptomes des maladies sont
transférés au médium pendant la communication 4téine) intense, qui excite les
commandes de I'organisme médiumnique. Caringthen g2fere aux interférences mentales
de l'esprit dans les zones corticales du médiumvagauant des foyers d’arythmie cérébrale
pendant la transe, ce qui a été confirmé par féeacéphalogramme. Soal et Price, de
Londres et d’Oxford, admettent I'action mentale l@ésprit sur I'esprit du médium. Jung
comprend que le processus est plus complexe, iggitqune relation sympathique entre
I'esprit et le médium, selon les termes de sa thates coincidences significatives. Comme
I'on voit, les scientifiques actuels confirment,eaves variantes naturelles individuelles, la
proposition de Kardec. Tout se passe sur le plaredessions énergétiques, des connotations
par affinité psychologique, des relations natusgllentre deux dynamo-psychismes (selon
I'expression de Gustave Geley) aptes a un procesdustif dans le champ énergétique. Les
Soviétigues n'abordent pas dans question épinewsis,étudient et investiguent les processus
télépathiques, en admettant I'existence de couréletstromagnétiques entre les cerveaux
humains et méme entre animaux, pour la transmisdopensées et pour des stimulations
énergétiques a petite et grande distance. La dédeudu corps-bioplasmique, qui a provoqué
des réactions d'ordre politigue en URSS, en raigdenla menace que cette nouvelle
représentait pour l'idéologie de I'état, a résaduprobleme de la source des phénomenes
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médiumniques. Et cette source coincide parfaitentamts sa structure et dans ses fonctions,
ainsi que dans sa constitution physique, avectisré de Kardec. Devant la place occupée
par le probléeme dans les sciences actuelles, commmenla valeur de la Science Spirite et

son actualité flagrante ?

d) L’ectoplasme

Les lois qui régissent les phénomenes de mouvendéstigets a distance, sans contact et la
formation de membres ou de figures humaines oneépéiquées par Kardec comme des
emissions du fluide ou de I'énergie vitale des méd, en conjugaison avec les énergies
spirituelles produisant ce que Crookes a désigns $® nom de force psychique. Avec
Richet, physiologiste, I'expression ectoplasme pbsa. Geley a fait des recherches sur
I'action de I'ectoplasme dans ce sens. Crawforéatigé des expériences sur la mécanique de
I'ectoplasme et Schrenk-Notzing a méme réussi aeittic des morceaux d’ectoplasme et les
a soumis a des analyses histologiques dans desafaibes de Berlin et de Vienne.
Ochorowicz a obtenu la formation de fantdme hunf@@mme Crookes), confirmant la réalité
des matérialisations. Ces dernieres ont été tamjaansidérées inacceptables par les
scientifiques opposés au Spiritisme. La Parapsggmlactuelle est restée prudente en ce qui
concerne les expériences de ce genre. Néanmoirad, éboCaringthon ont obtenu des
phénomenes d’ectoplasmie pendant une séance a i@gmbséance que nous avons déja
évoquée auparavant. Le docteur Luis Parigot desGaans le cercle expérimental d’Odilon
Negrao, a produit (en tant que médium) des led&rstoplasme, qui ont été pris en photos,
déplacant et soulevant des objets. Le docteurRiféro de Carvalho, lui aussi de Sao Paulo,
a obtenu, a l'aide de plusieurs médiums, dans stworatoire spécial, des formations
ectoplasmiques qui ont été prises en photos egdnet certaines de ces photos ont été
publiées dans des journaux et des revues. Aveenkecins médiums Urbano de Assis
Xavier et Ciro Milton de Abreu, a Marilia et a Caejra César (villes de I'état de Sdo Paulo,
Brésil), nous avons obtenu d’impressionnants phémes d’ectoplasmie. La réalité de ces
phénomeénes et les explications fournies par Kaale® propos n‘ont pu a ce jour étre
réfutées de maniere convaincante. Bien au contriésgérience de Soal et de Caringthon,
suivie des expériences soviétiques a l'universit@lnth-Ata et dans d’autres centres
universitaires en URSS, n’ont fait que confirmes &ertitudes de Kardec, qui avait posé ce
probléme. La Science Spirite, aussi bien sur & pheorique que sur le plan pratique, n'a
subi aucune contestation des sciences actuellexeemui concerne le probléme de
I'ectoplasme.

Les résultats des analyses de I'ectoplasme, queidciNotzing a demandé de faire a Berlin
et a Vienne, ont accusé la présence de matieraiqugaet de cellules épithéliales dans les
échantillons prélevés. Cela prouvait seulement lpatoplasme provenait réellement de
I'organisme médiumnique. Mais I'essentiel, c’eddiée, les énergies en action, n’étaient plus
dans la matiére examinée. Il incomberait aux ryssesos jours, de vérifier les énergies a
travers les chambres Kirlian, adaptées a des musssaicroscopes électroniques, selon les
informations obtenues en URSS par les chercheusdsmversité de Prentice Hall (Etats-
Unis), qui ont fait une visite en URSS et ont iatewé les chercheurs. (Voir le livigsychic
Discoveries Behind the Iron Curtaithe Sheila Ostrander et Lynn Schoeder). L'ectoptasm
s’est révélé étre comme un flux de plasma physdagiparticules atomiques, d’électrons, de
protons ionisés et d'autres particules non encdsmtifiées. La théorie kardecienne du
périsprit est confirmée méme dans les moindredlsiéte corps spirituel est un organisme
unifié, comme les scientifiques soviétiques le mliset se présente resplendissant comme un
ciel complétement étoilé. La luminosité constatém fpes voyants a maintenant sa
confirmation technologique.
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Les campagnes fanatiques et diffamatoires contr8pigitisme ont éloigné de nombreux
scientifiques de la nouvelle Science et ont empéetdEveloppement naturel de la doctrine
dans le monde. Des persécutions religieuses, detaomations académiques, des scandales
dans la presse, des calomnies comme celles lascédgSrookes et Richet ont produit les
résultats que les forces obscurantistes escomptdienSpiritisme, comme la Philosophie
grecque a I'époque de Diogene, qui se réfugia dartsnneau, a da se réfugier dans le coeur
humble mais sincere du peuple, dans la crypte @esingents religieux. La Science
Admirable de Descartes a éteint ses propres lumitrg’est cachée dans les tonneaux de la
bigoterie. Mais le progrés irrésistible des Scisrneeessuscité des cendres ce Phénix aux ailes
constellées, pour que sa splendeur puisse illum@dutur du monde. La conscience des
spirites, cette belle au bois dormant du commodisdeyra se réveiller face a I'aspect
fulgurant des temps nouveaux.

