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Au travers du silence
vit le mystére de ta musique

1. La transcendance visible

La transcendance visible est le sens ultime deade humaine, pour qu’enfin elle connaisse
son étre comme un étre du monde, ou comme unééréatiultanément extérieure et intérieure,
vivant dans son acte de naitre pur, dans lequél@ouse développant aussi, est continuellement
en germe : comme dans le giron de la Vierge.

Le monde nait d’'un giron, qui est le méme que cdhns lequel se forme le Je. Cest
pourquoi la pensée qui pense et la figure de lageisont unis par le fil cosmique de la création :
gu’il faut retrouver, pour que la transcendanceiat@w visible et soit vie nouvelle de 'ame,
résurrection, harmonie, dépassement de I'avergipowg cela de I'adversité : certitude de la Vie
retrouvée, de lI'immortalité immanente, qui passetravers de la ténébre et la mort en les
dissolvant. Tout est possible comme miracle a I'm@nau cas ou il remarque que tout est
contenu dans le giron de la Vierge du monde.

Une seule grande divinité admirable est en I'hnommeajs elle dort, ou bien elle est
emprisonnée ou ensevelie, et préte, toutefoispandre a la fougue rédemptrice de I'ame : la
Vierge Sophia. La pensée doit parvenir a sa puabsblue, pour entrevoir la transcendance,
parvenir a I'avoir visible.

La pensée doit connaitre sa propre apparition gdares le monde, c’est-a-dire son acte de
naitre comme puissance, avant son auto-corruptialectique : elle doit connaitre son étre
gue son apparaitre se révele germe d'une créatimvetie, germe d'une résurrection de
I'hnumain : lequel pour I'heure est un humain a#liglominé par la convoitise et destiné a la
mort.

L’apparaitre estnayg mais, comme pensée pré-dialectique, c’est la igreniorme de I'étre
dans laquelle 'homme est libre soit d’'une naturpésieure, soit d’'une nature inférieure : il est
libre de créer. Dans une telle liberté, il commeacd&re créateur selon le Je. Le Je peut surgir
dans I'ame, parce que le Logos exige la libéradietiame, pour étre vie du Je. Dans I'apparition
du monde, la vie du Je commence a se manifesteis BaJe, le monde ne pourrait pas
apparaitre, ni le Logos opérer comme rédemptemahde.

Pour I'expérimentateur moderne, il est importantcdanaitre la pensée comme un donné
immédiat, le plus immédiat parce que sa révéla@isihcontinuellement en acte, et pour cette
raison a contempler comme elle est, comme elli jdiéins son immédiateté, samsn y ajouter,
parce qu'elle n’en a pas besoin. Dans cette imneidiast sa transcendance : tout comme celle
de I'étre dans I'apparaitre. Dans cette penséeul pénétrer, s’il 'assume comme une forme qui
est son étre. La forme ne doit pas étre modifiéas reeulement vécue, de maniere a ce qu’elle
parvienne a se révéler comme puissance de soniétegje, forme pure, coincidente avec son
étre : dans lequel surgit le pur vouloir. Cecilestecret de la force-pensée : la vie du salutieou
la réintégration, qui s’offre & 'homme de ce temdsis elle exige initiative et décision de lui :
la volonté de réaliser sa propre transcendangayilsance continuelle de son acte, a savoir de
son exister : parce qu'il existe, en effet, il melime réalise pas son immanence, s'il ne connait
pas la puissance de I'apparaitre, comme son imagine



Une force particuliére peut jaillir dans I'ame atpadu penser de la corporéité de la Vierge :
parce que c’est la corporéité dans laquelle s’expritout I'Esprit. Seule une puissance
d’'imagination, capable de dépasser le réalismeudlketype, peut parvenir a la communion avec
cette réalité : parce que le corps physique deidag€ est en réalité invisible. Il faut 'imaginer
vivant comme invisible et toutefois capable d'apfiime aux yeux physiques d'étres purs,
traversant leur moment angélique.

Il N’y a pas d'artiste qui ait pu concevoir nu lergs de la Vierge : en veérité ce corps est
invisible, parce que transparent. La Vierge estet&isprit, en substance, représentée vétue pour
gu’'apparaisse son étre physique : tout comme appara quelconque entité physique, parce
gu’elle est éclairée par la Lumiére. Nous ne voypas la lumiéere, mais I'objet éclairé par la
lumiére. Tout artiste qui veuille représenter lgpooeité de la Vierge, sait au plus profond de lui-
méme qu’il ne peut la faire apparaitre que revéeidumiere, laquelle est la lumiére spirituelle
du Soleil. Dante la voit ainsi « revétue du Solkeilparce que c’est 'image qui parle directement
avec le cceur, la ou la puissance du Soleil estidieuet rayonnante : toujours entravée chez
I’'homme ordinaire, mais prompte a se libérer, & ekt sollicitée par la puissance originaire su
Soleil, qui est le Logos, I'Esprit : celui qui ddascorporéité de la Vierge, justement, nait dans s
totalité.

A présent, pour l'ascéte, la tAche est de vivrernernne puissance d’'image la manifestation
divine de la lumiere dans la corporéité de la \Bengsqu’a sentir les forces créatrices que la
lumiére attire en elle au plus profond, pour panvarcette structure, que seulement la lumiere
peut revétir, par suite le regard humain, en taetlgmiére de I'imagination créatrice.

Evoquer la figure de la Vierge, c'est réunir, selore idée vivante, la vie terrestre avec sa
pureté originaire : cette réunion est I'expérielacplus élevée de 'ame. L’ame se souvient de sa
propre origine et pour cette raison, quand bien enpendant un bref moment, elle pressent le
sens de sa présence sur la Terre. L'ame souffréasterre, entravée par des instincts et des
passions qui sans cesse détruisent son véhicusgcpkgthérique. Elle souffre parce que, ouverte
au Je seulement dans la pensée abstraite, elladishlement dominée par la convoitise des
choses qui apparaissent. Dans le cas ou elle pdiltérer de cette convoitise, dans le cas ou, en
s’ouvrant au Je dans la pensée pure, elle retritéive au travers de I'apparaitre, elle sent alors
ressurgir au plus profond d’elle la puissance duodément, comme transformation de la
convoitise. La convoitise redevient volonté pures lforces les plus basses sont en vérité les plus
hautes, renversées. Les forces inférieures deviemams les profondeurs forces d’évocation de
ce qui est en haut, des forces de médiation ehenin et le Divin, des forces de prieres, si
elles sont réunies avec leur origine transcendadéie-ci est I'expérience de la Vierge. La
convoitise est volonté de Divin, inversée : il negd pas d’éliminer la convoitise, mais de lui
donner un objet divin : parce que I'humain est rellement divin. La conscience dialectique
I'ignore, parce qu’elle tire sa force du sous-humai

Qui veut retrouver tout de suite la lumiere de Eamobtenir un rapport immédiat avec le
Divin, sortir de la ténébre, surmonter une situati@ésespéree, celui-la peut oser la voie la plus
simple : s’adresser a I'image de la Vierge, parcelp est la lumiere de I'ame, parée : parce
gu’elle peut étre seulement concue pour autankqeeétue », a savoir, habillée du Soleil. Toute
figuration, en effet, est une expression de la &uesolaire. Dans le corps physique de la Vierge,
'Esprit apparait comme une figure maternelle disaérice de vie, de guérison, prompte a
donner toute sa puissance, le secret radical dedgen pour peu que 'homme connaisse le
mantram qui est la premiére phrase de la priére « Averia@leine de grace.». A partir de
'image de la corporéité de la Vierge, doit pouvgillir la puissance de chasteté qui I'a
construite, parce qu'une telle chasteté doit redieveertu guérissante du mal humain. Le
méditant peut évoquer cette corporéité pure, danselle I'ame originelle est incarnée. C’était la
pure force incarnée de I'ame, lorsqu’elle engemelr@hrist, mais seulement le Monde Spirituel
pouvait la reconnaitre comme telle, et non pakdesmes.



Ce n’est gu’'apres le Golgotha, a partir de la @unse qui se libéra comme Résurrection, que
certains illuminés d’Orient et d'Occident recurdatfaculté de reconnaitre la Vierge comme
I'’ame du monde, I'antique Isis-Sophia réaliséeyé&mriginaire revenue guérir ’lhomme du mal
le plus subtil dont il souffre. Elle, elle a lafctie la vertu christique du miracle. Le miraclest’e
la guérison. Cette déesse-femme, qui apparait i@atuce physique féminine en qui est réalisé
Christ, c’est pourquoi Elle, comme femme, est imnt&e, en étant la mére humaine de Lui,
apporte le secret de la guérison radicale de I'min@iest la vertu d’'une remontée a I'Eden qui
fut perdu.

La pensée qui pense la corporéité de la Viergaseite sur le rapport que sa corporeéité avec
la force créatrice puise en substance a la sourémphysique de sa propre activité de
représentation : elle tend a surmonter la bargiesépare dans le mental 'hnumain du Divin,
elle retrouve la base divine de 'humain, elleaetre le vrai humain : elle trouve quelque chose
dans la pensée qui est une transcendance de I'numai

La Vierge est la transcendance de I'humain, lastandance visible et dans le méme temps
affluant dans la pensée qui I'évoque, dans I'imagerit 'ame qui I'évoque. Dans l'impulsion
par laquelle le Logos a uni son entité supra-huenaitthumain, on peut reconnaitre un pouvoir
d’union essentiel de ce qui est séparé et contriagéas le monde : la Vierge est le symbole d’'un
tel pouvoir transcendant.

La Vierge commence a opérer dans I'ame, comme rextion de l'idée. L'impulsion
christique est présente dans toute jonction demdin au Divin. Cette jonction, 'lhomme
moderne commence a I'expérimenter dans l'idée, esil capable de libérer celle-ci de son
enveloppe dialectique. A partir de iaayade la réflexivité, il peut faire renaitre la peasgui
unifie le monde, parce gu'il en retire I'essence i connait pas de séparations. La pensée doit
tout d’abord acquérir la conscience de soi dandidtinction analytique des étres : elle doit
expérimenter le caractére séparatif du monde dengbur sollicité en elle la puissance re-
unifiante, qui est son étre vrai, le contenu uretalu monde. Il n’existe pas de «jugements
synthétiques a priori », mais une seule synthgs#od, qui est la pensée, quand elle est libérée
de sa propremaya qui est son activité d’apparition immédiate, ée aux sens. Cette
apparition est le commencement de la libération’'ldemme, s’il I'envisage telle qu’elle se
donne : alors il trouve I'étre.

La connexité des pensées est un mouvement supdadarpensée, dans lequel commence a
s’exprimer le Logos, mais le pouvoir fusionnantlasftorce elle-méme de ce qui, dans le sentir,
se manifeste comme Vie : cette Vie dans I'ame daévAenour : dont la clef est la Vierge. Toutes
les fois que I'homme pense vraiment, le Logos mva force-pensée dans I'ame et éveille en
elle la béatitude du don de soi : Il opere au mayane grace secréete qui est la Vierge. Le Christ
a déja en Lui la Vierge.

Si ’lhomme a le Christ, il a la Vierge. S’il a laérge, il a le Christ : ils ne sont pas séparables.
Mais il est inévitable que I'homme parte initialemhed’'une séparation, de nombreuses
séparations. Le Je, pour se retrouver comme «i¥e»sdoit surmonter divers degrés de
séparations. Long est le chemin vers le ChristChest se laisse appréhender dés la sphere la
plus basse du sentir humain, qui, aussi bien, ateits de I'élaboration de la sensualité et de
l'instinctivité, commence a se racheter, en corgaaisle don du Rédempteur : mais le vrai étre
de celui-ci est le pouvoir d’'une transformation fprwle, qui équivaut a toute I'évolution de
’homme. L’élimination de la malfaisance équivaukéimination de la convoitise radicale du
sexe : qui n'a rien a voir avec le sexe, en sosthakEn effet, la chasteté est la Vierge, la
transcendance visible. Seule une telle transceedzungrit la convoitise a sa source.

Le jour ou 'lhomme réalisera le Christ, il aura légaent en lui la Vierge : il sera sur le
chemin de ’Androgyne, il aura réalisé 'homme arare qui vécut au Paradis et le perdit : il
aura retrouvé I'Eden, en étant une individualibédj capable de vivre 'impulsion-Christ. Il aura



en soi, en synthese, les vertus de toutes les ridiges. Grace au Christ, il retrouve la Vierge :
mais parce que simultanément Elle lui fait retraugeChrist.

Le » Christ est le pouvoir de salut qui opére & fes niveaux de I’hnumain : en n'importe quel
point de I'étre psycho-corporel, ce pouvoir peut &encontré. La Vierge est un pouvoir qui
vient, comme une haute vie d’ame, depuis une régliperieure, telle une grace élévatrice, telle
une vertu fluidifiante du pouvoir du Christ a toles niveaux. La Vierge est la porteuse des
forces supérieures de la Lune, qui dominent le pwpetrifiant de celle-ci : c’est pourquoi elle
est le symbole de ce qui dépasse le Soleil lui-m&wedurent en effet des puissances supérieures
aux puissances solaires, celles qui isolerent iahane ses influences pétrifiantes, lorsque les
entités solaires abandonnerent la Terre : et pkr les puissances supérieures de la Lune
sauveérent la Terre.

La Vierge est le symbole des puissances supérieleréa Lune : c’est pourquoi elle est vie
céleste de I'ame, que I'expérimentateur peut reguau cas ou, en suivant I'enseignement du
Maitre des temps nouveaux, il parvienne a ne passentir Lucifer comme une divinité
intérieure, parce que c’est le Christ qui est Eevdivinité intérieure. Comme tel, le Christ exige
d’étre compris concrétement. En étant la vraieniti@iintérieure, en effet, et en ne vivant pas
comme tel en 'lhomme, Il ne peut pas agir directenser lui : dont le sens ultime de la vie est,
au contraire, de Le réalisé victorieusement en soi.

La demande urgente de I'homme est de percevoirrdaepce du Christ en lui, l'action
salvatrice, I'action transformatrice, la force gegante, la puissance de résurrection. A chaque
fois que cette puissance opére, la Vierge est emnéaction. La Force-Christ est telle parce
gu’elle est dotée en soi de la grace de la ViengeForce-Christ n’est jamais séparée de la
Vierge. L’'homme peut intensément s’adresser ausGhet si le Christ agit, la Vierge a ouvert
cette possibilité : elle est une avec le ChristisMhpeut aussi seulement se tourner vers la
Vierge : le résultat est le méme.

On s’adresse a la méme Force de deux maniéresedifés, qui sont des formes de son
rapport ou de sa nécessité. La Force est une tameleogyne : elle opéere parce qu’androgyne.

Si 'homme, depuis le cceur profond, peut respieeChrist, la Vierge est déja une avec le
Logos. Un nom seul, Christ, veut dire Christ avacpsissance de grace. L’homme évoque
intensément le Christ et il advient qu’'une forcesadad en lui, opére en fluidifiant la vie, en
résolvant les nceuds, en vivant comme une Lumiéest & force de la foi, identique a la Force-
Christ, la Vierge puissante, la force de la Luniesté. Le Christ peut opérer au plus profond de
I’'humain, parce que la foi s’est remuée : la Viesgst éveillée, elle a donné sa grace. L’homme
peut aussi ne pas connaitre le mystere lunaira ¥eetge et parvenir toutefois au Christ en lui et
avoir son miracle, parce qu’il a appelé la Vierdi@me s’est ouverte au Logos, avec un nouveau
pouvoir de foi. L'ame s’est éduquée a la connaissaen discernant le canon de la Pensée
Vivante, la « voie des temps nouveaux ». La cosaaise, en suivant la logique de I'essence, est
devenue force de foi en elle, la foi qui peut tout.

Fidéle a la Vierge, a I'lsis-Sophia, il trouve enfe Christ porteur du miracle : fidéle au
Christ, ayant sombré dans la contemplation du Mgsté Logos incarné, il trouve la Vierge, la
vie haute de I'ame, ’Amour pour toutes les créaduta capacité de reconnaitre le Christ en tout
étre. Cette capacité est le secret de la vieng gktime de I'expérience suprasensible. Les forces
éternelles de la Lune s’unissent sur la Terre augspnces restituées du Soleil, en entrouvrant a
I’'hnomme la voie du miracle : la voie de la Magid¢as®.

Dans I'élévation intérieure au Logos, la Vierge gsisente, comme pouvoir de dévotion et
comme sens ultime de la dévotion, la foi : quifestdans le miracle. Parce gu’il n’y a pas de
Christ sans miracle, a savoir sans dépassemeat laeite humaine. L'acte moral christique est
toujours miracle, dépassement du monde dominépdois de nature, transcendance du « réel »,
du quotidien, du conventionnel.



L’étre du Christ est I'étre vrai de 'homme. L’homens’avere en réalisant le Christ, en
s’identifiant avec I'étre de Lui, parce qu’il estrsvrai étre. C’est pourquoi la présence du Christ
chez 'homme est une production continue du miracbest une série de miracles, une
transcendance qui devient visible.

