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La revue Pentagramme se propose d attirer I'attention des
lecteurs sur I’ ére nouvelle qui a commencé pour le

développement de I"humanité.

Le Pentagramme a été de tout temps le symbole
de I"homme rené, de I"homme nouveau.
Clest également le symbole de I'univers et de son
éternel devenir, par lequel a lieu la manifestation

du Plan de Dieu.

Toutefois un symbole na de valeur que s’il devient réalité.
L’ homme qui réalise le Pentagramme dans son microcosme,
dans son propre petit monde, se tient sur le chemin

de la Transfiguration,

La revue Pentagramme appelle le lecteur a opérer cette

révolution spirituelle en lui-méme.
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Comment se parcourt le chemin me-
nant au nouwvean champ de Vie ? Cest
la question qu’un chercheur se pose
avec le plus d acuité. Nous n’y réfléch-
rons et n'en traiterons jamais trop. Il ar-
rive un moment ou le chercheur en a
assez de la philosophie. Il ne veut plus
savoir qu une seule chose: comment,
dans son existence et dans sa situation,
parcourir le chemin vers la Vie nou-
velle, le chemin de Christian Rose-
Croix.

L’ Ecole spirituelle, émanation de la
Force Christique, considére que les
connaissances acquises par un enseigne-
ment sont dépendantes de la connaissance
révélée directement. Cela peut en étonner
certains, car |'on admet couramment
qu’ il faut avoir étudié pendant des années
la philosophie de la Rose-Croix avant de
pouvoir faire partie des quelques élus
ayant part i la révélation directe de la
Connaissance. C’est une idée compléte-
ment fausse dont il faut se débarrasser
sur le champ. Qu’en estil réellement?
L’ Ecole spirituelle distingue la connais-
sance directe de la connaissance indirecte.
La premiére est la connaissance par révé-
lation ; la seconde est le savoir transmis,
oralement, par écrit, ou bien lu dans
I’éther réflecteur du champ de force de
I" Ecole spirituelle, une forme de connais-
sance préparant 4 la révélation directe et
qui n’est jamais qu’un savoir de seconde
main.

[LES ASPECTS PRATIQUES DE LA «<RENAISSANCE»

Extrait d’un article de Jan van Rijckenborgh, 1947

LA CONNAISSANCE PAR REVELATION N EST
PAS EXPERIMENTALE

De nos jours, on croit que la connais-
sance révélée directement ne s'obtient
qu’a un certain degré d’avancement et
d’initiation. Rien n’est moins vrai. Cela
peut se produire, certes, aprés une sé-
rieuse préparation et un incontestable
avancement sur le Chemin, mais rien
n'empéche un éléve débutant de recevoir
une révélation. C’est une erreur de penser
que la progression d'un éléve dépend,
avant tout, des legons données par un ins-
tructeur, parce que tout savoir acquis par
un intermédiaire reste absolument sans
valeur, s"il n’est pas précédé d’une révé-
lation. Dans |’Ecole des Mystéres, la
connaissance directe n’est pas expérimen-
tale, au sens dialectique, c’est-a-dire
qu’elle n’est pas le résultat de 1’expéri-
mentation, mais de /" illumination.

Supposez qu'un chercheur entre dans
|” Ecole spirituelle. Par oti commence-t-il #
Dans tout autre groupe de recherche éso-
térique, il commence par étudier |"ensei-
gnement dans |'espoir, en le pratiquant,
d’obtenir la révélation directe de la
connaissance. Dans 1" Ecole spirituelle
¢est |” inverse. Le chercheur se fonde sur
la connaissance directement révélée, |7il-
lumination, avant méme que |’enseigne-
ment ne lui ait été transmis. Cette illumi-
nation de |’éléve débutant, nous 1’appe-
lons la ressonvenance, ¢ “esta dire, la rémi-
niscence d "un trés lointain passé. Celui a
qui la ressouvenance fait défaut ne se sent
pas chez lui dans |” Ecole spirituelle ; et le



savoir, oral ou écrit, qu’il y regoit dés le
début, ne I’avance a rien.

l.l-; GLAIVE DE LA RESSOUVEMANCE

La ressouvenance constitue la base de
toute recherche spirituelle. Lui succéde la
transmission de 1’enseignement. Eclairé
par la ressouvenance, le chercheur se relie
al"Ecole xpirituc“c qui dispcnsc S0 en-
seignement tout au long du chemin. Main-

» - L 3
tenant, la connaissance directe s élargit,
et «le glaive de la ressonvenance le trans-
perce ». Le savoir transmis par |” Ecole y

est-il pour quelque chose ? Non. Alors, a
quoi peut-il servir? C’est ce que nous al-
lons voir.

Dans notre travail, nous faisons la dis-
tinction entre la révélation individuelle et
la révélation collective : la révélation indi-
viduelle est directe. La révélation collec-
tive est transmise i tous. Toutes deux sont

Globe d’or,
symbole de la
renaissance
(Chypre, photo
Pentagramme)



L'Eau Vive, bas
relief du
sarcophage
d"Anastasias (Ve
5. Musée Lapidaire
d"Art Chrétien,
Arles, France).

en interaction. La révélation individuelle

est comme un trait de lumiére éclairant le
chemin plongé dans I’'ombre. La révéla-
tion collective donne les moyens de par-
courir le chemin. Les exposés, par exem-
ple, dispensent impersonnellement, a
chaque participant, la nourriture spiri-
tuelle dont il a besoin, mais ils ne peuvent
vous dire ol se trouve votre chemin per-
sonnel, ni comment le suivre si vous ne
savez pas déja ou il est. Le chercheur, ou
|"éléve débutant, s il veut profiter de la ré-
velation collective, doit d’abord connai-
tre, grice a la révélation directe, quel che-
min emprunter dans son existence, pour
autant qu’ il veuille servir la Lumiére.

LEs TROIs AsPECTS DU CHEMIN

Comment le découvre-t-il? Unique-
ment par la connaissance individuelle,
sans intermédiaire, émanant de ce que
nous appelons «1’ Esprit Saint». Le che-
min de |’ Esprit comporte trois aspects
dont aucun ne peut étre négligé :

-

La priere,
La liaison avec | Ecole,

[

3 L’ Enseignement.

Celui qui veut se libérer de ce monde et
franchir la porte, doit se relier a 1" Ecole
et en recevoir |’ Enseignement. Mais ce
n’est pas suffisant. Il faut aussi prier et ap-
prendre a fléchir le genou, non pas au sens
religieux du terme, mais ouvrir son cceur
en toute humilité, faute de quoi il ne rece-
vra, au-dela de la pré-souvenance, aucune
nouvelle illumination, aucune nouvelle
révélation, méme aprés avoir suivi pen-
dant vingt ans tous les exposés du Lecto-
rium Rosicrucianum.

Nous devons implorer, prier, plier le
genou, au regard de notre impureté.
Nous devons prier au moins lorsque
nous sommes dévorés d’'une angoisse
que nous sommes encore loin de pouvoir
comprendre. Cain, étre de feu, ne se plait
ni a implorer, ni 4 prier, ni 4 s "agenouiller.
Il se prend pour un roi. C est de la folie. Il
entasse du savoir et redouble d’activité,
mais il est si gravement malade que |’an-
goisse ne lui serre méme plus la gorge.
Cette forme d’impudence correspond a
un ramollissement du cerveau qui le re-
tient de s incliner et de prier comme il le
faudrait.

UNE PUANTEUR AUX NARINES DE DhEu

Tant que nous n’avons pas douloureu-
sement conscience de sentir mauvais,
d’étre aux yeux des saints des créatures
abjectes, «une puanteur aux narines de
Diens dit Gustave Meyrink, tant que
nous ne ressentons pas de honte de ce



que nous sOmImes, Nous Ne sommes pas
encore engagés sur le chemin. L'éléve de
la Rose-Croix n’est pas paresseux, il est
prét a wravailler dur pour le Grand
(Euvre, mais il ne connait pas d'accom-
plissement parce qu’il ne s ouvre pas suf-
fisamment et regarde avec trop peu d” hu-
milité « vers les montagnes d 'oit lui vien-
dra le secours ».

Prier, se joindre 4 un groupe, s’ins-
truire, telles sont les trois conditions, soit
pour un avancement, soit pour un juge-
ment.

Omettre de se recueillir, malgré la liai-
son avec 1" Ecole spirituelle et |"adhésion
i " Enseignement, entrave la progression
et ne fait que retarder le jugement, serait-
on depuis vingt ans dans |’ Ecole. Le can-
didat qui se recueille, finit par percevoir
son chemin; et s’il le pergoit sans pour
autant le suivre, il passe en jugement. Il ar-
rive que |’ on ne prie pas, de peur de voir le
Chemin, et d’avoir a en assumer les
consequences.

Le triple chemin de la Lumiére
comporte trois aspects:

— mystique
— gnostigue
— magique

L’aspect mystique est la nécessité inté-
rieure de s’agenouiller et de prier. L'as-
pect gnostique est la connaissance dispen-
sée par 1" Ecole spirituelle. L’aspect ma-
gique, réalisateur, est la liaison avec
1" Ecole qui engage a |’accomplissement
du Grand (Euvre. La délivrance de la
mort, cependant, dépend de la priére,
¢'est-a-dire du nouveau comportement,
d’ou procéde I illumination du Chemin.

FIDELE A sA MISSION

L’illumination résulte a la fois d une
quéte et d une requéte. Elle s’ajuste a
I’état de notre conscience, sans tenir
compte de nos chaines dialectiques. Voir
son chemin éclairé n’entraine aucune mo-
dification des conditions de notre exis-
tence. Non. Il faut avancer avec assurance,
sachant que les changements intervien-
dront si nous restons fidéles a notre mis-
sion, aidés en cela par la connaissance
transmise,

La lumiére n’éclaire pas le chemin
comme le ferait un phare. La projection
lumineuse de la connaissance directe ne
dépasse guére la longueur d’un seul pas.
C’est pourquoi le psalmiste dit: « Ta pa-
role est une lampe a mes pieds et une lu-
miére sur mon chemins (Psaume 119,
105). Elle nous garde de trébucher sur le
sentier escarpé de la montagne. Avec tou-
tes nos priéres implorames. notre chemin
peut s éclairer de la longueur d’un pas,
au-dela duquel il n’y a que la nuit.

A peine avons-nous fait le premier pas
que le deuxieme s 'éclaire par la lumiére de
la révélation collective, I” Enseignement.
En progressant de la sorte, nous gardons
la lampe allumée a nos pieds. Ainsi, nous
gravissons la montagne, lentement, guidés
par la connaissance individuelle révélée,
par le savoir transmis et par la liaison
avec |’ Ecole spirituelle.

5"il nous arrive de nous arréter en che-
min, aucune nouvelle illumination ne se
produit. C’est donc que la connaissance
révélée est vraiment la Lumiére sur le
Chemin. La connaissance acquise est une
nourriture spirituelle nécessaire a la pour-



Tu PRIAIS SUR UNE MONTAGME

Tu priais seul sur une montagne.
O Jésus, jusqu "o faudra-t-il que je monte
pour Te tronver,

Le monde me persécute,

oit que | ‘aille

o gue je fasse halte

ot que je regarde ;

il n’y a personne

de plus démuni que moi ;

personne ;

Je suis pawvre sans pouvoir me plaindre

] ‘ai faim sans powvoir demander
] ‘a1 mal sans powvoir dire a quel point.

O apprends-moi,

&m?ﬂuWﬁu:
comment je dois prier.

Guido Gezelle (18597)

suite du chemin. La premiére nous éclaire,
la deuxiéme nous sustente. La premiére il-
lumine le chemin plongé dans | "obscurité,
la deuxiéme donne la force de marcher.
Par analogie, |'une est pour nos yeux,
I’autre pour notre estomac.

LA NOURRITURE DE L AME

L’ Enseignement n’est-il qu’ une nour-
riture ? Vous pouvez considérer |’ Ensei-
gnement comme lumiére, a condition de
comprendre que cette lumiére n’est pas
pour vos yeux. La nourriture terrestre
contient des éléments lumineux que sont
les vitamines. Sans vitamines, la nourri-
ture est morte. La nourriture spirituelle
dispensée par |’ Ecole spirituelle contient
beaucoup de vitamines, mais vos yeux spi-
rituels n’en retirent pas plus que vos yeux
matériels n’en retirent d’une salade. Ce
qui veut dire que, si la connaissance di-

recte et la priére n’éclairent pas votre che-
min, les connaissances acquises ne |’éclai-
reront pas non plus.

Révélation directe et connaissances ac-
quises sont comparables a de la lumiére et
a de la nourriture. Cette nourriture est le
fruit de 1" Arbre de Vie. Elle nous fortifie et
nous aide & nous constituer un corps pour
marcher sur le sentier, mais elle ne nous
montre pas le chemin. La lumiére nous le
montre, mais elle n’est pas dispensée col-
lectivement ; elle se révéle individuelle-
ment, 3 celui qui s’agenouille et prie.
Dans cette Lumiére nous voyons le che-
min. Par |" Enseignement nous recevons
la force. Par la liaison avec 1" Ecole spiri-
tuelle nous parcourons effectivement le
chemin.

En résumé: |'ime abattue, nous sup-
plions de recevoir la Lumiere et dans
cette Lumiére nous voyons un petit bout
du chemin. Puis nous entrons dans
|"Ecole et entreprenons 1'ascension du
sentier, priant toujours que ne s éteigne
la lampe a nos pieds. Nous recevons |’ En-
seignement, la nourriture qui nous sou-
tient pour ne pas tomber au prochain
tournant. Une authentique Ecole spiri-
tuelle offre donc Lumiére, Nourriture,
Chemin.