Anthropologie spirite

1. La condition humaine

Quand nous nous regardons confronté avec le Malaahs, les limites de I’horizon existentiel,
ce qui doit nous faire le plus peur c’est notreueily L’existence humaine est enfermée dans
un cercle de possibilités trés réduites. Les ligteekhorizon visuel et conceptuel de ’lhomme
ressemblent au cercle de craie que I'on dessindepa pour emprisonner une dinde ivre
avant de la faire rotir au four. Nous connaiss@sslimites du corps et du milieu (physique,
social et culturel) et nous ne savons pas si nousr@ns les rompre. Néanmoins, avec quelle
arrogance nous alimentons des prétentions de ctegjoésquines ou impertinentes et nous
nous jugeons toujours dignes de l'attention etadeohsidération de tous. L’horizon enfantin
est si réduit qu'il devrait nous donner la sensatitasphyxie, mais malgré cela nous nous
considérons le centre du monde. A la puberté éadolescence le cercle s’élargit et nos
prétentions augmentent. Durant la jeunesse nougisdans de nos propres mains notre
horizon, comme si nous étions un jeune grec codralalauriers et de victoires. Mais a la
maturité nos mains se transforment en griffes elsnwus jugeons capables d’escalader les
montagnes bleues pour dominer les distances itessilCe n'est qu’'a I'approche de la
vieillesse que nous commencgons a reconnaitre gu®iees nous manquent, mais combien
de personnes dépassent cette menace en s’'appuydaicanne de I'expérience passée et du
savoir acquis. Il n'est pas rare que les persoageégs retournent en enfance et cherchent a
compenser I'affaiblissement organique avec I'ikusdu pouvoir de la sénilité, les gloires du
passé, qui doivent alors nous payer les intéréla geatitude et des hommages du Monde.
D’ou jaillit cette source de vanité qui nous alifeedans la projection existentielle a travers
les ans ? Un vieux mendiant, assis sur les esgaliane église, dans l'attente de I'aumone,
est prét a parler de ses gloires passées, de soruélle généalogie glorieuse, avant de
ramasser la piece que nous lui donnons. Ses yellenbbeaucoup plus devant l'attention
gue nous lui portons que devant le scintillementlalepiece. D’ou vient ce sentiment
d’'importance personnelle a I'horizon grisonnantcdépuscule ?

La condition humaine est précaire. Le déclin orgaeiest fatal, inévitable. La perspective de
la maladie et de la mort ne permet pas d'illusidres promesses d’une vie spirituelle sont
nébuleuses, revétues de menaces terribles oufdesteation totale du rien. Et malgré cela le
petit morceau de ferment dont parlait le Loup de,Me Jack London, ce petit ferment qui a
gonflé jusqu’'a la limite du possible et qui mairdehse dégonfle et s’éteint, se considere
encore important et capable d’impressionner leseautSerait-ce l'attachement a la vie,
comme le naufragé a son morceau de bois ? Serdiinsenct de conservation auquel il
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S’attache par une impulsion inconsciente, la lmettie qui maintient la constance de I'étre
au milieu de toutes les contradictions ? La visiathropologique de la premiere partie de ce
livre nous donne une réponse a cette question. Desmscoordonnées du temps et de
I’évolution, I'esprit humain a mari vers la compegfsion de sa réalité intime, indestructible,
chargée de potentialités que son déclin physigueene €loigner. « C’est étrange. Quand je
pense a I'enfance et a la jeunesse je vois qalece que je suis vraiment, est resté le méme
a travers tous les changements de I'age », dis@tides Lobo. Ce pivot dmoi, autour du
guel tournent les étapes de la vie comme les nuagiesir d’une tour, sans l'affecter, est la
clé du mystere humain. L’homme est I'esprit qupsaette dans un corps animal et qui s’en
sert pour le voyage existentiel. Notre conscieneerelation, de structure mentale de
l'immeédiat, peut rester perplexe devant le mysti¥da vie, mais la conscience profonde, le
livre millénaire des expériences évolutives, gaftdesecret de limmortalité de [I'étre.
L’intuition subliminale de notre nature spirituellest ce qui soutient notre foi dans
I'invulnérabilité ontique. L’étre est ce qu'il esten ne peut I'affecter ni le modifier, et encore
moins le détruire. Pour cela, le matérialiste lesptonvaincu de son inutilité en tant que
créature mortelle, souffre et lutte pour ses ppesj avec la certitude intime et absurde que
cela est son devoir. Etre fidéle a lui-méme estabigation intérieure qu’il accomplit dans
I'infidélité négative de son idée supra-liminale iden, car la conscience profonde ne laisse
pas s’éteindre dans son intimité la flamme de <grpr vérité. L’'orgueil apparemment
contradictoire de 'homme vaincu pompe la séve desprofondeurs de I'étre qu’il n’a pas
cesse d’'étre.

Cette dialectique conflictuelle de I'étre et du r&ire définit la tragédie humaine et I'angoisse
existentielle de 'homme. S’il ne supporte pas ¢édp du conflit et se jette dans la fuite du
suicide, l'expérience douloureuse ne cesse pagedé@nhe expérience, une forme de
confirmation tragique de sa vérité intime, quitubntrera dans la dimension spirituelle de la
vie la nécessité de réajuster son existence ewtéri@ sa réalité ontique, d’équilibrer son
esprit de relation et ses conflits passagers aaetohscience profonde et avec la réalité
indestructible de sa nature spirituelle. L'unité B&tre prévaut dans le temps, car la
conscience immédiate se fonde, dans I'essencesdacseisitions réincarnatoires, a la fin de
chaque existence avec I'ensemble global de la camse profonde.

La condition humaine est un purgatoire. La terrelegpurgatoire que les théologiens ont
pressenti mais qu'ils n'ont pas su localiser. Masis ne devons pas racheter les péchés de la
classification religieuse, mais les résidus nasurd¢ I'évolution. Le corps et I'ame de
I’'hnomme naissent d’'une phylogenese étonnante, ignit \des stages inférieurs de la Nature
dans un réveil incessant des potentialités deel'§ursqu’a la floraison de lintelligence
humaine. La planete tourne dans le passé commeudend’un moulin, triturant la moisson
de blé rejetant l'ivraie et les détritus, pour daéarine pure puisse servir au Banquet du Ciel.
Ce n'est pas une expression mystique, mais simpiersgmbolique, de la tradition
chrétienne. Avec la terre Dieu modéle la créatummdine, non pas comme un artisan manuel,
mas a travers ses lois selon le programme de dsmpwde I'ordinateur vital des générations
et des civilisations successives. Dans des mong&sisurs il transformera les hommes en
anges, des esprits purifiés et sages qui vont astm@nles mondes futurs.