Christ procede en ’'homme au moyen du miracle contia transformation de ’lhomme et de
son destin, la résolution de ses difficultés. UifécdIté est toujours une requéte au pouvoir
transcendant qui ne subit pas la nature en IUg foi, la tradition, au contraire il opére au-dela
de ces derniéres.

Les tourments, les moments de crise, les voies s308, sont des moyens par lesquels
I’'homme fait appel, consciemment ou inconsciemmauatChrist, a sa transcendance, qui s’est
rendue immanente, qui s’est faite chair. En sulsstdihomme souffre en étant emprisonné dans
la nécessité matérielle, corporelle et extérieuwseulement en souffrant ainsi il est amené a
retrouver en lui le Logos qui dissout la matierealaquelle il édifie normalement la vie. La
matiere qui n'existe pas matériellement, n’estevipie si elle est symbole de I'action du Logos :
sans Lequel la Terre n’existerait pas.

Le Christ, cependant, est toujours entravé paniine. Il est le vainqueur des Adversaires de
'homme (Ostacolatorj littéralement ceux qui font obstaclegf), mais seulement si 'hnomme
s’adresse librement a Lui, il peut opérer dans&ue : il a besoin que le Je trouve en soi, avec
les moyens de sa conscience, l'identité essentslex son propre fondement, avec Lui, le
Logos. L'essence du Je c’est le Logos, par consgdaeChrist : mais c’est le fondement que
I’'homme ignore normalement. Il ignore I'étre de @apre apparition : qui est I'apparition du
vouloir, du sentir, mais surtout du penser, quilastlef de la vie de 'ame, parce que c’est
seulement dans le penser qu’il commence a étreiems

L’homme doit apprendre a ne pas s’opposer au Lo§asvraie faiblesse est la force par
laquelle il s’affirme lui-méme dans la vie quotidie : I'ego. Cette force s’oppose au Christ :
c’est pourquoi 'lhomme souffre, tombe malade, péfiitdétruit la vie en croyant la posséder.
Mais il ne doit pas éliminer I'ego : il doit simphent le transformer : son art c’est de reconnaitre
sa propre force comme une faiblesse et sa projiriesae comme le principe de la vraie force.
Mais une sagacité particuliere lui est indisperesalshivoir que la transcendance de I'humain est
déja dans son activité pensante : dansoesissubtile de la pensée qui nait, ou apparait. Son
apparition est déja son étre.

* ok 3k

Quand la résiliation de lirritation devient bontgarvient a étre sanctifiante, en substance
celle-ci a le pouvoir d’opérer sur la réalité seles raisons idéales, la contravention desquelles
éveille normalement l'irritation. Une logique suigéire est en acte. La bonté devient un pouvoir
magique : celui-ci commence a étre un vehicule daale, parce qu'il sourd de l'idée pure.

Cette bonté est en substance le résultat de liggatce la plus lucide de 'homme et de la
domination de soi la plus élevée, parce que lagensene a elle, pourvu qu’elle conquiere sa
propre transcendance, a savoir son propre étreligi€ctique : I'intuition authentique de la
réalité, au niveau de laquelle 'ego ne peut &rdraint au systeme nerveux et a réagir, tant qu’il
n'y a pas un état de conscience normal.

La bonté exclut la peur, elle intervient dans la gomme un courant transformateur de la
réalité. Le disciple doit acquérir le courage deveair a une semblable bonté : son obtention
dépend en effet de la pénétration du sens ultiméadeéalité quotidienne et d’'une décision
corrélative de la volonté. La bonté consiste a & graindre les forces terrifiantes de la nature
inférieure, a les connaitre, au contraire, pour pésétrer et les racheter, parce que c’est
seulement a leur niveau que 'humain peut étreetéchil s’agit en effet de forces plus élevées
inversées, sur lesquelles peut uniguement agiolevgir transcendant de I'ancienne Lune, qui
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eut la force de séparer la Lune terrifiante deded, pour le salut de la Terre, lorsque les Estité

spirituelles du Soleil, ne pouvant plus supporéemlatérialisation de la Terre, s’en détacherent
en formant leur domaine de rayonnement isolé. Levpio transcendant de la Lune est symbolisé
par la Vierge : laquelle, en apportant les forae$dleil et de la Lune, 6te le mal humain, dissout
la méchanceté, I'angoisse, la peur.

Dans un acte de bonté humaine confluent des folc&3iel et de la Terre : éclate la joie des
Esprits qui y assistent, résonne la vie de I'Ursvédne simple pensée de bonté, en tant que
pensée corrigeant la méchanceté constitutionnella @gsyché humaine, a une répercussion dans
les Cieux : parce que tout ce que 'homme faitcestélé a la possibilité de son étre libre sur la
Terre et par conséquent d’accomplir ce qui estéwipible, et comme tel attendu par le Cosmos,
parce que cela dépasse la nature, se soustraignguisions inférieures du terrestre, mues de
toute maniere par I'élément inférieur de la Lune.

La bonté est la force du plus fort, parce que/lsi@st une vraie bonté, et non la récitation
moraliste, sont fondement est incontestablementasmpmain. La bonté atteinte c’est la
transcendance réalisée. Cette transcendance agirdégnte dans la pensée qui pense : ’lhomme
pense, parce qu’'une force, qui n'appartient passrsicture psycho-physique, s’allume a chaque
fois dans son activité de conception ou d’intuitidlermalement, I’'homme ignore un tel moment
pré-dialectique de la pensée et regarde toujoursflet, le processus dialectique, le pensé, ou
I'application pratique, mathématique ou technologigde la pensée: il en est hypnotisé.
Continuellement, il ignore la transcendance queafe en lui et qui, patiente, attend de devenir
consciente, pour l'aider a ne pas détruire lui-maé&ma vie : au contraire, a I'édifier. Mais il doit
lutter pour insérer le contenu de vérité, le Logdens les choses. Pour rendre immanente la
transcendance, il ne doit pas se laisser déboetda [gérie des sensations quotidiennes.

* kK

La transcendance, a savoir I'essence vraie degeshssplendit a chaque fois dans la pensée,
mais elle est inconnue. La pensée avec laquebenrhe pense est une faculté inconnue : ce n'est
certainement pas la dialectique. Cela signifie lgupur ou 'homme saura vraiment penser, il
éteindra le mal en lui et pourra I'exprimer comnmehien. Seulement a la condition de posséder
essentiellement la bonté, on peut étre durs, aedacséveres, impétueux, réellement appuyes
sur la terrestrité (qualité de ce qui est de lardlerdl) : on ne craint pas I'élément lunaire
terrifiant, au contraire, on le pénetre pour emefaine matiere de création: parce que la
transcendance domine la terrestrité, elle domig&rhent sous-sensible de la Terre. C'est
pourquoi la Vierge est justement représentée coetle qui, victorieuse, pose Son pied sur la
téte du serpent.

Dans l'image de la Vierge, la transcendance devigistble comme symbole d'un
accomplissement que I'ésotériste doit connaitrié,veut vraiment réaliser la puissance qui
transforme I’humain. Il n’est certes pas facilerdeonnaitre I'identité de la force essentielleale |
bonté avec I'éléement transcendant de la penséas ing’agit d’'une réalité objective, dans
laquelle, a un certain moment, il est inévitableta®ber. La véritable force de I’homme viril,
héroique, généreux, dominateur, libre, est uneefd&minine, comme une force de lI'ame
originaire : la Vierge Sophia en est la personatfan et le symbole. Il s’agit de la féminité
transcendante, qui guide I'élément viril de 'Espers I'étre androgyne originaire. Cette virilité
n'a pas de valeur transcendante, si elle ne sliatpgs avec I'élément céleste de la force dont
elle est la polarité complémentaire.

La puissance créatrice du Monde Spirituel a unatara de sublimité et de supra-humanite,
qui ne peut pas ne pas terroriser I'humain. Laevpsur dont ’lhomme souffre sur la Terre, en
réalité, c’est la peur animale de I'Esprit. S’il redoutait pas I'Esprit, il ne redouterait jamais
rien : parce que, derriere tout événement horwieterrifiant, il apercevrait toujours présent,
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prét, 'Esprit, 'unique valeur ultime. La Viergedrnit le moyen au courage humain de ne pas
deéfaillir, parce qu’elle agit en médiatrice enteesublimité écrasante du Monde Spirituel et la
virilité de I'Esprit : la douceur, la poésie, 'amm la compassion, éduquent la dureté du guerrier
pour ne pas s’effondrer, ni se rigidifier de fa¢gbanesque, face a la transcendance anéantissante
du Monde Spirituel. Celui-ci est trop fort pourrié@ eégoique (marquée par |'egual.

La fonction de la Vierge, qui se réveille au plusfpnd de I'dme, c’est la communion de
I'héroique avec le mystiqgue. La tache individuelasile, guerriere, de I'expérimentateur
ésotérique, a son couronnement dans la libéragda ¥ierge de la prison dans laquelle elle git
depuis des millénaires, a cause de Lucifer, le dataur du sentir, le Prince de I'orgueil noétique
humain. Il est important que ceci soit compris. \igrge libérée donne son vrai sens a la
libération de ’lhomme.

Quand 'homme tombe amoureux sans limite, il estt&t de grace : il recoit du Monde
Spirituel une force qui a le pouvoir du miracle.c8tte force affluait en lui sans la médiation du
sentir, tirant avec soi toute la vie de I'ame, éedétruirait. Dans certains cas, en effet, quand
'adhésion du sentir est intermittente, ou inceaiou contraire, cette force rend 'homme
malade, elle produit en lui un déséquilibre quidtenle détruire. Au sentiment de I'amour
s’associe celui de la haine et de la Mort.

L'amour humain ne peut pas se passer de la Vieophi&, parce qu'elle en est le pouvoir
créateur. Le sexe est une forme déchue de I'amoginaire : du plus profond il requiert la
lumiére qui vivifie son mécanisme sensuel éphémeee.sexe réclame désespérément de
rejoindre sa propre origine non-animale. Sans largé Sophia, il est le véhicule de la
destruction de I'hnumain, méme s'’il est karmiquemeétessaire a la reproduction animale de
'hnomme.

Pour que le sexe devienne linstrument d’'une gdiméranon-animale, la chasteté lui est
nécessaire, dont la Vierge Sophia est le symbalehasteté, en tant que puissance adamantine,
est le courant de ’Amour Divin qui saisit le sextele raméne au point ou le pouvoir séducteur
de Lucifer est remplacable par la vraie extasedgscend de la communion des ames : I'extase
consciente, grace a laquelle I'ordre bouleversé éthsrs de le création se recompose selon
I'origine cruciale. Par une telle voie, I'ascétes demps nouveaux connait I'expérience du Graal.

L'entreprise du Graal et la connaissance du mysierda Vierge Sophia s’appartiennent
mutuellement : ils convergent dans la libération'dme de la domination de Lucifer et par
conséquent, ils convergent aussi dans la naissiince supérieur, Le Fils de la Vierge. Tout
I'événement écl6t du Logos, c’est-a-dire d’'un aabsolu de liberté, dont la foudre-éclair exige
d’éclater d’ame en ame pour lillumination de ceyxi ignorent pourquoi ils souffrent sur la
Terre.

2. Le seuil du monde éthérique

« Vrai homme » est celui qui réussit a transforeeramour et compassion la méchanceté
humaine. Il est un authentique dominateur de se@vair « individu absolu », parce qu’il réalise,
non pas dialectiquement, mais concretement e kaiJe suis », indépendant de I'aversion innée
de I'humain. Le « Je suis » est I'énergie qui @difnomme selon les lois de I'Esprit, mais par
conséquent qui le détruit 1a ou il s'oppose a dlegdois. En effet, la mort est pour le moment
inévitable a ’lhomme. Cependant quelgu’un a vaiacomort.

Réalise vraiment le « Je suis », celui qui est lol@pde le reconnaitre en n'importe quel autre
étre, sous n’'importe quel vétement. En realités’@git d’'une regle connue des mystiques
traditionnelles d’Orient et d’Occident. Mais la ie@gst une chose, autre est sa pratique. Il faut le
mouvement puissant du cceur, pour que cet étreqgnidle Logos ne soit pas une simple
représentation, mais une réalité perceptible et &ire, en toute créature, méme la plus
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apparemment répugnante. Le « Je suis » a le podeae reconnaitre Lui-méme en tout étre : le
disciple expérimente chaque fois la joie transceted@’une telle reconnaissance : le joie de
I'impulsion a agir pour le « Je suis » resplen@i$ dutres a sa rencontre. Mais du « Je suis » et de
son impulsion aujourd’hui, peut seulement parleBtzence de I'Esprit, sur la base de I'ascése
essentielle de la pensée.

Cette impulsion est importante comme vertu de misau-dela de lanayades défauts, des
manques, des erreurs d’autrui : au-dela de la end@t’intellectualisme et I'arrogance inévitable
des comportements individualistes, avec les errsamsécutives et la présomption de leur valoir
comme Vérité. La vérité, au contraire, est la mesiarla présence effective du « Je suis », ou du
Christ, dans I'ame. Le Je ordinaire ne peut pasrdsaoforce de percevoir le christ comme
principe intérieur de tout étre. Il peut seulemémntdeviner, en étre intellectuellement et
sentimentalement persuadeé : et ceci est déja uargesable résultat : mais ce n’est pas encore la
perception du Logos, laquelle ne peut pas ne pas/étante, parce que d’elle émane une force
transformatrice qui déborde toute autre force, cenum instinct déchainé qui ne connait pas de
limites.

Le dépassement de toute limite est le signe deglsepce du Logos : qui se manifeste avec la
puissance d'un instinct irrésistible, a I'égard dely cependant, on ressent nécessaire comme
corrélation la vénération : la vénération proverdgmta connaissance de soi, I'auto-connaissance
venant de la liberté. Comme un instinct qui dontoes les autres instincts et fait sienne toute la
logique humaine, se manifeste la présence du Ldgos le Je. La pensée, en tant que pensée de
sa Force, peut se consacrer a n'importe quel prabléumain, sans en étre dépassee : le
sentiment peut renfermer n'importe quelle passiomdine et surmonter la peur de se perdre,
dans un don illimité de soi, tout en demeurantf,agprce que sa substance ultime est 'amour.
Ainsi la volonté peut rencontrer des taches surlmesa héroiques ou tragiques, mais elle sait
justement pouvoir s’en acquitter avec la plus geasithplicité, parce que la Force présente est
préte a les aborder, en étant le courant absolwadloir : comme courant du Logos qui
s’affirme.

Cette présence dominante du Logos est si rarenti@mta, car il faudrait mériter a chaque
moment, parce qu’a tout moment la nature humaibhers$tat de tort, prompte a la trahison,
c’est-a-dire préte a I'épreuve du « Je suis ». dranaissance de soi doit toujours étre vigilante,
pour que la présence divine ne s’éloigne pas, opase et vainque.

Le «hasard », certes tres rare, veut que la présaitdéfinitive : signe qu’est entrée en acte
la puissance de la Pentecote. Le disciple a éwrdga : il ne craint plus rien, il peut tout faire,
parce que, quoi qu’il fasse, édifie, aide, créestctoujours pour le bien des créatures, du monde.
Mais dans un tel cas, il est difficile qu’il appisse sur la scéne, reconnaissable pour ce gu'il est
parce que son action ne peut pas étre réduite &atégorie de la compréhension humaine, a
savoir a prétexte pour le fanatisme. Des excepgaigtent cependant : il faut étre bien attentifs
pour les découvrir. Toute notre vie peut en éardformeée.

Doit étre surmontée la falsification continuelleld®imain, inévitable tant que la purification
du corps astral nest pas fixée dans le corps igueer lequel est I'authentigumpusinitiatique,
auquel doit tendre le disciple, mais qui se régieee qu’il est accordé par le Monde Spirituel,
au travers des Maitres invisibles.

L’ opusse réalise comme un refleurissement initial dutergsandrogyne : 'ame en tant que
Vierge Sophia, parvient a étre fécondée par 'Es@e& moment de 'ame, conséquence d’une
élaboration consciente du Karma et d’'une disciptioesciente de la pensée, est la re-rencontre
du principe spirituel féminin avec le principe malgt: la reconquéte de I'état qui précede
I'Eden. Dans I'Eden, en effet, les deux sont déjpasés. Il s'agit pour cette raison de
I'événement androgyne pur, causant un pouvoir aesformation du corps éthérique, qui peut
redevenir participant a sa nature originaire, aogsaindépendante de sa forme spécifique



masculine ou féminine. A ce point, le corps éthérigéalise la chasteté de la Vierge, qui est la
plus grande puissance de 'homme : le réveil artande la vie de I'ame.

C’est la voie du couple initiatique des temps naume: qui doit se passer de toute technique
d’accouplement ou de magie sexuelle, parce qusibake, dans la lumiere du corps éthérique,
dans la pensée éthérique, dans 'ascése de lagpatesé€intuition continuelle de la conversion
ou transfiguration des formes appelées a opéres kaote sexuel : la reconquéte de la chasteté
transcendante du corps astral.