Se nourrir sans marcher équivaut a se
gaver sans faire le travail nécessaire a la di-
gestion. C "est pourquoi |* Ecole ne donne
aucun enseignement intérieur 3 ceux qui
ne sont pas reliés a elle; une telle nourri-
Ture provoquerait en eux un grave empoi-
sonnement.

La nourriture doit servir a mettre
I’éléve en condition physique d’avancer
sur le chemin. Il ne peut cependant avan-



cer que s il a obtenu, par la priére, que la
lampe éclaire a ses pieds. L’ histoire de
Saul de Tarse, dans les Actes des Apotres,
chapitre 9, atteste de cet enseignement
ésotérique. Le processus entier du Che-
min de Damas y est décrit. La connais-
sance directe est révélée quand il implore :
« Seigneur, que veux-tu gue je fasse ¢ » Voit-
Non, il doit
d’abord entrer en relation avec |’ Ecole
des Mystéres, représentée ici par la ville
de Damas, la communauté des enfants de
Dieu, dont I'instructeur est Ananias.
Quand Saul arrive a Damas, |" instructeur
vient i lui, et lui accorde le « benedictio »,
la liaison pleine de grace, comme le Sei-
gneur | 'en a prié.

il alors effectivement?

SAUL RECOUVRE LA VUE

La priére et 1" humilité devant Dieu,
ainsi que la liaison avec |" Ecole spirituelle
par le « benedictio » de | " instructeur, font
paraitre la lumiére aux yeux du candidat
sur le chemin. «Ax méme instant, il
tomba de ses yeux comme des écailles et il
recovra la wue »Saul voit son chemin,
D’abord aveugle et suppliant de recevoir
la Lumiére, il doit commencer par rece-
voir la bénédiction d’Ananias qui lui im-
pose les mains en disant: « Saul, mon
frére, le Seignewr Jésus m'a envoyé s
Celui qui implore la Lumiére regoit la pos-
sibilité d’en étre touché grice au « bene-
dictio » de 1" Ecole des Mysteres, C’est
pourquoi Dieu dit & Ananias: « Via vers
Saul de Tarse car, tu vois, il prie. » Mais il
ne suffit pas de prier pour étre éclairé. Il
faut aussi entrer dans 1" Ecole spirituelle
afin de se relier a la Force christique en

Comme il était en chemin, et qu "il approchait de Damas,
tout & coup une lumiére venant du ciel resplendit autonr
de lui. IL tomba a terre, et il entendit une voix qui lui
disait : Saul, Saul, pourquoi me persécutes-tu 2 Il vépondit :
Qui es-tu, Seignenr ¢ Et le Seignenr dit : Je suis Jésus que tu
persécutes (..) Tremblant et saisi d effroi, il dit : Seigneur,
que venx-tu que je fasse ¢ Et le Seignewr lui dit : Léve-toi,
entre dans la ville, et on te dira ce que tu dois faire (..)

On, il y avait @ Damas un disciple nommé Ananias. Le
Seignewr lui dit dans une vision : Ananias ! Il répondit : Me
voici, Seignewnr ! Et le Seignewr lui dit : Léve-toi, va dans la
rue gqu "on appelle Droite, et cherche, dans la maison de

| Judas, un nommé Saul de Tarse ; car il prie, et il a vu en
vision un homme du nom d "Ananias, qui entrait et qui lui
imposait les mains afin qu il reconvrat la vue (.) Va, car
cet homme est un instrument que ] "ai choisi, pour porter
mon nom devant les nations, devant les rois, et devant les
fils d’Israél ; et je lii montrerai tout ce que il doit souffrir
pour mon nom. Ananias sortit ; et, lorsqu "l fut arrivé
dans la maison, il imposa les mains a Saul, en disant : Saul,
mon frere, le Seigneur Jésus, qui t est apparu sur le chemin
| par leguel tw venais, m a envoyé pour que tu reconvres la
vue et que tu sois rempli du Saint-Esprit.

Au méme instant, il tomba de ses yeux comme des écailles,
et il recowvra la vue. Il se leva, et fut baptisé ; et, apres

gu il ent pris de la nowrriture, les forces lui revinrent (..) Et
aussitot, il précha dans les synagogues que Jésus est le fils de
Dieu (..) Au bout d’un certain temps, les Juifs se concerteé-
rent pour le tuer...

Actes des Apdtres, 9, 2-10

une obéissance volontairement et libre-
ment consentie.

La priére et I'adhésion i 1" Ecole des
Mystéres ouvrent momentanément les
yeux, ¢ est a dire, éclairent |’ obscur che-
min de la longueur d ' une main. Ce n’est
pas encore voir dans la Lumiére, comme
notre rite le mentionne: « Avant gue les
yeux n’apprennent a verser des larmes, ils
ne pewvent voir. » Cette « vision » pergoit
la Lumiére du lointain Royaume. Une
lueur fugitive, de la longueur d’une



main, éclaire seulement pour Saul le téné-
breux chemin de sa vie au service de Jésus.
La vision donnée par la révélation indivi-
duelle est encore insuffisante. Il faut s’en-
gager sur la partie éclairée du chemin et se
préparer i le suivre. « Et an méme instant,
il tomba de ses yenx comme des écailles et il
recouvrala vue. Il se leva et fut baptisé. » 11
ne regoit pas d’aspersion. Il regoit une
mission. Il regoit 1’ordre de |’ Esprit
Saint de s’engager sur la portion éclairée
de son chemin. La démarche effectuée, il
découvre qu’il a fait un pas vers Jésus
Christ, et se trouve a la porte du nouveau
champ de Vie. Ce baptéme de |’ Esprit
Saint provoque comme une poussée hy-
draulique qui oblige a faire le pas néces-
saire. Le baptéme donne |’impulsion
pour aller de | 'avant, mais pour ne pas dé-
faillir dans | "air raréfi¢ de ce sentier d alti-
tude, le besoin d 'une nouvelle nourriture
se fait sentir. Ainsi, il est écrit: « Apres
gu il ent pris de la nowrriture, les forces
lui revinrent. »

Alors, Saul regoit la connaissance
transmise par Ananias; il regoit 1’ Ensei-
gnement. Maintenant toutes les condi-
tions sont remplies pour pouvoir faire le
chemin. Et Saul se met en marche: « Il pré-
cha, dans la synagogue, que Jésus est le Fils
de Dien. » Cela ne signifie pas que Saul
prend la parole, mais qu’il vit la vie du
Christ, ¢ 'est-a-dire qu” il parcourt concré-
tement le Chemin. Les Actes des Apotres
décrivent les différentes phases de pro-
gression sur le chemin:

1. Saul implore que la lampe s "allume i ses

pieds.

2, Le Seigneur envoie i sa rencontre
1" Ecole spirituelle en la personne d"Ana-
nias qui lui confére le « benedictio » et lui
donne la vue, en réponse i sa priére.

3. Aprés avoir appris a « voir », il est bap-
tisé ; il regoit de 1" Esprit Saint I’ordre de
suivre le Chemin qui lui est révélé par1’il-
lumination.

4. Il prend de la nourriture ; ¢’est-a-dire
qu’il regoit la nourriture spirituelle im-
personnelle en étant instruit de 1" Ensei-
gnement.

5. Avec ce qu’il faut, a chaque fois, de Lu-
miére, de pression, de nourriture, il
avance pas a pas. Il se met a précher
|” Evangile, c’est-a-dire qu’il témoigne
du chemin qui méne a la libération en
Jésus-Christ. Il témoigne de Jésus par sa
vie.

6. En marchant ainsi, il gravit la monta-
gne, et ¢ "est dans cette sixiéme phase que
le monde veut sa mort.

Comme Saul, nous périssons, nous aussi,
quand nous comprenons ces choses, Nous
devons prier pour savoir oui Dieu veut que
nous servions, en dépit de notre profes-
sion, de notre famille et de tous nos liens
terrestres qui sont autant d’entraves.
L’ Ecole spirituelle envoie a notre rencon-
tre un légat du Seigneur, grice a qui, en
réponse i notre priére, la vue nous est ren-
due. Aprés quoi nous sommes baptisés, et
recevons la nourriture qui nous rend cor-
porellement aptes i gravir la montagne.
Cheminant ainsi, une lampe a nos pieds,
sans cesser de prier, nous nous mettons a
« précher le Christ »,



LETTRE A MA FILLE

Il y a quelgue temps, ma fille m’a de-
mandé : « Papa, je n’y comprends rien.
D’un coté, on dit que nous sommes au-
tonomes, responsables de ce que nowus
voyons, entendons et faisons; mais, de
[’autre, on cite la parole: “Que Ta vo-
lonté soit faite, et non la mienne” Cest
contradictoire. Comment cela se fait-

i?»

La réponse ne m’est pas venue aussitot.
Je comprends ce que tu veux dire par
contradiction, mais, en méme temps, je
sens que ces deux idées concordent, sans
pouvoir |'expliquer d "emblée.

Répondre est complexe car on a beaucoup
dit et écrit sur la volonté. Il n’en ressort
qu’une grande confusion. Quand on exa-
mine tout ce qui a trait a cette question,
une chose frappe: il n'y est décrit que
"action de la volonté et les résultats de
I"action. Mais nulle part il n’est question
de lavolonté en elle-méme. Cest trés inté-
ressant et trés concret, mais cela ne donne
pas la clé du probleme que tu souléves: la
contradiction entre |’autonomie person-
nelle et 1’abandon de la volonté. En outre,
la distinction entre désir et volonté n’est
presque jamais faite, rendant la confusion
encore plus grande, alors que ¢’est 1a le
point essentiel.

Dans le langage courant, « vouloir » est
synonyme de «souhaiter ». Par exemple,
on demande i quelqu’un: « Que voulez-
vous pour votre anniversaire?» En ré-

ponse, nous n’attendons aucun déborde-
ment d’activité mais
veeu, d "un désir, L'amalgame du désir et
de la volonté existe depuis trés longtemps.
Le grand philosophe néerlandais du
XVIléme siécle, Spinoza, 1'a mis en évi-
dence. Ce qu’en général nous nommons
«volonté » correspond, en réalité, au
« désir personnel » Pour lui, il n’existe
pas de volonté indépendante. La «vo-
lonté » est un mot abstrait qui recouvre
un ensemble de démarches et d *actions di-

I’émission d’un

rectement issues de 17 instinct de conser-
vation.De la méme maniére, 1’ intellect,
pour lui, n’est qu’ un ensemble d " idées.

Mais, j v suis! Pour sortir de la confu-
sion entre désir et volonté, commengons
par le commencement: la création de la
nature fondamentale, comme |appelle
Jan van Rijckenborgh dans ses commen-
taires des douze livres du Corpus Herme-
ticum d” Hermeés Trismégiste *. Au verset
§ du Douziéme Livre, La clef d ' Hermes
Trismégiste, il est dit:

« Sa Volonté est la Force active divine et
son Principe est le Désir de donner [’exi-
stence a toutes choses, » Ce méme passage
est traduit par R. van den Broek et G.
Quispel :

«Son action est Sa Volonté, et Son es-
sence est la volonté que tout soit. » Cette
derniére traduction passe aussi sous si-
lence la différence fondamentale entre vo-
lonté et désir.

Beaucoup de gens, surtout parmi les
actifs, ne sentent pas la différence entre
vouloir et désirer ; ils ne s arrétent jamais.
Ce qu’ils désirent, ils I’exécutent immé-



diatement. Les réveurs, au contraire, font
quelque peu la distinction. Ils réfléchis-
sent aux projets que font naitre leurs dé-
sirs, mais ils manquent souvent de 1" im-
pulsion nécessaire a leur exécution di-
recte.

Volonté et désir sont en rapport avec
|’espace et le temps. On pourrait dire que
la volonté est liée a I'espace, et le désir au
temps. La volonté engendre un acte
concret, une réalité tangible; le désir
nous projette dans |'avenir. Comme |’es-
pace et le temps sont étroitement imbri-
qués, la volonté et le désir le sont aussi.
Nous sentons que nous avons des limites
intérieures. Il est question d 'espace, d "es-
pace intérieur. Que cet espace soit relié a
notre volonté, nous le remarquons bien
quand quelqu’un dépasse les bornes.
Nous ne réagissons pas en protestant dou-
cement: « Ob non, je n'aimerais pas que
vous fassiez cela!» Nous nous écrions
bien haut: « fe ne veux pas!» Pas ques-
tion, ici, d un projet dans |'avenir, mais
d'un fait présent sur le moment, dans
I"espace.

Deux jours aprés. Je me suis levé tot ce
matin, j'ai relu et continué ma lettre en
réponse a ta question. Il est trés important
de faire la distinction entre volonté et
désir. C’est la clef.

Une personnes trés fatiguée, par exem-
ple, fait bien la différence entre ces deux
notions. Son espace intérieur est vidé:
«J ‘ai perdw toute force de volonté. | ai
bien un désir, un désir profond. Je le sens,

mais tl ne m’évoque aucune image. Il n’y
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a pas de place en moi pour cette image. Au-
trement dit : le désir ne peut se faire connai-
tre nettement, ni sans retard; je ne peux
pas réagir de fagon adéquarte a ce gui m’ar-
TIVE. »

Nos désirs, nos convoitises comman-
dent notre volonté. Les désirs projettent
en nous des images, images qui s accor-
dent i notre conscience et soulévent des
émotions. La pensée leur donne une direc-
tion. Elle cherche le moyen de les réaliser
et les fixe dans le champ de respiration en
leur accordant une attention continuelle.
Les images sont ainsi chargées de force.
Elles acquiérent une charge émotionnelle
sans cesse grandissante, qui fait naitre la
volonté de les manifester et de les projeter
dans |’espace physique extérieur.