Nous avons ainsi I'échelle des étres dans I'Infini

1) I'ascension des minéraux vers les végétaux ;
2) des végétaux vers les animaux ;

3) des animaux vers les hommes ;

4) des hommes vers les anges

Au-dessus du plan angélique s’étendent les régiopérieures, les hypostases de I'Ineffable,
ou scintillent les mondes énergétiques, de puregéndivine, ou les corps ne sont pas des
corps mais des splendeurs, et la vie ne se measrerpsiecles, ni en millénaires, jusqu’aux
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hypostases supérieures de la théorie de Plotignéas par la lumiere de [I'éternité
dynamique, entrelacées dans des pensées et dassnti@sents de pureté céleste. La vision
anticipée des corps de lumiere est le corps-bioptage, encore impur mais déja rayonnant
comme des constellations, que les physiciens ebil@sgistes soviétiques ont pu voir et
photographier dans les laboratoires de la célebredisité de Kirov.

La condition humaine sur terre est lourde et arsgoite. La naissance apporte un trauma en
elle-méme, la vie est une « via crucis », la mstt’aorreur de I'annihilation, la poussiére qui
retourne a la poussiére. Les hommes s’entretuesat mtangent comme des fauves. La joie est
seulement un moment d’illusion, et ce méme fragmimttemps est perturbé par de
nombreuses inquiétudes. Mais 'homme n’est pasalérign, il jouit de la liberté d'étre et de
faire, de construire ou de détruire, en assumargdponsabilité inaliénable de tous ses actes,
pour apprendre et pour connaitre. Ses potentialitddaes peuvent étre asphyxiées par la
méchanceté et par la cruauté des inconscients,saaienscience profonde va affleurer dans
le conscient sur le chemin des réincarnations, patil se sauve lui-méme et pour gu'il se
retrouve en tant qu’homme dans les phases supesialgs civilisations futures. Aucun
tribunal divin ne l'attend aprés la mort, car léblinal de Dieu s’est installé dans sa propre
conscience. Lui seul peut se sauver, car les Dieusont pas punis par Dieu, et sa condition
humaine occulte la condition divine en puissance ki seul est chargé d’actualiser dans
Olympe Sidéral. Les Religions, la Philosophie, $&sences et les Arts sont les instruments
culturels de son humanisation encore en élabordt®rspiritisme est le Consolateur promis
par le Christ, le Gardien de la terre, qui n'a #ralicune Eglise et qui ne se trouve dans
aucune, mais existe dans le coeur de tous cewodghbagent vraiment comprendre le mystére
de la vie, la finalité de I'existence terrestre.

2. L’homme naturel

La chute de 'homme ne s’est pas produite dansefEdu le serpent pouvait converser avec
Eve. Elle s’est passée a Sumer ou semble avoirapgpagremiere civilisation. Dans un lieu
ou les hommes étaient nus, en communion naturele ¢es arbres, les fleuves et les
animaux, la pureté dominait. Rousseau a corrigé eaison I'erreur bibliqgue. L’homme puir,
sans malice ni péché, sorti des mains du Créagstirtombé lorsqu’il a eu a affronter la
premiére société. Il est impossible que cela sepsoduit dans le pays Iégendaire de Nod ou
Cain, le premier assassin fratricide, s’est matria@ eu une descendance. Une offrande des
fruits de la terre dans I'Eden ne provoqueraitg@galousie. Mais dans une société organisée,
ou les premieres forges du monde fonctionnaiemtérét, 'égoisme, la convoitise et la
jalousie devaient se répandre librement empoisdriearames. Et donc le péché originel n'a
pas été la désobéissance mais la rivalité. Caortagtion de 'hnomme est née de la lutte pour
la primogéniture. Adam et Eve sont des symbolekitgocence et de la pureté. Manger un
fruit du jardin d’Eden, aimer sous les arbres dienla premiére génération de I'Eden ne
pouvaient constituer une désobéissance, car Diait aveé les fruits pour nourrir les
hommes, avait créé Eve pour I'amour d’Adam et aued€ le Serpent pour qu'il siffle des
histoires d’amour aux oreilles sensibles de la jpEegrfemme.

Les rabbins juifs, qui fonderaient plus tard laiéticla plus fermée et la plus xénophobe du
monde, pleine de préjugés et de formalismes, awest régles de pureté que Jésus
condamnerait, ont été les créateurs de la tragddid’Eden. L’hypocrisie célébre des
pharisiens, oubliant les psaumes d’amour de Daaddamnerait le sexe comme un péché et
avilirait 'amour comme une invasion diabolique e§t pourquoi, dans le Temple, Jésus leur
donna le nom de fils du diable. La liste de péché&siels et capitaux du judaisme et des
églises chrétiennes aurait été suffisant pour ehgrde peuplement de la terre si Dieu n'avait
pas fait d’abord le peuple de Nod et ensuite cdlisraél. Tout cela peut ressembler une
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plaisanterie de mauvais golt avec les symbolegghiés, mais ce n’en est pas une. Pendant
presque deux mille ans les églises chrétiennegaspillé des fleuves d’eaux bénites sur leurs
fonts baptismaux pour laver les enfants innocentpé&thé originel. Et cela en vain car les
générations humaines devinrent de plus en plusbéésantes. Cela devrait suffire a
démontrer I'erreur des rabbins. Si les prétres;slsuccesseurs, avaient réussi a arracher les
nouvelles générations a la désobéissance, larieait jamais quitté I'antre des forgerons
de Nod et les générations successives, devenueaalgens niais, auraient continué a béler
dans les champs, en imitant les précédentes, sans las capacités de réélaborer les
expériences des ancétres et développer la raison.