Il n'existe pas de « maitres » capables d’enseignermagie sexuelle qui ne produise pas des
désastres : a moins qu’il ne s’agisse de respagsahl monde spirituel, lesquels cependant
n'enseigneront pas la magie sexuelle, mais aiddesntlisciples a comprendre le secret de la
chasteté, laquelle seulement peut étre la base dhagie du sexe.

Les voies de la Gnose traditionnelle, comme derhtétisme et de I’Alchymie, pour autant
gu’elles sont encore valables, sont en vérité d&easspar la voie de I'Archange solaire. Toute
valeur est changée, depuis que la rationalité abstest devenue la mesure humaine du
connaitre : la Gnose a continué a accompagner teempt 'homme, comme un antidote
spirituel encore efficace, mais incapable de congnele sens ultime du Positivisme moderne :
qui est le secret de la voie nouvelle, de la Seeatecl’Esprit.

La valeur supra-sensible de I'expérience ratioenett matérialiste n’est pas facilement
saisissable. Elle semble évincer la Traditiondikdectique de la Tradition mobilise ses forces,
produit ses nouveaux exégetes, ses systématisatedesnes : un Guénon, un Evola, un Schuon
etc., lesquels n’ajoutent pas tant quelque chosedeeau aux courants traditionnels d’Orient et
d’Occident, gu’ils les mettent en évidence en Ieterprétant avec de claires expositions
critiques, avec des concepts persuasifs, tresséa pansée actuelle, moderne. Le concept, né de
I'expérience grecque de la pensée, en tant que easagion admirable a la perte de I'inspiration
supra-sensible, magistralement utilisé aujourd’par les «résurrecteurs » de la Tradition,
fascine les nouveaux disciples. lls croient étdésipar 1&/edanta mais ils ne s’apercoivent pas
qgu’ils parcourent, avec l'actuelle pensée conseied claire structure conceptuelle de
l'interprétation de Guénobh’homme et son devenir selon le Vedamhde faire avec cela un
exercice de pensée profitable ; mais il ne s’er@pvent pas, ils croient plus dans le contenu
du Vedanta que dans les forces transcendantes plent®e qui sont aujourd’hui capables de
comprendre par intuition I'idée du Vedanta.

Les investigateurs de I'Esprit de notre époque pabkes de reconnaitre aussi la déferlante
des mystificateurs orientaux, qui s’abat sur I'@ecit avec le pouvoir de sa sagace organisation
méditative structuralement financiere (et méme awette de disques suggeérant I'extase) —
aspirent substantiellement a la pensée pure, &dgk a I'activité de la conscience dans laquelle
se réalise de maniére volitive le spirituel comme force indépendante de la corporéité : mais le
plus souvent ils ne le percoivent pas et perdextésion précieuse de ce moment d’évolution
humaine : ils perdent la connexion avec la puissaosmique qui rend opérante jusque dans les
profondeurs du cceur, et pour cette raison du cafpEgique, la pensée libérée. La libération de la
pensée doit étre une initiative de 'homme : pengone peut se substituer a lui dans pour une
telle tache. C’est le sens ultime de sa libert@isnece qui réalise sur le plan de l'universalité la
libération de la pensée, c’est en vérité la cororexvec la puissance cosmique qui préside a
I'intelligence céleste.

En réalité, tout ce qui se déroule dans la conseie@m-dessous du niveau du concept vivant,
appartient a un expérimentateur a demi réveur.elegarce que conforté des connaissances du
Yoga, du Zen, du Tantrisme et de la présomptionndéthodes méditatives, ne dépasse pas la
limite de la pensée réfléchie, c’est-a-dire de iedtique subjective, de la cérébralité, et par
conséquent de la médiumnité : il ignore en rédl@gsence de la pensée, c’est-a-dire le sens
ultime de la pure pensée logique, la pensée en daia priori absolue, et en tant que
transcendance expérimentable.
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Toute expérience intérieure qui ne se traduit pasgie de la pensée pure, indépendante du
systeme nerveux, est agrippée par I'Adversaire’fdmmime et soustraite a la connexion avec
I'entité spirituelle qui dirige I'expérience initigue de 'homme de ce temps. C’est pourquoi
justement ces amateurs de la Tradition , qui estimessusciter d’elle les voies du cceur, ne
parviendront jamais au cceur spirituel, parce guiés sauront pas libérer la pensée de la
cérebralité : ils s’arréteront toujours au coeurspiye, a I'émotivité mystique, parce qu’ils
ignorent la connexion avec I'Entité spirituelle,i qula tache de la conversion de la pensée
consciente et, par conséquent, Elle a le pouvoipéter dans la téte pour atteindre le cceur. lls
croiront d’'une maniere nouvelle dans les contereidadGnose, mais ils ne découvriront pas
gu’ils méditent de tels contenus et que cette i€tibe méditation est plus importante que ses
thémes. De la méme facon que les scientifigues mededans le domaine de I'immanence,
ignorent le moment intuitif de leur connaissance ldé&s mathématiques physiques, ceux-la (les
amateurs de la traditiomdt) ignorent le mouvement de la pensée qui leurr&découvrir la
Gnose :nesciunt quod faciunta vraie voie du coeur est barrée, la rencontee & Christ est
ajournée : elle n’est pas encore méritée. Prodswnt, le Christ parle au travers les sentiments
justes de dévotion lesquels affleurent, mais tagjdluctuants et changeants.

A partir du coeur spirituel opére la force qui mieumonde : 'amour qui se voudrait comme
un pouvoir d’action transformatrice du monde. Ddescceur est toute force et capacité
d’exploser dans la rédemption de I'humain : quiestit déja I’numain. A la rencontre de laquelle
I’'hnomme doit aller a partir du centre de sa pragescience pensante. : donner I'assentiment de
sa liberté. Cette approbation en profondeur vientatur, mais pour se réaliser dans le cceur, elle
doit d’abord naitre comme pure pensée intense n@egssité constitutionnelle occulte, elle doit
passer par la téte, Ia ou 'homme réalise la censel de soi : elle doit étre d’abord une opération
libératrice précise de la pensée hors de I'orgénébcal, a savoir du siege ou I'ame souffre de la
domination de la corporéité. Pour ceci, I'actionMihel est reliée a la pensée de 'homme :
avec la pensée qu'ont produite la civilisation tembgique, la dialectique abstraite, le
matérialisme, I'empirisme logique etc... A Michel,yscagir au sein de 'homme, il faut I'acte
libre de celui-ci, la décision qui équivaut au apurement logique du processus de la pensée
consciente ; l'auto-expérience de la pensée, qur pinstant s’est exprimée seulement dans
I'analytique multiforme de la quantité.

Alors gu’Ahrimane agrippe chez 'lhomme toute pendées laquelle je Je n’est pas présent,
c’est-a-dire tout dialectisme abstrait, tout memggoluciférien, pour les traduire en substance de
sa propre domination terrestre, Michel, a l'inveraecueille toute pensée libérée et la renforce,
pour la restituer comme force de profondeur quzdhaimain vainc Ahrimane : il réalise chez
'homme l'union de I'ame avec le Logos, qui en Womine Ahrimane. Il n'y a pas d’autre
possibilité de victoire sur le Démon de la Terre.

Il est possible de découvrir que, dans I'essendéde, on est enracinés dans un courant de
penseées, a la source duquel est I'étre propraukeiptime, le Je suis, avec lequel on s’est insérés
dans le monde. On peut remonter au Je suis, justgraece que I'on s’est insérés dans la pensée
qui pense le monde, a savoir dans I'éther de laeTéominé par le Logos, I'universel Je suis.
Dans le courant éthériqgue de la pensée de la Tierrepgos afflue continuellement. Mais
I’'hnomme moderne détruit continuellement I'étherl@@ensée, pour I'avoir consciente au niveau
cérébral, pour la réalisée libre de transcendaatiennelle, mathématique, comme elle lui est
nécessaire aux fins de l'autoconscience, véhicule de suis ». C’est pourquoi la pensée doit
passer a travers la rigoureuse Science du mondsigpiey ; C'est le degré inférieur d’'une
autonomie, grace a laquelle ’'homme peut devemscient du processus pensant, s’élever a lui-
méme, de sorte a reconquérir, libre, sa proprest¢emdance : possible comme une force créatrice
de 'immanence continue. Telle est la voie a I'eigrce du sujet pur, qui est avant le courant de
la pensée, a l'origine de celui-ci, indépendanteatei-ci
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Le disciple doit devenir conscient de la force dibmlispose, en ne suivant pas d’anciennes
méthodes, mais bien au contraire en se laissaptgeres la méthode de I'expérience elle-méme
de la pensée pensante, au moyen de la concenteatioalle : en parvenant a voir I'échéance
continuelle de la pensée a partir de son momenardique pré-dialectique ou transcendant,
jusqu’a son moment dialectique. Désormais, la dimjae a donné tout ce qu’elle pouvait
donner : a présent elle sert a bien peu de choge, & rien, si elle ne devient pas le véhicule de
I'expérience consciente de la force-pensante quscérapporte le pouvoir de transcendance de
I'humain.

Le temps est arrivé ou la pensée exige de I'expiateur moderne d’étre reconnue dans
son moment transcendant, comme le seuil du mohéeigie. La plus grande conquéte de I'ame
dans cette époque-ci, c’est de voir dans la pelasgerte qui ouvre I'acces a la réalité éthérique
de la Terre. On commence a percevoir cela quaresboapables de saisir I'apriorité absolue de
la pensée en ce qui concerne I'expérience inté&ieumano-terrestre.

La pensée se présente normalement chez 'lhomme eamenfaculté individuelle, tandis que
son contenu réel, dans le cas ou il est objectinemieservé, se révele supra-individuel, c’est-a-
dire universel : ainsi le Je, qui se présente confinmeversel, est le principe qui, pour se
spiritualiser chez 'hnomme, exige de devenir indiel. L’homme est d’autant plus moral qu’il
est essentiellement d’autant plus lui-méme, a savdividuel : esprit, et non pas nature.

La tentation de ne pas croire a la valeur spifigude la forme individuelle du Je, vient de
Lucifer et concerne les doctrines traditionnelllesquelles, autrefois, en exigeant une telle
vision, étaient régulieres : aujourd’hui elles gopent a la libération de 'homme, qui ne
s’accomplit gu’au moyen de la pure individuationJdu

La tentation de considérer la pensée comme swxgeet individuelle, et donc d’en faire
ignorer la nature universelle, capable par sestégrunivoques de susciter des relations
harmonieuses entre les hommes, vient d’Ahrimanéui€e « subjectivise et dialectivise » la
penseée : il suscite l'universalité abstraite :dllisite I'intelligence, mais pas la libération dke
pensée. Seule la pensée libérée peut avoir I'élamalmparce que cet élan jaillit de sa
transcendance.

Pour dominer I'homme, Ahrimane intensifie I'intgkince dialectique qui lui appartient,
quelle qu’en soit I'expression, méme ésotériquen 8bjectif c’'est que la pensée humaine
demeure rivée a la cérébralité et, pour cette maiada matérialité : qu’elle ignore son propre
fondement extra-cérébral, ou spirituel. En eff&¢stcseulement grace a un tel fondement, que
I’'homme peut puiser a la force qui subjugue Ahrimalma dialectique est une barriere vers ce
fondement, ou vers la transcendance de la persést ie véhicule normal d’Ahrimane.

Michel peut aussi utiliser I'intelligence dialeatig, mais il la repousse dans la mesure ou elle
exprime le lien de 'homme a la nature sensibléaetanité intellectualiste corrélative. Michel
compte sur l'investigateur audacieux, parce quelidoté d’élan métaphysique, outre de I'ame
rationnelle, parce que capable de remonter le obuwla la pensée et den réaliser le pur
jaillissement, l'universalité véridique, la tranadance.

La pensée est I'universelle se donnant au travers ¢ghensée méme qui pense : 'universel
immeédiat, & qui il faut la médiation de la penségjective, provisoirement subjective, a libérer
de la subjectivité. Libérée, elle est le véhicudel'dniversel affluant en I'ame, de lintelligence
cosmique, qui est en méme temps une force magitpeliesance morale. C’est l'universel
immédiat qui exige de saisir sa propre immédiatéééla percevoir la ou il jaillit, parce qu'il
émerge du spirituel pur. La ou il jaillit, il tracende I’hnumain et se fait en méme temps humain,
en tendant a ouvrir le passage au moyen de laudéstr et de la re-édification de la matiere
corporelle. Il devient ainsi chez I’humain l'uniget nécessaire, I'absolu a priori réalisé comme
tel.

On ne peut pas éviter la pensée, tout comme I'openie pas éviter d’étre soi-méme, surtout
on s’oublie soi-méme dans la fait de s’identifige@un objet, et par suite on est vraiment soi-
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méme. En vérité, on ne sort pas de la pensée, smentrant dans la pensée, jusqu’a atteindre le
monde auquel elle a la tache de mener. On passénp@rieur, et interne est toute limite qui
apparaisse extérieure a la pensée. C'est seulepzgntette voie que la pensée peut étre
dépasseée : en allant a I'origine de sa force.

Tout attribut de réalité est un attribut de pensémwire trouver quelque valeur au-dela de la
pensée, signifie la concevoir au-dela de la peraéanoyen de la pensée elle-méme, en lui
donnant un caractere essentiel qui appartient weslja la pensée, laquelle n’est pas consciente
que c’est elle qui la lui fournit. C’est pourquoiesst illusoire de rechercher, par exemple, une
quatrieme dimension, quand on ne connait pas @sild troisieme dimension ni comment la
surmonter : ce qui consiste a commencer par ssisir propre étre éthérique, a savoir, par
surmonter le réalisme physique ou réalisme naifedpace, en découvrant la pensée qui établit
les relations entre les valeurs de I'espace, Iéefiguconcoit le point, la droite, I'aire, le voluan
En appréhendant cette pensée, on sait que l'oit Bagjpace comme une corrélation idéelle,
dans laquelle il faut pénétrer, si 'on veut dépads domaine sensible et entrer dans celui
éthérique : qui n’est pas, pour cette raison mé&eravagante quatrieme dimension, mais bien
au contraire, la conquéte de la seconde. Il fassemiellement, soustraire ou dépasser la
dimension physique, qui fait écran a celle spitieueLa dimension physique est l'univocité
ahrimanienne qui tend illégitimement a constituersupport absolu a I'expérience de 'lhomme
de ce temps-ci. C’est le guet-apens que l'invesdigadoit traverser, pour le découvrir et le
surmonter. Presque tous y succombent sans le salsuoivent alors attendre la mort pour le
dépasser.

Toute technique intérieure qui ignore I'éthériqae/)’art d’y accéder, qui est un art du pur
connaitre expérimenté la ou la pensée est trangneadle 'humain, laisse dominer par principe
le regne d’Ahrimane, et elle n’offre aucun moyempdépasser la réalisme naif de la Science.
Les ré-exhumations du « traditionnel » laissentelinéalisme intact, méme si elles sont capables
d’'une critique rigoureuse de sa phénoménologie.dépassement du réalisme naif est une
opération intérieure, plutét que dialectique.

Le « traditionnel » ne devrait pas étre reconstduposé comme fondement — le fondement
étant I'esprit qui pense et évalue — mais plut8uas comme un objet de connaissance, theme
de méditation, a partir duquel devraient étre me$ss et conquises les lois : qui sont des lois du
mental de I'humain de ce temps-ci, plutbt une esgiol de I'esprit pérenne, mais ayant avec
'organe du connaitre une corrélation difféerente gqelle de 'lhomme antique. Bien sar, une
norme similaire vaut aussi pour tous ceux-la qangl’actuelle recherche spirituelle, apportent
inconsciemment des impulsions du passe, résidisndiances médiumniques, se servant d’une
forme logico-dialectique, plutdt que de rigueur mitige.

Il faut méditer véridiqguement, pour autant que l'expérimente, selon le canon des temps
nouveaux, la concentration réelle : laguelle & wment déterminé, coincide avec un processus
de régénération qui va jusqu’au corps physiquérarscendant les lois de la matiére. La pensée-
force détruit et recrée la matiere, selon I'impatsprofonde du Logos, qu’il produit en soi : il
s’agit d’'une processus concretement suprasensidetes, non identifiable par des moyens
physiques.