Les désirs commandent done la vo-
lonté par | intermédiaire des pensées (in-
férieures). La volonté est une force men-
tale concentrée. Si nous entretenons nos
désirs et les nourrissons de force mentale,
ils grandissent. Si nous les délaissons et ne
leur accordons pas d "attention, ils restent
neutres et disparaissent a | 'arriére-plan.

Qui s’examine, reconnait en lui diffé-
rentes sortes de désirs. Certains provien-
nent de |’égoisme et de |instinct de
conservation, visant a affirmer notre pro-
pre manifestation, ou a nous divertir par-
fois aux dépens des autres. D autres se
rapportent & notre bien, ou a celui de nos
semblables. Nous voulons améliorer le
monde, en faire un paradis o régneraient
le bonheur, I’égalité, |’'amour et la liberté
pour tous.



Cette gamme de désirs provient de la
nature que NOUs CONNAissons, ol tout est
changeant et ol tout tend a se maintenir,
cherchant son but intrinséque. Nous ap-
partenons a cette nature, tout COmme nos
pensées et notre volonté, laquelle peut
s 'engager librement dans la réalisation de
ces différents désirs.

Mais un autre désir nous habite, étran-
ger a notre nature. Il prend sa source dans
la nature divine, qui, elle, ne connait pas
de limites, ni de formes, ni de change-
ments. Elle ne peut donc pas projeter
d’images perceptibles a |’intérieur de
nous. Nous éprouvons ce désir sans pou-
voir lui donner de nom. Parfois, c’est
comme une aspiration indéfinissable, et

parfois comme un savoir mystérieux et fu-
gitif. La plupart du temps, c’est une in-

quiétude générale, le sentiment qu’«il va
bien finir par arriver quelque chose ». 1l
n’y apasd’image qui incite notre volonté
i I'action. Il s’agit d"une forme extréme
de viduité.

La seule chose a faire, avec notre vo-
lonté, est de nous tourner vers ce désir et
de lui faire une place. Nous devons « vou-
loir » ce désir. Il s "agit d "un libre choix, et,
la, nous sommes autonomes. Rien ne nous
y contraint, il n’a rien d’obligatoire. La
volonté, éveillée par ce désir obscur, exige
de nous une constante vigilance, un conti-
nuel effort pour renoncer i tout autre
désir personnel.

1
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Si nous réussissons, nous serons en
mesure d'ensevelir dans le silence désirs
et convoitises ordinaires. Dans notre es-
pace intérieur, exempt de toute charge
émotionnelle, il sera alors possible de
dire : « Que Ta volonté soit faite, et non la
mienne». C’est la premiére phase. La
deuxiéme est la croissance d " une volonté
nouvelle.

Voila la réponse a ta question :a | inté-
rieur de certaines limites, tu as la liberté
de choisir: le choix d "orienter tes pensées,
donc ta conscience, sur quelque chose de
«tout autre», un désir complétement
étranger mais si profondément gravé
dans ton cceur qu” il t"en donne la possibi-
lité. Alors une nouvelle volonté se fait
jour, agissant en concordance avec les
principes de la nature divine originelle.
Elle seule peut nous faire dire: « Que Ta
volonté soit faite, et non la mienne. »

Il n’y a donc pas contradiction. L’au-
tonomie de la « libre » volonté permet de
choisir et de faire place a une nouvelle vo-
lonté.

*Jan van Rijckenborgh, La Grose Originelle
Egyptienne, tome 3, Edition du Septénaire, rue
Tourtelle Freres, 54116 Tantonville, France.
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LA FORCE DE UEQUILIBRE

Le mot « débonnaire » évoque une sorte
d affabilité bonasse. Il signifie, en réa-
lité, la force de I’équilibre intérienr qui
s 'instaure quand on devient conscient
de ['essence méme de la vie et de la
place que [ 'on occupe dans [’ univers.

Etr& débonnaire, ¢’est ressentir conti-
nuellement la «non-séparation », ainsi
que la «non-lutte» La «non-lutte » est
une force plus puissante que la violence.
Cette force provient de 1'unité de la Vie
universelle, |" unité de " univers, ou dispa-
raissent tous jugements, condamnations,
critiques.

Etre débonnaire est un commandement
christique, une disposition : aimer ses en-
nemis. Jésus, dans le Sermon sur la Monta-
gne, pose cette exigence a ses disciples.

Ce commandement fait partie de tou-
tes les traditions. I1 s’adresse a celui qui
veut apprendre i se comporter selon
" Unité parfaite et totale. Qui a jamais
mis en pratique une telle régle de vie ? On
trouve qu 'étre débonnaire et aimer ses en-
nemis, ¢ "est bon pour les moines et certai-
nement pas pour qui vit dans la société.

Rivalité, ambition, jalousie, irritation
caractérisent les relations humaines.
D’oi cela vient-il ? Les causes en sont les
principes fondamentaux de [’existence
humaine: lutter pour sa survie, se battre,
et s”imposer. Dans ces conditions, |’exi-
gence du Sermon sur la Montagne, se
montrer débonnaire, est absolument im-
possible pour la nature humaine.

« Le courage naturel », dit Jan van Rijc-
kenborgh, « impligue toujosrs une action
forcée et résulte du jew des passions instinc-
tives. On ressemble a un volewr. On blesse,
on déchire, on détruit. »

C’est la méme chose sur le plan de
[’'amour. 5i 'on dit, par exemple, «Je
t'aime », cela signifie souvent: « Tu dois
m’aimer. » « Aimer » est une émotion qui
demande quelque chose en retour de ce
qu’elle donne. Elle n’est pas désintéres-
sée. Et si le besoin d’étre aimé n’est pas
satisfait, apparaissent agressivité, violence,
haine. Ce que I homme appelle « amour »
n’est pas un sentiment pur, ¢ est un état
affectif desordonné, oriente
méme, et qui, selon toute probabilité, ne
tarde pas a se changer en son contraire, la
haine, « Etre débonnaire » n’est pas le fruit

sur soi-

de cette sorte d 'amour.

Nous vivons dans un trouble émotion-
nel incessant. La conscience ressemble a la
flamme vacillante d’une bougie exposée
aux courants d "air d 'une atmospheére agi-
tée, et ne pouvant qu a peine éclairer | 'en-
vironnement. On le doit au fait que les
étres humains se considérent comme des
entités isolées, des individus séparés les
uns des autres et restent tournés vers eux-
mémes. Ils ne sont pas conscients qu’ils
ont une tout autre dimension. s s identi-
fient a des parties d’eux-mémes, i leur
corps, leurs pulsions, leurs instincts,
comme i |'intellect et 3 'occultisme. Ils
en sont obsédés. Obnubilés par le pouvoir,
par |’argent, le prestige, telle ou telle idéo-
logie, ils sont en constant déséquilibre
parce que leur conscience fragmentée li-
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mite, juge et condamne. Or la débonnai-
reté ne résulte que de | ’équilibre intérieur.

COMME UNE LUMIERE IMMUABLE DANS LE
TEMPS

L' Ecole Spirituelle de la Rose-Croix
d’Or apprend a ses éléves que la mansué-
tude nait de | 'équilibre de |’ Esprit, d *une
volonté renouvelée. D’abord, le disciple
se rend sur la montagne pour entendre le
Sermon sur la Montagne (Matthieu,
chap.s). L'élévation de la fréquence vibra-
toire induite permet de cheminer avec un
courage tranquille et constant vers le but
lumineux.

Ce faisant, | étre se sent introduit dans
une nouvelle vie, comme dans une nou-
velle résonnance, il commence a bien
comprendre les simples exigences du Ser-
mon sur la Montagne. Il ne juge ni ne cri-
tique plus, il pardonne toutes les fautes et
aime ses ennemis. Ainsi, il n’a plus den-
nemi. Etre débonnaire ¢ est avoir un cou-
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rage absolu, qui ne force plus rien. Le dé-
bonnaire n’a aucune tendance i user de
violence, il n’est ni tendu, ni rancunier,
ni agressif. Car la violence a ses racines
dans la conscience bornée de la personna-
lité. Celle-ci doit défendre ce qu’elle pos-
séde. Mais ce n’est plus ce genre de cons-
cience qui habite le débonnaire. Une nou-
velle conception a surgi en lui, que Lao
Tseu exprime ainsi:

« Cegu'tl y a de plus faible en nous

est ce qui résiste le plus,

et asswme le grand ceuvre —

défricher la jachére,

surmonter, par | ‘autodiscipline,

ce qu 'éveille le désir.

Qui se vaine lui-méme échappe a toute
loi, »

A ce propos, Jan van Rijckenborgh dé-
clare: « Le débonnaire se tient comme une
lumiére qui, au nom de [’éternité, brille
dans le temps ; et la consolation christique



est le combustible qui afflue avec une cons-
tante régularité. »

DISPARITION DE LA VIOLENCE

Quelle force habite le débonnaire?
Comment arrive-t-il 2 aimer ses ennemis ?
Questions importantes, car s'il n'a pas
d’ennemis, ¢ 'est qu”il posséde laclé de la
paix, autrement dit, la solution des proble-
mes de |” humanité. Qui n’aspire pas i la
paix ? Il faut dépasser les limitations du
moi, et pour cela, le miracle de la nais-
sance de la Lumiére doit avoir lieu. Au-
dessus et en dehors de la conscience ordi-
naire, il v a I'omniconscience, qui pénétre
et emplit toute la création. L' homme par-
venant a cette Universalité a le cceur qui
s ouvre.

L’on pergoit d’abord I’étre intime, et
non pas |'image qu'on s’en érait faite.
Cela ressemble 4 une maison en ruine,
bitie sur des valeurs factices. Apparait,
alors, I’inconstance des sentiments, le
moulin des pensées, les énergies qui pro-
voquent tensions et blocages, contractent
et durcissent le coeur au point d’en faire
«une pauvre étable ». L’ omniconscience,
qui englobe tout, éclaire le tableau et
nous donne la lucidité de notre état. A me-
sure que |’on se confie i la Lumiére, tout
ce qui est endurci, amer, malformé, usé est
changé, modifié ; non pas repoussé mais
transmué. Car, dans |’espace intérieur, il
n'y pas de décharge ou jeter en tas tous
ces «moi » insinués dans la personnalité.
Les énergies inférieures sont transmuées
comme un morceau de fer rouillé rougi a
blanc par le feu, puis refroidi par la trempe.
Qui prend connaissance des exigences du

Sermon sur la Montagne, ne se détourne
pas, incrédule et dégu, mais s’ imprégne
de ces valeurs intéricures, comprend
qu’étre débonnaire ne peut venir que de
|" Esprit, de la vibration christique agis-
sant au plus profond de son étre.

LA COHESION DE TOUTES CHOSES

L’amour est unité sans séparation.
L’amour n’est pas théorique; ce n’est
pas une qualité mais une plénitude, la réa-
lité de 1" Esprit, dont nait le débonnaire ;
’exercice silencieux et impassible de la
conscience, insensible a la sympathie
comme & |'antipathie, pleine de mansué-
tude, qui voit et entend la cohésion de tou-
tes les choses et de tous les étres entre eux.
L’amour n’est pas un élargissement des
sentiments, mais une réalité, une activité
d’un autre ordre, I’ Ordre de | Esprit: il
est force et pureté, beauté et vérité. Il se
tient loin de la sentimentalité, laquelle est
une activité anormale du cceur, causée par
la flamme vacillante d’un état de cons-
cience imparfait. L" idée centrale de I’ Or-
dre de |’ Esprit, la flamme de la Rose, doit
avoir trouvé son chemin dans le cceur,
afin que celui-ci soit rétabli dans sa véri-
table fonction.

L’amour nait de | "absence d "égoisme ;
¢ 'est une relation qui ne projette rien dans
"avenir. Il est |'expression de la compré-
hension des rapports quotidiens. Comme
1" intelligence, il n’est pas une possession :
personne ne peut en acquérir la propriété.
L’amour est une force de plénitude qui
fait croitre et s’accomplir toute chose.
C’est pourquoi cette force « hérite de la
terre »; elle transforme la terre et la para-
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chéve. Qui en vit, n’est plus soumis a au-
cune influence.

LA MANSUETUDE N EST PAS DE LA
FAIBLESSE

Le débonnaire ne veut convaincre per-
sonne. Il est donc plus fort que n’ importe
qui. La disposition de son ame en fait, au
plein sens du terme, une autorité, un étre
autonome qui vit de la force universelle
fondamentale. A ce niveau de conscience,
sa fréquentation peut représenter un bien-
fait pour certains. Mais pas pour d "autres.
La mansuétude n’est pas de la faiblesse,
mais |"une des belles qualités originelles
de I’esprit humain. C’est une force gran-
diose, qui peut aussi déchainer des opposi-
tions. Certains « ego », confrontés au dé-
bonnaire, ressentiront de 1’ inquiétude et
tenteront de miner cette force. Le débon-
naire posséde une force capable de déclen-
cher des tempétes ou s’anéantira 1’an-
cienne violence. Mais, aprés la tempéte, la
sérénité de |'éternité se fait sentir: tel est
I héritage de tout un chacun.

Le faible, en ce monde, a la capacité de
dominer le fort; le fluide peut vaincre ce
qui est dur. Rien au monde n’est plus
flasque et malléable que | 'eau, et pourtant
elle n’a pas son pareil pour attaquer ce qui

est solide et résistant. Pour comprendre
cette sagesse donnée au monde entier, il
faut cependant suivre le chemin, pénétrer
le sens du Sermon sur la Montagne, et le
mettre en pratique. Ainsi dit le sage:

Qui prend sur lui

tous les blames d "un pays,

s ‘en rend maitre.