Cette critique rapide, des origines bibliques, s \qu’a démontrer que les fondements de
I’Anthropologie Religieuse des chrétiens formaksgeinverseé I'ordre naturel de la condition
humaine. Rousseau n’a pas voulu faire retournenitne a I'état sauvage, comme a ironisé
Voltaire. Ce qu’il souhaitait, en contredisant legthe biblique de la chute de I'homme,
c’était rétablir 'homme dans le sens éthique dédahumaine en le réintégrant dans sa pureté
primitive, en le libérant de I'exces criminel dedifees des lois de pureté impure du
Judaisme et du Christianisme. Dieu créa 'homme gaiil crée sur terre un monde humain.
Les formalismes religieux ont dénaturé 'homme et snonde, les transformant en une
caricature tragique de ce gu’ils devraient étrerdwlution pédagogique de Rousseau nous
sert de parallele comparatif pour la révolutionrigpi Cette derniere cherche a libérer
'homme de [lartificialité déformante des sociétgbarisaiques, héritieres des sociétés
théocratiques de I'Antiquité, ou les représentdetsministres et les ambassadeurs des Dieux
s’esbaudissaient divinement devant la liberté homaiSans liberté I'homme ne se
responsabilisait pas et s’aliénait a la structuassive de I'Etat, en perdant de vue son éthique
individuelle. Toute la spontanéité de comportemeint’action de l'individu disparaissait
devant la soumission aux pouvoirs théocratiquesiaison humaine subjuguée par la fausse
raison divine s’uniformisait au niveau de la massda critique, I'éthique et la créativité
individuelle disparaissaient sous les gravats dmatf et de I'autoritaire. Cela s’est produit
au Moyen Age, provoquant a la fin d’'un millénaieeRenaissance et la Reforme. C’est ce
qui se produit dans la société technologique, ddilau d’or de la Technique recommence a
étre adoré par les masses avides de commodités stperflu, s’abandonnant fascinées a la
protection des divinités technologiques, qui, conlege Dieux anciens, promettent a leurs
fideles la domination de la terre et la conquéteCil. Ceux qui ne s’adaptent pas a cette
fascination collective, qui englobe déja presquentende entier, échappent par la tangente
illusoire des stupéfiants ou du crime, dans le sjgsie du terrorisme et des rébellions. Il n'y a
pas doption au-dela du dilemme : entrer dans tupeau comme des brebis ou se
transformer en béte sanguinaire. C'est ce que\@hactuellement, avec les circonstances
aggravantes des facilités et des commodités d’agr@s matériel enivrant, ou la production
en masse et la vitesse se chargent d’établir uiitrgudans une population trop nombreuse,
pendant que les Babylonies modernes s’intoxiqueat & pollution du milieu ambiant, les
salissures et les endémies étranges, la foliegtistne et la criminalité conquérante, ou
'innocence des enfants se transforme en sagatiténeviolence de cambrioleurs et
d’assassins.

Personne n’osera contester ce tableau monstrueaig,pau de gens percevront ce que cette
situation a a voir avec les problemes religiewsduitfit de se rappeler que nous sommes des
créatures spirituelles, que nous mourrons tougoes et toutes les nuits dans le monde
entier, pour que le probléme soit élucidé. Aliéaékm matiere, nous perdons de vue notre
nature réelle et nous tombons dans les déformatiend'artificialité. L’homme naturel
disparait dans l'ivresse des adaptations, que dppelle société de consommation. Par la
voracité de la consommation, la propre planétalégbrée et les hommes se dévorent entre
eux, dans la résurrection de I'anthropophagie sessformes techniquement sophistiquées.
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3. Le retour a I'hnumain

Les jungles de pierre, de béton et de fer, seméesnaohnstres mécaniques, remplacent
aujourd’hui les foréts naturelles du passé. L’honamaét qu’il a construit son propre monde,
meilleur, plus riche et plus beau que le Monde @éDMais dans cette construction il s’est
perdu lui-méme et il n'arrive pas a trouver le chrerdu retour. Il s’est perdu dans le
labyrinthe sans fil d’Ariane. Le Spiritisme ne canthe pas le progrés, mais la régression. Et
pour éviter le retour a la jungle dans des ternes$edhnologie avide et anthropophage, le
Spiritisme cherche a rétablir la condition humaled’homme déformée et dénaturée. Il ne lui
propose pas un nouveau type de religion, mais igi@vgestaltiste de la réalité. Il cherche a
le réveiller a la compréhension de lui-méme et aesponsabilité existentielle. Les formes
religieuses, dogmatiques et ritualistes ont hé&ttént sophistiqué les superstitions de la
magie primitive. Rites et sacrements sont des f@sngonventionnelles d’allégeance aux
dieux sauvages et aux caciques tribaux. De la metgige I'idolatrie sont nés les rituels
somptueux et vides des religions formalistes. Labith et les ornements sacerdotaux
proviennent des cultes paiens, ou la somptuosi&&ements et des insignes, des couronnes
et des mitres, avait au moins le pouvoir d'imprasser I'imagination naive des croyants.
Mais, selon les lois de la dialectique, ces insents utiles devinrent préjudiciables au
développement culturel des populations. Dans leisGdmisme, le culte extérieur et les
pratigues sacramentelles ont orienté le sentimehgieux des foules vers lidolatrie
fanatique. Les religions, vides de contenu, se perdues dans les atrocités du combat des
hérésies, des blchers de I'Inquisition et deshiesiguerres de religions encore présentes
dans le monde, au grand étonnement des créatursarntes.

Les régimes politiques totalitaires ont fait uneersion curieuse et tragique du processus de
développement culturel. lls ont transformé leursfgten de nouveaux dieux d’'un fanatisme
brutal ou le sentiment d’humanité a été transfoemé&érocité sauvage. Les religions de la
violence ont nourri la masse de la peur du surehtdes pouvoirs arbitraires divins et des
prérogatives sacrées de la hiérarchie cléricaledtdlt facile aux satrapes des idéologies
massives de transférer la terreur des massesereigg sur le plan politique. Le résultat a été
ce que nous avons vu dans I'explosion de la folegaomaniaque des nouveaux dieux
d’états mesquins, figures caractéristiques de farahé@tion de 'homme et de l'avilissement
de l'espece. La prévision des conséquences de amegaus €étaient déja bien visibles a
I'époque de Kardec, ce qui 'a amené a refuses, dier I'élaboration de son ceuvre, de donner
au Spiritisme le nom de religion. La seule chos@ quconcédé a été de déclarer que la
doctrine avait des conséquences morales qui l'oreng a admettre I'enseignement moral du
Christ, en excluant des parties mythologiques &&dhgile. Néanmoins, ce que l'on voit
aujourd’hui est un désir profond de retour verfolenalisme religieux institutionnel, incluant

