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Revue de I’Ecole Internationale
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Lectorium Rosicrucianum

Cette revue veut attirer 'attention des lecteurs sur
la nouvelle période o est entrée 'humanité. Le
pentagramme est i chaque épogue le symbole de
I"homume rené, de "homme nouveau; en meme
temps c'est le symbole de 'univers et de son devenir
éternel au cours duquel se manifeste le plan divin.
Un symbole acquiert une valeur réelle quand il in-
cite a 'accomplissement, et quiconque réalise le
pentagramme dans son microcosme, son petit mon-
de, se trouve sur le chemin de la transfiguration. La
revue pentagramme invite done le lecteur i entrer
dans la nouvelle période en se livrant intérieurement
a une veéritable révolution spirituelle.
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perception du monde véritable
est la lenteur du coeur hurmain,
L'homme est devenu

« lourd » de toutes les pressions realité de la libération 3
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de secouer sa lenteur, sa lourdeur, et de distinguer avec le
regard intérieur le profil de I'ére nouvelle et méme d'un
monde nouveay, c'est aussi ce que le poéte romantique
allermand, Friedrich Hélderling, percoit dans ce poéme
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Mous sommes un feu dormant

Dans une pierre ou du bois mort,

Luttant sans fin pour fuir la dure prison.
Enfin, aprés des siécles de lutte, ils viennent
Ces brefs instants de libération

O le divin démolit le cachot,

O la flamme se libére du bois mort,

Et, triomphante, surmonte les cendres.

Elle est en nous l'image de ['esprit délivré :
Oubli de I'esclavage, des peines et des souffrances,
Gloire et retour au ciel dans la nef du Soleil.




realité de la libération

La vie cherche a s'élever, 3 monter, a changer de plan vibratoire,
a accéder a un champ de vie nouveau. Un homme, touché par
la vibration d'un plan supérieur, peut s’élever dans le champ qui
dépasse ce qui est pour lui normal, le champ de la dualité. Son
étre s'en trouve alors changé.

d'aprés |. van Rijckenborgh

e champ astral de I'Ecole Spirituelle de la Rose-Croix d'Or,

nous le désignons aussi par le “Corps Vivant de la Jeune

Gnose”. Son aspect extérieur est caractérisé par certaines
couleurs et vibrations. On peut dire que la couleur en est d'or me-
langé de violet. Non pas d'un violet virant au rouge ou au bleu,
mais d'une couleur trés spécifique et constante, d'un éclat violet
dore. Nous savons que 'or est la couleur de I'ime renée. Raison
pour laquelle nous parlons de la Rose-Croix d'Or et que nous
chantons la "merveilleuse fleur d'or”. Que 'or, du point de vue de
son éclat, de sa nature et de sa vibration, soit associé a la “renais-
sance”, est un savoir trés ancien ; il suffit de penser aux peintures
primitives. C’est également pour cette raison que le temple de Re-
nova est consacre a ces deux couleurs. Le violet est la couleur de
fond du nouveau spectre de lumiére, i savoir celle de "humanité
des dmes, des imes renees, la merveilleuse fleur d’or du courant de
vie nouveau.
Dans les articles suivants, il est question d’un champ astral de la
nature terrestre et d'un autre champ nouvellement constitué, celui
du Corps Vivant de 'Ecole Spirituelle de la Rose-Croix d'Or ac-
tuelle, Peut-étre a-t-on trouvé un peu terre-i-terre de présenter
ces deux champs existant cdte a cote, mais séparés 1'un de "autre
et protéeges diféremment. Nous verrons certainement les choses
tout autrement des que nous allons considérer qu'il s’agit d'une
question de vibration. L'échelle des fréquences (vibratoires) de la
substance sidérale, ou astrale, du septieme domaine cosmique varie
plus ou moins: elle va de 450 billions (million de millions) de pé-
riodes par seconde jusqu’id environ 700 billions. Ce sont la quel-
ques chiffres donnés par I'enseignement universel. Dans cette
echelle des frequences se manifestent les divers phénoménes, for-
mes et fonctionnements d'ordre astral liés au septiécme domaine
cosmique. Par comparaison, dans ce champ de vie dialectique, en
termes de couleurs, on pergoit du rouge vif, fréquence la plus bas-
se visible, jusqu'au bleu-violet, la plus haute fréquence visible. Les
rayonnements lies i tout cela ont des longueurs d'onde d’environ
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J. van Rijckenborgh est le fondateur de I'Ecole

Spirituelle de la Rose-Croix d'Or Dans cette Ecole

e o il explique et commente le chemin de la libération de
I'dme de toutes sortes de maniéres et souvent a 'aide
des écrits hermétiques comme le Corpus Hermeticum.

\
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650 a 450 nanomeétres, sachant qu’un nanometre
est la milliardieme partie d'un meétre. Les fré-
quences les plus élevées ont les longueurs
d’onde les plus courtes. A partir du moment
ot 'on descend sous ces limites vibratoires et
ondulatoires, donc lorsque se produit un ralen-
tissement ou un atfaiblissement negatt faisant
dépasser le seuil des limites du septieme do-
maine cosmique, il s'ensuit toujours décompo-
sition, brisement, broiement, explosion, mort.
La mort par disparition.

Par contre, si '’homme franchit ces limites
dans un sens positif, c'est a dire vers le haut,
dans la direction du sixiéme domaine cosmi-
que, il v pénétre mais sous une nouvelle for-
me, celle de "homme a I"ime renée, Le passa-
ge d'un champ a 'autre, du septiéme au sixié-
me domaine cosmique, implique toujours une
transfiguration. Si une personnalité, un micro-
cosme, est entretenue par une vibration qui
maintient ses véhicules de fagon concentrigue,
alors, selon les possibilités de cette personnali-
te, elle regoit une certaine vitalité qui lui per-
met de se maintenir en vie, L'affaiblissement
d’une personnalité est associé i un ralentisse-
ment de la fréequence (vibratoire) vitale. Et il
vient un moment ou cette frequence est a ce
point atténuée et ralentie que cette personnali-
té ne peut plus se maintenir dans son corps si
bien qu’elle meurt. Voila en bref la cause de la
mort corporelle. L'autre possibilité est que la
personnalité soit touchée par un champ d'une
vibration de fréquence supérieure a celle a la-
quelle elle est accoutumee, 11 s"agit qu’elle
puisse y répondre. Si, par une réaction positive,
elle s'éleve dans ce nouveau champ de vie,
celui-ci va progressivement augmenter son
taux vibratoire jusqu'au-delia de la norme dans
le champ terrestre de la dualité. En conse-
quence de cet accroissement vibratoire, la na-
ture intrinséque, le microcosme et 1"étre aural
de cetre personnalité, vont changer. Autrement
dit, ¢’est la transfiguration. A un moment don-
ne la transfiguration devient nécessaire. Dans
le premier cas, le résultat est une mort due au
ralentissement vibratoire ; dans le second cas
c'est la mort due a la renaissance. Mais quelle
incommensurable différence entre les deux !



A un certain moment, dans ces domaines disparait le facteur
« temps » et se développe une nouvelle condition : I'éternité

La premiére mort est une énieme repétition
dans 'enchainement de la roue des naissances
et des morts. L'autre mort ne survient qu'une
seule fois. A mourir de cette mort-la, vous
vous élevez dans la vie éternelle. Le nouveau
champ astral de I’Ecole Spirituelle actuelle est
un champ de substance astrale ot sont entre-
tenues des vibrations dont la limite inférieure
des fréquences dépasse les 800 billions de
hertz (périodes par seconde) et dont la lon-
gueur d'onde inféricure est de 400 nanomé-
tres. En diminuant les longueurs d’onde et en
élevant la fréquence des vibrations, nous pou-
vons nous faire une idée des domaines qui dé-
passent le sixieme domaine cosmique.

A un moment donné, le facteur temps cesse
d'exister et il se développe un état nouveau
que 'on décrit a I'aide de la notion d’éternité.
A la lumiére de ce qui précéde, nous compre-
nons qu'un champ astral situé au-dela du sep-
tieme domaine cosmique est un domaine inac-
cessible a des étres du septiéme domaine. Le
nouveau champ astral de I'Ecole Spirituelle
actuelle se protége donc lui-méme, il est, au
fond, inartaquable. Pourtant, le champ astral du
Corps Vivant de I'Ecole, par certaines activites,
semble parfois s"exposer au danger. Pour ex-
pliquer ce que nous voulons dire, pensez i une
flamme qui, pour une certaine raison, va pe-
riodiquement perdre de sa force, de son éclat
et dont les fréequences (vibratoires) vont dimi-
nuer. Cest un fait que les fréquences et lon-
geurs d'onde du rayonnement dun champ as-
tral gnostique, en vertu de certaines lois pério-

diques, peuvent diminuer réguliérement et dé-
libéerement. Ainsi il ¥ a franchissement des li-
mites du septiéeme domaine cosmigue. En
conséquence, les radiations du nouveau champ
astral, de la Gnose, peuvent alors descendre
concretement dans le champ de vie de la dua-
lité de I'espace et du temps.

Nombreux seront ceux qui, vivant aux limites
vibratoires du septieme domaine cosmique,
vont profiter avec ardeur de la levee de ces
barriéres pour pénétrer dans le sixiéme domai-
ne cosmique. Cela donne lien a une situation
comme celle décrite dans Les Noces Alchimiques
de Christian Rose-Croix. 51 nous comparons le
nouveau champ vibratoire a un temple initiati-
que, ce qu’il est en effet, alors, du fait de
I'abaissement vibratoire en question, un cer-
tain nombre d'incompetents vont pénétrer
dans le sanctuaire. Ils jouent des coudes pour vy
prendre les premiéres places.

Observant cela, C.R.C. est fort dépite. Mais
vient ensuite la pesée des candidars, I"épreuve
que represente le retour du champ vibratoire a
son intensité plus élevée. Clest li que vont se
réveéler ceux qui n'y ont pas leur place. Car
etant donné leur nature fonciére, ils ne sup-
porteront pas la force de la Lumiére er, trou-
vés trop légers, seront forcés de quitter le
sanctuaire. Toutes ces Huctuations vibratoires
du nouveau champ astral ont pour bur de
donner a ceux qui sont préts et en sont dignes
I'occasion d’entrer dans les saintes et haurtes
salles du renouvellement. Pour ce faire, un ra-
lentissement des fréquences de la lumiére per-
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Tous ceux qui nous ont précédés dans la Chaine Universelle
sont sans cesse avec nous et autour de nous. lls nous envoient

leur Lumiére !

met d'envelopper l'intéressé pour I'¢lever dans
le nouveau champ de vie. Nous parlons avec
insistance de tout ceci parce qu’il y a , dans le
monde, beaucoup d'imitations de ce travail et
de cette magie salutaires de la Chaine des Fra-
ternités Gnostiques. Au moyen de la musique,
par exemple, dans divers temples ou 'on prati-
gue une certaine magie, on donne a entendre
un son dont on fait monter puis descendre la
frequence en vue de capter, pour ainsi dire,
dans un champ vibratoire, certaines entités aux
fins de les attirer dans les domaines subtils de
la sphére réflectrice.

Peut-&rre comprenons-nous maintenant quel-
que chose de la grande offrande du monde de
la Gnose et de ses serviteurs. Lorsqu'un hom-
me en s élevant franchit la limite du septieme
domaine vibratoire cosmique, il n’est pas ques-
tion d’arrét : I'intéressé poursuit toujours plus
loin et plus haut dans le champ vibratoire uni-
versel de la Lumiére. Les vibrations v devien-
nent de plus en plus lumineuses et puissantes,
avec des effets que nous ne pouvens nous re-
présenter guapproximativement i "aide des
mathématiques.

Une conséquence pourrait étre que tous les
retardataires ne puissent plus établir de lien
avec ceux qui les précedent, du fait de 1'in-
commensurable gouffre vibratoire créé entre
cux par la différence de longueur d'onde. Pour
cette raison, il ¥ a toujours une fraternite
gnostique, ou une partie de celle-ci, qui se
charge de maintenir la liaison. Ses membres
sont qualifies de “gardiens aux frontiéres”.
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Notre frére et ami Antonin Gadal était I'un
d’eux. En patriarche de la fraternité précéden-
te, il avait accepté la tiche de nous atrendre,
vous et nous. Il v a toujours une frarernite
gnostique de 1'ordre spatio-temporel qui fait
I'offrande d’amour de préparer une place pour
tous ceux qui auront la possibilité de venir.
Ces gardiens n'accompagnent pas le groupe
auquel ils appartiennent, ils restent en arriére
en faveur de ceux qui vont suivre.