Qui assume toutes les calamités,
devient le roi du monde.

Ces paroles sont vraies,

bien qu’apparemment contradictorres.
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[’EsproIr

Qu 'est-ce qui nous incite a persévérer ¢
Qut "est-ce qui nous fait tenir debout en
toutes circonstances, déstabilisantes ou
méme douloureuses, provenant de ce
que nous appelons la société moderne ¢
Un philosopbe contemporain répond a
la question en évoquant le « principe

de espoir ».

En fait, ce principe integre différents
points de vue: I'un espére éliminer ce
qui le géne, tandis qu’ un autre espére ac-
quérir ce qui lui manque. Tous deux, en
tout cas, attendent de la vie de recevoir ce
qu’ils projettent. D’autres, s’estimant
trop attachés a ce qu’ils possédent, dési-
rent s 'en dégager afin de vivre plus libre-
ment. [l y a une constante : | homme n’est
jamais content de son sort. [l veut toujours
changer quelque chose, que ce soit sur un
plan concret ou un plan abstrait. Il veut
que sa vie soit conforme a |”image qu’il
en a. Il y a toujours devant lui cet espoir
vers lequel il tend.

Qu’espérons-nous? Pourquoi nous
posons-nous rarement la question ? Pour-
quoi les réponses restent-elles superficiel-
les ? Pourquoi regardons-nous vers | ave-
nir ? Pourquoi ne savons-nous pas exacte-
ment ce qui nous préoccupe et nous in-
quiéte ? Pourquoi espérons-nous ?

UN PRINCIPE DE VIE

Il est impossible de vivre sans espoir. 11
nous donne du courage, ¢ 'est notre stimu-

lant. Quand on n’a plus d "espoir, on aban-
donne, on devient un « loser », on tombe
dans la dépression pour finir par mourir
ou se suicider. Le principe de 1’espoir est
un principe de vie. L espoir fait vivre.

La question ne porte pas sur les causes
ni les circonstances extérieures de la vie,
mais sur la vie elle-méme, sur notre état
humain, sur ce qui fait que nous sommes
des hommes, Sans en avoir toujours cons-
cience, il n’en est pas moins vrai que le
grand but de la vie est d "apprendre ce que
signifie étre homme.

En méme temps, nous reconnaissons
au fond de nous-mémes que nous ne som-
mes pas encore véritablement des hom-
mes. Nous éduquons nos enfants de
fagon a ce qu’ils acquiérent des connais-
sances leur permettant de jouer un role
dans la société, de jouir d’une certaine
considération, 4 tout le moins d'arriver a
survivre. Mais derriére ce but réaliste se
cache un but plus élevé : 1 'espoir qu’ils de-
viennent un jour des hommes véritables.
A cet espoir est associée inconsciemment
|'image idéalisée d’un homme bien
éduqué, d "une vaste culture et aux gran-
des qualités d "ime. L’archétype nous en
est fourni par le courant humanitariste
qui a fait son lit dans les mouvements
pour la paix, les collectes pour les victimes
de catastrophes naturelles, 1’aide directe,
humanitaire et médicale, en temps de
guerre. Derriére cet idéal exigeant de sou-
lager, avant toute chose, la détresse des au-
tres, se profile 1"’ image subconsciente de
1" Homme véritable.

Notre espoir, dans la civilisation occi-
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dentale portée au pinacle, est totalement

investi dans les développements technolo-
giques. Au début du siécle dernier, |'es-
poir reposait sur la réduction du temps
de travail, la libération du joug de devoir
trimer pour survivre,

Puis, la technologie progressant ap-
porte une maitrise toujours accrue de la
nature et des voies de communication.
Aujourd” hui, nous disposons de toutes
les informations possibles grice a |” infor-
matique et 4 internet, ce qui nous donne
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I"illusion d’approcher de
I’omniscience et de 1"omni-
presence.

Derriére cette visée fana-
tique, existe |'image d’un
Homme d’une grandeur in-
commensurable.  Derriére
"espoir se cache toujours un
objectif inconnu. Nous per-
cevons et désirons accéder a
la grandeur de cet objectif (le
bonheur, la délivrance de la
peur), mais il se laisse diffici-
lement atteindre dans sa réa-
lité. Cette destination ultime
et ineffable, résonne pour-
tant en tout ce que nous dési-
rons, pensons, voulons et fai-
sons.

La finalité n'étant pas ma-
nifeste, il est logique que | "as-
piration ne soit pas cons-
ciente. Nous, humains, proje-
tons cet objectif a | 'extérieur,
dans un état des choses im-
propre a y répondre. Ce qui
explique toutes les décep-
tions rencontrées au cours
de nos titonnements actuels, tous les
échecs auxquels aboutissent nos tentatives
de faire le bien, et de parvenir au bonheur.
Nous apprenons le prix exorbitant du pro-
grés. Mais nous n’abandonnons pas pour
autant. Notre espoir de progres est indes-
tructible. Nous restons convaincus que
nous sommes sur une spirale ascendante,
et que la science finira par découvrir les
solutions aux problémes que pose notre
développement.

L’ humanité ne cesse d’explorer son



univers, de repousser les limites de la
science et de la connaissance. Nombreux
sont ceux qui se rendent compte des pro-
blémes créés, mais ils préférent les consi-
dérer comme autant de défis i relever.
C’est |’essence de la croissance.

Que se passe-t-il en réalité ? Pourquoi
tant de gens, surtout des jeunes, se déro-
bent-ils 4 la servitude imposée a la civilisa-
tion occidentale par le rythme effréné du
développement technologique ? Pourquoi
se détournent-ils de ce développement et
des idéaux qui le fondent? C'est peut-
étre qu’ ils pressentent la véritable nature
du « principe de 'espoir» Ils n'y renon-
cent pas, mais leur ardente soif de vivre
entre en contradiction avec les événe-
ments dont ils sont les témoins. Ils veulent
donner forme a leurs idéaux, a leur fagon,
dans leur univers.

L’ EspoIR, PRINCIPE ECONOMIQUE

On part toujours du principe que
I'économie doit croitre. Une interruption
de la croissance prend le sens d’une ré-
gression. Dans les années soixante,
soixante-dix, les voix qui se sont élevées
contre ce principe ont été totalement
étouffées, Une entreprise, un secteur in-
dustriel qui ne se développe pas est consi-
déré comme malade; la croissance doit
méme augmenter d 'année en année, af-
firme-t-on, partant du préjugé tenace que
la prospérité économique garantit le bien-
étre de |” homme. Voila |" image qui a fini
par supplanter celle de |'étre humain ori-
ginel, et domine presque totalement la so-
ciété industrielle. On accepte quand

méme que la croissance ne soit pas li-

néaire, qu’elle comporte des hauts et des
bas, tout en escomptant que la hauteur
des pics |'emporte sur la profondeur des
creux, Une dépression permert alors de se
reposer aprés | 'assaut d'un sommet.

Existe-t-il un meilleur exemple de la
pérennité de I’espoir ? I y a bien des voix
qui se lévent pour rappeler que la vie se
déroule toujours selon des cyeles, petits
et grands, mais elles faiblissent de plus en
plus pour se perdre dans la marginalité de
I’art et des sciences paralléles.

Dot vient cet espoir inaltérable
quand tout dans le monde est éphémere
et soumis a des cycles? Quelle est sa
source ? Il ne peut tirer son origine de ce
monde périssable et changeant, pas plus
que de la personnalité, tout aussi transi-
toire que la nature d "ou elle provient. La
source de cet espoir indestructible se
trouve dans le dernier vestige de | homme
originel lequel, se détournant de son prin-
cipe, quitta | "éternité pour le temps, 1" im-
périssable pour le périssable, Tout ce qui
est de 'ordre de 1'éternel et de 1'im-
muable, ne pouvant plus ne faire qu'un
avec lui, fut concentré en un seul et
unique atome originel. Du rayonnement
de cet atome provient le désir indéfinis-
sable de la grandeur originelle et de | "éter-
nité. Cest ce désir qui provoque I” inquié-
tude et | insatistaction de 1" homme dans
sa vie quotidienne. Il le projette autour de
lui dans les questions qui le concernent. Il
veut des changements et aspire a un épa-
nouissement personnel. Il veut des réfor-
mes ou éventuellement une révolution.

Nous n'arrivons pas a nous libérer de
cette idée d’une croissance continue,
méme si notre entendement a toutes les
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raisons de la réfuter. A la recherche de
notre origine, nous explorons les courants
spirituels et les religions. A la recherche de
notre étre intérieur, nous expérimentons
des thérapies. Insatisfaits, nous cherchons,
cherchons. Nous avons du mal a compren-
dre que quelque chose vit en nous et veut
croitre. Nous n’avons pas encore appris a
faire la différence entre le périssable et
I” impérissable, entre le temporel et I'éter-
nel, entre la nature qui nous entoure et la
nature divine originelle, entre notre pro-
pre personne et le microcosme paré de
I"étincelle divine auquel nous sommes
liés pour la courte durée de notre exis-
tence, Nous ne connaissons pas ou n'ac-
ceptons pas encore notre tache en tant
que personnalité mortelle. Nous faisons
de la finalité du microcosme la nétre pro-
pre. Nous traduisons le développement de
" Homme originel, a partir de I'étincelle
d esprit, par une évolution personnelle, et
le rétablissement des facultés divines-hu-
maines originelles, sombrées dans le déve-
loppement de nos propres facultés humai-
nes. Nous ne comprenons pas la véritable
nature de notre ressouvenance et de notre
espoir, lesquels pourtant nous maintien-
nent en mouvement. A cause de ce non-sa-
voir, 4 chaque fois nous sommes confron-
tés a |'échec et 4 de nouvelles déceptions.
Nous nous retirons, alors, dans notre petit
univers, sur notre ile déserte, ou nous es-
sayons de donner forme a notre désir et a
notre espoir d " un avenir meilleur.

Un ESPOIR NOUVEAU

Peu & peu, nous commencons a
comprendre que notre développement
personnel n’est pas la fin derniére de
notre existence, qu’ il y a un but bien plus
élevé: la renaissance de I’ Homme origi-
nel. Nous apprenons que, en tant qu’en-
fants de notre terre, nous avons quelque
chose a faire pour la réalisation de ce but
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supérieur, et nous découvrons la nature de
notre tiche. Nous découvrons que nous
ne pouvons la mener a bien dans la soli-
tude ; nous nous relions a un groupe de
personnes ayant la méme orientation, i
une Ecole spirituelle. Nous apprenons a
reconnaitre la force issue de la Vie éter-
nelle, et |'expérience nous enseigne que,
sans elle, tous nos efforts, nos idées, notre
espoir, sont vains. Cette compréhension,
ce discernement entre ce qui est impor-
tant et ce qui ne |'est pas, provient de
I’étincelle spirituelle, de | "atome originel,
le principe de I' Homme originel.

Alors, commence une évolution en
nous, entiérement séparée des conflits de
I’ame terrestre, et préservée des fluctua-
tions, de I’alternance de croissance et de
régression, inhérente a notre monde. La
premiére étape de cette évolution est un
approfondissement de la connaissance de
s0i ; en méme temps, la spéculation intel-
lectuelle cede la place a la certitude de la
foi véritable ; et ¢ 'est elle, la foi certaine,
qui sert de pont entre soi-méme et le but
ultime de !'espoir: la renaissance de
" Homme originel. L’espoir qui nous ai-
dait a lutter contre | "anxiété accoutumée,
s 'est transformé en une certitude inébran-
lable, en un espoir nouveau. Ce n’est plus
cet espoir diffus né d’un désir incertain,
mais un espoir qui nous oblige a un acte
pur, sans prémédilatiun. sans compensa-
tion, ni reméde a nos ténébres, un espoir
qui prend sa source dans la Lumiére di-
vine,



Lorsqu’on lit un conte de fees a un
enfant, il y croit de tout son ccenr.
Non pas qu’il croie gu’un loup va le
manger alors qu’il cueille des fleurs,
ni qu’il existe des garcons hauts
comme le pouce: il croit a [’essence
du conte.

L‘enfnnt pose un regard confiant sur le
monde et ne doute pas que ses désirs se
réalisent, Et méme si, a chaque fois, il se
heurte i la dure réalité de la nature qui, i
beaucoup d’égards, est en contradiction
avec le bien, le vrai et le beau, il continue
a y croire, L'enfant a une grande faculté
d’oubli; il va au devant de la vie spontané-
ment et, quand il tombe, il se reléve et re-
commence | ‘expérience.

C’est exactement |'attitude que Jésus
préconise a ses disciples: « Je vous le dis,
en vérité, quiconque ne recevra pas le
royaume de Dieu comme un petit
enfant n'y entrera point» (Luc 18, 17).
C’est aussi ce que rappelle |” Ecole Spiri-
tuelle i ses éléves. L' homme ayant perdu
sa spontanéité doit, en quelque sorte, re-
conquérir la foi, la foi naive qu'on a
abandonnée parce qu'on ne peut avoir
confiance en tout ni en tout le monde.
Elle n'en demeure pas moins au plus
profond de notre cceur, mais sans cesse
elle se fracasse contre les peurs et les
ombres du passé. L’Ecole Spirituelle
permet de retrouver le fondement véri-
table de la foi, qui appartient a un tout
autre ordre de réalité.

NOUVELLE CHANCE OU NOUVELLE ILLUSION?