le rétablissement d’'une hiérarchie cléricale lajoyé réabsorbera, des que les conditions
seront propices, toutes les prérogatives de I'aat@me ecclésiastique. On remarque que ce
que l'on appelle des «mentors spirituels » du reawnt doctrinaire, sous les
applaudissements et les encouragements des « m@ntarnés », tentent d’amadouer la
masse spirite par des techniques de comportemeétieax : des attitudes calmes, une
gestuelle étudiée, un verni de sainteté, des ssudioux et du langage mielleux, comme si la
spiritualité de I'homme était formée d'un ensembde révérences et d'étiquettes
mandarinesques. C’est le chemin classique de laud@émnisation de 'homme, de la
dévirilisation de I'esprit, qui devient incapable sincérité et de franchise, de cohérence dans
la conviction doctrinaire, mais capable de perfidie calomnie, d’exhibitionnisme et de
mystification, prét a superposer les intéréts nelgedes institutions aux devoirs spirituels
envers la doctrine. Avec ce déchainement d’'un riggtie inférieur, confit dans la peur et
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dans lignorance, nous cheminons vers un sectarisgligieux batard qui éloigne du
Spiritisme les créatures sincéres et impatientexvale le rétablissement de la Iégitimité
humaine.

José Ingenieros, grand penseur argentin, dansiwserSimulacion de la Lucha por la Vida
(La Simulation de la Lutte pour la Vie), nous oftree étude vibrante et profonde des divers
aspects de la trahison de 'homme envers lui-méoe pbtenir des positions et des biens
dans la vie sociale. La simulation est une hérétiiénale de I'hnomme, le résidu des luttes
pour la survie dans la forét. Le développement eitechérédité chez les individus est
extrémement facile. Certaines stimulations et ggstaucces suffisent pour que tout le monde
complexe de malignité et de perfidies du passé a@rsmdéchaine dans I'étre humain. Plus la
raison humaine est développée, plus le déchaineestnapide et asservissant. L’individu
tombe dans le domaine de ce que I'on appelle Bomaiiabolique, se servant de tous les
sophismes pour rationaliser sa conduite animalgatimne des apparats et des techniques de
I'intelligence humaine et contamine sans difficutt&ux qui s’approchent de lui. Si nous
méconnaissons cet aspect dangereux de la contilimaine et si nous ne nous mettons pas
en garde contre ses pieges, nous nous converfaohsment en d’onctueux emberlificoteurs
au nom de la Veérité. Et comme les esprits infésaesmnissent aussitdt a ces personnes, leur
pouvoir de fascination améne leurs victimes a wwgertes de déraisons, apparemment
justifiées. C’était le cas des bdchers de I'Indigsi ou les victimes étaient brllées vives au
nom de la plus pieuse charité chrétienne.

Le retour vers ’homme ne pourra étre possible dquagers une prise de position ferme par
les spirites réellement conscients de la valewiuesens de la doctrine. Les conséquences
morales et religieuses du Spiritisme ne peuversiuperposer a ses objectifs philosophiques,
qui consistent en un renouvellement fondamentaladeensée, du domaine de la Science
jusqu’a celui de la Religion, de I'Ethique, de ltBétique, de I'Economie, de la Pédagogie, de
toute la Connaissance. Ce n’est pas difficile apremdre. La seule chose qui nous incombe
est comprendre. Car la réalisation de la révolutaiale ne dépend pas des spirites, comme
nous l'avons déja vu dans le cas de I'évolutiorersiifique actuelle. Les spirites sont en
marge de ce processus, mais il se réalise avegsipréaans la ligne doctrinaire. Il se
produira la méme chose dans d’autres domaines, cegBns spirites se sont déja aventurés
sur d’autres champs d’investigation, et se sonhm@&ns montrés incapables de faire preuve
de I'abnégation nécessaire, en raison méme déneompréhension de la doctrine.

4. Le probléme de I'éducation

Nous sommes convaincus que I'Education est le pnoblde base de la transformation de
'hnomme et par conséquent des mondes des hommepreuwe de cela se trouve dans
I'existence parmi nous d’'un vaste réseau d’écofestes, de la maternelle a l'université.
Néanmoins, les congres et les symposiums d’éducapaite révelent I'aliénation presque
totale des professeurs spirites en ce qui conderdéveloppement de la Pédagogie Spirite.
Sans cette pédagogie il n'y aura que des écolemales ayant I'appellation formelle de
spirite. L'ignorance doctrinaire et pédagogique ldeplupart des professeurs spirites est
arrivée a son comble lorsque bon nombre d’entrecatixontesté la possibilité d’élaborer un
systeme pédagogique spirite. lls ne se rappell@menpas que Kardec était un pédagogue et
gu'’il a laissé dans la propre doctrine les donm&egssaires pour ce futur travail. On a décidé
de publier a Sao Paulo la premiere revue mensddi@ucacao EspiritdEducation Spirite),

et la maison d’édition Edicel a accepté de le fdne a publié six numéros de cette revue, qui
a recu un accueil réservé de la part du milieutspice réseau scolaire y est resté indifférent.
Les exemplaires de la revue, publiée grace a teffourageux de I'éditeur Frederico
Giannini Janior, sont entassés dans les sous-edis mMaison d’édition. Les professeurs n’ont
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pas été intéresseés par les études publiées, ni pénleCompéndio de Pedagogia Espirita
(Compendium de Pédagogie Spirite) dont la pubbicasivait commencé dans la revue.
L’Ecole Spirite ne peut étre digne de ce nom queell représente le nouveau type
d’Education déterminé par les principes spiritegtt€ Nouvelle Education ne peut étre
définie que par une Pédagogie Spirite. Avec l'awegr® de la Parapsychologie et de
I’Astronautique le renouvellement pédagogique g typirite s'impose comme une nécessité
mondiale. Méme en URSS et dans les pays sous &ite politique s’est amorcé, comme
Sheila Ostrander et Lynn Schroeder l'indiquent, sdéiare déja cité, un mouvement de
renouvellement pédagogique basé sur les conqué&tespgychologiques. La perception
extrasensorielle est d'importance basique pourviegges spatiaux et le probleme de la
réincarnation modifie profondément la conceptioéediant. Aucune forme d’éducation ne
peut étre efficace ni valable si I'on ne prend @asompte les altérations scientifiques dans le
concept de I'étudiant. Les professeurs matérialistanprennent cela, mais les professeurs
spirites semblent ne pas comprendre. IIs ne saé pa hauteur de leur tAche dans cette phase
décisive de I'évolution humaine.