Nous comprenons a présent les paroles de Je-
sus dans I'"Evangile de Jean :*Je m'en vais
pour vous préparer une place. Il est bon que je
m’en aille, et le Pére vous enverra le consola-
teur, I'Esprit de vérité qui témoignera de moi.”
Du champ sidéral des “gardiens aux frontieres™
émane une vibration, un rayonnement adapteé a
tous les candidats, 4 tous ceux qui font vrai-
ment des efforts, afin que, sans cesse saisis par
ce rayonnement, ils parviennent a suivre le fil
qui les conduira hors du labyrinthe de la dua-
lité. Raison pour laquelle il est dit dans
I"Evangile de Jean :*]Je m’en irai et vous pré-
parerai une place ; et je reviendrai et vous
prendrai prés de moi, afin que la ou je suis,
vous aussi, vous soyez.” (d'aprés I'Evangile de
Jean, chap. 14 et 15) Lorsqu'il est question ici
du champ astral du Corps Vivant de la Jeune
Gnose, cela signifie que, pour tous ceux qui
cherchent véritablement la délivrance, une pla-
ce leur est préparée, tout a fait adaptéc a notre
époque. Depuis le temple initiatique de frére
Christian Rose-Croix, il émane un rayonne-
ment de consolation, de secours et de realisa-



tion qui, si vous disposez de I"ime nouvelle,
vous rend a méme de vivre dés maintenant
dans deux mondes : le septieme domaine cos-
mique, du fait de votre naissance dans cette
nature ; et au moins un tiers de 24h dans le
temple initiatique de C.R.C., le champ astral
du Cerps Vivant de la Jeune Gnose en raison
de votre nouvelle naissance.Tout ceci est com-
parable 4 une expiration et une inspiration.
Chaque jour une radiation ascrale, une impul-
sion sanctifiante fortifiante est envoyee depuis
le nouvean temple d'initiation gnostique | Celui
qui réagit de maniére positive a cette impul-
sion, y collabore fidélement en un service
quotidien, est, aussitot que le sommeil "enva-
hit, entrainé par le courant de I'inspiration jus-
que dans le temple astral gnostique. Ainsi, le
lendemain, lui echoit la grice de se réveiller
chargé de forces pures.

De cette maniére la Haison entre "ame et le
champ astral gnostique devient de plus en plus
intense et forte, si bien qu’elle se poursuit in-
defectiblement durant la vie diurne du candi-
dat. Emigrant du septiéme domaine cosmique,
celui-ci a émigre dans le sixiéme. 11 est alle
au-dela des frontieres de la mort. Celui qui ac-
quiert une ime nouvelle par la pratique d'un
apprentissage sérieux, franchit les frontiéres de
la mort.

Que peut-il encore lui arriver 7 La mort du
vehicule physique ne représente plus un vide
dans le microcosme mais seulement une déli-
vrance de cette nature, tandis que 1'essence
demeure impérissable. Dans ces circonstances,
la mort dans cette nature n’entraine aucune
séparation. Tout le chagrin qui accompagne un
décés sur cette terre de méme que le grand
vide parfois trés nettement ressenti n’ont plus
de raison d’étre. Ainsi nous distinguons, dans
le Corps Vivant de la Jeune Gnose, des hom-
mes dotés d’'une dmes nouvelle, sans corporéité
physique, et d'autres qui en sont encore
pourvus. Pourtant, entre ces deux types de
personnes, des échanges vivants sont possibles.
En réalité, toute forme de tristesse 4 "occasion
d’'un deéces est deplacee quand nos proches ou
amis s’en vont, si nous vivons notre apprentis-
sage avec sérieux. Nous connalssons des exem-

ples de fréeres et sceurs de "Ecole Spirituelle
qui demeurent jeunes et rayonnants dans le

champ astral de la jeune Gnose. tandis que
ceux qui sont encore ici-bas sont accablés de
chagrin. Z'est parce que ces derniers ne
congoivent pas encore les merveilleuses possi-
bilités libératrices, et ne sont pas eux-mémes
parvenus a cette glorieuse réalité. Entre ces
deux types d'homme a I'dime nouvelle, ceux
encore pourvus d’'un corps physique et ceux
qui n’en ont plus, un échange vivant est possi-
ble.

Mais pour prévenir toute intervention indésira-
ble de la part de la sphere réflectrice, il faut
que 1'"ame encore en vie sur terre s'éléve, par-
faitement consciente, dans 1'état d'eveil. Pour
la simple raison que les dmes qui ont déja dé-
posé leur corps physique ne pourront plus se
faire connaitre corporellement dans le monde
martériel a cause de I'écart vibratoire et des
longueurs d'onde dont il est question plus
haut. Ces dmes sans corps ne se font connaitre
qu'en tant que rayonnement. Tous ceux qui
nous ont précédés dans la chaine universelle
sont continuellement autour de nous et avec
nous. Ils nous envoient leur Lumiére &
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la creation est double

Le monde n'est pas une création de I'Esprit. Mais il peut y avoir recréation par
une Force et une Lumiére. Pour cela la connaissance de soi est nécessaire, une

compréhension totale sous forme d'une reconnaissance, d'une rencontre. Il en

résulte le don de soi. Suivre le chemin n'est pas si difficile ni si compliqué, mais

c'est de le trouver qui I'est vraiment. .

a création est un double processus. Dans

une création vraiment divine, il est ques-

tion, premiérement, du principe originel,
indicible, eternel : le non-étre éternel. Deuxié-
mement, il ¥ a la force, cette force qui est en
harmonie avec "image originelle. La force par
laquelle 'image originelle peut s'exprimer.
L'Esprit createur extrait cette force du chaos,
de "'océan infini de la matiére, 1'étre éternel.
Donc apparait : une image originelle, une
idée ; et un champ de vie, une possibilité de
manifestation de cette idée,

Il v a division, fission des atomes de la matié-
re originelle en correspondance avec 'ldée de
I"Esprit. De cette maniére se libérent des élé-
ments, toutes sortes d atomes, de forces et de
possibilites. Nous pouvons donc quelque peu
nous imaginer que, dans cette créeation divine,
régne une parfaite entente et harmonie entre
la mariére et I'Esprit. L'Esprit, 'idée créatrice,
active chaque atome de l'intérieur et ne fait
qu'un avec lui. 8i nous voulions en donner
une illustration exacte, dit J. van Rijckenborgh
dans La Philosophie Elémentaire (chap. IX)
imaginez par exemple que nous réussissions

a créer une « roue » en divisant la substance
originelle de fagon a ce qu’apparaisse une
roue animée intérieurement, sans qu’'il soit
question de moyeu, de rayons ou de jante,
etc., non, mais qu’apparaissent tous les atomes
dont est faite une roue activée intérieurement
comme 1'est une roue : force, vitesse, mouve-
ment. Ces caractéristiques ne seraient pas ha-
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bituelles, comme des formes externes ajustées
les unes aux autres, non, chaque atome de la
roue serait (intérieurement) une roue !

Si nous conservons cette idée, et que notre
attention se penche sur ce monde, nous en
arrivons rapidement a la conclusion que ce
monde n'est pas, ou pas encore, une véritahle
creation au sens d'une création de I'Esprit et
de la matiére. Dans notre champ de vie, les
atomes ne sont pas mis en mouvement de
I'intérieur, par 'Esprit créateur. Jusqu'a un
certain point, il n’est pas vraiment question
de la manifestation d’un « corps vivant apparu
de l"intérieur », un corps spirituel, Un champ
de vie est appelé 4 étre par une préparation et
une fission de la substance originelle. De no-
tre champ de vie nous pouvons dire que cette
fission, cette division des forces de la matiére
originelle, n"est pas parfaite ou pas encore.
Les corps des végétaux, animaux et hommes
sont bien chargés d'une certaine force, dans
un sens, mais ils ne sont pas spirituels c’est-a-
dire, vivant de 'intérieur, L'enseignement uni-
versel parle des « esprits lucifériens » qui, en
association avec "humanité en évolution, ont
appelé a 'existence ce champ de vie. Nous
pouvons peut-érre nous imaginer maintenant
combien les imperfections de cette creation
lui conférent de grandes limites méme pour
une humanite telle que les esprits lucifériens.
Car un esprit demeure indéfiniment lie a sa
création. Pour nous, les humains, cela en-
traine toutes sortes de conséquences radica-
les. Parce que, premiérement, il ne nous est pas



possible de posséder intérieurement une réelle conscience. La
conscience ne peut apparaitre que si la matiére et I"Esprit col-
laborent. Ce que nous appelons notre conscience n'en est pas
vraiment une. Deuxidmenient, nous n'avons aucun pouvoir sur
noire propre corps. Car il ne vit pas interieurement par 1"Esprit
en chacun de nos atomes, mais par les forces extérieures, sur
lesquelles nous n'avons presque pas d'influence. Troisiémement,
nous vivons sous 'autorité du bien et du mal. De grandes forces
sont divisées mais pas en collaboration harmonieuse. D'ou les
ombres du bien et du mal, les « géants » répandus dans le cos-
mos et le macrocosme. Et nous sommes aussi toujours attirés
dans un des deux camps.

Etudions ce sujet un peu plus en détail. Commengons par ce
que nous appelons notre conscience. L'enseignement universel
dit : Ld oai la matiére et "Esprit se rencontrent, apparait un _foyer de
rencontre. Ce fover nous "appelons I'ime, ou bien la conscience.
Dans un étre veritablement vivant apparait I’'ame vivante et
d'elle provient la conscience vivante. De 1"étre et du non-étre,
nait la conscience d'ftre. Ce « moi » qu'on dorlote, notre plus
grande possession a la vie, a la mort, notre « moi » est en fait, a
examiner de prés, rien de plus qu'un phénomeéne naturel.
C’est, au tond, une caractéristique de la matiére, une propriété
de la matiére, une propriété du fen atomique ardent de cette
nature ol nous vivons et qui nous fait vivre. 5i nous mélan-
geons de 'hydrogéne et de 'oxygéne et apportons la chaleur
nécessaire, apparait un feu et, de ce fen, une lumiére. 5i main-
tenant, selon une certaine formule, nous pouvons ajouter a ce
processus, de fagon précise, les aspects c:hériqucs er astraux,
alors surgit un feu trés particulier : le feu de la conscience. Et
celui-ci ravonne sous forme de lumiére de conscience. Notre
conscience n'est pas le feu de "Esprit, n'est pas une conscience
véritable, mais un phénomeéne naturel, le résultat — ingenieux —
d’un processus igné naturel. Rien de plus ou de moins qu’une
propriéete des atomes matériels de ce monde.




o Si
un fom-

me ne nait
d’ean et d'Esprit,
il me peut entrer dans le
royaume de Dieu. » (Jean 3,5)

Autrement dit, une recréation, une création
totalement nouvelle est possible en I'étre hu-
main : la constitution, par une lumiére et une
force, d'un homme nouveau. Mais la question
se pose : Comment cela ? Comment commen=-
cer en nous un changement si total et fonda-
mental ?

Eh bien, ce qui est nécessaire est la connais-
sance de soi. Il s’agit seulement d’une magni-
fique et objective connaissance de son « moi ».
Il ne sagit pas d'une connaissance constituee
par mille petits morceaux d'une sorte de
puzzle, par les mille et une émotions et pen-
sées qu’a grand peine vous essayez dinterca-
ler les unes dans les autres. Non, il s’agit de
la comprehension particuliére que « tout ne
fait qu'un ». Une conscience globale, une re-
connaissance, une rencontre ; comme fean qui
voit venir Jésus o des rives du Jourdain ». Le
chemin a découvrir, cela peut demander plu-
sieurs vies humaines. Mais pourquoi ? Parce
que le chemin nous est tellement cache, parce
que nous devons faire face & ce que nous
nommerons les trois grands obstacles inhérents a
notre vie presente. Premiérement, le manque
de la véritable conscience ; deuxiémement,
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notre
im-
puissance
vis-a-vis de
notre corps ; troisie-
mement, la vie aux prises avec le

bien et le mal. Autrement dit, quiconque veut
entreprendre le chemin, veut le trouver, ren-
contre une force triplement adverse : micro-
cosmiquement, dans son propre petit monde ;
cosmiquement, dans le monde qui 'entoure ;
macrocosmigquement, dans "univers dont il
fair partie.