UNE NOUVELLE REALITE

La foi de 1"éléve est ce qui reste de son
ame d’enfant. En fait, ¢ est un savoir, une
con-science. Elle est prisonniére d’une
épaisse carapace qui s'est constituée au
fil des conflits intérieurs et extérieurs,
des illusions brisées et des angoisses sub-
séquentes. Mais la foi ne cesse de vibrer;
on ne peut |’érouffer. L’ame vient tou-
jours toucher la personnalité, et ce contact
s 'accompagne d "une incitation a s élever,
a chercher une vie supérieure. L’ homme
tente d’'y répondre de différentes manie-
res; en général, en portant ses efforts sur
1’extérieur, et ce ne sont que nouvelles dé-
ceptions. L'amour parfait se révéle n’étre
qu’'une illusion, |’innocence aussi, et,
malgré toutes les bonnes intentions, on
est en pleine méprise. Souvent, plus le
moi fait d’efforts, pire ¢’est, jusqu’a ce
que, fatigué, a tel point épuisé, il cesse
toute tentative. Le désir, cependant, de-
meure. Alors I’ime fait entendre sa voix.
Le moi gisant anéanti dans les cendres, le
phénix commence a se dresser. Au débur,
la personnalité ne comprend pas ce qui se
passe ; la foi, la voix de 1"ime, induit des
expériences d un nouveau type qui, a
leur tour, affermissent la foi. La personna-
lité, non sans quelque hésitation, répon-
dant aux inspirations de cette foi, se pré-
pare a subir de profonds changements.
Un comportement animé par la foi engen-
dre une réalité nouvelle.

Pourquoi cette chance n’est-elle pas
donnée en partage a tous ceux qui ont la
foi ? Pourquoi tant de croyants se heur-
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Tous s agrippent
a leurs illusicns
{Le Radeau de la
Meduse,
Géricaulr, 1819).

tent-ils sans cesse aux mémes problemes,
sans qu’ il soit jamais question de change-
ment fondamental? Pourquoi le fait de
croire aux récits de la Bible et de la Bhaga-
vad Gita ne change rien a 'affaire? A la
longue, pourtant, cela travaille dans le
bon sens, tout comme la bonne volonté.
L’important, ¢ est la qualité de la foi. Il
faut qu'elle devienne la force de 'aime,
qu’elle soit pure. La personnalité ne doit
pas interférer avec ses interprétations.
Faute de quoi, tout désir se brisera contre
les murs de la nature dialectique.

MNOUVELLE CHANCE OU NOUVELLE
ILLUSION ?

La pureté du désir caractérise encore
I"enfant. 1l regarde le monde avec émer-
veillement, ou bien avec consternation si
son attente n obtient pas satisfaction. A
mesure qu’il grandit, la tendance s’in-
verse. L' homme s attend au malheur, et

il est surpris et reconnaissant quand on le

traite avec amour. On le voit aux réactions
de méfiance que suscite, par exemple, une
proposition bien intentionnée. Quand,
dans une réunion, on parvient a un ac-
cord, il y a toujours quelqu’ un pour soup-
conner un piege. N'est-ce pas triste?
C'est un coup fatal infligé a la foi, a la
croyance en la divinité fondamentale de
la vie, en 1’ Amour, en Dieu.

La foi véritable, cependant, ne se laisse
pas tuer. Chaque fois que le moi se retire
tant soit peu a l'arriere-plan, la foi re-
prend le dessus et crée une nouvelle possi-
bilité. Il ne dépend que de la conscience
que cela soit une nouvelle chance ou une
nouvelle illusion. Si le stock des expé-
riences n’est pas encore épuisé, on essuie
un revers, parce que la chance qui s’est
présentée se révele étre une illusion.
Ainsi, arrivé a une certaine maturité, au
travers des expériences, on commence i
comprendre 1" interaction de la vie et du



monde. On prend une nouvelle direction
et on ne réagit plus de la méme facon.
Lorsqu'on répond par des actes justes,
aussitdt se présente une nouvelle opportu-
nité, La foi est un savoir intérieur, |’ex-
pression de | ‘originel en nous, conduisant
i la connaissance de laVie nouvelle.

CE QUI A ETE, SERA DE NOUVEAU

La foi grandit jusqu'a devenir une
force rayonnante, une force qui peut dé-
placer les montagnes. La force émanant
d’un groupe de personnes animées
d’ une foi profonde est si grande que | hu-
manité entiére peut en ressentir les effets
et se trouver incitée a suivre le processus
de transformation. La Lumiére de la Vie
rayonnera au travers de chacun. Tel est le
réve et |’aspiration de tous, et c’est en
méme temps une ressouvenance, car «ce
qui a été, sera de nouveau » Un jour, | hu-

manité vivra dans la force de |’ Ame origi-
nelle, animée d 'une foi qui « déplace les

montagnes » (Luc, 17, 6. Comme |’ex-
plique Jan van Rijckenborgh, dans son
livre Il n'y a pas d espace vide*: « L état
de foi qu'envisage la Gnose ne s'adapte
pas a votre état naturel. Il s agit de [ attou-
chement de la Rose du caewr par le champ
de force de la Gnose. Qui peut effectuer
cette liaison ¢ Seul le chercheur qui, par
désespoir ou par comprébension intuitive,
a fait cesser les instincts natwrels qui le
poussaient. Celui gui a accompli cette liai-
son est « enflammé par |’ Esprit de Diew ».
Il est revétu d ’une force qui, a tous égards,
est diamétralement opposée a la poussée
naturelle qui le faisait agir auparavant.
Celui qui obéit a cette force, qui la suit, est
un vrat “croyant’, au sens gnostigue. »

# Jan van Rijckenborgh, [l n "y a pas d 'espace
wvide, Editions du Septénaire, rue Tourtel Fréres,
54116, Tantonville, France.

Persée rapporte
la téte de la
Meéduse i Athénes
{Temple

d Apollon,
Romae),



Des mulliers de priéres, a chaque ins-
tant, s 'élevent de la terve; de la priéve
habituelle au début et a la fin du repas,
des prieres de [’aube et du soir, jus-
qu’aux prieves de détresse, engendrées
par la peur de ce que nous réserve la des-
tinée.

Le; premiéres sont liées a des habitudes
souvent transmises de génération en géné-
ration, et dictées par le respect naturel de
«quelque chose de supérieur ». Ce genre
de priéres se font soit en privé, soit en pu-
blic dans des lieux appropriés ou en plein-
air, Quant aux autres, elles sont |'expres-
sion de la détresse et de |'angoisse des
hommes priant pour eux-mémes, ou pour
ceuxqu’ ils aiment.

Un homme dans la détresse s adresse
toujours a une puissance supérieure,
méme s’ il n’est pas croyant. Il attend de
I"aide de 1’extérieur car il se sait impuis-
sant 4 détourner le sort. Au-dela de toute
éventuelle négation, il est sensible, et
méme capable de contacter au plus pro-
fond de lui-méme, ce qui y est caché.
Dans les moments de souffrance extréme,
il ne pense plus de fagon dite raisonnable ;
des profondeurs, il s"accroche i la moin-
dre planche de salut, comme si quelque
chose d’un ordre supérieur, ou quel-
qu’un, pouvait le tirer de sa situation cri-
tique. La priére la plus répandue, inspirée
par la dérresse est celle-ci: « O Dien, aide-
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['ATTITUDE DE PRIERE — UNE MEDITATION
PERSONNELLE

moi a m’en sortir» A |’arriére-plan, se
trouve sans doute |’intention incons-
ciente : «.. pour gue je puisse ensuite revenir
a mes occupations. » Ce n'est aucune né-
gligence préméditée, mais il en va souvent
ainsi.

PrIERE POUR LA RICHESSE ET LE POUVOIR

Il y a quatre principaux attachements
qui président a | ’entretien de la nature hu-
maine : 'amour, la richesse, la puissance
et la gloire. On peut étre attaché a ce que
I'on posséde, désirer la richesse pour
vivre sans soucl, exercer sa volonté de
puissance, étre faseiné par la gloire. Pour
obtenir satisfaction, on sollicite la faveur
divine. C’est ainsi qu’on peut voir deux
nations entrer en guerre aprés avoir fait
bénir armes et soldats par la méme église.
De méme, a |'occasion de certaines ren-
contres, on voit des sportifs faire une
courte priére et un signe de croix, car ils
pensent que leur victoire dépend de la vo-
lonté et de la grice divine, Dans leurs pe-
tits rituels ils puisent de la force et du sou-
tien.

On se demandera si c’est bien cela le
sens de la priére. La fagon de prier qui
vient d’étre décrite n’offre que |'image
floue d " un lointain passé ou | homme vi-
vait encore en harmonie avec le plan divin.
Sa vie entiére était une priére dont son
comportement était |’ interprete. En ce
temps la, | " homme vivait dans une sphere
dialectique pure, intacte, que 1’on appelle



« le Jardin des Diewx ».1] ne put cependant
y demeurer toujours parce qu’ il infléchit
les hautes énergies de son champ de vie
originel i des fins moins élevées. Son
champ de vie, maintenant, est une terre

dure comme la pierre, ou il ne connait
plus 1" harmonie, I’omniprésence ni 1" in-
time bonheur.

Laterre, bien qu’étant un champ de vie
enclos et limité, est entourée et pénétrée
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Vertu et plaisir
lascif (Peter
Vischer, I515,
Kupferstichkabin-

ett, Berlin).



Femme en priére
(fresque,
catacombe, Rome
Ve s)

par la vie divine. L” homme n’est pas aban-
donné i son sort. Pour | ’aider, le guider, le
B

sauver, une étincelle de vie divine a été dé-
posée en lui, laquelle en tout temps peut
étre ranimée. En Toccurrence, la priere
est un moyen extraordinaire d’obtenir
un grand résultat, a condition d"étre ex-
primée avec justesse, ou mieux encore,
d 'étre vécue, d "étre une vibration d "éléva-
tion, une aspiration qui monte de |’étre,
purifiant au passage ses corps subtils. Et,
du fait que la personnalité fasse tréve un
instant, s¢ mettant en retrait, il est pos-
sible d "étre touché par le champ de Vie ori-
ginelle. Le corps physique forme, avec les
vehicules subtils, un instrument dont
I’ homme doit apprendre i se servir pour
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atteindre 3 la vie véritable. Par un usage
correct dﬂ cet inslrument, er un COmpor-
tement purifié, nous permettons |'émer-
gence d”une vie constamment renouvelée.

PriigE POUR L HUMANITE

Le Christ a donné aux hommes une
priére qui répond i toutes les nécessités
de leur destin, et par laquelle le contact
avec |'origine peut étre rérabli. La
phrase d’introduction « Notre Pere, qui
est awx cienx» opére la jonction de la
conscience avec la source universelle, la
force de vie du Pére. L’étincelle dans le
coeur qui provient de cette source,
appelle 1"homme, ['aide, le guide, le
sauve. L’adjonction «car c'est a Toi
qu ‘appartiennent le Régne, la Puissance
et la Gloire pour les siecles des siécles,
Amen », est la reconnaissance de ce qui
est le but de toutes nos aspirations et de
notre désir. Avec elle on prie pour la
santé et la purification de nos véhicules.
« Donne-nous aujourd 'hut  notre pain
quotidien »: nous prions pour recevoir
la nourriture du corps physique et la
lumiére destinée a la croissance de
I" homme-ame-esprit.  « Pardonne-nous
nos offenses comme nous pardonnons a
ceux gqul nous ont offensés » : cette priére
concerne le corps vital ou sont inscrites
toutes nos expériences, comme des
annales ol se trouvent aussi la somme
de toutes les expériences vécues dans le
microcosme. Elle sert a effacer les dettes
karmiques.

« Ne nous laisse pas succomber a la ten-
tation » : ¢ ’est la priére en relation avec le
corps du désir. Le désir est une puissante
incitation 4 ['action. Que désire



1" homme ? Quels choix fait-il ? « Mais dé-
livre-nous dw mal » : puisse notre pensée
impie servir au but véritable, comprendre
le sens de la vie.

Cette priére, si elle est dite correcte-
ment, et comprise, établit une liaison
avec |'esprit du Christ. L" homme éclairé
prie pour le salut de son étre entier et celui
de 1" humanité. Sa priere s’éléve de son
cceur aimant, et non pas de |'égocen-
trisme. Elle se dirige vers la force créatrice
de I” univers. Il prie pour I’Amour qui en-
globe toute chose, pour la richesse de
I’étre au service de la vérité, dans la pléni-
tude d ' une possession intérieure ; pour la
puissance qui efface 1" ignorance ; pour la
gloire, la GLOIRE DE DIEU dont témoi-

gnent ses actes et sa vie,

La vraie VIE

La force et la qualité de la priere dépen-
dent de | état intérieur de son interpréte,
selon la conscience, 1’ame et le corps. Elle
I’ introduit dans la vraie VIE. L’ Appel ne
vient pas vers lui de |"extérieur, il provient
de la reddition totale au commandement
divin: « Cherchez premierement le royau-
me et la justice de Diew ; et toutes ces choses
vous seront données par-dessus. »

On se demande alors: « Est-ce qu’il
existe des gens comme ¢a? A quoi peu-
vent-ils bien ressembler ? Comment se les
imaginer ? »

Ce sont des gens qui vont tranquille-
ment leur chemin, passant presque ina-
pergus ; celui qui travaille avec la Lumiére
ne se fait pas remarquer ; il « porte toujours
la robe du pays dans lequel il se trouve »
selon 1'expression de Christian Rose-
Croix dans les Noces Alchimiques. Son

apparence n’offre rien d’extraordinaire.
Par contre, son regard attentif et péné-
trant peut déceler une situation difficile ;
par une compréhension et une attitude
justes, il pourra aider quelqu’un a re-
trouver une bonne orientation. Par son
esprit positif, avec légéreté, voire avec hu-
mour, il contribuera a lever les obstacles
pour qu’a nouveau le soleil brille et que
I"air soit plus pur. C’est un bienfait pour
son entourage. Il libére la force de Lu-
miére en maintenant sa liaison avec |'in-
térieur, en maintenant son ame en parfaite
orientation.