Le premier véhicule de I'Esprit dans le domainesgi@a c’est le vide physique, parce que la
matiere, pour 'Esprit, c’est le néant, ou le «evig au travers duquel il circule liborement. Un tel
vide s’offre a I'Esprit dans le systeme nerveux Aum qui est dés-animé, parce qu'il doit lui
donner la corrélation avec le monde sensible désénussi. La conscience du Je a pour tache
de réaliser le vide, en éteignant a chaque foléniént vital qui tend a le remplir. En effet, le
vide, non realisé comme tel, est envahi illégitireae par des processus physiologiques
nécessaires a I'existence physique du systemewerygocessus qui ne devraient pas impliquer
la vie de I'ame, et d’autant moins la pensée. Lespe, pour penser en profondeur, doit parcourir
indépendante et posséder ou produire ces videgpeDhreconnaitre toute maladie nerveuse
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comme étant née du fait que l'activité pensantepils la force de tracer son parcours en
détruisant la matiere et en la recréant : elle ispode plus de ses véhicules Iégitimes, envahis
gu’ils sont par des processus physiologiques appant a la sphéere émotivo-instinctive. Le
réseau nerveux — qui grace a sa substantialitéqle/slevrait constituer le systeme de canaux
vides au travers desquels afflue I'étre de la pgnet pour cette raison, du sentiment et de la
volonté, indépendantes de la corporéité, deviattefateur d’'un tel étre, a cause du fait qu’il
'empéche de se développer selon la hiérarchietisglie des trois forces, en rapport a leurs
véhicules physiques. L’esprit s’exprime au trava@da pensée, mais le pur support nerveux de la
pensée est dépassé par des processus rythmigmésagbliques, au travers desquels la téte est
envahie d’instincts et d’émotions : alors I'espr@ pense plus, parce qu’on lui barre le chemin :
il est contraint a subir la nature inférieure, eamnéme il finit par la codifier, en lui donnant une
justification dialectique.

L'esprit, pour affluer dans I'humain, élimine la tése, détruit des processus vitaux,
effectivement, pour disposer a chaque fois deswanales du systéme nerveux, surtout dans
I'organe cérébral. Celle-ci est la vraie fonctioesdprocessus purement nerveux du cerveau.
Seulement la ou les organes des sens percoiverdride physique, les processus physiologiques
nerveux, corrélés aux processus sensibles extésiese projettent légitimement en contenu
intérieur, en impliquant, selon tangence et, paiséquent, contingence a chaque fois dépasseées,
la présence de la conscience ordinaire, dans legpkls ou moins consciemment, le Je est
présent.

Dans les organes des sens, l'esprit de 'hommegeged une structure psychophysique
admirable, rencontre a chaque fois dans le senddsprit du monde. La tangence, a laquelle on
a fait allusion, donne cette possibilité a la cagrswe humaine, mais a chaque fois celle-ci I'égare
a cause du fait que les processus vitaux du systeemeeux, dominés par un eéquilibre
constitutionnel dans les organes des sens, teralerdontraire a envahir les canaux évidés
nécessaires a I'élément intérieur dans le syst@nrla téte : c’est pourquoi la vie psychique, qui
devrait accueillir le spirituel pur, grace a la tiestion de la matiére dans le systeme nerveux,
devient a I'inverse une résonance de la vie coligofi@ans la téte est continuellement renversée
la hiérarchie esprit-dme-corps, qui devrait étrenidi@e par I'Esprit, au travers de la pensée.
L’homme croit penser : en réalité, il ne pense pasce que la nature en lui saisit la pensée,
s’exprime elle-méme au travers de la pensée.

La voie de Michel est le rétablissement de la héfria dont I'inversion, en tant que processus
général névrotique, ou psychotique, de I'humarest, devenue inévitable en conséquence de
I'assujettissement accru du spirituel au corps direamme moderne. A son activité cérébrale
plus intense, nécessitée par un lien plus étroitémee a la vie des sens, d’'un autre cote, les
antiques méthodes spirituelles, pas plus que ke typderne de la pratique religieuse, n’ont plus
le pouvoir d’offrir le contrepoids adéquat. C’estupquoi 'homme, sans s’en apercevoir, cesse
entre autre d’étre capable de distinction morakeriés en sont les signes.

L’ame exige la descente d'une force libératricerejle et aussi profonde que celle de
I'attachement au corporel, lequel domine tellemanvie intérieure de I’homme au point de
I'autoriser a fonder une conception de la réaltéwesivement physique : qui n’est pas différente
d’'une condition de folie. A cette profondeur peutiquement arriver une force capable de
dominer I'élément lunaire inférieur le plus incomest : la volonté pure, en soi cosmique,
indépendante du systéme rythmique, c’est-a-dirdadespiration et, a savoir donc, du sentir
luciférien : la force de Michel. L'urgence d'une eégie semblable concerne aujourd’hui
sérieusement aussi le probleme économique, daaiuéion échappe inévitablement a la logique
mécaniste dominante : elle exige en effet le paudei transcendance de la pensée, que les
grands créateur du travail du passé possédaidimdiingement. Une telle transcendance doit étre
retrouvée consciemment.

14



La dynamismétabolique, libérée du sentir, grace a 'asceésk gpensée, c’est la puissance de
Michel qui pénétre dans I'humain en y produisant dbangements substantiels du destin,
indépendants diKarma Une telle puissance opere sans étre conditioqaéele systeme
nerveux, c’est pourquoi elle libere le systememytjue de la nécessité de I'influence de Lucifer.
Cette entité-ci finalement est placée en conditierservir le Je-Logos de 'lhomme, en devenant
pour la vie suprasensible initiale de ce dernercdopératrice de sa conquéte de l'imagination
créatrice. Une semblable imagination doit pouvoisciter la pensée qui résout les problemes
urgents du temps.

De cette maniere commence pour 'lhomme l'expériatedéa perception de la vie intérieure
de toute créature, a laquelle on a fait allusi@nc@ que dans toute créature, il reconnait le Logos
comme essence. L'imagination, conditionnée aupatapar la cérébralité et asservie a I'ego
instinctif, devient créatrice, parce qu’elle déalsslimite subjective, en s’'unissant en soi aeec |
Logos, en instaurant la dévotion vraie, 'amour owenpuissance cohésive du monde. A un tel
amour, le disciple peut frayer un passage, gracdoaudu sentir et a 'harmonie du systéme
rythmique, en vainquant partout éthériguement tmtfere nerveuse, I'ensorcellement de la
forme ahrimanienne, en transformant toute impressb toute représentation du monde en
véhicule du service divin : en se servant delyaamisde Lucifer, ou du pouvoir imaginatif
supérieur, en ce qui concerne chaque écho de limyraaa chaque exigence corrélative : en
utilisant les éthers selon leur loi et en affirmawnec cela leur propre étre libre.

Le « feu suave » du cceur peut étre alors ressantnediapasonde I'Univers, parce gqu’il est
saisi comme un son : un son profond, lointain, degsel se devine le timbre du Verbe créateur.
L’étre béatifique de I'ame s’éveille : la Vierge @Bua redevient opérante comme force de
rédemption de 'humain : a une semblable forcegpairtiu coeur, on sent pouvoir conformer sa
vie, parce qu'elle a la vertu de surmonter n'impaguel mal humain, n'importe quelle peur,
n'importe quel danger, nimporte quelle équivoqde. sent que cette force est urgente au monde
et que le monde la réclame a ceux qui cultivenimigditation. Quand la méditation est
authentique, Michel ouvre dans la téte la voie okeuc et par conséquent il prépare la rencontre
avec la Vierge Sophia. La pensée réalise le coul@Michel, parce qu’il se meut selon I'accord
du pur vouloir avec le coeur.

C’est celui-ci I'événement occulte attendu par temps nouveaux. Quand la pensée de la
concentration redevient lumiere, quand bien mémelesibrefs instants, elle commence a étre
libre du systeme nerveux et a s’unir avec le coaala est déterminant pour la vie du sentir,
lequel cesse d’étre un obstacle au dépassemeatsibjectivité, au contraire il coopere a un tel
dépassement. Il ne s’agit pas encore de l'acticecth du coeur : qui est le réveil de I'lsis-Sophia
dans 'ame.En exprimant le dévouement pur du sdidpération suscite le vouloir pur du Je,
qui ne peut que par une voie semblable parvenia @rbfondeur de la nature sensible et
transformer le corps lunaire plus contraire. Ld.dges peut opérer, grace a la puissance de la
Vierge qui chez ’humain domine la Lune inférieure.

Le disciple, qui connait le secret de la Viergeytgeut. La présence du Je-Logos dissipe les
équivoques humaines, détruit le mensonge, dis&leétrient inférieur lunaire, I'obscur monde
de la peur dont souffre sur la Terre la psyché lwenamais nécessite la force de la Lune céleste,
de I'lsis-Sophia, de la ferveur céleste, du puhensiasme, de la dévotion infinie, de la Vierge :
cette présence a besoin, dans l'intériorité indigltk, d’'une transcendance qui lui ouvre le
passage. Le «Je suis » frappe a la porte de tahlei faut le passage, le premier élan, le
premier mouvement, comme un mouvement d’amour, gépasser la limite individuelle. Mais
I'individuel doit étre renforcé de lintérieur poudevenir supra-individuel : d’autant plus
individuel gu’il surmonte d’autant plus sa propraite.

Cette limite, c’est I'hnumain avec le poids de sttacghement forcené a I'existence, selon une
semi-conscience lunaire : la limite qui attend id*@&épassée. Le Je a besoin du « feu suave » du
coeur pour la dépasser. L'allumage d'un tel feulestveil de la Vierge Sophia, le premier
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mouvement de la Résurrection réalisé par 'amemk'geut revivre : ceci est 'annonce! L’ame
est normalement morte : a sa place vit la psyciméirdie par la vie animale corporelle. Mais a
I'intérieur de toute pensée consciente est praserdtus transcendant (trait de pensée, i),
ignoré, opérant continuellement dans l'intuitiotelfectuelle, qui entrevoit I'éternel des étres, se
retirant cependant a chaque fois dans l'inconscieatsentir, en effet, la Vierge Sophia lui
faisant défaut, redoute normalement I'éternel.

Au seuil du monde éthérique, la pensée clairvoyaihténtuition de la présence de la Vierge
Sophia : elle la ressent normalement comme unedraendes quatre éthers et en méme temps
comme une vertu qui I'affranchit du systeme nerveugxtragique humain quotidien c’est que le
Je dépende d'un tel systeme. L’harmonie crucialeéité fut perdue, quand la vie intérieure
commenca a dépendre de I'organe cérébral, de Eepeabstraite : I'hnomme fut confiné dans le
domaine sensible, il commenca a étre le prisorstie@ntifique de I'analytique de la quantité. La
frontiére est aujourd’hui dépassée par la penséerd@me pourvu qu’elle réalise dans le sensible
sa propre transcendance, étincelle de la foudreduite dans la Terre par la Résurrection du
Golgotha.

Cette transcendance, affleurant comme une libenté, pestitue au Je son vrai véhicule, qui
n'est pas le systeme nerveux, mais plutbt le seadgumiére revient circuler dans le sang : une
lumiére plus profonde, parce qu’en elle, toutesféeses du Soleil s’unissent avec celles de la
Lune céleste : les forces de la Vierge Sophia. Pbhaure, une ferveur mystique ne peut pas
naitre du systéme nerveux, mais seulement du sasig@allumée métaphysiquement par le feu
du sacrifice, qui fut toujours célébré sur la Texoenme son effusion, par les soins des martyres
et des héros. Mais dont I'essence, par conségdemteure le sang archétype récolté par Joseph
d’Aritmathie dans la coupe de la derniere Céene.

La Vierge Sophia peut étre contemplée comme ladwamzodiacale qui enflamme dans le
sang la chaleur saturnienne : par elle, la foreante de '’Amour divin éclot comme amour
humain. C’est pourquoi c’est la lumiére du Gradhquelle méne la transcendance de la pensée,
le germe-Logos de I'ame humaine, qui élimine, papduvoir de I'audace cognitive, le don de
soi sacrificiel et la transcendance de la vérgémial millénaire de 'homme. Il fait sienne et
reprend toute transcendance.

Le mal est en effet la vérité vue en dehors declzs@e, a atteindre au-dela de soi-méme, a
obtenir comme un objet, sans jamais I'obtenir et c’est pourquoi elle encourage toutes les
fictions de la Science et de la Dialectique ; tangii’il y a un seul vrai en 'homme, un pur
ecoulement de I'essence des choses, une possidlgectivation autonome du réel, et c’est le
moment transcendant : le moment intuitif toujougsaré, toujours évoqué toutefois, toujours
effectué, de toute sa connaissance, physique capmgique.

Ce moment transcendant de la pensée doit étreimgrde, parce qu’en lui est perceptible le
supra-humain qui affleure chez 'humain comme umivor de dépassement des lois de la
nature : en effet, c’'est le courant essentiel dgpdasée qui détruit et réédifie la matiere
corporelle, pour frayer son chemin dans la conseidondée sur la corporéité. En realité, la
matiere organique est spiritualisée : anéantie, edit recrée, elle meurt et ressuscite. Par le
moment ou l'ascete expérimente la transcendanck geensée, pénetre en lui la Force qui
domine la nature physique et celle métaphysiquedguonine I'univers : Force introduite par le
Logos dans la Terre afin de rendre une impulsidgiraire perdue, la ou lealiyugaavait mené
I’'hnomme aux seuils du sous-humain.

L’esprit détruit la matiére et la réédifie, en essuscitant la nature pérenne, a chaque fois que
la pensée pense selon la lumiere qui lui est dobistinellement propre. Dans son écoulement
dans I'ame, cette lumiere resplendit et s’éteisisaat pour son reflet dialectique. Dans le cas ou
la conscience, grace a la purification de la pens@ssimile a cet écoulement, I'acte intérieur
coincide avec le pouvoir qui dans I'ame dépassddissde la nature : le connaitre devient
puissance de foi. La foi resurgit dans I'ame comume lumiére de connaissance et c’est
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I'impulsion du Logos, affleurant comme auto-conece chez ’lhomme des temps nouveaux. La
monde minéral doit revenir a I'Esprit, au traveesl'thitié, qui dépasse en soi I'élément de mort
de la minéralité.

La voie du miracle est celle par laquelle 'lhomréelise en soi le Christ comme Esprit de la
Terre, a savoir comme celui qui résout la minérabu les lois de la nature.

3. La pensée en tant que puissance du cceur

Du ceceur part le plus grand pouvoir spirituel du denle pouvoir qui investit les Apotres au
jour de la Pentecote et duquel ceux-ci accueillieertant qu’ils pouvaient supporter sans en étre
anéantis. Certes, le jour viendra ou ce pouvoia $etal chez I'étre humain, sans le détruire.
C’est seulement alors qu’il pourra se dire « hornae ».

Dans I'essence du cceur est présente la force gasdé la force méme du Soleil. Le jour de
la Pentecéte, elle vint d’en haut, transcendarmtejourd’hui, elle peut jaillir immanente, du
secret de lintériorité humaine. Un jour, lThommernitera de s’identifier avec une telle force, en
couronnement de la série des épreuves et destidrérgu’exige I'asservissement de sa psyché a
I'organisme physique. Pour I'heure, il peut puigsatirectement a cette force dans I'éther du
coeur, a la malitrise duquel il peut exceptionnellgm&ccéder, au moyen de la douleur
transfigurée ou par la dévotion, ou bien encoreayi@ la « voie directe », I'éthérisation de la
pensée, qui est la voie des temps nouveaux.

La pensée doit découvrir en elle sa puissance diamgui n’est certainement pas la
projection dialectique ordinaire, mais la substaméene dont elle est tissée, se révélant a chaque
fois comme une capacité a s'immerger dans un odijes,oubliant elle-méme : une annihilation
de soi dans I'objectivité du monde : parce qu’ent&éette objectivité ne lui est pas différente
ou autre, en produisant en soi l'unité intérieuegt@utes choses, de I'étre, du monde. La pensée
part de I'étre le plus profond du monde, en suggisslans la téte humaine pour se déterminer
dans le domaine sensible.

Méme la pensée qui se dégrade plus bas, est umipalamour inconnu, qui doit seulement
rentrer en soi-méme, tout comme elle entre dangriages qu’elle se fait des choses, pour se
saisir comme la force méme par laquelle le semieaCelui-ci présume d’aimer sans pensée,
alors que la force authentique de son amour cidgeel qui le meut, I'idée qu’il doit découvrir,
gu’il doit alimenter, qu’il ne doit pas perdre, amil cesse d’aimer, croit continuer a aimer, mais
il n’en est plus capable : il ne connait plus akaropre pensée secrete, la lumiére qui I'anime.

La lumiére de l'amour est idée. L'idée est I'en-s@s choses, que I'homme ignore
normalement, parce que continuellement il faitld’& servante, I'habit, la forme, de ses themes,
des contenus sensibles. L'idée est continuelleraegagée par ses contenus et dialectiguement
anéantie, parce qu’il n’'y a pas de contenu quitexsans idée. L'idée en soi est le Logos.
L’homme fuit, redoute I'idée pure et s’attache aanahe extérieur par le sentir évitant l'idée,
parce qu’il craint d’en découvrir le fondement @st la puissance du Logos : il craint de perdre
I'appui de I'esprit d’aversion qui le tient droiewds le monde (« droit dans ses bottegids),
I'oppose aux autres et lui donne le moins du mdadentiment d’étre un Je, tandis que le Je a
en lui un fondement tout autre. Malheureusement,rizalité » du monde, ainsi opposée, domine
I’'homme jusqu’a manceuvrer en lui la pensée querhit penser de lui-méme.