Dans cette Ecole, nous apprenons et nous
éprouvons avec étonnement 'attouchement
de la Lumiére : le miracle de I'évangile. Nous
commengons avec Jean, la personne dotee
d’une grande aspiration et gqui cherche. Alors
nait Jesus, I'esprit de Lumiére en nous. Ensuite
Jean « rencontre Jésus sur les rives du Jour-
dain » : la Lumiére parvient i agir en nous.
Puis les « noces » ont lieu : 'eau est changee
en vin. Des forces renouvelantes surgissent,
Ensuite il v a 'entrée a Jérusalem, la montée
au Golgotha, la crucifixion, la resurrection au
matin de Piques, et 'ascension au ciel. Un
mystére indicible est capable de se réaliser

en nous, Alors retentit : « Il est bon pour vous
que je m'en aille ». Le chemin de cette Ecole
Spirituelle entraine des conséquences cos-
miques et macrocosmiques. Pourquoi ? Parce
que la création, cette création ou nous vivons,



L'homme formé par
Promeéthée et animeé par
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ne fait gu'un seul rtout. Toutes choses y sont
reliees entre elles. A partir de nous, mortels,
jusqu’aux sphéres les plus sublimes du macro-
cosme, tout ne fait qu'un. Or non seulement
le premier obstacle, le manque d'une véritable
conscience, nous retient loin de certe idée,
mais tout ce qui provient du cosmos et du
macrocosme nous est enlevé a chague secon-
de. Cela se passe comme suit : I"étre humain
est double : il est activement charge de forces
naturelles dialectiques, mais il posséde aussi
un noyau spirituel originel. Cela signifie qu’il
peut rayonner son égarement comme un appel
magnetique : et du sixiéme domaine cosmi-
que gui entoure, porte et pénétre tout, de ce
champ de la vie véritable lui vient une répon-
se, sans cesse, a chaque seconde. Notre appel
est donc entendu et il v est repondu. Clest
pourquoi, dans le septime domaine cosmi-
que, dans notre champ de vie séparé, parvient
toujours, de seconde en seconde, un ravon de
la Lumiére ; parce que le noyau spirituel qui
est en nous |"attire et "appelle. Cette radiation
de Lumiére est une force de vie, la matiére
constructive d'un nouveau champ de vie, Et
ces forces de Lumiére ceuvrent a la constitu-
tion d'un étre humain divin originel. 51 elles
ne sont pas utilisées dans ce seul but, elles se
conservent pourtant et ne perdent pas leur
force. « Ces forces restent intactes ». L'un de nos
rituels nous dit : « Cette force est alors nrilisée
sur la terre, dans la terre on sous la terre. v Que
se passe-t-il 7 Les humains invoquent bien les
forces de la Lumiére mais ne s'en servent pas

de la seule maniére prévue. Elles sont done in-
voquees mais non utilisees, Dans 'atmosphére
demeurent ainsi des nuées, des formations qui
sont un meélange de force dialectique de bien
et de mal, et de forces de Lumiére. Ces nua-
ges, ces « geants » qui possédent toujours plus
de force et toujours plus de conscience étaient
appelés jadis des « ¢ons ». Or ces « éons » ex-
traient ces forces de Lumiére de I'atmosphére
et les assimilent. Si un chercheur, en un véri-
table désir d'une vie renouvelée, invoque et
attire ces forces de Lumiére, celles-ci se met-
tent a circuler dans son étre ; cependant, les

s eons » réagissent directement en s'efforcant
de les extraire comme par un fort aimant,
pour la « derober » au chercheur selon I'ex-
pression de la Pistis Sophia. Les éons volent,
par attirance magnétique, la force de la Lu-
miére présente dans 'étre humain.

Nous voyons done directement 'obstacle gui
nous attend : notre conscience ne semble pas
en étre une ; notre corps ne semble pas en
étre un ; I'atmosphere ne semble pas érre 'at-
mosphére d'une vie véritable mais une espéce
de cyclone qui emporte chaque fois nortre
force de Lumiére. De ce fait, le processus de
résurrection évangeélique doit devenir cos-
mique. Car ce n’est pas seulement I'homme
qui doit vaincre mais aussi le cosmos. Clest
pourquoi Jesus dit : « Il est bon pour vous que
je m'en aille. Je m'en vais pour vous préparer une
place. » Dans ses commentaires de ["Evangile
de la Pistis Sophia, ]. van Rijckenborgh écrit :
« 11 s’agit d"un évangile ot la Lumiére nous

la crétation est double |



[l v a un immense

processus de Puriﬁcatiml et de recréation

jusque dans les recoins les plus éloignés du cosmos infini

parle directement. Au premier chapitre, Jésus,
la Lumiére, dit ces paroles : « C'est pourguoi les
disciples pensaient maintenant qu'a Uintérienr de ce
mystére (le mystére de la croix) n’existait rien. »
Mais ils furent irradiés d'une lumiére extré-
mement claire qui leur revela que le mystere

de la croix serait suivi de ce qu’ils appelaient :

la plénitude et 'entiére perfection. « Le quinze
de la lune du mois de Tobé, le jour de la pleine
lune, comme le soleil s'élevait sur sa trajectoire,
surgit derriére Jésus une grandiose force de lumiére
rayonnant d’une clarté extraordinaire de sorte qu'il
ctait impossible de donner la mesure de cette lu-
midre associde d cette force, En effet, elle provenait
de la Lumiére des Lumiéres et du dernier mystére
[...] et cette force de Lumiére descendit sur Jésus et
Penveloppa towr entier |...] »

De la méme maniére apparaitra un jour de-
vant nous l’'essence méme de cette Ecole, son
ceuvre de sauvetage du monde et de 'huma-
nité, comme une Lumiére rayonnante d’une
extraordinaire clarte, dont on ne peut don-
ner aucune mesure. Son scintillement éblouit
nos yeux. « Ils ne voyaient que la Lumidre qui
émettait un grand nombre de rayons [...] qui for-
maient tous une seule lumiérve d'un éclat incom-
mensurable s'étendant de la terrve au ciel. » Cette
lumiére est celle du treizieme éon, le mystére
de la Fraternité universelle. Il ne s"agir, dans
cette Ecole, que d'une seule chose, la force de
la Lumiére qu'ensemble nous pouvons libérer,
IT s'agit de la Lumiére qui nous est envoyée
ici-bas, a nous le groupe des éléves, du champ
de Lumiére du rreizieme éon. Il existe done
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un immense processus de purification et de
recréation jusque dans les recoins les plus re-
culés de 'infini cosmos. L'Ecole Spirituelle

de la Rose-Croix d’Or y a ses racines et s'y
éléve.

Tout, absolument tout commence dans
I'homme lui-méme. Tout commence avec la
connaissance de soi, cette connaissance qui
est que tout ne fait qu'un, De la vient le don
total de soi. Le don de soi est un processus
qui revét des aspects humains, cosmiques et
macrocosmiques. Il n'est pas question de la
lutte de soi contre soi, une lutte pénible et
perdue d’avance, mais d’un revirement in-
telligent de 1'esprit, de 'dme et du corps en
direction du principe spirituel originel divin.
C’est I'annihilation de la création luciférienne
en vue de son elévation et sublimation dans la
Seule et Unique Lumiére qui englobe tout &



artiste magicien ou

véritable yogi

d'aprés J. van Rijckenborgh

Le yoga est un passe-temps pour se détendre qui plait fort a I'occidental toujours pressé. Avec des
exercices de respiration et des mouvements il tente de maitriser son stress. |l fait comme l'artiste
magicien, qui maitrise la souffrance dans la nature avec la nature elle-méme, et ainsi se réconcilie de
fagon magique avec la vie dans la nature terrestre. Le véritable yogi s'éléve au-dessus de la souffrance
dans la nature par une liaison avec le champ vibratoire divin. Il se réconcilie de fagon magique avec la
vie divine originelle, et du fait méme, il est une grice pour autrui.

ombre de ceux qui ont visite "Orient

ont pu voir les fakirs se livrer a des

pratiques miraculeuses et ensorce-
lantes. Ainsi etaient-ils et sont-ils le sujer de
toutes sortes de spéculations et d’histoires, tan-
dis qu'en Occident de nombreux mouvements
occultes tentent de les imiter.
Le ritre de *fakir indien’ ne doit pas étre pris
a la lettre. Ces "artistes’ magiciens se trouvent
dans presque tous les pays orientaux mais
I'Inde a été leur berceau. De la ils se sont ré-
pandus, surtout dans les pays arabes on ils ont
tait leurs démonstrations avec succes.
D'apreés I'idée que nous en avons, cependant,
nous n'honorons pas ces hommes du nom de
*yogis’, car ils n'ont rien en commun avec le
véritable yoga d'origine, mais nous pouvons
les qualifier sans plus ‘d’artistes magiciens'. Ils
ne sont, au fond, en rien différents des artis-
tes de la telépathie et de "hypnotisme qui se
présentent dans nos théfitres ni de ceux qui
volent le nom de Jésus Christ pour camoufler
leurs pratiques.
C’est un fait que, pour obtenir et garder une
certaine malitrise artistique, il faur beaucoup
d’entrainement et des années d'efforts quo-
tidiens. Les artistes de la magie ne font pas
exception. Pour atteindre leur but ils font
quotidiennement toutes sortes d’exercices de
respiration, pendant lesquels ils mettent leur
corps dans des postures particuliéres et en
soumettent differentes parties a des manipu-
lations particuliérement douloureuses ; et ils
s'adonnent i divers sombres activités hypno-

tiques. Tous ces exercices mettent les glandes

a secretion interne dans un érat tel qu'ensuite
Ia volonte bien exercée de ["artiste maitrise ces
organes, ce qui lui donne la direction totale de
tout son corps, des facultés mentales jusqu’au
corps physique.

Omn peut concevoir une grande admiration pour
Ieffore, la maitrise et les privations ascétiques
que ces hommes s'imposent, ainsi qu'en grande
partie pour les preuves gu’ils donnent de leur
art, tant gque cette admiration ne dépasse pas
celle que nous avons pour ces artistes qui font
du velo sur scene la téte a I'envers et les jambes
en 1Tair. Personne ne penserait relier la pratique
de tels gymmnastes avee une mission divine. Or,
il ne faur pas le faire non plus avec un magicien
gymnaste.

L'erreur que font beaucoup de gens est tout a
fait comprehensible, car "artiste magicien est,
de par son metier, aussi a 'aise dans la sphére
réflectrice que dans la sphére matérielle terres-
tre. Le développement de sa séerérion interne a
elargi sa conscience, et, grice a cela, il se pro-
duit avec succeés comme prestidigitateur, inter-
préte des songes, voyant...

Les signes distinctits qui vous font reconnaitre
ces hommes sont, entre autres, le fait qu'ils doi-
Vent sans cesse se LOrturer pour acqueérir et gar-
der leur compétence artistique. Ils se donnent
des coups de couteaux, marchent ou se cou-
chent sur des lits hérisses de clous ou d'autres
objets piquants. Ils se transforment en pelotes a
epingles et s'enfoncent des épingles ou des pu-
naises dans le corps tandis qu’a 'aide de petits
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Le yoga est le systéme universel de la transfiguration : le pro-
cessus de délivrance de I'humanité que, dans les saints écrits
du christianisme gnostique, définit le terme de « renaissance »

feux supportables ils s’insensibilisent au feu.
Vous comprenez sans doute le but de ces tour-
ments ; ils doivent vous conduire i la maitrise
de la matiere.

Vous constaterez peut-étre un certain rapport
¢loigné avec un de nos rituels qui dit ; « Avant
que 1'eeil voie, il doit ne plus savoir verser de
larmes avant que 'oreille entende, elle doit
étre insensible aux impressions de la vie in-
férieure ; avant que la voix parle en présence
de la Lumicre, elle doit avoir perdu le pouvoir
de faire souffrir les aurres ; avant que 'éléve
s¢ tienne en présence de la Lumiére, ses pieds
doivent avoir été lavés dans le sang du caeur. »
Effectivement il y a un rapport entre I’homme
qui s'eléve au-dessus de la souffrance de ce
monde par la ransfiguration et le fakir sur sa
couche hérissée de pointes. Il y a une parenté
entre I’'homme qui verse le sang de son ceeur
pour le monde et I"humanité et le magicien,
qui s'enfonce un couteau de boucher entre les
cotes pour faire la démonstration de son avan-
cement. Il y a un rapport...mais entre ces deux
il v a un gouffre sans fond.