La priére ne consiste pas en un assem-
blage de mots consacrés, mais elle est le
résultat d "une fagon d "étre complétement
révolutionnaire quoique non-violente.
Prier et travailler.
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LE SILENCE

Les mots sont impuissants a exprimer la
dimension du silence. Ils servent tout
Juste a définir succinctement cette mer-
veilleuse puissance de la vie que [’on
ressent dans le coenr. Cest a la portée
de tous de connaitre le silence car il est,
il existe, origineffement dans notre
ccenr. Nous pouvons faive | 'expérience
du silence-dans le-ccewr méme en pleine
cobue, méme aun milien du vacarme.

Une mélodie, un son, raménent au si-
lence. Tout bruit provient du silence et re-
tourne au silence. Mais est-ce que je
connais le silence, nous demanderons-
nous ? Est-ce que je vis du silence ? Repor-
tons-nous a quelques textes, et poémes,
pour tenter de répondre. Dans le proces-
sus alchimique de transfiguration, selon
la magistrale explication qu’en donne Jan
van Rijckenborgh, le silence joue un réle
de premier ordre. La Gnose chinoise traite
du wou-wei qui est la voie du non-agir et
du non-attachement, telle que 1’enseigna
le sage chinois Lao-Tseu, il y a environ
vingt cing siécles, et qui consiste en
I’abandon du monde des opposés. Atten-
tion a ne pas | 'entendre de fagon erronée::
cela ne veut pas dire que I'on prenne ses
distances par rapport a la vie ordinaire,
ni que |’on néglige ses devoirs. Non, le
non-agir, selon Lao-Tseu, signifie que
1’on ne doit pas s accrocher, avec le moi,
aux valeurs et aux forces essentielles du
Royaume immuable.

Car, celui qui veut s’emparer de ces
choses dans leur jaillissement, s "en trouve
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Fragments d "une Conférence donnée le 13 décembre 2003, a NOVEROSA

éjecté, tout pantelant. « La chair et le sang
ne pewvent hériter le Royaume. »
L’ homme veut posséder, ¢ est sa nature
de vouloir, de désirer, mais il ne peut, en
vertu de cette prédisposition, entrer en
possession de la force divine. Chacune de
ses tentatives, en ce sens, se solde par un
échec, et une grande déception. Le non-
agir est |'état qui précéde le silence inté-
rieur par |’entiére reddition au principe
spirituel dans le coeur.

BANNI DE LA VIE QUOTIDIENNE

Pour vivre du silence il faut une ouver-
ture, une attirance, un empressement a
s"y soumettre. La vie quotidienne est pé-
nétrée de bruits, de brouhaha, de jacasse-
ries, de clameurs, ce qui rend souvent le
silence d'une pratique difficile, tant 2
I'observer, i le goliter, qu'a sy harmoni-
ser. La société, assujettie a la technologie, a
banni le silence. Le bruit peut rendre ma-
lades animaux et humains, les tuer méme.
Tout contribue, en 1" homme et a ’exté-
rieur de lui, a couvrir le silence, i le pro-
scrire. Les hommes semblent fuir le si-
lence. Dans les cultures occidentales, éra-
blies sur les principes de prospérité et de
possession, la vie est saturée de bruits.
Les gens silencieux sont débordés par les
parleurs qui rendent souvent les moments
de pause difficiles. Pour beaucoup, s agi-
ter, ou pérorer, sont une tentative pour
fuir le silence intérieur. Le bruit rend in-
sensible, nerveux, et peut causer de violen-
tes tensions. Dans un tel état, on supporte
difficilement le silence. Il pése comme une
menace. Cette sensation a donné lieu i di-



vers termes le caractérisant: impéné-
trable, glacial, abyssal, angoissant, de
mauvais augure, de mort.

Pourquoi les gens ont-ils si peur du si-
lence ? Serait-ce a cause de |’angoisse qui
les gagne quand le silence les prend au dé-
pourvu ? Dans le silence total, le moi ne
regoit plus de stimulation, il n’a plus de
cadre de référence. La raison rejette le si-
lence au royaume du néant, le traitant
comme un objet dont on peut a volonté dis-
poser ou se passer. Peut-étre est-ce une des
raisons pour laquelle tant d'étres recoivent
si peu de lumiére, ne pouvant admertre ni
reconnaitre de principe supérieur.

PLUT(:)T FUIR LE SILENCE

Les préoccupations habituelles sont
un obstacle au silence. Elles constituent
un courant ininterrompu de pensées et
d’évocations routiniéres, suscitées par la
vie de notre corps astral. Le bruit d’ici
5 "ajoute au bruit de la. Le bruit extérieur
est une projection du bruit dans notre
téte. La tension ne cesse d’augmenter.
L'homme aspire au silence, mais dés
qu’il le trouve, il lui fait obstruction. II
ne se laisse pas facilement pénétrer par
I« essence » du silence.

Quelques auteurs ont donné de cela
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des images explicites. Dans Le Petit Prince
d’Antoine de Saint-Exupéry, le narrateur
a rencontré le petit prince dans le désert.
Le désert symbolise la stérilité de |'exi-
stence terrestre ; le petit prince, lui, repré-
sente la pureté d’un silence serein, un
principe vivant d’une autre dimension.
« Comme le petit prince s endormait, je le
pris dans mes bras et me remis en route.
| étais ému. Il me semblait porter un tré-
sor fragile. Il me semblait méme qu’il
n’y eit rien de plus fragile sur la terre. Je
regardais a la lumiere de la lune ce front
pale, ces yeux clos, ces meches de cheveux
qui tremblaient an vent, et je me disais:
« ce que je vois la n’est gu’une écorce. Le
plus important est invisible... » Comme ses
levres entr ‘onvertes ébauchaient un demi-
sourire, je me dis encore : « Ce qui m’ément
si fort de ce petit prince endormi, ¢ est sa
fidélité powur une flewr, c’est ['image
d’une rose qui rayonne en lui comme la
flamme d’une lampe, méme quand il
dort...» et je le devinais plus fragile en-
core. »

.. Le plus important est invisible... la
vie est un état de conscience.. Inspirés
par une intime foi en la Rose, dans son
désir continuel d’entrer en activité dans
notre cceur, beaucoup d’étres prennent
conscience que quelque chose manque a
leur vie. Ils souffrent d " un désir inassouvi.

“ Tous les enseignements de Pythagore
avaient force de lot pour ses disciples
qui le considéraient comme un envoyé
de Jupiter. Au sujet des manifestations
de la divinité, ils se taisaient... ayant
appris que le silence est aussi un
langage. »

Phylostrate (170-249 aprés JC)

i

Il leur manque le calme, le silence. Ils cher-
chent quelque chose de nouveau qui rem-
plisse leur vie, et les aide a trouver la paix
intérieure. Ils rencontrent un grand choix
de textes, de livres, d enseignements, de
méthodes et de groupes de travail. Qui
peut dire combien de tentatives, et d’ex-
périences de ce genre, un homme doit ac-
cumuler pour développer sa compréhen-
sion, avant de devenir conscient de la
source de ce désir qui s’exprime par la
voix silencieuse de |'Ame ?

LA source UNIQUE EST AU CEUR DU
CEUR

Des milliers de gens, ayant besoin de
silence, fréquentent des lieux de recueille-
ment et de retraite. 1l existe méme un
musée du silence, consacré au «silence »
en tant qu objet rare, et objet d’expé-
rience. Les résultats sont parfois extraor-
dinaires, mais ¢ ’est toujours le poste de
controle du cerveau qui interdit 1 accés
au silence essentiel. Léo Hartong, dans
son livre intitulé Eveil a !’illusion du
réve ou de la réalité, expose: « Quand
nous regardons un objet dans |’espace,
nous ne pensons pas que |'espace soit di-
minué du volume de |’ objer. De méme, le
silence n’est pas restreint par le bruit. Le
silence contient le bruit, comme |’espace
contient |"objet. Tout bruit est enveloppé
du silence. L’espace et le silence nous
ameénent a quelque chose de plus subtil :
I’espace silencieux de la Conscience
pure ! L’ceil du cyclone, le coeur de la tem-
péte sont immobiles comme |'essieu de la
roue, Cela indique que le vide est un po-
tentiel. Il est ce autour de quoi tourbil-
lonne la tempéte, et ce qui fait tourner la
roue autour de son axe. (...) Ce vide central
est un mystére insondable.

La notion de vide dépasse toute défini-



tion. [l est partout autour de nous et il est,
en méme temps, le véritable cceur de notre
étre. Le coeur représente communément
le centre de |’émotion, et de 1’ intuition
par opposition 4 |’ intellect. 11 est impor-
tant de voir que le coeur, autant que la rai-
son, se manifestent a partir de la seule et
méme source, la source unique de 1"étre
qui est au coeur du cceur, comme un vide
absolu échappant a toute tentative de 1" in-
tellect de le comprendre. Quand 1’ intel-
lect essaie de se représenter cette pleine-
vacuité, il fait irruption dans un étar de si-
lence, qui est pour lui un mur infranchis-
sable ; mais qui est pour la non-pensée un
retour au coeur du coeur, »

I1 est fait allusion a ce retour dans le
premier livre des Rois, de la Bible: « Et
voict, |’ Eternel passa. Et devant |’ Eter-
nel, il y ent un vent fort et violent qui dé-
chirait les montagnes et brisait les rochers :
" Eternel n’était pas dans le vent. Et aprés
le vent, ce fut un tremblement de terre. Et
apres le tremblement de terre, un few:

{’Eternel n'était pas dans le fen. Et aprés
le feu, un murmure doux et léger. » Dieu
murmure dans le silence.

LE TRAVAIL DU CERVEAU SE FAIT DAMS
DEUX DIRECTIONS

L’essence de Dieu, laVerite, est silence.
Celui qui cherche la Vérité, en vérité et en
amour, est silencieux. Le silence véritable
est une dimension de I’Ame divine, Il ne
peut étre observé avec des sens émoussés
et endurcis. Le calme intérieur et le silence
sont |"indice d"un cceur purifié et d "une
maturité de | "ime. Pour s approcher de la
dimension du silence, il faur avoir pris
conscience du fonctionnement de sa pro-
pre pensée. Comment fonctionne le cer-
veau? C’est un merveilleux instrument.
Il a la faculté de recevoir des empreintes ;
il est malléable et subtil. Mais on n’en uti-
lise qu’ une petite partie.

Au long des siécles, le travail du cer-
veau s est fait dans deux directions : vers
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1" intérieur, vers ce qui est connu, et vers
I’extérieur, ce qui n’est pas encore
connu. La pensée est toujours en activité,
Elle dirige notre vie, nos comportements,
détermine nos critéres. Tout ce que nos
sens pergoivent, est sous |’ influence de
nos origines, des contextes raciaux et reli-
gieux, de | héritage national, de nos expé-
riences, de | attitude de nos parents de-
vant la vie, de | 'éducation, de la formation,
des épreuves. Sans oublier ce qui s est ac-
cumulé dans le microcosme, tout au long
de ses incarnations.

Qui observe son activité mentale avec
sang-froid, et objectivité, devra constater
que sa pensée n'est pas créative mais
qu’elle suit des schémas tout faits, alimen-
tés par des impulsions astrales. N'est-il
pas reconnu que les images mentales ne
sont rien d autre que des ombres d étres
et de formes astrales.

L’activité cérébrale, done, s'exerce
vers |”intérieur et vers |'extérieur. Vers
I’extérieur, ¢’ est-a-dire, vers ce qui est a
connaitre, les expériences, tout ce qui a
une forme, des couleurs, des sons. Cela
concerne la civilisation, la sociéte, la
science, la technique, la littérature, la phi-
losophie, la théologie et un vaste pano-
rama de concepts et d’idées qui sont
comme les ombres d 'étres et d 'images du
monde astral.

Les hommes de maintenant pensent
que « la vie » correspond a I’ensemble de
leurs comportements, inspirés par ces
schémas de pensée. On a coutume de
dire que la vie est mouvement, action, i
I’extérieur avec tout le domaine du
connaissable, et a 1’intérieur avec le
domaine de 1'invisible, 1’astral, 1’éthe-
rique, 'occulte, ce qui pour beaucoup
est encore inconnu et pourrait bien
contenir de nombreux enseignements.
Ces deux mouvements, cependant, ne
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procédent que de [’égocentrisme, de
’avidité, du désir de posséder, de s’ap-
proprier quelque chose. Tant que le mou-
vement, |’action, ne sont issus que de la
conscience-moi (de I’égo, du corps, des
sens, du mental) il n’est aucunement
question de silence. Le mouvement nait
d’une motivation égocentrique. Notre
époque est fort mouvementée parce que
des millions de moi se dressent les uns
contre les autres pour défendre leurs in-
téréts sociaux, économiques, politiques,
religieux et surtout personnels. La
pensée égocentrique tisse un voile d’illu-
sions et |" homme s identifie & ces illu-
sions.

Deés qu’il en a 'occasion, le moi se
met en mouvement, il s"impose, il réagit,
il transforme, il invente, il parle, il écoute,
il regarde, il veut établir un contact avec
n’ importe quoi pour se donner |’ illusion
qu’il vit.