La Pédagogie Spirite compte déja avec I'importaotgribution de pédagogues de renom de
la Pédagogie Moderne, comme René Hubert en Fr&mrehesteiner en Allemagne, Maria
Montessori et ses disciples contemporains en l&tlidans le monde entier. Hubert, plus
particulierement, a assis sa Pédagogie sur unetatien typiquement spirite. Ces tendances
rénovatrices promettent I'apparition de la Pédagdgpirite, en parfaite harmonie avec la
Pédagogie Générale en développement, afin de s$&dapx temps nouveaux. Que font les
directeurs et les professeurs du réseau scoldnitesgxistant au Brésil ? lls s’endorment sur
leurs vieux dossiers en maintenant les écolestapienfermées dans une systématique déja
dépassée par I'évolution culturelle. Et quand nouadestons contre cette inertie, provogquée
par 'accommodement et par la paresse mentalapis accusent de perturber la sainte paix
de la famille sacrée, la famille spirite qui atteladrésurrection dans l'autre monde pour
prendre connaissance de son échec.

Pour la Pédagogie Spirite I'étudiant est un réinéajui a besoin d’enseignement adéquat a sa
condition de porteur d’expériences vécues dansirdesnations antérieures. Les nouvelles
générations d’étudiants doivent se préparer a umdmonouveau, ou les phénomenes
médiumniques deviendront indispensables a la propee pratique. La télépathie, la
précognition et la rétrocognition, la clairvoyanme la vision a distance sont les nouvelles
facultés que 'homme de demain devra utiliser dassvoyages spatiaux et méme ici sur
Terre. Le probléeme du paranormal doit figurer faneat dans un systéme éducationnel et
dans une orientation pédagogique du futur prochauMerture de cette nouvelle ére dans
I'Education incombe au Spiritisme, mais si lesiggsgrne s’y intéressent pas, les éducateurs et
les pédagogues devront agir. Nous allons contribaacore une fois, par notre
irresponsabilité, a la marginalisation de la doetrdans la culture qui se renouvelle dans le
sens incontestable de l'orientation doctrinaireEducation Spirite est la seule qui pourra
correspondre aux exigences de I'Ere Cosmique l&n&dst pas développée dans sa plénitude
par nous-mémes mais par des pédagogues étrandgerdoatrine, il est évident gu’elle ne
pourra pas couvrir toutes les nécessités du futarfaute ne sera pas a reporter sur les
pédagogues mais sur ceux qui se mettent dans iaopode responsables du mouvement
spirite. Les rythmes de la Nature sont parfaitememtharmonie. Lorsque les Sciences
rompent leurs fondements matériels et que I'homedéasce dans la conquéte de I'espace
sidéral, la médiumnité explose sur Terre. L’espuinain s’ouvre aux nouvelles dimensions
de la réalité cosmique. L’Education Spirite deviené exigence de la Civilisation de I'Esprit
qui apparait déja dans cette phase de transitioles $pirites ne comprennent pas cela, ils
seront remplacés par des travailleurs de derniénaite) comme cela s’est passé avec les
israélites a 'époque de Jésus, qui continuentrerexgjourd’hui enfermés dans le passe.
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5. Culture spirite

La Culture Spirite, comme Humberto Mariotti, phiphe et poete argentin, I'a observé, est
une réalité bibliographique, édifiée sur le plas decherches et des études. Socialement elle
se réduit a une infime partie du mouvement spiritndial, car la majorité des spirites la
méconnait. On comprend que cela se produise eanrales campagnes déformantes et
diffamatoires des Eglises et des Institutions Sifigones, en particulier médicales, contre le
Spiritisme, comme nous l'avons déja mentionné. Magst en grande partie la faute des
spirites cultivés eux-mémes, qui dans leur majosgésont montrés insouciants, par des
accommodements inconcevables ou par paresse mebDtate autre coté, la vanité et le
pédantisme intellectuel de beaucoup de spiritesrégloignés des recherches sur les aspects
les plus importants de la doctrine, et ils se domés a des élucubrations personnelles
gratuites, désordonnées et fréquemment absurdefedievaniteux de briller aux yeux vides
du monde a amené beaucoup de spirites cultivéslaivadapter le Spiritisme aux conquétes
scientifiques modernes, au lieu de montrer la glibation de ces conquétes au schéma
doctrinaire. D’autres ont voulu impertinemment atiger la doctrine et d’autres encore se
sont aventurés a corriger Kardec. Ces attitudekeureont pas apporté le profit personnel
attendu et n’ont servi qu’a favoriser les mystifioas.

Toutes les nouvelles cultures naissent de la pedtédDes cultures antérieures est née la
culture moderne, chargée de contributions ancienkkss l'accélération de I'évolution
culturelle a partir de la Seconde Guerre Mondiafaitéclore, presque par surprise, I'Ere
Technologique. Le matérialisme a atteint son apegéeexplosé pour que les entrailles de la
matiere révélent leur secret. Et ce secret a cuéfita validité de la Culture Spirite
marginalisée sur le plan bibliographique. Ainsi ammencé a éclore une Nouvelle
Civilisation, qui est la Civilisation de I'Esprik La finalité de I'Education est d’installer sur
terre, par la solidarité des consciences, la Réguibldes Esprits » a écrit Hubert. Ce fut la
proclamation de la Nouvelle Ere, un appel lancédarrance de Kardec, dans le Paris de sa
bataille pour le Spiritisme.

Mais pour gu’une civilisation se développe, il faue les hommes s’intégrent a ses principes
et a ses présupposés. Ceux-ci se trouvent daligressde Kardec, mais si ces livres ne sont
pas sérieusement étudiés, investigués dans let geom®nd du texte et transformés en
pensées vivantes dans la reéalité sociale, la satibn ne sera qu’une utopie ou une
déformation de la réalité révée. Pour aussi fragiléphémeére que soit ’lhomme dans son
existence, c’est lui qui donne vie au présent efuaur, c’est lui le démiurge qui modele les
mondes. Pour que ’lhomme-spirite construise laliSation de I'Esprit il faut qu’il la vive en
lui-méme, dans sa conscience et dans sa chaic’'estrdans celle-ci que la relation de la
conscience avec le monde se réalise. Et pour eslévies ne sont pas suffisants, il faut le
concours de tous les moyens de communication :ole la presse, la radio, la télévision, et
encore plus la pratique intensive et collective plascipes doctrinaires de maniére correcte et
fidéle. Si I'homme-spirite d’aujourd’hui ne comprepas cela et s'il sS’endort sur ses lauriers
littéraires, la Civilisation Spirite mourra en ctwec ou sera transformée en une simple
caricature de la formule proposée, comme cela p&sié avec le Christianisme. Les spirites
doivent prendre conscience en urgence de cela.lOseiréveillent devant la gravité du
probléme ou ils seront écrasés par I'avancée &féréles événements de I'époque.