L’artiste magicien maitrise la souffrance de la
nature avec la nature ; et de ce fait il devient
plus que jamais un avec la nature. Le veritable
yvogl toutefois s'eléve au-dessus de la souffran-
ce de la nature par une liaison avec le champ
vibratoire divin, aprés quoi il laisse emprison-
ner sa nature divine dans la nature terrestre
pour montrer aux hommes égarés le chemin
de la Lumiére.

Le magicien est '"homme qui se réconcilie de
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maniére magique avec la vie terrestre et son
exemple représente un terrible danger pour
les autres. Le véritable yogi est 'homme qui
se reconcilie de maniére magique avec la vie
divine originelle et de par son activité est une
grice pour autrui.

Nous découvrons que, pour pénétrer jusqu'a
I'essence méme du voga, nous devons nous
liberer totalement de 1'étac d’artiste magicien.
Ce dernier état est une corruption du yoga.
Sur le chemin de la Lumiére il faut vaincre
d’aurres souffrances. Il s’agit de la douleur de
I"ime face 4 un monde diabolique en perdi-
tion ; de la souffrance pour une humanité au
caeur desséché et obscurci.

Le berceau du yoga ne se trouve pas en Inde.
Le yoga est le systéme universel de la trans-
figuration : le processus de libération désigné
dans la terminologie orientale sacrée le ‘yvoga’
et dans le langage sacré du christianisme la ‘re-
naissance’. Et I'homme qui mettait en pratique
avec succes cette connaissance de la transfigu-
ration était appelé dans I'Inde ancienne, quand
le brahmanisme n’érait pas encore devenu un
culte dogmatique, un ‘yogi’.

Un éléve yogi est un éléve de la nouvelle éco-
le de conscience occidentale suivant le méme
processus de développement, c’est-ia-dire une
nouvelle union avec la vie divine originelle.
Tandis que 1’éleve de 1'école orientale qua-
lifiera cela de nouvelle union avec Brahman,
I'éléve de 'école oceidentale parlera d’'une
rencontre avec le Christ « sur les nuées du
ciel », le nouveau champ de vie.



Le yoga n'a-t-il done rien a voir avec un
comportement particulier du corps, avec des
exercices de respiration et avec la sécrétion
interne ? Bien siir que si et ce n'est pas du
tout un secret. L'éléve yogi choisit un compor-
tement de fagon réfléechie et raisonnable. Un
comportement qui s"écarte formellement de la
vie ordinaire et que 'on trouve donc étrange.
Ce comportement pose des exigences a la
mentalité, a la nature du désir, 4 la conscience,
au sang, a tout comportement physique. Ce
comportement constitue le fondement de la
vie veritable ; ce n’est pas un comportement

asocial, ¢’est un comportement qui touche en
profondeur chaque fibre du corps humain qua-
druple.

Quand P'eléve vogi parvient a ce comporte-
ment, il commence a respirer de fagon correc-
te. Par son comportement, dont le prototype
est ébauché dans le Sermon sur la Montagne,
I'éléve se relie a4 une nouvelle armosphére, une
nouvelle atmosphére spirituelle qui s’exprime
dans une toute nouvelle substance éthérigue.
Dés que cette liaison est realisée, I'éléve com-
mence a respirer dans un nouveau champ de
vie. Certte respiration, ce soufHe, ces arden-
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tes « langues de

feu », comme dit

la Sainte Ecriture,
pénétrent les sept
champs de vie, ré-
veillent et coordon-
nent tout ce qui §'y
trouve. L'ancienne
sagesse appelle cette
liaison : « participer
au souffle de 1'Un, de
I"Unique. »

Une fois qu'il respire dans
cette atmosphére, 1'éléve
comprend et découvre la trans-
figuration. Tout le profane, tout ce
qui n'est pas divin dans le systéme micro-
cosmigue septuple est dissous et un nouveau
temple s'édifie. Ce nouvean temple s’¢léve en
méme temps que la demolition de "ancien et
cela peut se faire en trois périodes, en « trois
jours » comme ['a dit le Seigneur de route vie.
C'est une acrivité merveilleuse et en méme
temps un chemin de croix ; ¢’est en méme
temps vivre et mourir. C'est une souffrance
gqui n'est pas causée par des clous, ¢'est une
joie durable qui s’éléve bien au-dessus dune
experience artistique magique reussie. Il s'agic
d'une résurrection dans la vraic vie, et la mort
de I'ancienne vie apparente. L'artiste magicien
suit un chemin de souffrance pour renouveler
I"ancienne vie, I'ancien temple et avoir plus de
facilite, Le yogi cependant est orienté sur le
temple de Dieu qui est « prés des hommes »
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et « appartient aux
hommes », comme
il est écrit dans
I"Apocalypse.
Ce gui arrive aux
artistes, vous pou-
vez le lire, entre
autres, dans Les Noces
Alchimigues de Chris-
tian Rose-Croix. Ce
qui arrive au veritable
vogi, I'Ecriture Sainte en
parle trés clairement. 11 est
important de juger, au plus
profond de nous, si nous avons
quelque chose d'un artiste ou d’un
vrai yogi ; et dans quelle mesure nous som-
mes préts a la construction intérieure du vrai
temple et a la démolition de I'ancien. La sé-
crérion interne a un certain role a jouer dans
ce brisement et renouvellement. Les organes
de la sécrétion interne représentent physique-
ment des centres de force. Ces organes ont
une tiche physiologique. Ils peuvent aussi ser-
vir si l'on veut avoir une certaine conscience
de la sphére reflectrice., Mais ces organes
Jouent aussi un role dans la transhguration.
Les centres de force de la nature sont dissous
pour que ne soit pas entravé le processus se-
lon lequel « I"Autre doit grandir et le moi
diminuer ». La magie de la nature humaine
ne connait que deux activités de la sécrétion
interne : 'activité physigue et 'activité supé-
rieure ou activite spirituelle. Il y a neanmoins



La sphére aurale rayonne par le prana de couleur d'or,
et une flamme violette scintille au-dessus du sanctuaire

une troisieme activité qui se developpe dans le
souffle méme de I'Un, et ¢'est avec cela que
I"éléve-yogi travaille. Un yogi classique dit une
fois :'Dans le souffle de 1'Un, I"éléve parvient
a la magie divine, et la magie divine fait de
I'homme une divinité, un fls du Pére. Toute
magie humaine, par contre, crée toujours un
nouveau démon. »

A partir de 1d nous comprenons aussi la qua-
lite du veéritable yogi qui est accueilli par les
fils du voga aprés avoir parcouru le chemin.
Tous les principes du quadruple corps terrestre
infericur ont disparu ; sa sphére aurale rayonne
du prana d'or, et une flamme violette brille
au-dessus du sanctuaire : image de la liaison
christigue et de la possession de la conscience
suffisante pour éprouver la béatitude de cette
liaison dans toute sa dimension.

Ce processus est symbolisé par le rosaire des
yvogis consistant en 103 ou en 108 perles. Vous
connaissez sans doute le rosaire. Dans "Eglise
catholique romaine, on §'en sert pour répéter
un certain nombre de priéres, et cela depuis
I'année 1221, dit-on, quand il a été introduit
en Occident par saint Dominigque a 'exemple
de I'Orient. Chez les catholiques romains, on
connait un rosaire de 150 perles et un plus
petit de 50 perles. Aux deux, I'on a attribué
une certaine valeur symbolique, une symboli-
que servant de base de méditation. Le rosaire
des anciens ermites et mystigques orientaux
comprenait différentes pierres pour déterminer
le nomhre de priéres. Le glissement constant
des perles du rosaire a travers les doiges etait

un moyen de rester dans une concentration
constante. Mais ce collier de perles ou de
pierres n'est qu'un reflet banal, I'aspect ex-
térieur d'une verité spirituelle originelle. Il

ne se trouvera pas de rosaire dans les mains
d'un wéritable yogi, ni autres sortes de bijoux
symboliques. Pourtant il posséde des pierres
préecieuses étincelantes, une couronne de roses
invisible aux veux ordinaires : les centres de
force de 1'étre nouveau, du corps celeste epa-
noui et i 1'abri en Dieu. Ce sont les centres de
force qui rayonnent comme une couronne de
lauriers dans la sphére aurale du pélerin qui a
parcouru le chemin jusqu'a la fin, le chemin
de la transfiguration.

D’une fagon veilée 'on en parle dans les livres
saints comme le rosaire de 108 ou 1008 perles.
Pourquoi ces nombres ¢ Pour le comprendre
nous devons connaitre un peu le secret des
nombres. Le nombre 108 est le symbole du
magicien divin, qui, avec 'aide du Seigneur, en
obéissance délibérée, s’est avancé vers le trome
de la grice et a retrouvé la forme, I"activité et
la vérité de son origine divine.

Quand, avec cette image devant les yeux, le
véritable rosaire des yogis est devenu notre
possession, il nous sera d'un service quotidien.
Avant vaincu la nature terrestre, nous gagnons
la couronne de la magie divine &
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du savoir a la sagesse

L'un des grands problémes du chercheur est qu'il comprend
bien le message libérateur qu'il regoit mais qu'il n'en fait
rien. La lenteur de la conscience du « moi » est un obstacle.
C'est seulement dans la pratique que I'on passe du savoir 2

la sagesse.

a foi comme 1'entend I"Ecole S pirituelle

est une force visionnaire de restauration.

Qui, dans son coeur, éprouve une vivante
liaison de la conscience purifiée avec la vibra-
tion christique, fait en méme temps ["expérien-
ce d'une foi stable et croissante, au sens d'une
connaissance tout a fait propre a 'homme et
qui contient des possibilités créatrices nouvel-
les insoupgonnees.
Par la physique quantique nous savons aujour-
d’hui qu'une foi inébranlable peut influencer
des combinaisons moléculaires. Paul n'exagérait
certes pas lorsqu’il affirmait que "la foi peur
déplacer les montagnes”. Dans sa biographie, le
regisseur et scenariste de films Clemens Kuby
confirme également cela : “Tour est possible,
méme la totale guérison rien que par la foi en la
guérison.” A tous les miracles de guérison rap-
portés dans le Nouveau Testament s'appliquait a
chaque fois la parole cle “Ta foi t'a sauvé”.
La foi, en tant que relation intime avec le
champ spirituel de Christ ou “matrice du
monde absolu™ en nous et autour de nous, est
effectivement une force visionnaire. Son action
créatrice incite a la transformation, pousse a
quitter le monde relatif.
Pareillement, nos croyances présentes bien in-
crustees, a 'aide desquelles notre moi nourrit
sa vison du monde et son évidence, possédent
une force incroyable, L' idée illusoire et tragi-
que de prendre son moi périssable pour son
moi authentique lie précisément I'étre humain
a ce monde relarf. De cette maniére nous nous
empéchons de trouver notre véritable « moi »
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et nous retardons "autoréalisation. Y a-t-il un
chemin par lequel transférer la direction de
notre vie 4 un « moi » intérieur eternel appar-
tenant 4 un monde absolu ?

Un des probléemes majeurs du chercheur est
que, saisissant le message libérateur qui lui est
adressé et qui constitue le coeur de chaque re-
ligion et de tout écrit de sagesse, il n'y confor-
me pas son comportement. La lenteur de la
conscience du *moi” constitue un gros obstacle ;
elle le conduit a faire de lui “un entendenr mais
pas un executenr de la Parole”, pour paraphraser
Paul. Seul I'acte transforme le savoir en sagesse.
Dies associations neuronales prolongees retien-
nent le “moi” dans le courant de la pensée né-
gative ; or la souffrance est consécutive a toute
pensée negative, a I'instar du char traine par les
baufs. Toutes les religions de sagesse semblent
avoir eu connaissance des trois obstacles qui
embrument la luciditeé de esprit : 'ignorance,
I"attachement, le refus.