IMITATION DU SILENCE PAR L’ ISOLEMENT

On admet communément que la vie
soit semblable au mouvement de 1’éner-
gie générée par le moi. C’est une erreur
dangereuse. Aussi longtemps que 1’ime
reste prisonniére de cette erreur, on ne
saurait parler de silence. Comme il a été
dit plus haut: tout mouvement, toute
action et réaction de la pensée issue du
moi, toute identification 3 elle doivent
disparaitre pour connaitre le silence. Et
cela, bien entendu, sans contrainte mais
spontanément, en comprenant que la
pensée est devenue |adversaire de la vie
véritable.

Le domaine du silence s'étend hors
de la portée de 1’intellect. Mais 1’on
peut aussi faire une imitation du silence
en se tenant dans 1 isolement, au milieu
de landes désertes, sans pour autant que



le probléme soit résolu. On a beau fermer
les yeux et se taire, le moi est plein du
désir de percevoir quelque chose du
monde invisible. Le moi semble calme et
détendu. En réalité, il est en pleine expec-
tative, tourné vers lui-méme et en liaison
directe avec tout le passé qui le constitue.
Ce n'est pas cela le silence. Apparem-
ment tranquille, le moi fait en réalité un
grand tapage. Dans le Tao Te King, para-
phrasé par C. van Dijk, on trouve ce
texte intitulé :

« Du silence immobile, comme suspendu,
s ‘exhale le souffle de la vie,

en harmonie avec |’ Infini.

Ainsi, de la Volonté absolue

S 'élance I 'ardent effort.

Ce qui régit le souffle

est a l’image de [ 'ordre.

« Cela » inspire, cela expire ;

Entre les deux est scellé le secret profond :
Le pont jeté entre le bruit et le silence.

Puisse toute chose se confondre

dans la méme émotion ;

Imperturbable,

Je demenre en silence recueilli.

Puisse la science terrestre figer | 'intellect ;
[ ai tout abandonné

de ce que je voulats encore savoir.

D ’abord, | *égo laisse son égoisme,

Et cela se communique de proche en proche
Comme la brise sur | " berbe des champs
Pareillement émue ;

en une seule ame renée

Se répand [’ idéal de fraternité

jusqu'a la REALISATION.

On ne peut atteindre au silence que parla
transformation intérieure. Ce n’est pasen
y appliquant sa réflexion, en en faisant un

Aime le silence dans ton étre.
Cherche le silence qui inspire.

Ceux dont le ceeur n'’a jamais connu
toutes les craintes muettes,

ne sont Jamais tombés a genowu.

Apprends a te gorger de silence
en ces lieux-mémes

out la vie t ‘a poussé.

I est ton havre de salut,

[’ inestimable présent |
de I’ Eternité. '

C.S. Adama van Scheltema

objet de spéculation, mais en prenant
congé de toutes les illusions des sens.
L’immobilité de la pensée fait naitre une
nouvelle vitalité. Dans le Livre de Mirdad,
Mikhail Naimy écrit: « Le silence que je
voudrais faire entrer en vous est cette éten-
due sans limite dans laguelle le non-étre se
transforme en étre, et [’étre en non-étre.
C est ce vide imposant oi nait et s 'éteint
chague son et ois chague forme est sculptée
et écrasée; oi chague moi est écrit et ef
facé ; om vien n’est autre gue cela. Si vous
ne traversez pas ce vide et cette étendue
en contemplation silencieuse, vous ne sau-
rez pas combien votre étre est réel, irréel le
non-étre, Et vous ne sawrez pas a quel point
votre réalité se relie a toute réalité. »
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LLE MENSONGE

Le mensonge régne en souverain, guand
on y réfléchit bien. La quéte de la vie
intériewre demande de ne pas se laisser
étouffer par la fausseté de ce monde. Le
chercheur aspire a s 'en libérer, a confier
sa vie a [ 'ame qui chérit la simplicité et
la vérité, et tend vers |’ Esprit. Cette
quéte justement met en évidence
combien le mensonge est profondément
enracing et plus grave qu’un simple dé-

faut.

Tnut le monde déplore la perte des va-
leurs et des principes dans notre société,
mais on tait certaines choses parce que les
mots qui les expriment font |’objet de la
réprobation générale. Les politiciens font
|"éloge de la vertu et stigmatisent | hypo-
crisie. Le mensonge, quant 4 lui, semble
une chose acquise. On ne prononce pas le
mot mais presque tout le monde s 'en rend
coupable. Méme ceux qui pensent étre
honnétes et francs, et croient ne jamais
mentir. Les hommes mentent pour éviter
les probléemes, pour protéger leur ego, le-
quel n’étant qu’autoconservateur, fait ob-
stacle a la simplicité et a la vérité, a la lu-
miére qu’ ils portent dans leur cceur.

Do vient la Lumiére ? Elle provient de
laVérité, de |” Esprit, répond Hermeés Tris-
mégiste ; la Vérité englobe tout, elle est
Dieu méme, Elle est | Immuable. Dans
I’espace de la Manifestation, tout est sou-
mis au changement. Une chose s’en wva,
une autre la remplace. Et la chose nouvelle
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renferme déja le changement. Dans le rap-
port entre le changeant et 1’immuable,
c’est le changeant qui est absolument
non-vrai. Car la vérité, dit Hermeés, ne
peut qu’ habiter en des corps éternels. A
cet égard, 1" homme terrestre peut étre
qualifié de « non-vrai» du fait qu’il est
soumis au changement. Et ceci explique
peut-étre pourquoi il ¥ a tant de men-
songe.

Le MENSONGE DETRUIT
L HOMME

Lorsque nous
pensons, un cou-
rant d'énergie

traverse notre
cerveau;

¢ est de
I’énergie  élec-

trique. Chaque

pensée envoie

une impulsion
électrique qui se
transmet au sys-
teme
Tous les nerfs partent
du cerveau et se re-
joignent dans le cer-
veau. Ils sillonnent le
corps entier, tous les or-
ganes, le cceur, |'esto-
mac, le foie, les intes-

NErveux.

tins, les yeux, les mus-
cles, jusqu’au bout des
doigts, jusqu’a la plante
des pieds... La pensée



ne reste donc pas dans la téte; elle par-
COUrt notre corps et empreint nos yeux,
notre visage, nos gestes, notre maintien,
notre sang, notre cceur. Une pensée émet
une onde électrique qui se propage dans le
corps, lequel refléte notre pensée : 1’éner-
gie-pensée véhicule la nature et la qualité
de nos pensées. Une pensée négative gé-
nére une onde électrique néfaste qui en-
dommage le corps, et, méme si elle est di-
' rigée vers quelqu’un d’au-
tre, ¢'est notre propre corps
qui en subit les conséquen-
ces.

Une pensée bien-
veillante est
aussi porteuse
d’une énergie
qui peut avoir
une influence
salutaire sur
notre propre
corps et celui
d 'autres person-
nes, comme les pensées
d’amour et de pardon.
Mentir signifie que ’on a
deux pensées contraires
dans la tére. L' une pro-
vient de la vérité et exprime
la réalité d’une situation, par
exemple. L’autre provient de
la non-vérité. Une personne
sensible remarque tout de
suite s'il y a mensonge ou
non. Dans le cerveau, ces
deux pensées sont en op-

position comme deux ennemies. Le prin- Dualité de
cipe du détecteur de mensonge est de I'homme
mesurer la tension résultant de cette op- (Charles
position. Deux pensées contradictoires gdparte.
provoquent unc tension éle:‘.‘triquc mesu- B;:i:u:}.
rable qui, par le systéme nerveux, se

propage dans le corps entier. Le cceur

bat plus vite, |'estomac se contracte, les

muscles aussi, les yeux clignent, le

regard est inquiet, le pouls s’accélére.

Les glandes secrétent une hormone acidi-

fiante, toxique pour le corps. On peut

sans doute raconter des histoires a d "au-

tres, mais on ne peut tromper son propre

corps. C’est impossible. Mentir n’est pas

anodin, qu’on s’en rende compte ou pas.

Le mensonge ronge le corps par cette

tension nocive.

UNIVERSALITE ET JUSTICE

La lumiére que porte 1" homme dans le
cceur est une force électrique de trés haute
vibration, chargée de sagesse et d'amour.
Le mensonge et la Lumiére ne peuvent en-
semble rayonner du cceur. En usant du
mensonge on génére deux maux: on dé-
truit le corps et on entrave la Lumiére. Le
mensonge commence avec de petites en-
torses a la vérité, des exagérations. Voyant
le succés du procédé, on a tendance a
continuer. Et les choses s 'enchainent. On
s ‘amuse a outrer la vérité et, peu i peu,
cela devient du mensonge, voire de " im-
posture, On commence gros comme une
boule de neige, on finit par une avalanche.
Nous avons en nous notre propre détec-
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« George
Washington
trying to tell a
lie » (ET. Reed,
1901},

teur de mensonge. Les conflits intérieurs
ne manquent pas de venir a expression
avec leurs conséquences dans notre
corps, dans notre vie et la vie de ceux qui
nous entourent. Pour savoir ce qui est
juste, il suffit de consulter son propre dé-
tecteur. Celui qui ne le sent pas, apprend a
y devenir sensible en étant attentif au lan-
gage du corps. Car ¢’est un langage uni-
versel et toujours juste.

Les mouvements de |'ime s’expri-
ment par le corps. A travers lui, |’ame na-
turelle nous dit ce qui est bon pour nous et
ce qui ne I'est pas. La nouvelle ame s’ex-
prime par la Lumiére, c’est la voix de
I’ame. Langage depuis si longtemps
perdu que |"homme n’en pergoit plus
qu’un murmure presque inaudible. C’est
un langage qui dit toujours la vérité, qui
tend toujours vers ce qu’il y a de plus
noble, de plus profond en 1"homme. La
personnalité doit étre de plus en plus at-
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tentive 4 sa résonance et ne désirer
connaitre rien d 'autre que la vérité. La vé-
rité est parfois cuisante mais elle purifie.
Quand on ["accepte, on se sent d’abord
sans défense. Mais au bout d un certain
temps, le désir de vérité grandit parce
qu’elle est source de douceur, de liberté
et de joie.

Dans cet espace reconquis, on voit son
propre état avec plus de clarté. Et, a 1" ins-
tant méme ot les mécanismes de défense
du moi sont affaiblis, il est possible
d’avoir une premiére perception de
1" homme nouveau originel qui vient. On
sait avoir encore a parcourir un long pro-
cessus de transformation. Mais la certi-
tude d’avoir trouvé enfin ce que |'on a
tant cherché nous donne tous les coura-

ges.
Une fois de plus la vérité triomphe.



INSPIRATION

Lorsqu "on pénétre pour la premaére fois
a [’ intérieur du Panthéon de Rome, on
est frappé par [’énorme coupole, qui
comporte en son milien une ouverture
de neuf meétres de diamétre et dont la
lumiere évoque une sphére resplendis-
sante. L’on se pose aussitot la question :
d ois, celui qui | ’a réalisée, a-t-l tiré son
inspiration ¢

L'inscriplion nous apprend seulement
que le premier constructeur fut Agrippa,
le beaufils de I ’empereur Auguste, qui en-
treprit la réalisation de 1’ceuvre aux envi-
rons de |’an 27 avant J-C. 1l voulait faire
du Panthéon un temple voué i tous les
dieux. Le bitiment dans lequel pénétre le
visiteur, aujourd " hui, est postérieur d 'en-
viron un demi-siécle. Au cours des temps,
il y fut procédé a maints embellissements
et remaniements.

Les changements qui transformeérent
un temple paien en église chrétienne épar-
gnérent la splendide sphére qui suscite
notre étonnement. Qu’a voulu exprimer
le constructeur, d ot lui en est venue
I"idée ? La lumiére qui 1" inspira n’était-
elle pas celle qui illumina Jacob Boehme,
quinze siécles plus tard, et lui conféra la
nouvelle conscience i la vue d’un reflet
luminescent sur une coupe d 'étain ?

Pour le peintre espagnol Salvador Dali,
sa visite au Panthéon est a |'origine de
deux tableaux. Du premier il dit: « Cest
la plus parlante illustration de ma vision
mystique. | ‘affirme avec la plus grande

conviction gue le ciel se trowve dans le
sein del’ homme qui a la foi, mais ma mys-
tigue n’est pas uniguement religieuse, elle
est en méme temps nucléaire et ballucino-
geéne. Dans ['or, dans la peinture de déli-
cats mouwvements d 'horlogerie, ou bien
dans mes visions de la gare de Perpignan,
1 at déconvert la méme vérité. »

Du second tableau intitulé: « Crane
éclaté de Raphaél » qui représente la téte
d’un saint vue de I" intérieur et de |"exté-
rieur,a |’ image du Panthéon. On pourrait
dire que I’ ouverture de la coupole corres-
pond a la fontanelle du crine. Serait-ce
une allusion i une ouverture a la lumiére,
¢’est-a-dire a une autre conscience que
celle émanant des sens? Etait-ce bien ce
que le peintre avait 1’intention d’évo-
quer ? Dali déclare simplement : « Peintre
surréaliste, je n’ai pas la moindre idée de ce
que signifient mes peintures. » Ce en quoi
il contredit |"affirmation précédente, sans
nier pour autant que la peinture ait une
signification.