L’idée pratique que Dieu fait, et que nous jouisson supportons, n'a pas sa place dans le
Spiritisme. Au contraire, dans le Spiritisme ont spie l'action de Dieu dans le monde
humain se réalise a travers les hommes capablesptier sa volonté et de I'exécuter. Il n’y a
pas de miracles ni d’actions magiques dans la Haturla volonté de Dieu s’accomplit a
travers les Esprits, depuis le controle des formmatiatomiques jusqu’a la croissance des
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végétaux. Thalés de Milet, le philosophe voyargadiique le monde était plein de dieux qui
travaillent dans toute la nature et les dieux, daszGrecs, étaient les esprits. Kardec a répété
en d’autres termes et de maniére plus explicitenieutieuse cette méme vérité. Dans le
monde humain les Esprits s’'incarnent, deviennesith@enmes pour le modeler. Chaque esprit
incarné porte en lui une ceuvre a effecteur et sporesabilité individuelle et inaliénable.
Celui qui n'accomplit pas son devoir est voué &Hec. Il n'y a pas d’autre alternative.
L’échec de la majorité des chrétiens a provoquailie presque totale du Christianisme. Le
peu de choses qui a été sauvé est di a une miderdBrétiens. Et c’est a partir de cela, deux
mille ans aprés la parole du Christ et face a smmele d’abnégation totale, que Kardec a
jeté les bases du Spiritisme. L'exemple de la Frasert d’avertissement aux brésiliens.
L’hypnose matérialiste a immédiatement conquis Feancais et le Spiritisme a failli
disparaitre complétement des champs cultivés patid€a Denis, Flammarion, Delanne et
bien d’autres. L’intense et émouvante bataille d®rl Denis, en France et dans toute
I'Europe, lors des congres spirites et spirituatish la fin du XIX siécle et dans le premier
quart du XX siécle, a été contre les infiltrations de docsidtrangeéres, de spiritualismes
rébarbatifs, dans le milieu spirite. L’effort duédére Druide de Loraine, comme Conan Doyle
'appelait, a été gigantesque pour montrer quepieitiSme était une nouvelle conception de
'homme et de la vie, que I'on ne pouvait pas cadfe avec les écoles spiritualistes
ancestrales, chargées de superstitions et de memaffirmés ou provenant de traditions
lointaines, sans aucune base de critéere scierdifijg méme chose se produit aujourd’hui
parmi nous, avec la complaisance d’institutiongasentatives de la doctrine et avec I'appui
fanatigue de chefs charismatiques, de guides sglisiborgnes et mentalement hallucinés qui
dirigent des foules d’aveugles.

Toutes les tentatives de redressement de cettedarsg situation se heurtent a la froideur
irresponsable de ceux qui se disent responsabldéwd@ioppement doctrinaire. Et la passivité
de la masse spirite, anesthésiée par le réve dt paisonnel, de la valeur magique de la
tolérance batarde, de la croyance naive en la valgnaturelle des piétres aumoénes (I'obole
donnée par la veuve ayant un compte conjoint ame@&poux défunt) minent silencieusement
le legs de Kardec. La peur du péché qui sort deoleche, de la plume ou des touches —
pendant que I'on mange, que I'on boit goullmeng Hon jette des miettes aux pauvres et
que I'on dort paisiblement pendant les longuessliges bienheureuses — fait disparaitre du
milieu spirite le dialogue du passé récent, rengrlage chceur des débats par le silence
mystique des bouches closes. Personne ne parlerngopas pécher et péche en restant
silencieux, pour ne pas chasser d'un cri les osgaédateurs et de mauvais augure qui
détruisent la moisson.

La presse spirite, qui devrait étre une flamme, wstfoyer d’infestation, répandant les
mystifications de Roustaing, de Ramatis et de Wi@utres, ou répétant inutilement des
slogans fatigants, vieux et usés, pendant questesstséches sont abandonnées et deviennent
stériles. L'obole de la veuve n’entre pas dansctdfres du Temple, mais par les interstices
du sol fissuré par la tres grande sécheresse des,aemme Constancio Vigil I'a rappelé.

En marge de cette presse paroissiale, faite paoreader la famille, les journaux qui
apparaissent et qui ont les moyens de montrer audguublic la grandeur et la splendeur de
la Doctrine meurent d’inanition, pendant que lesrj@ux mystificateurs, préparés avec les
condiments de la presse a sensation, adulatricassaisonnés de non-dits (plus les non-dits
sont sournois, plus ils ont de la saveur) sont teairs en vie par les subsides d’institutions
commerciales ou par des intéréts marginaux.

Les écoles spirites piétinent sur le chemin norrbes programmes de radio sont suffoqués
par des idées tronquées et remplaceés par des ipgtions accommodantes. La télévision ne
s’'ouvre qu'au sensationnalisme dénaturé. Les resssdinanciéres ne sont employées que
dans la caisse d’épargne de la charité visibledgus I'invisible rapporte des intéréts et des
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profits. Les initiatives éditoriales courageuse®mme la publication de toute la collection de
la Revue Spirite — meurent asphyxiées par des sentgangues face a un public apathique.
Les hépitaux spirites deviennent des organisatiomsventionnelles, entretenues par les
crédits et par les soins payants que seuls lesdemlaches peuvent s'offrir. L'ancienne et
légitime charité spirite d’antan, soutenue par d@fpation de certains spirites qui ont déja
disparu, flétrit comme une fleur dans les paturadgsséchés. Il ne reste que certains petits
oasis, dans ce paysage désolé, soutenus par l@erdeet pauvres paladins d’'une vieille
lignée disparue.

Il est nécessaire de dire tout cela, d’écrire esataer cette vérité douloureuse pour que I'on
touche les cceurs, dans I'espérance d’une réactibpnegviendra peut-étre pas, mais qui au
moins aura le mérite de tenter de réveiller lesrecoiu moment décisif des récoltes, les
gelées de lindifférence et les parasites de lI'moobedement menacent les moindres
espérances des anciens laboureurs fatigués. Magtgeceux qui résistent encore ne peuvent
abandonner leurs positions. Il faut lutter, capdel de choses que I'on puisse sauver assurera
des jours meilleurs. L’homme, les générations haegmimeurent dans le temps, mais pas
I'esprit. Le temps est le champ de bataille ou Jascus tombent pour ressusciter. Qui
pourrait empécher I'évolution de I'esprit dansdeps ? La conscience humaine marit dans la
temporalité. L'espérance spirite ne repose pas laufragilité humaine, mais sur les
potentialités de I'esprit, qui s’actualisent daeddu des expériences existentielles. La vie est
courte, le temps est long et la Vérité intemporetias attend tous, sur le Seuil impassible de
I'Eternel. L'homme est incohérence et passion, fleresquive qui s'éteint dans les cendres,
mais I'esprit est I'étincelle occulte qui ne s'étejamais et qui rallumera la flamme chaque
fois que cela sera nécessaire, pour que la sérénitéhérence et 'amour le sauvent dans les
siécles des siécles.