L’homme connait parce qu’en pensant, il s'ident#fieec les choses, il se laisse marquer par
elles, sans avoir conscience de sa propre pasdivii&ré dans le systéme nerveux, il subit une
prison a laquelle il s’adapte comme a une comittwrmale, continuellement sollicité
cependant par les événements de I'existence aopaepliibération, en tant qu’homme intérieur.
Cette auto-identification, toutefois, est un pouwaont il dispose : il peut se dés-identifier et
connaitre un tel pouvoir comme le début de sa profipération. Son mouvement
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d’identification, il peut I'apprendre a partir da pensée elle-méme. En pensant, il s’identifie
avec ce gqu’il pense. L’homme intérieur nait dansolascience de la pensée qui pense.

On l'a dit : le penser est le mouvement essengdlaimour, parce qu’il nait pour se donner :

il se sacrifie continuellement, en se dégradarstpiifre comme forme de tout étre, s'immerge en
chaque theme. En substance, il s'oublie lui-mémegestant essentiellement lui-méme. Méme le
froid investigateur du monde physique a besoin Gngerger impartialement, dans la
contemplation du phénoméne, pour le pénétrertiliel la pensée-puissance-d’amour, sans en
connaitre la nature réelle. Il n’'y a pas d'investegr qui ne connaisse pas la joie de cet acte
d’amour de la pensée, alors qu'il saisit une védeé intuition : normalement il ignore la source
de cette joie, parce gu’elle se confond avec l&rsent égoiste de la complaisance : mais un jour
il connaitra le pouvoir de ce dont il se sert psam propre savoir, comme quelque chose de plus
important que le savoir lui-méme, et la respongabgu’il prend vis-a-vis de la source de la
faculté de pénétration du réel, avec 'usage dadtais pratiques.

Le mouvement ignoré, nous dirions mystérieux, deeclasée est de s’adresser a I'essence des
choses, a ce qui est vrai, qui demeure, qui nd pés : elle la recherche méme quand elle
I'ignore, méme quand, dialectiquement, elle nig¢rééd’une essence. Mais si I'on observe, le
sens ultime de cette recherche de I'essence desghdest, pour la pensée, de vouloir retrouver
sa propre essence : I'aspiration profonde a seirr@uec sa propre essence, a savoir, avec son
propre pouvoir originaire perdu, a savoir avec gas. L’homme pense parce qu’il doit se
retrouver, il doit cesser d’étre une caricatureodime.

On peut résumer toute la souffrance humaine dansriaéquence de la perte du Logos : toute
I'ceuvre humaine, qui est pensée en soit, est feffour retrouver le Logos perdu. Cet effort est
un mouvement d’amour, parce que son impulsion estr@unir ce qui a été seéparé.
Continuellement, la pensée se fait forme des chesesit chose a chose, ou mieux concept a
concept : elle se donne, se prodigue, devient efetion logique, sert toute nécessité de
I’'homme, se dégrade jusqu’a devenir qualité desnicts et des passions, meédiatrice de tout ce
gu’il y a de détérioration dans la nature humalhg€agit d’'un don de soi dans lequel est insérée
une force, qui est peut-étre la méme que cellentput le monde. C’est ceci qu’il importe de
contréler.

* kK

Qui connait la nature de la pensée, sait que, comprori authentique, son expression au
moyen de la cérébralité, méme si elle anéantita@wh fois sa lumiere, dialectiquement, elle la
laisse entrevoir, la laisse espérer, ou évoquerefiet, elle peut la porter comme une conquéte
intérieure, a extinction ou couronnement de ladogi La logique peut étre en vérité celle de I'a
priori absolu, la logique de I'essence : mais yl @a'pas de philosophie qui en ait eu I'intuition, s
I'on exclut la tentative de Hegel, peut-étre, daasvaleur ultime, non comprise par lui-méme.
Nous avons en effet montré ailleurs de quelle nmangil avait vraiment expérimenté I'essence
de le pensée, plutbt que la Logique, il aurait\wéoplus conséquent de fournir aux hommes une
ascese de la pensée.

L’essence de la pensée est une lumiéere qui unéttes, opere dans les ames, en re-proposant
continuellement leur accord profond : c’est le Diui entre en I’humain, toutefois toujours
méconnu ou repoussé. Sur le plan plus humble os pas, le Divin est amené a agir
conséquemment et rationnellement, en ce qui coeckempérience sensible : et il devient
science du monde physique.

En vérité, dans le méme véhicule que celui de sflety la lumiére de la pensée peut étre
percue. Le tissu d’amour qui secretement unitiéatares du monde peut étre retrouvé et amené
a manifester son pouvoir de rédemption. Ordinairgmeé s’'identifie avec I'existence active, a
savoir avec la dépendance absolue au monde physibpe<réel » est un pouvoir qui

18



normalement saisit et soumet ’'homme, parce qué-cehe percoit pas en lui le symbole de son
propre pouvoir originaire perdu, le monde qui, pague privé de sa propre lumiere, a savoir
parce que ténebre, s'impose a lui comme s'il é&ie.

L’homme doit découvrir qu’il ne rechercherait paste lumiére perdue dans le monde, si elle
n'était pas ressuscitée : il doit découvrir qu'ellété restituée au monde et tend a resurgir en lui
comme conscience pensante, au travers de lageeleohde aspire ardemment a sa propre
rédemption.

Le monde, crucifié, parle au travers de la crumfixquotidienne de 'hnomme : il lui demande
I'acte de la volonté responsable, il ne lui demapds qu’il continue a dépendre de la nature
déchue. L’homme tente, au contraire, de consaergrgpre dépendance, en construisant une
science du monde déchu, comme ci celui-ci étaihémde. Mais toutefois, dans I'édification
d’une telle science, il puise sans le savoir aihaiére dont peut jaillir la rédemption : a la pure
lumiére originaire, dont descend la forme inférgedes choses, la forme originaire perdue qui,
dans l'activité de cognition humaine, est toujosus le point de se restituer, et est pourtant
toujours ignorée.

De cette facon, la Vierge du monde, soit comme sjyengoit comme présence suprasensible,
demeure méconnue : mais sans son énergie, ilpasgpossible d’accéder au secret du Je, qui est
le secret de la pensée, de la cognition concetsedret de la rédemption de la nature. L’homme
demeure un ego nécessitant la convoitise, maisnémisation de la Lumiere, le pouvoir qui unit
la Lumiere avec I'humain, le transcendant avecrfiament, c’est la vertu individuelle la plus
incorporelle, par conséquent la plus magique, syis@mpar la Vierge, I'lsis-Sophia.

Il faut connaitre I'arcane cosmique de la Viergayrmparvenir au Logos, c’est-a-dire qu’il faut
pénétrer dans la pensée, jusqu’a rencontrer leeneyste la dévotion ou de la consécration, qui
est 'amour jaillissant sans limites, sans tensiomaine, a partir de la volonté innée a la pensée
qui pense : amour dont le Christ est porteur, raacuel on ne peut accéder, sinon au travers de
ce qui est déja subtilement amour chez 'lhumaemxtivité de I'ame la plus limpide, la moins
incarnée, la femme intérieure, la Vierge qui senteodans I'ame, mais c’est déja le Christ, la
communion secrete avec sa Puissance. La Viergiaestle Christ, c’est déja le Christ, mais elle
se réveéle en communion avec Lui, libération chyisdi initiale de 'ame, conjonction initiale
avec la Force. Parce que la gravité du mal humamsiste dans la séparation, qui implique une
opposition, une dualité. L'union par laquelle [&fumain croit les surmonter, est toujours une
illusion dialectique. La vraie conjonction c’est lderge, comme puissance de la pureté.
L’Amour Sacré qui réunit le couple humain c’esViarge.

Il faut toutefois considérer que, sans la séparales deux, I'anneau de réunion ne serait pas
possible. De la méme facon que les deux furentrégpainsi fut séparée de sa lumiéere la penseée.
La réunion est le méme mouvement. On a vu que nageerestituée a sa lumiere est le tissu
méme de I'amour qui se meut de créature a créatifme a ame, de vie a vie, et c’est la force
propulsive du monde.

Le réveil de I'ame selon la lumiere de la pensédagsossibilité de la réintégration androgyne
de l'ame, selon le canon de I'Amour Sacré. L'Espsvient dans I'ame comme Logos
dominateur de la matiere, parce qu’il résout lditugui oppose normalement au Je un non-Je, a
savoir cette réalité-la qui, dans I'apparition,psésente objective aux sens et a la pensée, mais
pose le theme de sa propre essence. L'esseneelegjds qui affleure dans I'ame : elle n’est pas
extérieure a I’homme, elle nait toujours en lui.

L’opposition disparait : 'ame se réveille commeskge du monde, c’est pourquoi elle peut
commencer a accueillir le Je : qui est sa matemmitdano-céleste. Tout part du Je, dans la
mesure ou son essence coincide avec le Logos :IMa@ncidence transcendante, qui devient
communion immanente, c’est la vertu de la Viergefdrce secréte de I'ame : la puissance
d’amour de I'ame, c’est-a-dire la Force-Christ.eEd son germe dans la transcendance de la
penseée.
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Le Je a besoin de la Vierge Sophia pour étre latpér du Logos, le centre de I'amour Divin
sur la Terre. L'expérimentateur doit pouvoir déamuvque la Vierge rend opérante
'omnipotence a partir du Je, parce quelle le déeade I'obscurité terrestre et de la dureté
minérale : elle réalise sa force transcendantetejusnt au centre intérieur dans lequel
'immanence le contraint a I'égoité, germe de keetié, c’est-a-dire de I'individualité. Laquelle
ne doit pas étre atténuée, mais renforcée parcesagnetifiece. Une telle sanctification est
précisément I'ceuvre de la Vierge, la connexion dfignrante de I'ame avec la lumiere
fulgurante du Logos. Qui urge a la Terre présente.

La lumiére foudroyante du Logos est la requéteuyge a I'homme a partir des conditions
présentes de la Terre : a partir du désequilibre&mgé de la psyché humaine et de la nécessité
pour celle-ci de retrouver l'orientation perdue. pArtir de la Lumiére-foudre du Logos la
connexion avec I'humain est I'ceuvre secrete de ikergé. Mais la Vierge doit étre libérée,
éveillée, ressuscitée. C’est la tache de la perm&gciente de son propre moment transcendant.

La pensée reconnait la Vierge Sophia, pourvu qutedluve la source de sa propre force : elle
peut agir alors a Sa libération. Elle peut dynamiment pénétrer la matiere, et non
rhétoriquement, non pas en subissant le mouvenudnil sle la matiere, mais en détruisant et
recréant la matiere, en saisissant éthériquemersoenin tel mouvement et son principe : a
chaque fois elle peut revenir a la conjonction as@t propre mouvement, jusqu’a découvrir en
soi le seuil du monde éthérique qui domine toutjeeapparait matiere. En vérité, la matiere
n'existe pas en dehors du Cosmos éthérique : adbd gontenue, a tout moment et en tout point
elle s’y anéantit.

La lumiére ensevelie de la matiere en peut paspéngie par la pensée réfléchie, qui est telle
parce gu'a chaque fois elle égare sa propre lumegest pourquoi elle voit la matiere comme
existante en soi, privée d’Esprit. Une semblabléara en vérité, n’existe pas : perceptible est
'inverse sa lumiére, dans le cas ou elle s’allucoenme lumiére de la pensée : la méme
gu’autrefois I'ascete devait saisir en dehors diestre, au moyen de I'extase. Aujourd’hui cette
lumiére pense, mais la pensée réfléchie ne peulapasir : seule la pensée consciente de son
propre mouvement peut redevenir en soi un rayonnende la lumiére: I'impulsion
transcendante, stimulée, peut provoquer dans leyemoent réfléchi de la pensée la version de sa
lumiere.

Cette impulsion transcendante, la pensée la praduille, de toute maniere a chaque fois
gu’elle pense, ou réalise une intuition, ou connh#@ pensée connait mais elle ignore le
mouvement supérieur qui intemporellement en ellechaque fois, étincelle et devient
connaissance.

Une impulsion d’amour transcendante est en réalitbaque fois a l'origine de la pensée qui
pense, et 'améne a s’identifier avec sa propredwendans les choses et les étres. C'est la vie
ordinaire de I'amour, continuellement contredite fearésultat reflet de la lumiére. L’action
pure, jaillissante pressentie dans son étre, estielle impulsion d’amour : elle peut étre toute
spontanéité ou toute volonté : de toute maniere afleure comme premiére pensée de I'ame.
Cependant cette pensée devient a chaque fois peeiee elle s'éteint dans le mécanisme
dialectigue. Comment peut-elle retrouver son étre ?

Une pensée devient pouvoir de vérité de I'ame,ggtcelle est aimée, en étant meéditée : en
substance elle produit la force de cet amour, m&nedle I'ignore. La pensée vraie ou vivante,
c’est la pensée premiere, laquelle meut le voydam, c’est-a-dire I'énergie méme de I'amour.
Toute pensée peut étre l'occasion d'une telle ascka pensée produit en soi la force
transcendante qui libere I'étre de la prison demktiere : parce qu’une telle prison, pour la
pensée pure, n'existe pas.
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La lumiere de la matiere se rallume dans l'actériatir de I'ascete qui puise a sa propre
lumiére, la ou réellement elle se leve comme umesée vivante, au-dela de I'obscurité de la
nature, ou de la psyché assujettie a la corporéité.

L’investigateur moderne du monde physique est géex@ent en regle avec les principes de la
méthodologie et avec la phénoménologie corrélatimajs il ignore le principe méme des
principes et de toute phénoménologie : il ignorpdasée pure, a savoir la clef de vodte de tout
le déroulement : il n'a pas l'idée du type d’énergui, a chaque fois, comme un acte intuitif
normal, nait de son intimité profonde pour ent@mnglle monde et qui exige de ne pas s’épuiser
dans I'analytique ultérieure du regne des quantitésurables et dans la dialectique corrélative,
mais plutdt de se révéler comme lumiére origindes choses, corrélation pensant I'essence des
choses.

La pensée a le pouvoir d’entrer dans le processuia ohatiere, au cas ou elle dépasse en elle-
méme la limite qui fait apparaitre celle-ci objeetiet opposée : tandis que celle-ci (la matiere,
ndf) surgit en elle (la penséedgt) uniquement comme forme, lumiére, couleur, a sav@minme
contenu intérieur. Dans le cas ou elle réussit deiéne méditative a saisir le mouvement qui se
sert des processus cérébraux subtils, aux fina techerche physique, la pensée réalise en elle le
parcours transcendant des forces qui organisemolede physique : elle re-parcourt en elle a
rebours le processus d’ou se forme la matiere.

En réalité, une substance éthérique altérée somans la matérialite. La pensée qui
réellement pense, doit surmonter un moment de ¢hew®nter d'une chute, retrouver intacte la
force originaire, se connecter avec I'éther adamamwjui ne peut pas perdre sa propre vertu
édificatrice. La pensée opérante comme une pursépercesse d'étre dispersive, elle redevient
une source de vie, elle commence a étre une posdaansformatrice du destin, par le fait
gu’elle ne reflete pas le déja fait, elle ne déppad du passé, comme le monde entier déja
produit qu’elle a autour d’elle. La pensée estdilte toute production, parce qu'elle est
continuellement dans le moment ou elle se prodigtreéme, a la difféerence de toute chose ou
étre qu’elle trouve en face d’elle, et sur lequle doit penser. La pensée réfléchie tombe dans la
matérialité, mais continuellement son mouvemens@u I'énergie qui la domine. Un telle
énergie, la pensée peut I'expérimenter en ellegerontant le processus de la chute, a savoir de
la consomption inconsciente qui se trouve a la dada conscience. S’expérimentant ainsi elle-
méme, la pensée réalise comme sa vie intime I'essda ce qui extérieurement lui apparait
comme matiere et nature. Le Logos en vérité parkeaaers de la pensée humaine libérée.

Mais pour que le Logos puisse devenir lumiere dmé, il faut le réveil de la vie céleste de
I'ame, c’est-a-dire l'action de la Vierge Sophiaji ggst la vie la plus élevée de la pensée
humaine, l'intelligence divine opérant dans la prafeur du cceur. Cette intelligence exige I'acte
d’amour inhérent a la pensée pensante, pour sieré@a@mme une joie pure. La joie humaine est
toujours impure, c’est pourquoi elle ne puise paslavin, elle ne sort pas du domaine
psychique. La Vierge nait comme joie de la présehcé.ogos. Techniguement cette joie est
nécessaire comme un adoucissement et une aptieudeception progressive d'une Force trop
forte, laquelle, si elle avait une prise directtrdirait 'humain, encore incapable d’en supporter
la perfection.