Interpréter un tableau a-t-il un sens?
Le peintre Johfra écrit dans son journal:
« Il semble que j ai towjours une grande ré-
served "idées. Des que je pense a peindre, je
suis prés de me noyer dans un raz-de-marée
qui jaillit de mon inconscient. Il suffit que
je m'y owvre pour que les idées affluent. »
Il dit qu’il représente directement sur la
toile ce a quoi il s est ouvert, que son ins-
piration provient de son subconscient. Il
donne un nom i son tableau, et le specta-
teur fait de méme de son coté. «Si vous
pensez gue | 'ai peint une poule, ¢ 'est une
poule. » Que cette vision puisse différer,
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une autre notation du journal de Johfra en
fait foi : « Je crois que Pierre Borgue (auteur
d’un livre sur la vie et |"ceuvre de Johfra:
Johfra et les limites de |’aventure) voit
dans ma peinture la représentation de son
dualisme gnostique. Et s’il [’interpréte
ainst, tl a, guant a la, grandement ratson.
Mais, dommage! ce que j avais 'inten-
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tion d ‘exprimer était tout a fait différent. »

A 1'age de soixante-dix ans, Johfra in-
siste sur le fait qu’il a de I’ inspiration:
« Mon cewvre prend de [’ intensité si je fais
le vide en mor. » Qu’il soit difficile pour
un peintre de savoir d "ou lui vient son ins-
piration: de |’extérieur, ou de son étre
intérieur, ce fragment de journal en témoi-



gne: « Je suis le jouet des diverses forces qui
dominent mon étre tour a tour. Je ne crois
pas qu il s 'agisse de paranoia ou de dédou-
blement de la conscience. Pas davantage
dinfluences
(comme le répétent si volontiers les occul-
tistes), mais d "un trop plein de possibilités,
d inspivations et d "idées. »

venant de [extérienr

L' INSPIRATION DANS LA LITTERATURE
ESOTERIQUE

La littérature ésotérique émane sou-
vent d " inspirations venues de |’extérieur,
qui relient a des pensées, a des impres-
sions ou 4 des entités particuliéres. De
cette sorte d’inspiration proviennent ce
que 1’on appelle « obombrement », « mé-
diumnité », « transmission de messages »,
« prophétisme » Les deux premiéres no-
tions impliquent contrainte et dépen-
dance. Ce que |’on doit comprendre par
« obombrement », Jofrah le décrit a pro-
pos de sa rencontre avec le peintre Giger:
«Cest un génie tout a fait original et
convaincant. Cependant, tout jeune qu il
sout, il ressemble a un petit viewx de conrte
tatlle, voiité, anxieux et completement
éteint, Il a des yeux bleus, effarouchés, un
visage de cire et des cheveux gris. On a
I impression qu’tl est épuisé et n'a que
peu de temps a vivre. Il fait [effet d 'érre
lourdement obombré. ['at Iu qu’il crée

son ceuvre dans les fumées de [’opium. »

L’ inspiration que regoit un médium
annihile sa conscience. 1l est temporaire-
ment déconnecté de sa volonté propre;
les différents corps de sa personnalité lui
sont ravis par une entité incorporelle. Le
prix a payer est trés élevé: une grande
perte d "énergie et la mise en esclavage de
sa volonté, obligée d ’obéir aux caprices de

1’entité qui |” habite. En ce qui concerne la
« transmission de messages », la personne
sert de «canal» i |'inspiration; elle
contracte ainsi une forte liaison avec
I’ émetteur, mais sa conscience reste indé-
pendante. La question de savoir a quoi
I"on est réceptif est done trés importante.
La qualité de |’ inspiration dépend du ni-
veau de développement intérieur de celui
qui sert de canal de transmission. Le phé-
nomeéne est luciférien. Plus1’étre intérieur
de I’inspiré est élevé et pur, plus fasci-
nante sera sa littérature, plus imposante
et belle son ceuvre d’art, et plus mélo-
dieuse sa musique.

Néanmoins, quelle que puisse étre la
beauté et la sublimité de la prophétie,
I’Ancien Testament fait la distinction
entre vrais et faux prophétes. La question
est de savoir a quel esprit le prophéte s 'est
relié. L"étymologie du mot « inspiration »
nous renseigne: il vient du latin «inspi-
rare », qui signifie « inhaler ». Le mot « spi-
ritus », qui en est dérivé, veut dire aussi
bien « souffle » qu’ « esprit ».

Les ouvrages prophétiques peuvent
donner lieu i de notables surprises. Jan
van Rijckenborgh écrit, dans Le Nouvean
Signe, a propos des Noces Alchimiques de
Christian Rose-Croix que JV. Andreaen’a
jamais été | auteur de ce texte : « Les Noces
chymigques d’un Christian Rose-Croix
symbolique ont toujowrs accompagné
[’ bumanité comme une partie sublime de
I’ Enseignement universel [.] Andreae
n'a fait que publier a sa maniére, an jonr
gqui lui fut désigné comme propice au déve-
loppement du travail de la Fraternité uni-
verselle, cette Verité éternelle ; c’est cette
publication que nous suivons, pour appor-
ter la méme Vérité dans [’ Ecole Spirituelle
actuelle. » Rudolf Steiner partage cette
opinion, atfirmant qu’il serait insensé de
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croire que 'esprit de JV. Andreae soit
"auteur de cette ceuvre: « V. Andreae est
comparable au secrétaire qui a écrit les let-
tres de Napoléon, Mais Napoléon était vi-
vant quand i dictait ses lettres, tandis que
celut qui a dicté les « Noces Alchimigues »
n’était pas un étre physique.

Un jewne homme préta, pour ainsi dire,
sa plume a cet étre spirituel et fut ainsi en
mesure de noter des pensées d"une grande
élévation. »

Dans tous les cas, le sujet est renvoyé a
lui-méme. C ’est i lui de choisir, de décider
a quelle source il va s'abreuver, de quelle
source il veut recevoir son inspiration. Il
ne peut que reconnaitre ce qui vit en lui,
ne serait-ce qu’en principe. Voila pour lui
I’important a ce moment. Porter la
connaissance jusqu'a sa destination et en
rester 1i; ne pas approfondir davantage,
tout en faisant un pas vers le but. Car
pour pénétrer cette connaissance, il faur
avoir |esprit clair et non pas souillé par
des pensées et des désirs dont on ignore
la provenance. Lucidité, pureté, vacuité
sont les qualités requises comme fonde-
ment de la pure inspiration émanant des
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impulsions du Champ de vie originel
divin. Une méme inspiration peut, pour-
tant, agir différemment. Paul dit a ce pro-
pos: «.a [ 'un, le discernement des esprits ;
a un autre, la diversité des langwes; a un
autre encore, l’interprétation des lan-
HES... » (1Cor.12, ID}.

En conclusion, la méme inspiration
sera reque par les uns pour créer, par les
autres pour interpréter. Soulignons que le
fait de ressentir vivement une ceuvre d 'art
permet d 'entrer en contact avec la source
méme de | inspiration.



A son entrée dans |’ Ecole de Pythagore,
un éleve devait garder le silence pen-
dant deux ans. Observance requise par
la tendance trés répandue a parler plus
souvent qu'a son tour. Apprendre
d’abord a écouter « la voix de Dieu » a
!intérienr de soi-méme. A cet égard,
1’ histoire de Samuel est édifiante: par
trois fois, il entend un appel ; ce n’est
qu’a la guatrieme fois, et swivant le
consetl de son maitre, qu’il reconnait
la voix de Dien.'

La parole est de plomb. L’alchimie ensei-
gne a transformer le plomb, métal vil, en
or, métal noble, autrement dit, a opérer le
passage de |’ homme impur al” homme en
qui la Lumiére divine est libérée.

Beaucoup de religions tiennent la pa-
role pour vaine et pronent le silence. On
citera, extrait des Proverbes de Salomon:
« Abondance de paroles ne va pas sans of-
fense ; qui retient ses lévres est avisé. » Ex
Jésus dit, a propos de la pureté: « Ce n'est
pas ce qui entre dans la bouche qui souille
I’ homme, mais ce gui en sort. »° Nous sa-
vons que la parole peut charrier beaucoup
d’impureté a I'extérieur. C'est " impu-
reté intérieure qui se déverse, d autant
plus manifestement que la pensée fait
usage de « matiére » mentale, d éther men-
tal, tout comme les sentiments sont ani-
més par des forces astrales.

Celui qui écoute est relié aux forces dé-
versées par celui qui parle. Il recoit ses pro-

[.A PAROLE EST DARGENT MAIS LE SILENCE EST DOR

blémes, son mécontentement, il en subit
les influences jusque dans sa pensée, ses
sentiments, ses actes.

La parole est d 'argent mais le silence
est d’or. Ce proverbe signifie que le si-
lence est supérieur i la parole, En numéro-
logie, |’argent, métal semi-précieux, sym-
bolise la dualité ; comme le nombre deux.
L'or symbolise |'unité, le nombre un.
Comprendre qu’on a le choix de se relier
a la pureté oual’ impureté, par la parole et
I"écoute, peut amener un changement
dans la conscience. Supposons que |’on
décide de n'avoir que des pensées et des
sentiments purs, et que |’on y parvienne.
Nos paroles refléteront cette pureté. Cest
en ce sens que 'on dit: « La parole est
d ‘argent ». On lui redonne son éclaten la
nettoyant. Quand on sait que la voix est
un organe créateur, ¢ est impressionnant.

LA PAROLE EST CREATRICE

La parole ordinaire est alimentée par les
forces de la conscience du systeme foie-
rate. Elle est |'expression de | instinct de
conservation et de la soif de pouvoir. La
parole d’argent est |’interpréte d’un
ceeur et d'une pensée purs. Et ce n’est
pas chose aisée, comme | illustre le conte
Les trois veewx »': Jupiter accorde a un
pauvre bilcheron d’exaucer trois veeux.
Ce dernier y réfléchit, et avec sa femme,
ils se voient déja riches. Ils décident d’at-
tendre au lendemain pour formuler leurs
trois souhaits. Mais dans la griserie du vin
ils s’égarent, et ce sont trois inepties qui
vont tenir lieu de veeux. Voici la morale
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de | histoire: « Il n’est que trop vrai que
des gens insensés et confus, agissant de
fagon inconséquente, sous | 'empire de la
colére ou de ’ignorance, ne pewvent de-
mander guoi que ce soit car ils sont incapa-
bles de profiter des dons que le ciel lewr en-
vote, »

Ce conte enseigne que la pensée, la vo-
lonté, et la parole, obéissant a la loi de
cause i effet, ne sont pas sans conséquen-
ces. Parler, c’est créer. Une question se
pose: « A quel niveaw se situe ce processus
de création ¢ Est-ce pour éviger ou powr dés-
intégrer » Lao Tseu dit: « Qui parle peu
reste [wi-méme. » Celui qui parle peu, en

conscience et en toute responsabilité, de-

meure lui-méme. Telle est la base d’un
changement libérateur. *

Il y a des noms qui ne peuvent étre pro-
nonecés. Par exemple : LHV.H. ou lahvéh.
Dans la religion ce nom n’est jamais pro-
noncé par les croyants. Ils disent « le Sei-
gneur », «le Tout-Puissant », non seule-
ment par respect, mais aussi parce qu’ils
pensent que |" homme n’a pas la compé-
tence relativement a la juste prononcia-
tion du Nom. L’apotre Paul dit, lorsqu’il
parvint 3 un état de conscience nouveau:
« Et je sais que cet homme ... fut enlevé dans
le paradis et qu’il entendit des paroles
merveillenses qu il n'est pas permis a un
bomme d ‘exprimer. »’




LA ParoLE EsT D OR

La parole d’or n’est pas accessible a
1" homme terrestre. Seul Dieu émet la Pa-
role et forme la Création. Dans le premier
chapitre du livre de la Genése, chaque acte
créateur divin est précédé des mots:
« Dien dit » attestant du fait que la Parole
possede la force créatrice. Ex 1" Evangile
de Jean débute ainsi: « Au commencement
était la Parole, et la Parole érait avec Dien,
et la Parole était Dien. Elle était au
commencement avec Dien. Toutes choses
ont été faites par elle et rien de ce qui a été
fait n’a été fait sans elle. »©

Dans le Nouveau Testament Jésus ex-
prime la force créatrice. Il dit au lépreux:
« Je le veux, sois pur »; au paralytique : Je te
le dis, leve-toi, prends ton lit et marche. » A
la tempéte il ordonne: « Silence, tais-
toi. »” Et ces choses s accomplirent.

LE SiLENCE EST D OR

Les paroles de Jésus-Christ et d "autres en-
voyés, prennent un sens particulier pour
celui qui est parvenu au silence intérieur.
Ce n'est pas seulement de n’articuler
aucun mot mais aussi et surtout de réali-
ser |’apaisement du mental et de 1’émo-
tionnel, Cela n’est obtenu qu’au prix
d’une profonde purification. Dans ce si-
lence, une autre conscience, toute divine,
fait irruption en |'homme. Il entend
dire: « Je le venx, sois pur et leve-toi s, et
empli d’une force nouvelle, il se met en
chemin pour retourner a la Maison du
Pére. Au vent de tempéte qui souffle en
lui, il ordonne: « Silence, taistor. », afin
que surgisse la conscience nouvelle, la-
quelle ceuvre avec force. Celui qui travaille

avec une telle force, fait, réalise, crée. Il ap-
pelle les choses a se manifester.

Le fondement absolu, la cause de toute
efficience gnostique, c’est la Parole. A
1" instant ot la Gnose entre en manifesta-
tion, la Parole créatrice résonne, et la force
fondamentale entre en action.”

1Samuel 32 F1o.
* Marthiew 15: 11

' Contes de ma mére | " Oie, Charles Perrault.

* Jan van Rijckenborgh, Catharose de Petri La
Grose chinoise.

' 2 Corinthiens 12: j et 4.

Jean 1, 3.

Mare 1, 41; Marc 2, 11; Marc 4, 39.

Jan van Rijckenborgh, La Gnose des temps

presents.
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