Toutes les Civilisations de la terre se sont dgymdes, dans une étonnante succession
d’ombre et de lumiére, pour qu’un jour — le JourShigneur, celui des anciens hébreux — la
Civilisation de I'Esprit s’installe sur la planebeartyrisée par le chaos de la folie humaine.
Nous aurons alors le Nouveau Ciel et la Nouvellgelde la prophétie millénaire. Ceux qui
ne seront pas encore dignes de la promesse, certirita attendre et a marir dans les serres
des mondes inférieurs, purgeant les résidus demalité. Telle est la loi inviolable de
I’Anthropologie Spirite.
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LES MEILLEURS LIVRES SPIRITES DU XX °SIECLE

Cette recherche inédite a été réalisée par lesnzaybes Candeia. Elles ont invité des
chercheurs en Spiritisme — parmi lesquels d’'inn@bles écrivains, certains dirigeants et tous
les présidents des Fédérations et Organismes dissdét Brésil, qui font partie du Consell
Fédératif National de la Fédération Spirite Brésilie — qui ont fourni une liste des dix
meilleurs livres spirites publiés au XXiécle.

L’Esprit et le Tempa été considéré comme le septieme meilleur livitsplu XX° siécle.

Voici la liste des dix meilleurs livres qui ont &électionnés:

1 — Notre Demeure, Francisco C. XAVIER (médium)/Ahdtuiz (esprit)

2°™  — Paulo e Estevao (Saint Paul et Saint Etierffi@ncisco C. XAVIER (médium) /

Emmanuel (esprit)

3*M™®  — Parnaso de Além Tumulo (Le Parnasse d’Outre-TonfE@ncisco C. XAVIER

(médium) / divers esprits

4°™°  — e Probléme de I'étre et de la Destinée, LEBNIS

5°M  — Memodrias de um Suicida (Mémoires d’un Suicid@pnne A. PEREIRA (médium)

/ Camilo Castelo Branco (esprit)

6°™® — A Caminho da Luz (Vers le Chemin de la Lumigrg)ancisco C. XAVIER
) (médium) / Emmanuel (esprit)

7°M  — L’Esprit et le Temps, José Herculano Pires

g™ _1ly a 2000 ans, Francisco C. XAVIER (médiunBmmanuel (esprit)
9°M  _ Evolugdo em Dois Mundos (L’Evolution entre Bsux Mondes), Francisco C.

XAVIER (médium) / André Luiz (esprit)
10°™® — Missionarios da Luz (Les Missionnaires de lamiére), Francisco C. XAVIER
(médium) / André Luiz (esprit)

L’homme, les générations humaines, meurent damsni@s, mais I'esprit ne meurt pas. Le
temps est le champ de bataille ou les vaincus totrgmsur ressusciter. Qui pourrait empécher
I’évolution de I'esprit dans le temps ?

J. Herculano Pires

L’Esprit et le temps - Introduction anthropologicaue Spiritisme

L’homme est incohérence et passion, flamme esqgives’éteint dans les cendres. Mais
I'esprit est I'étincelle occulte qui ne s’éteintrjais et qui rallumera la flamme autant de fois
qu'il le faudra, pour que la sérénité, la cohéreatdamour le sauvent dans la durée des
siecles et des siecles.

Considéré le 7" meilleur livre spirite du XXsiécle.
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Introduction anthropologique au Spiritisme. L’homnies générations humaines, meurent
dans le temps, mais I'esprit ne meurt pas. Le teegpde champ de bataille ou les vaincus
tombent pour ressusciter. Qui pourrait empécheslidion de I'esprit dans le temps ? La
conscience humaine mdrit dans la temporalité. |Eempce spirite ne repose pas sur la
fragilité humaine, mais sur les potentialités desprit, qui s’actualisent dans les feux des
expériences existentielles. La vie est courteemepss est long, et la Vérité intemporelle nous
attend tous sur le Seuil impassible de I'Eternel.

Toutes les Civilisations de la Terre se sont dégymdes, dans une étonnante succession
d’ombre et lumiere, pour qu’'un jour — le Jour dug8eur, celui des anciens hébreux — la
Civilisation de I'Esprit s’installe sur la planebeartyrisée par le chaos de la folie humaine.
Nous aurons alors le Nouveau Ciel et la Nouvellgelde la prophétie millénaire. Ceux qui
ne seront pas encore dignes de la promesse camtmugeattendre et a marir dans les serres
des mondes inférieurs, purgeant les résidus demalité. Telle est la loi inviolable de
I’Anthropologie Spirite.

José Herculano Pires a été ce que I'on peut appelé&tomme aux multiples passions. Son
intelligence supérieure, éclairée par la doctrpigte et par la culture humaniste, a brillé avec
un grand éclat dans tous les domaines d'études aldéveloppé des activités permettant
'hnomme de grandir spirituellement. Herculano Pirasété maitre de conférence en
philosophie de I'éducation a la Faculté de Philbsepd’Araraquara (dans l'état de Séo
Paulo), membre de la Société Brésilienne de Pilpluso président du syndicat des
journalistes professionnels de I'état de Sdo Patldondateur du Club des Journalistes
Spirites de Sdo Paulo dont il a été le présidentiget des longues années. Il a été aussi
directeur de I'Union Brésilienne des Ecrivains eevprésident du syndicat des écrivains de
Sao Paulo. Il a été président de I'Institut Paeld¢ Parapsychologie (...) Et, fait de la plus
haute importance, il a été spirite des I'age dgtvideux ans. Personne au Brésil et ailleurs n'a
plongé si profondément dans les eaux cristalliretadCodification kardecienne et personne
n'a défendu avec autant de compétence la puretértore (...)

extrait deJ. Herculano Pires, o Apostolo de Kard@c Herculano Pires, I’Apotre de Kardec)
de Jorge Rizzini