Le Logos ne peut pas pénétrer 'humain sans lecuéhide cette joie, qui a son centre dans
l'intimité du cceur. Il est pourtant vrai qu'une eile joie, pour étre authentique ou pure, est
souvent précedeée de I'épreuve douloureuse. De toateere, le disciple arrive, au moyen de la
contemplation volitive ou de la dévotion, ou dglare, a percevoir la lumiere, parce que la vie
céleste de 'ame s’est éveillée : 'dme commencavee de sa pure vie propre, parce qu’elle
retrouve l'identité avec le Logos, l'alliance ongire dans le cceur. La Vierge est celle qui
suscite cette alliance de I'ame. En en étant ltuvessentielle, grace a elle, 'ame retrouve son
propre étre spirituel, tandis que continue I'engaget de I'esprit dans la ténébre. L'expérience
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de lumiere de I'ame est possible, parce que I'egpite simultanément, opere et transforme la
ténebre, contrble la ténébre : il vit la lumiere epsplendit dans les ténebres.

L’esprit a besoin de I'ame et pour cette raisorexige de trouver en elle ce qui fut déja sa
béatitude au Paradis Terrestre. Ravie par LudiéeNierge Sophia demande a l'ascéte de ce
temps qu’il vainque, pour son amour, la trompesgelLdcifer. Le Logos agit comme pouvoir du
bouddhj parce qu’en vainquant Lucifer dans le corps hstreeconquiert le support éthérique
dans le « siege médian », la ou normalement it $ailsientir qui corrompt le penser et le vouloir.
En effet, depuis Copernic et Galilée, jusqu'a ladu siecle dernier, il revenait aux anciennes
forces astrales supérieures de I'ame de frayemwia &ux temps nouveaux de la Science, la
pensée physico-mathématique auto-consciente n’gamiencore préte, la pensée du Je. C'est
pourquoi a I'accomplissement de I'ceuvre sur le planla conscience pensante, I'immersion
ultérieure de I'ame dans le sensible sera nécessaiais simultanément aussi l'action plus
profonde du Paraclet, c’est-a-dire de la forceagii dans la structure secrete de I’homme, par
I'entremise de Michel ('Archéendi) : les Rose-Croix ayant été les préparateurs ddirSetion
(ou régencendt). Une telle direction nécessite la pensée luadasciente de sa propre énergie
suprasensible a I'intérieur du domaine sensiblée: gépare dans cette acception la répétition
moderne de I'événement de la Pentecbte, a sawiforsne immanente, grace a laquelle le
disciple accueille, du plus profond de sa cons@ete veille, au moyen des forces purifiées du
Je, ce que les Apdtres recurent comme un don @et h

De vive force, d’abord, le Je s’empare de la pemage, en luttant contre la ténébre de la
psyché : mais, quand il est au niveau d’'une tedlaspe, il peut s’apaiser, contempler alors
I’écoulement transcendant de la lumiere, puisémétieur de soi le pouvoir de I'action pure,
sans lutter contre des ténebres. Mais qu’est-cesgvient alors, comme ce qui est vraiment
inconnu, vraiment inattendu, vraiment différentaiment nouveau ? Survient ce qui n'est pas
humain, parce que cela est supra-humain : la pussaelle de 'humain. C’est le moment de la
Vierge Sophia, de la Gréace : survient I'Esprit &aiiiest un moment de puissante vénération.

Si vraiment, on veut avoir I'Esprit, il faut s’améa soi-mémes, comme pendant le sommeil :
s’anéantir grace a un exces de force de volonté. Waie volonté doit entrer en action, parce
gu’il N’y a pas d’expression ordinaire de notree&jui ne soit pas une obstruction spontanée a
I'Esprit. Si nous voulons quelque chose qui ne pai I'ego, mais soit au-dela, nous devons
nous préparer a avoir ce qui opere au travers wke les coeurs du monde et est réellement le
centre de I'étre, parce qu’au centre de nous-ménee€ceur du Monde, la source de la vie : qui
ne peut pas ne pas étre en nous, a l'origine de Btte, s’écoulant dans notre étre, et toutefois
provenant d’abord de I'étre, ou d’au-dela.

Mais qu’est-ce que I'étre ? Ce n’est certainemexst ge sentir le monde ou nous-mémes, ce
n'est pas la somme des sensations ou des souvenindgst pas le tableau, qui dans le devenir
du monde est continuellement devant nous commegmbae, mais c’est le mouvement qui en
premier se précipite en nous quand nous sommes$leapdiépuiser I'obscurité de 'ame, d’étre
a proximité de I'aube de I'ame, dans la lumierdadeensée pure.

Cette pensée doit étre percue comme un étre dgusllon se sent naitre. On a I'impression
d’agir avec lui a l'origine de la vie, tandis quen regarde le monde comme une manifestation
multiforme de cet étre. Le monde n’est pas sans£uet: cet étre est le monde : nous, nous
sommes au centre du monde. Mais ceci est un morparde que l'aspiration ardente avec
laguelle nous nous mouvons, nous amene a comprgadree centre nous I'entrevoyons, nous
ne le possédons pas : a lui, en vérité, il fauverr. il n’est pas suffisant de le ressentir e de
se sentir en lui et de le voir commencer a chatgetécors du monde. Ceci est a peine le
commencement : le décors s’est animé de forceasaipsibles, que I'on voit jaillir de ce méme
centre. Mais pour I'heure, I'important c’est que pgaissance qui surgit du centre, saisisse
réellement la vie, renouvelle la vie, pénetre easroqu’elle soit elle, notre étre. Ou que notre
étre soit I'étre du Je identique a elle.
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Un courant nouveau de vie se présente comme geideedivre, parce que ce que nous ne
sommes pas est en vérité ce que nous sentons reouwpien, nous étre nécessaire, c’'est la vie
gue nous ne possédons pas, la lumiére dont nous #irduition, mais que nous ne voyons pas,
I'air inférieur que nous ne respirons pas, l'inklsi que nous ne percevons pas: une force
d’amour est ce courant, une tension d’amour varsdhnu, une certitude qu’un tel inconnu est
tout et qu’il peut nous pénétrer. Pour faire desnon autre étre ? Non, I'étre que vraiment nous
sommes ; auquel, au long des millénaires, nousrasTdevenus étrangers et inconsciemment
Opposeés.

L’Esprit devient Saint, parce qu’il apporte le Ghri il produit avec lui ceen plusde
I’'humain qui est nécessaire a 'humain pour surmolg tenaillement mortel de la terrestrité : et
saisir la terrestrité et a la dissoudre. L'actioagmue, la Vierge qui ouvre la voie a I'Esprit
Saint, l'action qui suscite et oriente, est éviderdans I'ame. La pensée est plutot,
continuellement, un don de soi, une immersion dlansre : d’elle on apprend I'impersonnalité
et le dévouement. Mais tout cela appartient a tes@e et non pas a I'ame : cela doit étre réalisé
par I'ame. Et ceci est le réveil de la Vierge dése.

La tache de la Vierge c’est de rendre opérant lgokodu Je dans le monde, a savoir
I'omnipotence du Divin qui gouverne le monde.

Le salut de 'homme est la certitude du fondemé&unhique certitude atteignable par lui :
'omnipotence divine comme son éventuelle omnipo¢erLe Logos voulut que I'omnipotence
revint de nouveau a I’homme. Mais 'hnomme doit dsevouloir, en traversant avec la lumiére
de la Vierge la douleur qui se présente a lui conhenprix payé par le Rédempteur : toute
douleur, toute épreuve, est un moment de sa \ecwir ’humain. Il faut qu’il connaisse a
chaque fois ce sens ultime du chemin du Golgotienhme doit étre surmonte.

On progresse en ressentant toujours plus bédtifiémité avec le Paraclet. Cette intimité est
la Vierge Sophia.

4. La mélodie cosmique

Le Logos prit corps physique humain, parce qu’awenode celui-ci seulement il pouvait
introduire dans le domaine terrestre la Force dlbnmain avait un urgent besoin, pour ne pas
périr, a ce moment-la de son histoire. Au long a@naires, en identifiant toujours plus le
spirituel au sensible, I'humain se laissait agrippe le Démon de la Terre, au point d’en subir
I'expérience exclusivement physique de I'existericétait entré en vérité dans Kaliyuga : les
civilisations traditionnelles continuaient a reneler rituellement leur connexion au Divin, mais
celle-ci se voyait de plus en plus harcelée papkeience des sens : a la domination de laquelle,
commencait a n’étre plus suffisant I'héritage dedgesse d’ame et d’esprit des origines.

Le Logos intervint donc lorsque I'impulsion origira d'’ame et d’esprit commenca a
s’éteindre en devenant souvenir, rite, mythe diticm. LesVedaavaient été écrits au fur et a
mesure que ses (clair)voyants disparaissaient deelliee et que les peuples commencaient a
courir le risque de perdre méme la mémoire dedeamdeur passée. Ainsi, en Occident, l'ultime
vacillement de la lumiére antique animattiosromain, tandis que les Mysteres du Nord et du
Sud entraient en crise.g@posgrec enregistrait le souvenir de la lumiere, atprs celle-ci tendait
a se transformer, selon la constitution humaine ifiéed en philosophie. Parmi les premiers
philosophes enseignaient encore des (clair)voyaotsme Héraclite, Empédocle, Pythagore,
etc..

L’action du Logos se développa rituellement suplen physique, au travers de la mort et de
la Résurrection du Fils de 'homme parce qu’il ddlla I’'hnumain l'introduction d’'une Force
originaire capable d’opérer jusqu’au sein de lpocgité physique et, par conséquent, de vaincre
le Démon de la Terre, surtout de triompher de latrdont un tel Démon est le porteur. Il se
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déroula sur le plan physique, mais son contenu unt Mystere élevé de [I'Esprit,
incompréhensible a lintellect, parce que celuesti le produit de I'action exercée sur I'hnomme
par le Démon de la Terre et de la Mort. L’hommatgon intellect, alors que n’est sienne que la
force individuelle de conscience, qui se dévelogpenoyen de l'intellect et qui a le pouvoir de
ce soustraire a la Mort.

La pensée, naissant de I'assujettissement de I'lmaurDémon de la Terre opposé au Logos,
ne peut pas comprendre le Mystere du Logos. Sargsséaires alors ses forces plus profondes,
qui jaillissent de la victoire du Logos sur le Démae la Terre, lequel est en méme temps le
porteur de la Mort et celui qui suscite la formenaine de I'intellect. Ces forces, elles peuvent
commencer a appréhender par intuition un tel MgstBrs’agit des forces radicales de I'ame
réveillée par le Logos, mais, pour qu’elle s’éldvarda conscience, elles exigent la lumiére de
I'Intelligence céleste, la Vierge Sophia.

Le Logos intervint au moment ou I’'homme, malgré dégctions données par la Tradition,
commencait a perdre le noyau transcendant de del¢-a assumer la nécessité matérielle
comme omnipotente. Le Dieu Pan était mort, les Bhest antiques s’étiolaient. En se faisant
homme et en passant par le Golgotha, le Logosaaceite descente de ’humain dans la ténebre
de la nécessité matériellene s’agit pas d'y croire il n’y a rien a croire la-dedans, mais il faut
avoir beaucoup de volonté de vérité, ou de soiféddité, au point de parvenir, avec ses propres
et profondes forces conscientes, a le constater :s@bstance, cela vaut de controler
I'enseignement du Maitre des temps nouveaux : R&leiner.

La vérité n’est pas une information, mais une c@beuCe n’est pas une notion que l'on a a
accorder avec les notions précédentes, mais lageute I'anéantissement de toute notion face a
I'acte radical de la connaissance. Paul eut bedwifoudroiement de Damas, pour se libérer des
notions traditionnelles : I'expérimentateur modemnda possibilité d’étre lui, au moyen de
'ascese de la volonté, le réveilleur de lui-mémmeréalisant le Logos, a savoir, en rendant
effectif le pouvoir transcendant du Principe quinsanifeste toujours moins dans les traditions.
Naturellement c’est le Logos qui accorde la fulgjorg le moment venu.

Depuis I'opération du Golgotha, un changement &ms dans le rapport entre ame et esprit :
I'esprit accueillit comme une fulgurance intimegdeuvoir de pénétrer 'ame, en atteignant le
niveau de la chute de celle-ci dans la physicité niveau a la hauteur duquel le Je humain ne
pouvait plus concevoir son propre étre originatréaguissance qu’il avait perdue, tout au long
du temps. A un tel niveau inférieur, I'esprit commpa a agir de nouveau dans I'ame, en
s’exprimant dans cette activité consciente, mathiéoahysique, destinée a produire le réalisme
le plus désolé, mais simultanément capable de elibélu dogmatisme antique I'élément
individuel naissant: demeurant présente derrigge ¢oulisses linspiration des Maitres
invisibles, conscients de la fonction spirituelle da connaissance du monde physique.
Reconnaitre 'empirisme du suprasensible dansdstigation sensible, telle est I'inspiration des
Rose-Croix. Il est cependant utile de souligner lgge« Rose-Croix » qui rentrent dans le cadre
du cliché [en francais dans le textedf] sensationnel de ces orientateurs modernes (qui en
portent toujours le normdi), plus intéressés a la littérature ésotérique djiEsotérisme, en
vérité ceux-la n’existent pas.

Depuis I'événement du Logos s’étant fait homme,Face ne peut opérer de maniére
rédemptrice chez ’homme que lorsque celui-ci seve sur la Terre physique, entre naissance et
mort, a I'état de veille, conscient de sa prophkvidualité. Le Christ exige d’étre réalisé grace a
un dépassement de la limite terrestre, seulemessilde sur la Terre, au moyen d'un
renforcement de la conscience de soi. Cela veatgliton n’arrive pas au Ciel au travers de la
Mort, mais au travers d’'un état supérieur de vedlesavoir a travers le dépassement de la
terrestrité, que I'on obtient durant la vie : comd&passement de la Mort. Tous sont finalement
accueillis au Ciel, méme les vaincus de la Tera :revenant sur la Terre ceux-la doivent
reprendre I'ceuvre la ou ils I'avaient interrompeie risquant de rester encore en arriere.
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Le force du Je se forme sur la Terre. Il est dépmir 'Thomme d’apprendre ou nait en lui la
Force qui domine et modele la matérialité terregtie nait dans le Je, et non pas dans le corps
astral : elle passe au travers de celui-ci : namaht 'homme se sert du Je, en réalité il se meut
a partir de lui, mais le Je est tellement iden@fi€c son propre corps astral, ou mieux avec son
reflet, qu’il subit I'assujettissement de I'astréfléchi a la corporéité. L’homme ne dispose pas
du vrai mouvement du Je, alors qu’il en prononaginaellement le nom en se référant a tout ce
qu’il accomplit. Par ailleurs, le Je ne peut pasuher ce en quoi il se meut identifié, mais
seulement ce par rapport au mouvement duquel, ut péaliser sa propre immobilité
métaphysique. Normalement identifié avec le reflet son propre corps astral, le Je subit
inconsciemment la domination continue des Adveesail’'ego est ce Je dominé par les
Adversaires : c'est la partie du vrai Je qui, @iié, s’identifie avec la nature physcico-
psychique.

A partir de son immobilité métaphysique, le Je @rutontraire se mouvoir réellement. Mais
cela veut dire qu'au travers d’elle la Force peutranifester, celle qui domine le monde, parce
que c’est la source du monde. Le Divin engendradade, c’est pourquoi il n’a pas besoin de le
penser pour le connaitre : en le pensant selorensep divin, il le crée, et, pour cette raisotg il
connait. L’homme, au contraire, a besoin de cormailtdoit produire en lui I'idée des choses :
la pensée doit tomber sur les choses, pour lesepeafiectivement, pour retrouver dans la
pensée lI'imaginer divin. En suivant avec attenteononstruction du monde, il peut puiser en soi
a la plus haute vie de la pensée, dont découle talhe construction. Il dépasse alors
I'identification du Je avec le corps astral. Il esfie, dont 'essence est le Logos.

Dans l'idée il saisit le Divin qui meut le mondeefgndant celle-ci est une possibilité que
I’'hnomme doit commencer par pouvoir concevoir, mé&nabscurément il la pressent. En effet, il
se sert de l'idée pour ses besoins humains, deyguis philosophiques jusqu’a ceux vitaux,
plutbt que pour pénétrer le secret de la réalité séns ultime de sa présence sur la Terre.t# évi
d’étre le Je qu'il est substantiellement, en witistoutefois les forces du Je pour ses nécessités
existentielles. Telle est la paresseuse contradicti

S'’il regarde ce qui existe, il trouve I'inconnu dere : ainsi s’il observe la pensée, l'idée, la il
sent qu’il part d’'une région inconnue : toutefa'®st une région dans laquelle il peut découvrir
gu'’il est présent grace a une activité pensante ipkense : il peut s’élever a cet inconnu, il peut
le pénétrer sans recourir a une autre mediatiomeLgoit pas la pensée. Mais pour cela, c’est
I'inconnu qui doit étre découvert, plutdt que perBaut doit étre compris : la pensée n’en a pas
besoin, elle, parce qu’elle existe déja : elleldesaent besoin d’étre percue, ou vécue, ou saisie.