Deja dans I"Ancien Testament le prophéte Osée
se lamente : “Mon peuple se meurt faute de con-
naissance.” Hermés également en faisait deja le
constat : “Le seul péché de "omme est qu'il n'a
pas connaissance de Dien,”

Entre-temps, des recherches récentes sur le cer-
veau ont démontré que les “fixations” consti-
tuent un grand obstacle pour la croissance
spirituelle. Les conditionnements et 1'instinct
de conservation du “moi”, agissant comme un
moulin a priéres incessantes refletant les ba-
vardages sans répit du mental, constituent bien
le grand obstacle dont il faut absolument se



Dans cette peinture de Raphaél, les savants discutent de la science et de la connaissance...




débarras-

ser. Notre

moi est en

fait le plus
grand des

poids dont
nous avons a
nous délivrer. A
ce sujet le penseur
contemporain indien
Ayya Khema parle d'ex-
périence et d'un coeur léger :
“Sans le moi la vie est toute sim-

ple”. Et de ce gros poids, nous pouvons

nous dégager par l'intuition et le silence, et
grice a 'aide formidable qui nous est offerte
par le champ intermediaire christique, cette
matrice dont la vibration ne fait gu'augmenter,

LA PUISSANCE GUERISSANTE DU SILENCE INTE-
RIEUR La négation et le refus d'un develop-
pement nécessaire, ou encore 1'hostilité envers
autrui, renforcent les schémes neuronaux et
menent a la sclérose de nos représentations
mentales. Une trop forte obstination fait obs-
tacle 4 notre croissance spirituelle. Aussi, les
grands en esprit nous ont-ils toujours tenu ce
discours : “Devenez silencienx, intérieurement si-
lencieux, owvrez-vous ef 'Autre oeuvrera en vous. "
Dans le processus du “devenir silencieux”, de
*la vraie résignation” selon Jacob Boehme,
dans le calme intérieur et le renoncement,
nous voyons avec acuité chaque tentative de
notre “moi” pour se maintenir ou se prolonger,
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...tandis que la
connaissance
véritable est ré-
vélée 4 une Ame
pure (I'enfant)

5i nouns
laissons
notre
esprit ar-
river au
repos et au
silence, alors
I'ignorance,
Iattachement et
la négation, comme
tous les autres obsta-
cles , vont se désintégrer
lentement mais stirement tandis
que se dévoileront la compassion, la
lucidité er la véritable nature illimicée de 'es-
prit. Alors afflueront librement les forces gué-
rissantes de "amour ; car, de la source créatrice
de notre ame, procéde tout naturellement une
compassion illimitée pour toutes les creatures
qui souffrent d'étre emprionnées dans leurs il-
lusions. En effet, "dme veéritable est étrangére a
Ia séparativité. Clest avec spontaneité que |'étre
humain, tout au moins le chercheur quelque
peu enrichi de forces d"ame, est enclin a ap-
pliquer la régle d’or de 'évangile : “Aime ron
prochain comime roi-méme. Tout ce que i voudrais
que les gens fassent pour toi. fais-le pour eux.” A
la question indécise “On et quand ?” il n'y a
qu'une seule réponse : “Toujours et partout !"
L'amour est le seul bien qui se multplie si on
le répand et partage. Nous entendons ensuite la
parole du Sermon sur la Montagne : “Sage est
celui qui entend mes paroles et 'y conforme ; celui
qui ne fait qu’entendre mes paroles sans s'y confor-



mer est aussi sof que quelgu’un qui veut batir sa
maison sur le sable.”

e plus, aans le processus du devenir silen-
cieux que Goethe a décrit comme "une mort
et un devenir de plein gré”, nous pouvons
ressentir la grande promesse contenue dans la
parole de Christ : “Celui qui, d cause de moi, veut
perdre sa vie (dans la réalité relative), il la gardera
(dans la réalité absolue).” Nous trouvens une
promesse similaire dans le Corpus Hermeti-

: “Celui qui remporte la victoire sur lui-méme
la remporte sur le micrcosme et le macrocosme, et il
franchit toutes les limites.” Ce que le Bouddha
atteste en ces termes : “Celui qui vainc mille ar-
mées n'est rien en comparaison de celni qui se vaine
lui-méme.”

cum

L'homme a I’ime renée réussit intéricurement
a separer la lumiére des téncbres, c’est-a-dire
de l'inconscience du “moi” orienté sur la ma-
tiére, ceci avec 'aide du principe de Lumiére
qui habite en lui, principe de 'ordre de la
nature eéternelle : “le fils rene en lui”. Ainsi,
crée-t-il en lui un vacuum qui attend d'étre
comblé par une nouvelle création. Dans le
langage de 1'évangile de Jean, ce processus est
appelé “la renaissance d'eau et d'esprit”, 'eau
étant I'océan de toutes les potentialités crea-
trices, au-dessus de laquelle 'esprit plane pour
y susciter la vie et allumer la lumiére d'une
conscience nouvelle.

CHRIST ET LA NOUVELLE FORCE DE LATMOS-
PHERE Dans I'enseignement universel il est
toujours insisté sur le fait que Christ, prototype
de I'homme spirituel parfait, a leve la separa-
tion entre les deux mondes en les conciliant.
Christ a fait surgir une strate atmosphérique,
un champ de nouvelles forces vitales pures et
spirituelles, une “matrice informative™ qui, en
tant que lumiére, en tant que potentiel inépui-
sable, non seulement emplit le monde absolu
mais, de plus, pénétre dans le monde relatif.
L'esprit universel de Christ est non seulement
présent dans les dimensions divines de la Pa-
role, de la Vie et de la Lumiére, il a en outre
edifi¢ "un pont de la délivrance™ capable

d’ inspirer de fagon spirituelle directe, les pen-
sées, sentiments, perceptions et comportements

humains. Les trois aspects supérieurs de la
septuple matrice, hiérarchiquement construite,
a savoir la Parole, la Vie et la Lumiére, se rap-
portent a la conscience éveillee de 'étre dote
de I'ime et de I'esprit véritables. Cet &tre hu-
main vit et respire, au sens propre, grice aux
vibrations de Lumiére du monde absolu, rien
d’autre ne pouvant le nourrir. Les quatre autres
aspects ont trait aux pouvoirs de I'ime et du
corps de la nouvelle personnalité spirituelle en
croissance.

L’édification d’un nouvel homme spirituel im-
plique forcément la démolition de I'ancienne
personnalité terrestre. Ce processus d’autoréa-
lisation se déroule sous la direction de I'ime
spirituelle éveillée, et tout a fait en correla-
tion avec les lois divines de la création. Les
nouvelles dimensions spirituelles en tant que
“nouvelle pensée” se substituent an mental
conditionné de 1'ego et abattent I'obstacle de
'ignorance. La nouvelle sensibilité spirituelle
remplagant I'ancienne fait disparaitre la soif de
vivre, les souhaits, convoitises et attachements
centrés sur le “moi”.

L'ime est alors emplie d'équilibre, d"harmo-
nie et d'équanimité ; une nouvelle force vitale
ethérique-physique remplace progressivement
I"ancienne, laquelle gaspillait d"ailleurs ses for-
ces dans le monde relatif produit par les sens.
Surgissent également une nouvelle perception
intérieure et un pouvoir imaginatif nouveau.
Et de merveilleuses conséquences ne se font
pas attendre : une nouvelle activité procedant
tout naturellement des pouvoirs nouveaux ainsi
que la disparition de tout empéchement pour
la poursuite du processus. La force d’amour
de Christ est I'intermédiaire qui rend possible
cette nouvelle création.

Prenons conscience de I'époque emplie de
grice qu'est la ndérre ! D'une part nous voyons
les situations apocalyptiques planétaires, d'autre
part nous nous trouvons sur le seuil d’un saut
quantique vers une conscience spirituelle. Pour
le passage, notre monde relatif nous sert de
pont. Il nous sert a parvenir a la conscience et
a la noblesse de notre “moi” veritable ; tou-
tefois, ne construisons pas de demeure sur ce
pomnt 'O

du savor & la sapesse 11



D'innombrables mythes nous sont parvenus des
civilisations les plus diverses. lls donnent d'antiques
représentations de I"apparition du monde, de
l'activité des forces de la nature, des dieux et du
destin aprés la mort. Telle était I'Edda avec ses
terribles visions du voyant relié a Dieu, toujours un
moyen de transmettre les expériences intérieures
aux contemporains.

a sainte
parole
originelle

Les mythes rassemblés dans I'Edda parlent
des mystéres de la croissance du monde.
L'Edda transmet la Vérité universelle en images
diverses correspondant a la puissance d'ima-
gination de l'assistance. Une partie des textes
sur I'Edda rendent la force évocatrice de ses
representations mythiques accessible au pou-
voir de compréhension actuel.

vand on se penche sur le dévelop-

pement spirituel de I'Europe, on fixe

son point de départ a 2500 av. ].-C.
Depuis cette époque jusqu'a 1000 av. ].-C.,
les Aryas, Aryens ou Indo-Européens, s'étaient
établis en Asie Mineure, Perse et Inde. Un
coup d’eil sur la carte nous montre "'ampleur
de cette étendue géographique. Malgré cela,
les cultures et langages différents, il y avait, et
il y a encore, une conformité que I'on remar-
que toujours aujourd'hui. A c6té des mythes
et des dieux traditionnels, on peut déterminer,
dans ce creuset de nombreux peuples, d’éton-
nantes correspondances. Le Dieu supréme était
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Diaus, Deivos. De cette racine indo-germani-
que provient le « deus » latin, le « Zeus »

grec, le Div perse et les Tiuz, Tyr, Ziu, Tiv,
Tiwaz germaniques. D’autres paralléles entre
les mythologies germaniques et indiennes sont
evidents. Les dieux originels se nommaient

en germain « wanen » et en indien « veda ».
C'étaient des dieux naturels et feconds qui
furent ensuite submergés par une nouvelle
trinite divine :

Odin, Vili et Ve, comme Azen ou Brahma,
Shiva et Vishnu. Le parcours d’Odin qui, d"un
dieu de I'orage a I'origine, devint le souverain
des dieux, correspond au parcours d'Indra et
de Varuna. Il y a aussi beaucoup de corres-
pondances avec Odin. Son souffle est le vent,
il est I'« inventeur » des mots et du langage. 11
fait aussi monter le soleil et la lune ainsi que
les étoiles qui produisent la lumiere selon ses
lois. C'est a cette époque que 'on commenga
a donner une expression orale au monde des
dieux de la Germanie du nord : et lors des
féres et rassemblements de la population, on se
mit a réciter des poémes et chanter des lieds
en leur honneur.

ABRAXAS Les traditions mises par écrit ne fu-
rent trouvées qu'aprés le commencement de la
christanisation (par des missionnaires). L'écri-
ture fut introduite, en fait, apres la pénétration
du droit romain. Les hymnes et poémes de
I'lslande, I'Edda, sont considérés comme peu
falsifiés, ce pays étant trés éloigneé et anto-
nome. Dans la population, de 1000 a 1100, les

hommes libres adopterent le christianisme avec

I'arriére pensée que ce serait avantageux pour
eux matériellement. Du point de vue politi-
que, il vaut mieux, pour un peuple commer-
cant, ne pas étre considéré comme ennemi et
non chrétien. Il vaut également micux qu'il ait
une seule croyance qui 'unifie pour préserver
la société de la lutte pour le pouvoir et des
divisions qui en découlent. En tant que Viking,
on peut se laisser baptiser, conserver ses an-
ciennes convictions et endosser officiellement
le vétement d’'un chréden. Dans beaucoup
d’agglomérations commerciales ces deux reli-
gions existaient I'une a coté de "autre. On a
trouveé en Suéde le moule d'un collier d'or ot
les motifs de la croix chrérienne et du marteau
de Thor sont juxtaposés.

L'EDDA : RECUEIL DES MYTHES GERMANIQUES
DU NORD Jusqu'a aujourd’hui les croyances
des peuples germaniques du nord nous sont
parvenues sous ce nom, Le terme « edda » est
apparenté, en indo-européen, a ceux de « veda,
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avesta, » et signifie « la sainte parole ancestrale »
Il peut aussi signifier « la mére de la descen-
dance, de la race, » parce que souvent les
vieilles femmes pleines de sagesse entonnaient
I'« hymne de la mére originelle », un antique
et saint message. Ce message est un témoigna-
ge du commencement de la création, de I'évo-
lution des dieux et des hommes, de leur déclin
et de leur renouveau. Ces mythes remontent

a une periode se situane entre 2500 et 1000
av. |.-C., alors que les hommes ne concevaient
pas encore I'existence d'un monde terrestre et
d'un monde divin.

Quand Charlemagne imposa aux Germains
d’adopter la foi chrétienne, beaucoup de Nor-
vegiens emigrérent vers 'Islande au neuviéeme
siecle. Ils emportérent avec eux leur trésor :
leur foi profondément enracinée en leurs
dieux. Des images mythigues transmerttent
combien ils étaient restés sensibles a leurs
dieux et combien ils participaient pleinement
aux activités et manifestations de ceux-ci.
L'Edda, en partie en vers et en partie en prose,
est une des sources les plus vari¢es témoignant
des mythes et héros des Germains du nord.
L'Evéque Simundar qui ceuvrait en Islande
vers 1100, fut le premier a reconnaitre le tré-
sor que représentaient les hymnes en vers aux
dieux et aux heéros ; il les rassembla sous le
titre de 1'« Ancienne Edda ». Environ cent ans
plus tard, 1'Islandais Snorri Sturluson, égale-
ment évéque et homme d’état, en rassembla
un deuxiéme recueil, rédigé en prose, la « Jeu-
ne Edda », enseignements mythiques décrivant
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les activités des dieux. Il s"agit la d’'un manuel
destiné aux jeunes poétes et chanteurs en tant
que fondement de leurs poémes et chansons.
Ce développement eut pour conséquence que
les poémes pajens des anciens Germains se
chargérent d'idées chrétiennes.