Tout chez ’lhomme devient une expérience au moyelagensée : c’est pourquoi la veérite,
ou la certitude, peut étre obtenue au moyen dettsge uniquement si la pensée devient elle-
méme une expérience : qui est I'ascese de la perespese par les temps nouveaux. L'inconnu
d’ou jaillit la pensée est en I’'homme : c’est adei parvenir a cet inconnu au travers de la pensée
qui pense, sans peur de surmonter la limite derede réfléchie, ou de s’ouvrir a ce qui est au-
dela d’'une telle limite, voire méme en le voulaher ayant la joie de se donner au dela de la
limite, par amour de son propre étre vrai qui és¢ & monde, les choses, les autres, sans
conditions, le don de soi sans crainte, de s’emfodans I'essence, par une impulsion qui ne
connait pas de limites, mais seulement totalitéadenfinitude, hardiesse dans I'offrande de soi.

Dans la pensée se trouve le secret de la commueidi@dme avec la Force introduite par le
Logos dans la Terre : dans la pensée capable diserésa vraie nature, a savoir, sa pure
immédiateté, son mouvement autonome impersonnal ldamonde, qui est initialement stimulé
par les sens, par les perceptions du monde, pgabhe cérébral, c’est-a-dire par les forces de la
Terre, ou de la nécessité sensible.

La pensée se donne a la Terre pour lui restitulemi@ere dont elle est privée : et méme c’est
la lumiere qui veut revétir la Terre, qui tend alér dans la ténébre de la Terre, mais ne peut pas
briller tant qu’elle est pensée réfléchie, a salumiere réfléchie. Cette lumiere ne resplendit
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pas, elle n’a pas le pouvoir de pénétrer la ténelioes que I'impulsion au don propre a la pensée
pure, a ce pouvoir et produit cette lumiere : lagge tend irrésistiblement a les retrouver, pour
réaliser ce qu'originellement elle veut de I'incandont elle jaillit. Cet inconnu, c’est le Logos
Lui-méme. C’est pourquoi la pensée est un courambaur subtil qui entre dans le monde, sans
engendrer immédiatement de I'amour, mais en se amdwselon I'impulsion d’amour qui lui est
intime, pour pénétrer dans le royaume de la tén@latérielle. Une fois que ce courant a pénétre,
sa tache est de réaliser ce pour quoi il est ef#ns la Terre, se retrouver soi-méme dans les
profondeurs comme une impulsion d’amour. Une inmpalsen effet, qui a déja agi par amour.

La pensée n’a pas besoin de penser amour, poueé&oerant d’amour qu’elle est, mais elle
a seulement besoin d’étre, c’est-a-dire d’'unir ceegt séparé, d’'opérer la relation essentielle, la
synthese rédemptrice : elle a besoin de réalisemiéere immédiate des choses, d’exprimer sa
propre vie inconnue, sans limite. Elle a besoircesser de se produire des contraintes a elle-
méme, parce qu’il N’y a pas de limites a son actmmnipotente en soi, qui ne soit pas une
production a elle, une propre entrave posée angdiee. La pensée se produit continuellement
une série d'empéchements, en demeurant réflechtgns la vision réfléchie du monde faisant
affluer sa force pré-réfléchie. Inconsciente déosee pré-réfléchie, a savoir de sa transcendance,
elle la laisse vagabonder dans les instincts,-@alite qu’elle I'égare dans la ténebre.

L’égarement de la force-pensée peut cesser, sielasge connait sa propre logique
authentique, a savoir son propre Logos, auquelpslg parvenir, en se servant de la logique
méme de son état réfléchi, utilisée avec un caectathématique conséquentiel : grace a une
impulsion objective du vouloir. Celui-ci est soastraux instincts, redevient une force élévatrice
de la pensée de la condition réfléchie a sa lundéreie. La lumiere de vie est déja occultement
présente dans le coeur de tout étre, depuis quea deusang du Golgotha pour le rite de
Résurrection : fruit de la victoire du Logos sudtauleur infinie affrontée par Lui pour connaitre
et surmonter la ténébre infinie de 'homme, 'alay®é du mal terrestre.

L’aube du Logos se léve déja dans le cceur humaais imconsciente, profondément séparée
de la conscience de velille : & cause de quoi mémkis mauvais des hommes porte en son coeur
un tel germe.

Méme l'athée recherche le Christ, sans le savairvé&rité toute &me humaine a faim du
Christ, elle recherche déesespérément le Chrishlet pas d’étre sur Terre qui ne cherche
anxieusement le Christ. Chacun donne un nom difféeecette recherche fiévreuse, parce que
chacun progresse en direction du Christ selondenaiement de la région dont il part. La pensée
cependant, pourvu quelle soit consciente de sastendance, a savoir de sa propre
indépendance vis-a-vis de la nature psycho-physajlesecret de la voie directe.

Pourquoi tant de pensée prodigue pour la structera civilisation, pour la culture, pour les
polémiques, pour la dialectique des problemes desmbrables activités humaines ? Une
inondation continuelle de pensée se perd dansdédbié. Peut-étre ne se perd-elle pas totalement.
En substance, cette pensée recherche le Logos asaon doute, une tres petite partie de cette
pensée retrouve le Logos. C’est cette tres peaditeuvaille qui fait avancer le monde : maintes
situations de salut résistent, quand bien mémeaan én péril, maintenues intactes par la Force
inconnue. C’est le Logos qui répond a ceux quelibent décident de leur propre vie, selon la
requéte du Logos : qui est la requéte ultime due@our cette raison, la quéte du Graal. En
effet, le sang versé sur le Golgotha, pour le dgeRésurrection, est le véhicule de la Lumiere
réanimatrice de la Terre : ce sang, Joseph d’Ahiede recueillit dans la Coupe de I'Ultime
Cene, pour gu’il fat le joyau de la contemplatiom khomme enfant-qui-va-naitre, digne de
reconquérir lamémoiredu Logos et, par conséquent, de vaincre en sodeetransformer
I'obscurité de la Terre.

La mémoire du Logos est le principe de la regémirate ’'homme. Chaque fois que I'Esprit
rencontre 'ame pour I'expression de la pensékogos reluit, mais sans étre percu. Par ailleurs,
ce que I'ame conquiert dans la région de lumiete,stpllume parfois dans les moments de
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I'intuition, ou de du désespoir, s'incorpore diffeenent dans la mémoire, parce que 'lhomme ne
se souvient que de ce qui a un sens pour I'ege possede pas de mémoire pour les vérités de
I'Esprit : d’habitude, une fois vécues par intuitjal les perd.

Le Graal est la vertu qui excite la mémoire depits celui qui contemple la Coupe Sacrée
retrouve la mémoire du Logos, a savoir, de la Faoygedépasse les limites de la Terre, en
jaillissant de I'état saturnien originaire de I'nora. Cette mémoire est un pouvoir que le corps
éthérique de ’'homme produit de maniére primordiatais en réalité il I'ignore : il 'a comme
paralysé dans son inconscience profonde : il lurestitué par le Christ et il commence a ré-
affleurer en lui comme un souvenir. En effet, combeaseigne I'Initié solaire des temps
nouveaux, aupres du cceur, le sang de 'lhomme s'sthé

Le coeur se souvient, mais la conscience mentataiheien du coeur. Une telle conscience
doit puiser a des forces plus profondes de I'amesatte que le souvenir, déja vivant dans le
coeur, s'éléve en elle comme mémoire : qui est m@mis I'Etre qui transforma en patience de
douleur infinie le Mal de la Terre, et en impulsida victoire sur la mort, la force jaillissante de
la douleur infinie.

La victoire sur la Mort exigeait une Lumiere-Foudee Vie qui vint de la ou elle créait avant
que le temps fat, avant que 'homme se perdit. téile Lumiére-Foudre, a un moment donné,
ne pouvait plus illuminer la Terre, elle ne pouyaits pénétrer la Terre spatio-temporalle sans la
détruire. La vertu de résoudre le mal et de sublimelouleur humaine, qui a jailli du Logos au
moyen de la victoire sur la Mort, opéra comme uneliere-Foudre primordiale qui ranima la
Terre, elle put pénétrer dans la ténebre, sansnanéa Terre. En dériva, entre autres, la
Pentecéte, c’est-a-dire le pouvoir de la donatiom&ine de la vie selon la Résurrection, d’ou
commenca I'ceuvre des transformateurs de la Teapghies de suivre, au moyen des forces du
sentiment, la modele du Golgotha. La voie de l#oire sur la Mort, pour retrouver la Vie, pour
affirmer le Logos vainqueur de la Terre, devaitseagar le sacrifice et le martyre. Chez ces
transformateurs, le Logos agissait au moyen ddidfae sentir, survivant, selon le Nouveau
Testament. Un tel sentir devait ensuite s’épuiser.

Dans les temps nouveaux, la voie du don de la ¥&se par la pensée, c’est la pensée :
laquelle seule pourra réveiller la vie perdue dutisgent. Aujourd’hui, la possibilité directe de
I'Esprit, c’est la pensée. Il N’y aurait pas deebcie, si la pensée ne se donnait pas a la catégorie
la plus élémentaire de I'expérience humaine : aillenonde physique quantifiable, 'expérience
primitive ou la plus élémentaire du mental, comnedlecdu boulier, qui doit apprendre a
compter, a additionner et a soustraire : qui gstuad’hui la plus grande préoccupation humaine,
moteur subtil de toute dialectique, de tout progesslevant de la Culture. La Pensée donne des
signes de son étre, mais elle s’exprime rattachéiegré le plus bas de I'étre et, ainsi garrottée,
fierement logique et dialectique ; Cette pensé¢oesefois en relation profonde avec ce dont elle
vient : sa dégradation explique le souci de cettiduz, le malaise de cette Civilisation, le
sacrifice qui, sous une forme en grande partiensciente, assiege 'homme. Cette pensée, en
retirant a sa source linspiration qui animait afdrs le sentir, aspire ardemment a sa propre
rédemption, elle aspire ardemment a se mouvogirient selon I'énergie qui lui est innée : force
de don pour I'heure agrippée par sa nature inféxjeat usée par la mécanisation logico-
dialectique. Cette pensée veut renaitre de la ralbetyeut redevenir vie, Lumiére de Vie : elle
veut renaitre comme une mélodie, parce que la nedtmdmique est la force dont en réalité elle
procede.

La pensée qui pense, la force qui pense est ecesque le penseur suspecte le moins : le
courant pur de I'amour : saisie en dehors du sengdercue en dehors de I'organisme cérébral,
ce qui revient a dire délivrée, la pensée révatepsopre étre vrai : elle surgit dans 'ame comme
une lumiére. Lumiere d’'aurore, parce qu’elle resgiedans les ténebres. En arrivant comme
lumiére, elle révele sa propre connexion cosmitgisentier de la patrie de I'ame. Un silence
sublime protége cette autorévélation de la pengéseail de la vie : le silence comme vide de
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sons humains et d’échos de sons de I'ame. Ce silgnécede I'audition de la mélodie cosmique.
Un néant solennel qui semble vouloir entrainer #&ans son remous et qui laisse toutefois a la
penseée la connexion fluide avec le Supramonde.

On vérifie dans cette région la possibilité de daeption de la force qui change I'humain,
mais qui est, pour cette raison, refusée en pref@ngar 'humain. La ténébre n’est jamais
consciente, elle n’est jamais vue comme ténébregpgu’elle coincide avec I’humain et qu’elle
a sa logique de fer : la logique de la convoitigguelle, en tant que désir ardent de la condition
existentielle, devient aussi convoitise de la pendéchue, nécessaire a justifier une telle
condition.

L’homme croit que la pensée est sienne, mais s@sétre inférieur qui nécessite le vétement
dialectique, parce que ne s’appuyant pas sur umiebase, a savoir ne pouvant pas s’identifier
avec le vrai Je, il recherche comme succédangippost le plus immeédiat. Il le trouve dans la
pensée refléchie et dans sa logique : qu’il assetvilégrade ultérieurement. Car la rédemption
de la logique de la pensée réfléchie, c’est de powalevenir vétement de I'essence de la logique,
c’est-a-dire de contenus spirituels : vétemenadeehsée vivante.

Le disciple est appelé a cette rédemption : panecla pensée des sciences physiques, tout en
répondant au vrai des quantités mesurables, esttémpe son propre courant de vie, et, ainsi
amputée, elle s’oppose au Logos comme une prétedéo/érité terrestre universelle, extensible
a tout le Cosmos, vu comme un Cosmos entieremersique, dans lequel est ignoré comme
contenu la pensée édificatrice d'une telle vériéle aussi produite par la mélodie cosmique,
mais inconsciemment opposeée a elle. Cette véntenkemensonge.

C’est pourquoi les hommes ignorent de s’aimer ndssavent pas penser ensemble selon la
méme pensée universelle, selon une identique @usunouvelle mélodie cosmique : ils ne
savent pas qu'un méme courant d’amour se présangebecomme pensee, pour les unir selon
'impulsion créatrice primordiale. Cette pensée idet science abstraite du monde physique,
dans laquelle la mélodie est ignorée, parce quiexctout en en étant la structure intime. Il est
impossible de découvrir a I'extérieur de la Tee® Voies essentielles de I’harmonie, qui unit les
étres selon le premier mouvement de l'idée, comiato® en eut lintuition : 'harmonie qui
devient a l'inverse la Lumiéere secrete de la Tawvec le Christ: c’est impossible si I'on ne
distingue pas I'idée qui opere a travers la Scieqaedistingue tout excepté l'idée, a savoir son
fondement propre. On ne peut attendre une sembiatd@naissance de la science, mais de ceux
qui cultivent le spirituel.

La pensée frappe a la porte du coeur de 'lhomme ppre son habitation est le coeur et non le
cerveau. Mais pour arriver au ceceur il lui faut coemglre et accepter comme idée-guide, ou idée-
force, le mystere du sacrifice du systeme nervetpour cette raison de I'organe cérébral, aux
fins de I'expérience sensible. L'Esprit s’unit aviecsensible par I'entremise d’'un organisme
nerveux qui renonce a sa propre Lumiére primordddeVie, et a étre aussi l'instrument
originaire de la mélodie cosmique, pour permetttlh@mme I'expérience de la pensée et des
sens : il renonce a sa propre Pensée-Amour pout'ltprame en arrive a penser froidement,
terrestrement. Le don du Logos est la restitutierceite Pensée-Amour a ’lhomme qui réalise
I'expérience des sens et connait pour la dépasgetusion de la vie de 'ame dans la pensée qui
se lie a la vie sensible.

Cette Pensée-Amour est la mélodie cosmique qui deend’étre retrouvée : elle le demande
aujourd’hui au travers des troubles du systemeeusrde toute créature vivante, et a travers les
conséquences quotidiennes de I'entenaillement @étatli progres scientifique, auquel chaque
jour échappe toujours plus le sens de la Vie. Pgteela Vie est tramée par cette mélodie
cosmique, ou Pensée-Amour systématiquement reqase’homme et régulierement dés-
animée, altérée, asservie a la nécessité phydiguéie est cachée, elle est secrete, mais elle est
continuellement supposée dans les faits physiqueslagtémoignent : cette vie n'est pas
possédée. Si elle I'était, la Mort ne serait passgme. Personne ne la posséde. Mais elle se
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présente a ’lhomme conscient, au moyen de la peresést le Logos du Golgotha qui restitue a
’'homme la mélodie cosmique, comme une vie de las@e. Le plus grand acte d’amour qui
jaillit du plus grand sacrifice accompli par le Divpour I'étre humain, fleurit en 'lhomme
comme pensée consciente : une pensée a laquelesilpas demandé de démontrer I'existence
de Dieu — l'un des pieges de Lucifer — mais qusiéaon étre propre, a savoir son propre
pouvoir de vie, sa propre énergie, qui, en étamatare divine, en étant déja, atteste le Divin :
en réalité c’est une force d’amour.

Regarder 'humain qui souffre, c’est éclairant|/'@n saisit qu’en réalité il pense : il souffre
pour penser sa propre libération. En tout étre émm pensée pense et toutefois chacun croit
penser ce qui I'oppose aux autres. Une telle ofipasest trompeuse. Les disciplines de la
méditation ont la tdche de rendre le disciple cemécdu caractere illusoire des oppositions
réciproques des concepts des hommes et, toutefess de leur inévitabilité, tant que la pensée
de 'homme est employée en opposition a sa souscenélodie cosmique presse au travers de
I'opposition.

Alors que I'on développe l'attention consciente theme de la pensée originaire perdue,
jusqu’a en pénétrer I'ame, on peut expérimentechiengement décisif, si I'on parvient a voir
surgir comme une image la force secréte de ce treinpgendre forme pour elle une figure
céleste de femme, qui révele le secret de la perisé¥ierge Sophia. La pensée reflet est en
vérité celle qui a perdu la Lumiere de vie de I'amaeVierge Sophia. Le sentir humain est privé
de la corrélation céleste, la consonance d’aveset@mnde Hiérarchie, a cause de la pensée
réfléchie : il recoit ses impulsions, méme les @lesvées, de Lucifer. Remonter le processus du
reflet, retrouver la vraie lumiere de la penségnifie retrouver dans I'ame la lumiére originaire
du sentir, la vertu transhumanisante de la Vieghi : ré-écouter 'harmonie des mondes.