L'Edda avec ses images fantastiques fournis-
sait au chercheur, au voyant en liaison avec
Dieu. le moyen de transmettre aux contem-
porains des idées et expériences intéricures,
Ainsi restait toujours éveillée dans leurs dmes
le souvenir du monde des dieux de I'origine,
de I'apparition du cosmos terrestre et de la
destinée des dieux et des hommes. Il s"agissait
toujours d'une vérité universelle unique en
donnant toute sorte d'images correspondant a
I'entendement des auditeurs.

CE QUI RESTE DES MYTHES Revenons, bien
que superficiellement, aux mystéres anciens,
En Suéde il est toujours d'usage qu’auprés

des fermes pousse un vieil arbre protecteur,
Ces arbres sont souvent maintenant comme
des monuments de la nature. Aujourd’hui on

a oublié que ces arbres représentaient, jadis,
les symboles de I'arbre originel Y gdrasil, arbre
protecteur divin. Méme chose a propos de la
féte de Ste Lucia au solstice d’hiver. Les jeunes
filles habillées de blanc portaient sur la téte
des chandelles allumées, expression de leur
désir de la véritable Lumiére et du feu de la
conscience.

Les temoignages de pierre comme les tombes,
dolmens et menhirs mégalithiques, au nord, et



Les dieux qui ont sombré en nous attendent
que nous accédions a la connaissance

les runes gravées sur pierre des derniers temps
sont encore nombreux en Europe. Les structu-
res restantes les plus célébres sont Stonehenge
et Westersteen (en Wesphalie de 'est), tourt
comme plusieurs pierres en forme de bateau,
espéces d’observatoires astronomiques et lieux
de rassemblement de la population. Sur les ru-
nes de la pierre de Lund, Odin dans la gueule
du loup Fenris représenterait la fin du monde.
Certains noms de la semaine font référence
aux anciens dieux. Nous retrouvons le dieu
Thor dans « Donderdag » (jeudi), « Donnerstag »
en allemand, « Torsdag » en norvégien et

« Thursday » en anglais. Odin/Wotan se
retrouve dans « Woensdag » (mercredi),

« Wodansdag/Omnsdag » en suedois et norve-
gien.

PREVISIONS Nos ancétres avaient aussi
conscience que, dans la toute derniere bataille,
I'antique force triompherait.

L'Europe et le monde entier sont entrés dans
une phase de révolution cosmique a partir du
début de I'ére du Verseau. Il n'y a plus de re-
tour possible aux anciens Mystéres. Leur trésor
se cache dans les strates profondes de notre
heritage microcosmique. La structure de notre
corps et la croissance de notre conscience ré-
sultent des impulsions spirituelles et divines en
provenance du lointain passé. Celles-ci nous
travaillent méme si nous ne le reconnaissons
pas. Nous sommes chacun devenu un « moi ».
Jadis nous etions le theéditre des forces spiri-
tuelles, maintenant nous sommes devenus des

individualités. L'orgueilleunx coup d'eeil de
notre « moi » nous rend aveugles. En reniant
les forces spirituelles originelles, notre Pére et
Meére, nous renions en nous la divinité ; nous
renions la présence de Dieu en nous. Ainsi est
faussée la relation entre Dien et 'homme. As-
sumer la responsabilité de notre terre signifie
donc reconnaitre I"humain et le divin et leur
relation mutuelle. Dés que nous aurons retabli
justement cette reladon, 1'état de notre terre
se renouvellera également. Notre réveil en tant
qu'individualité nous fera redevenir responsa-
bles. Notre collaboration est exigée pour que
puissent se parfaire en nous I"humain er le
divin, ainsi que la liaison de ces deux natures.
Les dieux, qui ont sombré en nous, attendent
que nous accédions i la connaissance ; ils
veulent nous donner de I'intuition ; ils veulent
qu’en commun nous nous ¢levions dans le ré-
gne de I'"Esprit aprés nous étre plongés profon-
dément dans la matiére. Les mythes rassemblés
dans I'Edda parlent des mystéres de 1'évolution

du monde &
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Evocation.Yista at the dawn of Creation & Legh McCloskey,

la note dominante
du Notre Pere
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Le Notre Pere en arameen :

Abwoen d'bwasjmaja

Nitkadesj sjemach

Teetee malkoetach

Neghwee tzevjanach ajkanna d’bwasjmaja af b'arah
Havlan lachma d’soenkanan jaoumana
Wasjboeklan chaobween (wachtagheen) Ajkanna
daf chnan sjwochan I'chajabeen

Wela taghlan I'nesjoena,

Ela patsan min biesja

Metoel dilachie malkoeta wachhaila watesjboechta,
I'oghlam almien,

Ameen

Matthieu 6,9-13 (Bible Segond)

Notre Pére qui es aux cieux ! Que ton nom soit sanctifié,

que ton régne vienne ; que ta volonté soit faite sur la terre comme au ciel.

Donne-nous aujourd’hui notre pain quotidien ;

pardonne-nous nos offenses comme nous pardonnons aussi & ceux qui nous ont offensés ;

ne nous induit pas en tentation mais délivre-nous du malin,

Car c'est  toi qu'appartiennent, dans tous les siécles,

le régne, la puissance et la gloire.

Amen
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Abwoen d'bwasjrmaja, Traduction d'une toute autre
inspiration par Meil-Douglas Klotz d'aprés 'étude du
texte en arameen-syrien.

NOTRE NAISSANCE DANS LUNITE

O Toi qui donnes toute naissance,
Pére-meére du cosmos,

Tu crées |'universel mouvement.
O Toi qui respires la vie en tout

Créateur de la douce vibration qui nous touche
Toi, souffle de tous les mondes

nous t'entendons inspirer, expirer,

dans le silence

Toi, origine de tout ;

a travers ce qui bruit et ce qui gronde,

dans les brises ou les violentes tourmentes,
nous entendons ton nom.

EXPLICATIONS

La priére commence par 'expression de la
création divine, et la bénédiction que suscite
toute parenté. Dans 1'ancien Moven Orient,
le radical « ab » se rapporte i la fructification,
a tout ce que la source de I"unite fait ger-
mer. Ce radical fut ensuite employé dans le
mot araméen « pere » - abba — mais le sens
originel, non relié a la génération, est encore
present dans la sonorité de ce mot. Et comme
« abwoen »— pere biologique — dérive de cette
racine « ab », il est, de par son origine, moins
li¢ a la génération directe, de sorte que 1'on
peut le traduire par « ancétre divin ». « Abwoen
» a donc beaucoup de significations possibles.
« Bwn » se refére au processus de la paternitcé
ou maternité, a la potentielle présence, ici et
maintenant. En araméen la lettre « b » peut se
prononcer aussi « w », elle peut représenter

le son « b » ou « w ». Un spécialiste de 1'ara-
méen, le révérend Mar. Aprem (1981) remar-
que que le méme radical « ab » apparait pour
pere biologique ou pére spirituel, cela dépend
de I"accent mis sur le « w » (biologique) ou
sur « b » (spirituel). Sans aucun doute I'ori-
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Rayonnant, Tu brilles en nous et hors de nous,
et méme tu brilles dans les ténébres
COMME Nous NOUS en Souvenans.

MNom entre tous les noms !

Motre infime identité se révéle en Toi.
Et Tu nous renvoies avec une mission :
action sans parole, pouveir silencieux !

Quand s’éveillent yeux et oreilles,
le ciel s'approche.

O Toi qui donnes toute naissance,
Pere-Mére du cosmos !

gine de ces deux significations renvoie ici a la
richesse de I'araméen qui permet de sublimes
jeux de mots. A partir de la mystique de la
sonorité et des lettres, propres 4 I'araméen et
a I'hébreux,le mot « abwoen » renvoie, au-dela
de nos diverses interprétations du masculin et
du féminin, au processus de naissance cosmi-
que. Sur ce plan,nous pouvons distinguer qua-
tre significations de la résonnance du mot

« abwoen » :

a« A w» est I'absolu, I"'Unique, la pure union et
unité, source de toute force et stabilité (qui
retentit dans "antique et sainte sonorité du
#« Al » et du mot araméen pour Dieu :

« Alhaha » littéralement I'Uniteé).

« bw » : enfantement, création, aflux de béné-
dictions nous proviennent de cette unité,

« oe » est le souffle de I'Esprit qui emporte ce
flux, la sonorité de la respiration contenant
toutes les forces que, de nos jours, nous appe-
lons 1'air, le magnétisme, 1'électricité,



Cette sonorité est apparentée a 'araméen
« roechad’koedsja » qui fut par la suite traduit
par « Esprit Saint »,

« i » est la vibration de cette force creatrice
du souffle de 1'unité, quand celle-ci touche et
pénétre complétement une forme matérielle,
une substance capable d’étre touchee, mise en
mouvement et transformee par elle. Cette so-
norité transmet un écho de la terre, et le corps
vibre en méme temps quand nous pronongons
le mot tout entier :

« A-bw-oe-n »

La suite exprime le mouvement de la création
divine entiére. Dans « d'bwasjmaja » nous trou-
vons la racine principale au milieu : « sjm ».
D’elle provient le mot « sjem » qui peut vou-
loir dire lumiére, son, vibration, nom ou parole.
La racine « sjm » renvoie a « tout ce qui s'éléve
et brille dans 1"espace », la sphére rotale d’un
étre. Dans ce sens, votre nom est votre posses-

sion, votre sonorité, votre vibration ou sphére ;

SMS MOTRE PERE

dad@hvn

urspshl

we want wot u want
&urth2b like hvn

giv us r food

&4giv r sins

lyk we 4giv uvaz
don't test us!

save us!

bcos we kno ur boss
ur tuf

Sur cool 4eva!

olk?

autrefois, les noms étaient donnés et regus avec
grand soin. Le signe ou le nom d'« abwoen »
englobe tout 'univers. La fin du mot, « aja »,
signifie que ce rayonnement englobe chagque
activité, chaque lieu que nous voyons, tout ce
qui est possible. « Sjemaia » exprime littérale-
ment que la vibration et le mot que nous re-
connaissons comme |"unité — le nom de Dien —
n'est rien d'autre que "'univers ou cosmos.
Telle était I'interprétation du « ciel » par les
Arameéens. Ce mot se retrouve dans beaucoup
de paroles de Jésus, mais il est généralement
mal compris. En grec et dans les langues mo-
dernes le mot « ciel » est un concept métaphy-
sique en dehors du processus de creation. 11 est
facile de comprendre pour I'esprit occidental
comment un seul mot peut apparemment avoir
autant de significations différentes.

C’est ainsi que le mystique du Moyen-Orient
voyait le monde ©

Extrait de Gebeden van de Méditation sur le o Notre Pére » en
araméen, Tradult et comments par N.Douglas-Kiotz, La Haye-Londres,
Soufi Publications, 2005, Den Haag-Londen, Sufi Publications, 2005
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le minotaure,
I’ame et le « mo1 »

Les étres humains sont toujours a la recherche de la sagesse et de la vérité. La sagesse n'a
jamais éte cachee, ce sont les humains qui se cachent d'elle. Alors ils se laissent conduire par
le Minotaure, le taureau, l'instinct de conservation du « moi ». Qui parcourt le labyrinthe pour
affronter son propre Minotaure, doit se tenir dans le Triangle de la connaissance, de I'amour et
de l'action. De ce fait il comprend le monde et voit I'unité originelle de tout et de tous.

(Allocution au Temple principal de Haarlem)

"étre humain est toujours a la recherche de

la sagesse et de la vérite. Mais la vérité ne

s'est jamais cachée, c'est I'homme qui se
cache d'elle. Ainsi se laisse-t-il guidé par le Mino-
taure, le taureau, I'instinct de conservation de soi.
Celui qui suit le labyrinthe en vue de sa confron-
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tation avec son propre Minotaure, doit se tenir
dans le triangle de la connaissance, de 'amour et
de I'acdon. Il examine le monde et pénétre 'uni-
té originelle de tout et tous. Nous parlons de la
sagesse 4 ceux qui sont mirs pour elle. Ce n'est
pas la sagesse de ce siécle, ni celle des grands de



LA VERITE ET LA VIE

ce monde, laquelle est changeante et n'a trés rapi-
dement plus cours. La sagesse dont nous parlons
ressemble & un secret, cest la sagesse cachee de
Dieu, prévue de toute éternité pour notre glori-
fication. Nous trouvons ces paroles dans 1'Epitre
de Paul aux Corinthiens. Nous tous sommes a la

recherche de la sagesse et de la verité, Mais aucu-
ne sagesse n'est le résultat de certaines notions et

conceptions. Faire reposer la vérité sur de telles
idées et considérations est parfaitement vain car
celles=ci finissent toujours par n'étre plus valables,
et la vérité disparaitrait donc avec elles !
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Jeésus, I'étre qui s'est reveille en Dien, dit : «fe suis
le chemin, la vérité et la vie ». Le chemin, la vé-
rit¢ et la vie ne font qu'une seule et méme chose,
ce sont trois mots représentant une seule realicé,
La sagesse, non celle de ce siecle et de cetre terre
comme dit Paul, mais la sagesse véritable, divine,
est la verité et la vie qui ne font qu'une. La sa-
gesse veritable n'est done pas un savoir abstrait ou
mental, ni des informations rassemblées et dépo-
sees dans la banque de données de notre cerveau.
Lintelligence est un outl necessaire, la sagesse, un
don de Dieu qui irradie notre étre de ses ardentes
inspirations venant des profondeurs de notre coeur
et qui devient finalement la Lumiére et la vie.

La sagesse gnostique est folie aux oreilles et aux
veux de ce monde. Dans I"antiquite les grands
sages éraient appelés des prophétes et des voyants,
souvent représentes avec un bandeau sur les veux.
Un voyant avec un bandeau sur les yeux, voila
bien un paradoxe ! Cela ne veut pas dire que le
sage ou le voyant ne voient pas ce monde : il le
pergoit et le pénétre mieux que chacun de nous.
Disons qu'il n'est plus touché par les choses de ce
monde. On pourrait comprendre qu'il est aveugle
a ce monde parce qu'il le contemple a partir d'un
plan superieur. Ses sens terrestres sont engourdis,
comme aveugles, alors que ses sens spirituels sont
particuliérement aiguisés. Le sage n'est plus em-
pétré dans les filets de 'existence matérielle. 11
fair sur terre juste le nécessaire. Dans son ceeur il
suit les inspirations re¢ues de la Lumiére, il reste
aveugle ou muet, le bandeau sur les yeux et les
oreilles en ce qui concerne les inspirations de son
@ ggo », 8’1l en regoit encore.
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La Vérité n’est jamais une
connaissance mentale abstraite,
mais la vie elle-méme, et
finalement notre vie et

notre étre

Il contemple 1'Unité originelle de tout et de tous
en Dieuw. Il a renonceé i 'illusion de 'existence in-
dependante de son « moi », ou plutdt il a renoncé
a ne pas reconnaitre la présence en lui de son érre
originel.

I a reconnu que l'idée qu'en rant qu'ego nous se-
rions des individus indépendants et autonomes est
une erreur fantastque ; il a renoncé et abandonné
cette idée pour toujours et il a vu que nous étions
des étres trés limités. Il s’agit ici d'un processus
appelé I'« endoura » dans notre Ecole Spirituelle,
la suppression progressive de 'existence axée sur
le « moi ». Il s"agit de 'essence méme du calme
philosophique dans la Gnose, dans la Lumiére
spirituelle omnipresente. Oui, la véritable sagesse
est totale folie aux yeux et aux oreilles de ce
monde — ce n'est pas la sagesse de ce siécle, une
sagesse liee au temps, ce n’ est pas la sagesse des
prétendus grands de ce monde. Les grands et les
siécles passent et avec eux leur sagesse. Le ban-
deau sur les yeux du voyant a donc une profonde
signification.Sans ce bandeau nous errons dans le
labyrinthe de ce monde. Ce bandeau est un artri-
but et un symbole de 1"« endoura ». La vraie vue,
la vue spirituelle est impossible sans ce bandeau.
S5i I'éléve veut un jour s'éveiller 4 la vraie sagesse,
il ou elle doit d*abord avoir les yeux bandés, il
doit faire taire toutes ses pensées axées sur cette
terre, ses deésirs et ambitions focalisés sur la ma-
ticre et sur son « ego » Extérieurement, il remplit
les fonctions les plus nécessaires de la personna-
lité pendant son existence ici-bas, mais en ce qui
concerne le reste, il se tait, il demeure silencieux
— la voix de la sagesse n’est pergue que dans le



silence. Le « moi » diminue, et lui, I'Autre en

« moi », I"étre originel véritable, ce « moi » en tant
que vrai enfant de Dieu, sort du secret, s'éveille a
sa viritable existence, sort enfin de sa tombe.
Maintenant cette question se pose : qu'est-ce qui
occupe la premiére place dans notre vie ? Ce
n'est pas une figure de rhétorique, ¢’est une ques-
ton vitale. Elle est déterminante, tout comme la
formule de Shakespeare : « Etre ou ne pas étre »,
Que nous apportera demain, au réveil, quand
commencera un jour nouveau, le premier jour se
levant dans notre conscience ¥ Chance ou contre-
temps ? Les problémes qui existaient, ceux qui
sont présents ou ceux qui viendront ? Les choses
que nous repoussons, dont nous ne voulons pas,
ou celles qui nous plairaient vraiment, des situa-
tions desagréables, agreables, notre sante, notre
securité ou insécurité matérielle 7 Qu'est-ce qui
tient la premiére place dans notre vie ? Peut-étre
notre deésir inextinguible de vérire, de vie veri-
table, notre aspiration profonde d'accéder a la
verite, a la liberté 7 Non pour fuir spirituellement
mais parce qu’on ne peut pas faire autrement.
Naturellement, il y a des méthodes variées pour
exercer son mental a faire prévaloir certaines pen-
sées. Mais le chemin en direction de la sagesse
libératrice, de la verité divine ne consiste pas en
une méthode, en des exercices, ni en techniques,
cela ne convient qu'a la fausse sagesse de notre
époque. Notre ego posséde tout un assortiment
de piéges. |. van Rijckenborgh dit : I'étre humain
nait avec le désir de la vérité, tel est le joyau qui
scintille dans son ceeur dés sa naissance. Clest
naturellement ce qui I'a précédé dans ses incarna-
tions antérieures. On ne « fait » pas un rose-croix,
il n’existe aucune methode pour en « fabriquer »
un. Vous &tes nés en tant que chercheurs de Ia
réalité, C'est un désir indéfinissable qui, tel un
vague souvenir de votre enfance, flotte dans votre
ceeur. Beaucoup d’enfants le sentent, le vivent,

ne savent pas guoi faire de cette sensation, de ce
profond sentiment ; peut-étre que cela vous rap-

pelle quelque chose ? Ce sont des moments mer-
veilleux de votre enfance, des moments o vous
sentiez qu’'il y avait quelque chose de plus dans la
vie, de plus que ce que vous voyiez, entendiez, et
qui était représenté de tous les cotés.

Il v avait un appel, une nostalgie, des moments
de desir inexplicable, parfois de connaissance,
mais vous ne pouviez en faire part a personne,
vous vous taisiez ¢t vous deveniez plus dges. En
grandissant la chance restait que le désir inex-
plicable ne demeure pas a jamais caché dans les
stratifications de existence.

Mais impossible de réduire au silence le joyau
enfoui dans le ceeur. Clest pourguoi il v a tant
d'événements dans une vie humaine. Et, finale-
ment, nous nous retrouvons icl, ensemble, dans le
temple de la Rose-Croix, dans le temple de la sa-
gesse, de la vérité et de la vie ; dans le temple on
nous recevons la force de suivre le chemin. « Je
suis le chemin, la vérité et la vie, » cette parole de
Jésus résonne dans notre coeur. Nous n'avons pas
laissé le joyau s’ensevelir sous les couches géolo-
giques de cette terre ; nous réagissons a I'appel,
nous n'avons pas abandonné le désir merveilleux
et le vague savoir de notre enfance.

Et 4 présent nous nous posons la question :
Qu’'est-ce qui occupe vraiment la premiére place
dans notre vie ? Une réflexion silencieuse fera
peut-étre surgir la réponse, la fera jaillir hors du
brouillard de la vie quotidienne, et nous placera,
peut-ttre pour la éniéme fois, devant le seul but
de notre présence sur cette planete. 11 s’agit de

la découverte de la wérité relative i 1'existence en
general, 4 notre propre existence en particulier,
et a la mise en ceuvre de cette vérite dans et

par notre propre vie. Nous savons que la verité
n’est jamais un savoir mental, abstrait ; la vérite
se trouve dans la vie, et finalement dans notre

vie et notre étre. La vérité n'a jamais été cachée
aux humains, ce sont les humains qui se cachent
d’elle — comme le déclare une ancienne maxime :
« il existe des milliers de voiles entre 'homme et
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Dieu, mais aucun voile entre Dieu et "homme, »
L'homme tourne le dos a la verité. L'Ecole Spiri-
tuelle veut 1'aider, elle veut aider le chercheur, le
stimuler, 'inciter 4 se retourner, téte et coeur, vers
la Lumiére.

MNous sommes tous des chercheurs de verité, et

il ¥ a en nous une soif inextinguible de sagesse
libératrice. Nous savons bien, au plus profond de
nous, que « la voie, la verité et la vie » ne sont
qu'une seule et méme chose, nous cherchons le
veritable accomplissement de la vie, nous aspirons,
comme le dit Paul, « 4 la sagesse de Dieu, desti-
nee de toute éternité a notre gloire ». Personne
d'entre nous ne peut dire qu'il, ou elle, soit par-
venu a cette glorification. Le mot « parvenir » ou
« étre parvenu » ne nous met d ailleurs pas sur la
bonne piste,

Pour nous retentit 'appel : « Ne tournez pas le
dos a la Lumiére ! » Comment se fait-il pourtant
que cela nous arrive si souvent ? Un seul mot,
une seule remarque, une certaine situation et nous
basculons dans le rourbillon de notre « ego », le-
quel tourne souvent a toute vitesse. Mais ne tour-
nez pas le dos a la Lumiére, ne retournez pas sur
vos anciens chemins, osez mettre le bandeau sur
vos yeux et ouvrir a la Lumiere vos organes de
perception intérieurs. Erant enfant, le fil d’Ariane
vous a déja été tendu, ne le lichez jamais. Vous
connaissez la légende classique du fil d"Ariane.
N'y revenons pas mais éclairons quelques ¢lé-
ments. Il v a done un labyrinthe : le chaos et la
confusion de nos perceptions et réactions senso-
rielles, le dédale de nos convoitises et ambitions,
et par-dessus tout I'encheviétrement de nos idées
et pulsions. Et puis voila Thésée, I'homme appelé
par la Lumiére, terriblement menacé par la force
terrestre logée au centre du labyrinthe, le feu fon-
damental de I'ego : le taurean, le Minotaure, le
puissant instinct de conservation du « moi». Il y
a aussi Ariane, I'amour qui tend au chercheur de
libération Thesee, le fil de 'intelligence et de la
connaissance interieures, Et clle lui donne 1'épée
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avec laquelle il pourra tuer le Minotaure, I'épée
qui represente la force d'agir pour convertir en
actes concrets I'amour et la connaissance.
Rappelez-vous le triangle que constituent
I'amour, la connaissance et I'action. Ces trois mots
qui sont graves sur la plerre commémorative de
notre Grand-Maitre dans le jardin des roses de
Noverosa. Dans son propre labyrinthe, Thésee
triomphe du taureau, la force deviante de I'ins-
tinct de conservation de I"égocentrisme. Il a su
manier I'épée qui lui a éré donnée par 'amour.
Le fil de I'intelligence, de la connaissance et de
la perception claire lui a été confié a 'entrée du
labyrinthe et lui indique maintenant le chemin de
retour vers la libération. Voila une indication trés
profonde : avant d'entrer dans le labyrinthe pour
la confrontation entre vous et votre Minotaure
personnel, vous devez vous trouver dans le Trian-
gle. L'amour véritable, I'amour impersonnel est

la base du Triangle ; ¢’est I'amour divin qui brille
intérieurement de notre coeur et gqui est en méme
temps 'assise et le principe actif du champ de
force vivant et ommiprésent de 'Ecole Spirituelle.
Les deux autres cotés du Triangle qui s'élevent a
partir de I'amour sont la compréhension claire ou
connaissance, et la force d’action. Ces trois dons
divins sont & notre disposition directe, ici

et maintenant, done pas d'hésitaton dans notre
existence : nous devons uniguement oser nous
tenir vraiment dans ce Triangle. Goethe le dit

de maniére frappante dans Faust : « Ce que vous
avez hérite de vos peres est acquis comme votre
possession. » Nous pouvons bien porter en nous
I'héritage divin de notre Pére, il est 4 notre dis-
position, mais cela ne veut pas encore dire que
nous le possédions véritablement, consciemment.
Nous devons le faire totalement nétre, nous de-
vons téemoigner par notre comportement qu'il

est bien devenu notre possession intime. Nous le
possedons quand nous nous y fions totalement.
Nous devons délaisser absolument la force de
gravité de notre ancienne vie pour ce qu'il y a de



L’ceil est le symbole de la
conscience, mais la conscience
microcosmique ne marque pas
la fin du voyage

plus profond dans notre cceur ; dans ces profon-
deurs divines se trouve la réponse i la question :
qu'est-ce qui occupe la premiére place dans no-
tre vie ? 51 on veut abandonner 'ancienne vie

au profit de la vie dans la vérité, la liberté et la
Lumiére, la réponse est évidente. Dans 'ancienne
vie il s'agissait de notre « moi ». Nous pouvions
nous tourner et retourner comme nous voulions,
I'ego était le pivot autour duquel tout tournait, il
rapportait tout a lui-méme, en somme c’etait sa
raison d'érre.

Les yeux fixes sur le Minotaure, nous pensons a
un autre passage ou il est question d'une epée :
au troisieme chapitre de I'Evangile de Matthieu
Jésus dit : « Je ne suis pas venu pour apporter la
paix mais 'épée. » La fausse interprétation de
certe parole est fantastique ! Incompréhension
par ignorance, mais aussi volontaire, de fagon non
orthodoxe, pour justifier la violence — la violence
mentale jusqu’a la violence physique — pour forcer
i faire disparaitre les prétendues erreurs, et si cela
échoue, le faire avec I'épée pour balayer 1" « er-
reur » de la surface de la terre. Se servir du mot

« épée » surtout au sens liteéral, I"histoire est plei-
ne de ce fait jusqu'aux jours d'aujourd’hui. « Je ne
suis pas venu apporter la paix mais I'épée. » Sur le
chemin de la libératon il n'y a aucune douceur
ni paix pour I'ego ; ni aucun endroit o le « moi »
pourrait enfin se reposer en s’exposant au soleil
de la « lumiére gnostique ». Il n'y a pas « libéra-
tion pour le smoi », mais libération du « moi ».
C’est pour cela que Jésus nous tend 1'épée — c'est
lui-méme 1'épée, la force de 'homme divin res-
suscité qui a vaincu le taureau au centre du la-

byrinthe. Cette épée n'est jamais dirigee contre
autrui, contre quelque chose ou quelqu'un en de-
hors de nous, c’est I'épée qui tranche 1'étre ancien

en nous ;ce n'est pas le « moi » qui abat le « moi »
— comme si le « moi » le pouvait — mais I'épée
peut remporter la victoire sur lui dans le labyrin-
the. De nous la réponse ne peut étre que 'offran-
de totale et consciente de nous-mémes au Trian-
gle lumineux de I'amour, de la compréhension

et de la force ; ou de I'amour, de la connaissance
et de I'action. La source de ce Triangle est situee
au plus profond de notre cceur, la o se mouve la
nouvelle force de gravité de notre vie. C'est I'étre
ancien vaincu qui ressuscite avec une conscience
totalement transformeée n’ayant absolument rien
de commun avec 'ancienne conscience égocen-
trique. La nouvelle conscience est cosmique, elle
ne comporte aucun « moi » en son centre, elle
possede un seul foyer central, le microcosme
rené, une conscience unique et universelle. Nous
connaissons bien ces anciennes illustrations
montrant des étres ailés et totalement couverts
d'yeux en dedans et en dehors. Les ailes sont
I'image du feu des lignes de force lumineuses
du microcosme ; et les yeux, le symbole de la
conscience, surtout I'ceil a I'intérieur du wriangle.
Mais la conscience microcosmique n'est pas la

fin du voyage. Le développement divin a-t-il une
fin ? La conscience microcosmique s immerge
dans la conscience cosmique divine, et celle-ai
s"immerge dans la conscience macrocosmique, la
Conscience Universelle &

Mos remerciements 3 Hans Pollack {Autriche) pour l'illustration du

Minotaure ot de laVision.
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L'humanité doit s’élever par
dessus la Terre jusqu’au-dessus de .
I'atmosphere, et encore plus haut
car c’'est seulement ainsi que nou
pouvons comprendre le monde
ou nous vivons.

Socrate, philosophe grec, 5éme siécle avant Christ.
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COMPTE RENDU DU LIVRE : LE LIVRE DE MIRDAD

mikhail naimy,

et 'amour

La culture a élargi la nature humaine, mais ce qui mangue est une
croissance spirituelle proportionnelle et I'idée du but final de la
condition humaine. Sans but ultime I'homme est condamné a se
détruire lui-méme. Mikhail Naimy fait entendre ce credo dans ses
livres. Le livre de Mirdad respire également du désir ardent de la

victoire. Un désir plein d'amour.

Mikhail Naimy est né au Liban en 1889, 1l
regut une ¢ducation russe a Nazareth, etudia la
littérature a pardr de 1906 en Ukraine, et de
1911 a 1916 a Washington. C’est la-bas qu'il
fonda la Pen Society, une association dauteurs
arabes en Amerique, avec son ami Kahlil Gi-
bran, I"auteur, entre autres, du livre intitulé Le
Prophéte. Naimy écrivit de nombreux livres et
essais sur la litterature arabe qui, de nos jours
encore, font partie des ouvrages de base sur

le sujer. Au décés de son ami Kahlil en 1931,
Mikhail retourna au Liban.

Son credo était @ la culture a élargi la narure
humaine, mais ce qui manque est une crois-
sance spirituelle proportionnelle, I'idée du burt
final de la condition humaine. Sans but ul-
time "homme est condamneé a se détruire lui-
méme. Ce message spirituel se retrouve dans
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toutes ses ceuvres, et surtout dans The Book
of Mirdad, paru en 1948 a Beyrouth, en 1954

a Mumbai (Bombay) et ensuite dans de nom-
breuses langues, européennes ou autres. En
1960 parut une traduction en néerlandais.

Ses conceptions sont essentiellement que le
cosmos et la vie ne font qu'un tout, un et in-
divisible, et que cet ensemble est plus que la
somme de ses parties. C'est pourquoi 'ana-
lyse scientifique ne pourra jamais pénétrer la
vérité, car elle disséque et ne méne pas a une
synthése.

Seul I'étre intérieur de I"homme peut com-
prendre 1'étre intérieur de toutes choses, celui
des humains et de 'univers entier. Ainsi s'agit-
il de devenir une conscience cosmique, de ne
faire plus qu'un avec la Vie absolue.

Entre I'homme cosmique et le « profane », ce-




lui qui n’a pas encore pénétré 'essentiel, dé-
clare Naimy, se trouve ce qui est appelé dans
le livre « la Montée de silex » — le silex, la
pierre a feu. C’est le chemin de croix : ou vi-
wvre pour finir par la mort, ou la mort de 'ego
pour que vive veritablement 1'ime nouvelle.
Dans tous ses livres, 'auteur met en parallele
la réalité éphémere et la spiritualité supérieure.
On a beaucoup écrit sur lui, aussi bien dans le
monde occidental que dans le monde arabe.
Mikhail Naimy est mort en 1988 a 'age de 99
ans.

L'histoire du Livre de Mirdad est fondée sur une
legende. Aprés le Déluge, Noé erre dans les
Montagnes MNeigeuses du Liban, et s'inquieéte
a I'idee que les hommes vont oublier le De-
luge. 11 demande i son fils Sem de construire
un autel entouré d’une maison pour neuf
personnes qui y habiteront et prieront le Tres-
Haut de les guider ainsi que leurs semblables.
Pourquoi neuf 7 Il y avait huit hommes dans
I’Arche : Noe, sa femme, ses trois fils et lears
femmes, mais il y en avait aussi un neuviéme,
un passager clandestin qui ¢tait un tmonier et
fidéle compagnon. Noé ordonne que si I'un
des compagnons de 1'"Arche vient a mourir, il
sera remplace par le premier visiteur qui se
présentera a 1'Arche.

Pendant des siécles I"Arche fonetionne de cette
fagon, bénéficie du respect de la population

et regoit de plus en plus de donations de telle
sorte que le monastére devient extrémement
riche ; jusqu'au moment ou un abbé entété,
Shamadam, enfreint les anciennes traditions

et n'accepte le nouvel étranger, Mirdad, qu'en
tant que serviteur. Mirdad accepre ce role,
donnant pendant sept ans un enseignement aux
compagnons de 'Arche au grand mécontente-
ment de 1'abbé. Sous I'influence exceptionnelle
de Mirdad, les moines finissent par donner
toutes leurs richesses et quittent finalement le
monastére. L'abbé en reste muet mais, selon
une prophétie, il doit rester attaché a ce lieu
jusqu’a sa libéeration.

Alors commence la vraie histoire. Un person-
nage, le « moi », se met a gravir la montagne
au sommet de laquelle se trouve I"Arche. On
lui vole son pain, ses vétements, son biton et
méme sa place pour dormir dans une grotte, et
il finit par s'évanouir devant la porte du mo-
nastére ou il est sauvé par |'abbe.

A la venue de cet étranger, I'abbé recouvre la
parole : il a attendu 150 ans que revienne ce
jeune homme « complétement nu, sans biton
et sans vivres ». L'abbé lui remet alors le Livre
qui commence ainsi :Voici le Livre de Mirdad
tel que consigné par Naronda le plus jeune et
le dernier de ses compagnons, C'est un phare
et un havre pour ceux qui languissent de tout
surmonter. Que 1'on y prenne garde.

Au cours de trente-sept chapitres, on voit
Mirdad enseigner ses compagnons et affronter
Shamadam, ainsi que la maniére dont il réagit
a cet abbe qui I'humilie et le denigre. Ceci
donne 'occasion de lire de merveilleuses paro-
les de sagesse et dintelligence, avec de magni-
fiques exemples vivants de la fagon de vivre
chaque situation, des paroles philosophiques
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de profonde sagesse. Chaque récit donne un
exemple de 'amour infini et impersonnel de
Mirdad pour le monde, pour ses compagnons,
pour tout homme, animal ou plante, et aussi
pour Shamadam.

Naimy lui-méme écrit & son éditeur :*Le Livre
de Mirdad s’écarte nettement de tous les dog-
mes religieux, philosophigues, politiques ou
autres. Son intérét est justement de montrer
les chemins d’une nouvelle vision de 1"étre.

Il veut reveiller les hommes de la froide in-
sensibilité des nombreux dogmes confus et
potentiellement causes de haines, de luttes et
de chaos. *Avec ce livre, Naimy démontre qu'il
fait partie des grands penscurs spirituels du
vingticme siecle &
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La philosophie quantique parle de la réalité relative et absolue ; le bouddhisme parle
de méme d’une double sphére de vie, le christianisme originel et I'Evangile de Jean

nous disent :

« Au commencement était la Parole et la Parole était avec Dieu et la Parole était
Dieu... En clle était la vie et la vie était la lumicre des hommes... La Lumieére luit dans
les ténébres, mais les ténébres ne l'ont pas recue. »

La Parole est information, la vie est énergie, et la lumiére est reconnaissance, donc
conscience. L'Esprit divin, la Parole divine, « se mouvait au-dessus des eaux » : la vie
divine, I'océan originel de toutes les possibilités. A partir de ce principe récepteur et

reproducteur apparait la conscience en tant que reflet de la lumiére.

L’homme est intériecurement porteur de l'information originelle créatrice de la Lu-
miére et de la Vie. 5i, en lui, le noyau spirituel est touché par la Lumiére brillant dans
les ténebres de son ignorance, de ses attachements terrestres et de ses refus, et s'il
admet cette lumiére, il s’élévera dans la puissante unité de la filiation divine. il reliera

en lui I'inférieur et le supéricur, il annulera la séparation entre créature et créateur.