* kK

Il'y a le moment de la lumiere objective : on resde disparition de Lucifer, comme un signe
de sa rédemption initiale, de son rapport modiiécd’ame. Apparait la figure de lumiere de la
Vierge, annonciatrice, ou mieux celle qui appoatglissance d’amour qui dissout le mal de la
Terre. On éprouve a ce moment une gratitude innee moment d’avoir pu méditer sur la
semence de la plante, selon I'enseignement du &d#és temps nouveaux. Parce que I'on se
trouve devant le méme ordre de forces : la Viemddaegardienne et la révélatrice du noyau de
vie de I'ame, le germe qui se développera jusqa’'aeconquéte consciente de «I’homme
primordial ». Continuellement, I'androgynie desces est inspirée par la Vierge, au moyen du
caractere essentiel ressuscité de la lumiére estiaérant chez ’lhomme a partir de sa dimension
de la vie d’ame jusqu’a celle de la vie spirituelle

Il N’y a pas de communion avec le Christ sans kerd& Sophia, parce que la Vierge Sophia
est une telle communion. Le Christ est présent’lemmme, Il opere chez I'homme, mais
I’'homme en vérité manque de communion avec Luiohime ne percoit pas le Christ présent en
lui : I'animadversio [attention, observation, remarque, idération, ndt]jde Sa présence est la
plus haute obtention de I'ame : c’est la Vierge I8apQuand en de tels moments de I'ame
s’allume le courant du Je, grace a I'élévation alpdnsée et, par conséquent, du sentiment, la
Lumiere du Logos est vue par instants en lieuatete celle trompeuse de Lucifer.

L’homme a besoin de la Lumiére du Logos, c’estra-de la « vraie Lumiére ». C’est ce qu'il
recherche vraiment au travers de toute forme d@é&egence terrestre, au travers du plaisir et de
la douleur, de la convoitise et de la répulsionladguiétude et de la lutte, de la satisfactiodiet
désespoir. Tout le pousse a découvrir le secréd g de 'ame : la vertu de la Vierge Sophia,
prisonniére de ce Lucifer qui fait du sentir I'dition tragique quotidienne entre joie et douleur,
attraction et répulsion. En vérité, le sentir dedeadepuis les profondeurs a étre réuni avec sa
musicalité céleste, la mélodie cosmique perdudle-ceest la Vierge Sophia, qui peut renaitre
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comme vertu de la pensée vivante. Elle seule @ fessentir, selon I'harmonie originaire, la
sublimité du Logos, mais elle exige d’étre libédeteregne de Lucifer, de la prison de la pensée
réfléchie. Telle est la tache de I'ascéte solaireuver la Vie de la Lumiére qui conjugue I'ame
au Divin. La Vierge Sophia est la vertu de la Veeldimiere originelle, le tissu secret de I'ame,
que I'ame ne peut plus percevoir, depuis le momentlle vit seulement de sa propre lumiere
réfléchie, utilisée comme une vraie Lumiere seednon de Lucifer : la tromperie continuelle
du sentir, qui peut étre dépasseée par le sentw gevé, ou plus profond, ressuscité, non plus
assujetti par la nécessité sensible. En vétihgistus Lucifer verus

L’Isis-Sophia n’est pas seulement la vertu trandaate du sentir, le sentir divin, mais
pareillement la polarité « féminine » de l'inteli@@leste, par rapport a la polarité « masculine »
de I'Esprit. L'Esprit peut étre victorieux dans taonde, seulement s’il a la communion
dynamique avec I'lsis-Sophia : sans une telle comany 'Esprit n’a prise ni sur I'ame, ni sur la
corporéité. En tant que nature originaire de I'amertu intuitive des choses célestes, qui
s’exprimait aux origines comme Amour Divin, la \jer Sophia est celle qui dans, I'ame
incarnée, enseigne a I'amour humain l'art de rediewdivin. Nostalgie du Divin, urgence du
Christ, on peut dire le signe de l'action subtieeld Vierge dans I'ame, quand un grand amour
fleurit.

La Vierge, en apportant le caractere non égoiquén®ur, restitue a I’'homme la mémoire
de sa nature divine. Cela est en substance le duh ¢hensée humaine et du courage de la
connaissance. Un tel courage est possible parcedans la pensée est insérée I'impulsion du
don absolu et, pour cette raison, de I'impersobdalui en soi embrasse tout étre de la Terre et
du Ciel. La Vie foudroyante d’Amour est produitel@aque fois dans la pensée partant du cceur
et consacrée au monde, a cause d’un inépuisabi®ipale réunion. Se retrouver c’est toujours
la vertu de la Vierge Sophia : la guérison de I'ainmle bien immortel de la Résurrection. Tout
est retrouve, tout est prét a étre a nouveau dgaméjn don inépuisable.

En réalité ’Amour Divin peut parcourir le mondepgnétrer I'évolution humaine, parce qu'il
dispose du courant de la pensée. C’est ’Amouragailli du Golgotha qui pense dans la pensée
humaine, au cas ou ’homme parvient a considérpefegsée, non pas comme sa propriété, mais
comme un afflux de Lumiére de Vie qui lui vient ddvin inconnu comme sa pensée
personnelle. Par une telle voie, il connait I'é&irgn dormant secrétement en lui : I'lsis-Sophia.
Il a la tache de racheter, dans le domaine deyehps la pensée que continuellement il adapte a
lui-méme, en l'estimant sienne. Mais initialemeihtgdoit pouvoir concevoir tout contenu du
monde comme sa pensée personnelle : puis décaumine telle pensée personnelle appartient
au monde. Il doit realiser la béatitude de la Lumide Vie de la pensée libérée, comme une
libération initiale de I'ame une avec I'dme du menda puissance impersonnelle de la pensée
devient révélatrice de I'ame a elle-méme : le giscipeut contempler, comme une aurore
nouvelle du monde, la Vierge Sophia, 'ame du monde

Tant qu’elle subit la domination de Lucifer, I'ame peut pas connaitre la fidélité. Seulement
grace a la révélation de soi a soi-méme, par \@&tla penseée libérée, 'ame peut devenir fidéle
au Divin, a savoir fidele a 'engagement pris allecommunauté humaine, avec les étre qu’elle
aime, avec |'étre qui, en tant que symbole, réskemeour identique pour chaque créature.

Le sommet de la pensée humaine est I'extréme legiqaguelle initialement, en bas, passe
par la logique réfléchie : c’est la cohérence dedasée avec sa propre réalité suprasensible,
gu’elle ne peut réaliser que parce qu’elle formpregre énergie dans la réalité sensible : ceci est
le don du Logos, dont la Lumiére a pénétré darsedeet de I'obscurité terrestre, au travers du
sacrifice du Golgotha. La Vierge Sophia est I'émwerend un tel don opérant.

5. Androgynie de I'ame
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Sagesse des choses divines, Intelligence du cdetiy de '’Amour céleste, sont les images
avec lesquelles font allusion a la Vierge de teite@rs, gnostiques, mystiques ou poétiques. |l
faut étre poete, en veérité, pour ce qui est d'lisuget. Quoi qu'il en soit, ces images indiquent
quelque chose de réel, qui exige de vivre dansolaathe de la pensée libérée, pour surgir
comme joie et puissance de vie : joie-puissancetquiefois, ne doit pas étre asservie a la vie,
mais au contraire expérimentée en dehors du donmBEsesens, avant que dans celui-ci, pour
gu’elle s’affermisse radicalement sur celui-ci.

A la condition que le sentir se libére de LucifarVierge nait : c’est-a-dire que le Christ nait,
a savoir le Je supérieur de I'étre humain. Déslgwéerge renait dans I'ame, le Christ opere en
elle. Toutefois les forces du penser et du vouloivent étre utilisées préventivement, selon leur
profonde impulsion solaire, pour que soit possialeédemption du sentir, la renaissance de la
Vierge, sa libération du regne de Lucifer. La prafe impulsion solaire du penser et du vouloir
est la présence en eux du Je, c’est-a-dire dewspaonscient du Je qui doit se former dans le
domaine sensible, en luttant contre les Déitéssguient dominer le sensible par I'entremise de
I'étre humain. Pour le dominer, elles ont besoin ldevision dualiste de I'étre humain.
L’androgynie de I'ame produit en elle le dépassdrdera dualite.

Le calme, la douceur, la bonté sont des qualitésggand elles obtiennent la victoire sur un
tempérament irascible, la métamorphose d’'une foradité instinctive, expriment la rédemption
du sentir et la présence de la Vierge dans I'antte(résence peut étre inconnue et néanmoins
opérante : elle est en effet ressentie comme urmlitBade 'dme au sein du corps éthérique et
une lumiere-chaleur du Logos dans le cceur. En, éff&hrist commence a étre vie de 'ame, une
vie perceptible, lorsque la Vierge Sophia lui oulgepassage : a savoir, quand le sentir est
racheté, parce qu’il commence a ne plus souffriddenination de Lucifer. Il ressent alors le
Christ. Grace au toucher de la Vierge, a commeaaegel réelle du sentir unissant la pensée a la
volonté : la résurrection androgyne initiale der&

Il N’y a pas d’autre sens au sentir que celui deestir le Divin. Il est donné a I’'homme pour
ressentir le Logos, qui est I'essence de tout &irggar conséquent pour tisser la corrélation
divine entre les étres comme sentir, c’est-a-dinarmae Amour Divin. Il s’agit d’'une conquéte
qui engage toutes les forces de I'homme, elle eldgeonscience de la valeur ultime de son
existence sur la Terre : c’est pourquoi en tanttgake, elle se délinée a lui a I'époque du Je, qui
est 'époque présente. Le Je, en effet, est l@gyre réalisé. Mais rares sont encore les hommes
qui réalisent le Je a partir duquel, en tout étatalise, ils partent.

Il n’est pas suffisant de deviner par intuitionsbence des choses : cette essence ne se réalise
pas, elle ne s’incarne pas comme mémoire éthérgijadle n’est pas accueillie au moyen du pur
sentir. Par ailleurs, si l'intuition est authentiqelle n’est pas possible sinon comme lumiere du
sentir-vouloir : elle est un éclair de cette luraiddans l'intuition se présente le contenu divin du
monde : certainement pas dans la forme dialectiguenathématique de I'intuition, mais dans
son mouvement pur. Ce mouvement pur ne devraiépagialectiquement perdu. Il est toujours
perdu par le rationaliste moderne, I'investigatéeiphysicien, le mathématicien qui ignorent la
vie du sentir a laquelle ils puisent inconsciemmenii n’est certainement pas le sentir émaotif,
mais le sentir pur, celui qui, a chaque fois, doleygprobation du Je a la vérité. Ce sentir jouit
du pur véhicule éthérique : c’est une libératiobtde du corps éthérique.

C’est le sentir qui ressent I'éternel des chosgsr@duit en soi I'impulsion a le rechercher,
parce que, pour ne pas s’obscurcir, pour ne paffrisoypour ne pas endurer sa propre
consomption, il a besoin de I'aliment de I'éterr@ét aliment est continuellement 6té au sentir
par l'investigateur moderne, qui néanmoins puissaasource pure sans le savoir, lorsqu’il
connait, quand bien méme seulement au niveau ggalatité : inconsciemment, il accomplit la
tentative embryonnaire de reconstitution de la ssgequi aide I'humain : une tentative qui
echoue a chaque fois, parce que le sentir demeuraystére pour un tel investigateur. Alors
gu’inversement, il est le secret du salut. Le manetuitif est utilisé et néanmoins ignoré par

31



l'investigateur mathématico-physique, par carereeahscience de ce qu’il y a d’élevé et opere
en lui en un tel moment.

C’est le sentir secret qui percoit directement éaité des choses : il recherche le Divin des
choses, parce qu'il le posséde déja et resserdsiaibde le donner au penser et au vouloir : en
réalité il se meut par amour. Il ne connait pasutiamouvement que I'amour. C’est I'élan
intérieur du poete, du philosophe ou du mystiquestde pouvoir du don inépuisable de celui
qui aime, l'ivresse magique connue par un Ramakasiu par un Cottolengo. Si ces deux saints
avaient pu se rencontrer sur le plan humain, ilsesaient immédiatement compris au sujet de
leur expérience d’ivresse du sentir, qui dépassédmn de la douleur quotidienne de 'lhomme :
parce qu'elle traverse et transforme a chaquedeite douleur, en en étant I'ascese divine,
I'ascese sublimement consciente.

Ce sentir ne peut qu’aimer : c’est son mouvemengiraire, son idée motrice. Sa souffrance,
c’est d’étre entravé dans un tel mouvement : mast ¢oujours la souffrance qui prépare la
libération de 'idée, a savoir 'expression automodu mouvement qui recherche le Divin, parce
gu’il le porte en soi et qu’il sait que c’est toufs en lui la force qui le rend victorieux, au &es/
des sentiers rudes, des situations périlleusessoenhbldches du mensonge humain.

Mais cette libération du sentir est un événemen, @arfois de quelques instants, pour que
’'homme puisse en connaitre le déroulement et kséaer. Le développement découle de la
nature androgyne du sentir, continuellement répziper Lucifer : car une telle androgynie est la
Vierge Sophia. L’homme est trop éloigné de la poks® de comprendre linfinité réelle du
sentir, laquelle échappe au rationnel : il s’egp tloigné, par ses méthodes d’investigation, de la
réalité des forces qui sont a la base de sa \éeiénire. L’androgynie de I'ame est le fondement
de toute vision moniste véridique. Sans le concdwma tel fondement, I'expérience de I'ame
n'est pas possible, mais pour cette raison, il tnfes possible non plus de surmonter les
difficultés de I'actuelle situation humaine.

Il faut préparer le concours de cette force. Lespert le vouloir sont les facultés auxquelles
revient une telle tache. Il n'y a pas d'accord cwleir avec le penser, qui ne mette pas
subtilement en cause le sentir. Lorsqu'a un pelisegment compris correspond un acte de
volonté, le sentir pur tend a se réveiller des gidéurs, comme d’'un état de léthargie, et a
reprendre sa fonction originaire de I'ame : lagueadkt rythme et béatitude de connexion de
I’'humain avec les rythmes de I'Univers.

Le sentir exige lI'accord du vouloir avec le pens¢rdonne a chaque fois son apport,
difficilement perceptible : mais il exulte et adj@ir de résurrection de sa propre lumiére de vie,
si le vouloir s’harmonise avec la pensée pureagoehsée libérée. Le premier mouvement c’est
justement I'esquisse de ceci, a chaque fois manduaecord du vouloir avec le penser, que
’'homme réalise normalement pour exprimer son iatée nature propre, dans la mesure ou le
vouloir n'est pas libre, il est l'instinct : le psgr n'est pas libre parce qu'’il est manceuvreé ar le
instincts. Dans un tels sens I'union du penseruevalloir développe donc normalement une
action contraire a la rédemption du sentir et paiséquent a la restauration de la vie de I'ame, et
tant gu’'une semblable situation persiste, I'homno@ éndurer impuissant les conséquences
karmiques de son erreur terrestre.

En réalité, 'ame n’appartient pas a la Terre, tentétant emprisonnée dans la corporéité
humaine. Chaque jour, 'homme tue ou corrompt ¢tesefs de I'ame. Son ame ne vit pas sa vie
vraie : I'lsis-Sophia est lointaine, prisonniereuffrante dans le royaume de Lucifer. L’homme
ressent obscurément qu’il lui manque la joie d)étyei est I'étre de l'esprit, la respiration
spirituelle de 'ame, laquelle est le vrai sergiryencontre un succédané dans la joie des sens : |
succédané illusoire, qui confirme et aggrave soh perce que le corps, par la maladie, la
souffrance, la vieillesse et la mort, devient ledémissaire, I'instrument du karma rectificateur.

* kK
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La convoitise érotique surtout, et la projectioragimative continuelle d’'une telle convoitise,
contrarient la résurrection du sentir et, avec,d&acord le plus élevé du penser avec le vouloir.
En effet, seule I'expérience de la Vierge Sophtgesr 'ame I'entrée de la force essentielle qui
domine et transforme le courant dérés Mais il faut dire que I'accord du penser avec le
vouloir, qui fournit au sentir le moyen de renagipeut étre réalisé grace a un procédé different
mais équivalent, qui enflamme le sentir par vedWamnour qui dépasse les limites de I'humain.

Quand un amour similaire s’enflamme, on peut dire Ghumain réalise un don karmique,
« 'amour fatal », qui lui entrouvre les voies dua@, parce qu’il lui fournit le moyen de faire
obstacle a ce courant d&rbs qui est le plus grand empéchement a la résusreck I'ame :
non seulement de le contrarier, mais égalemeng ti@amsformer en courant de vie créatrice. ICi
I'amour du couple humain réalise I'objectif iniiigtie symbolisé par le Graal, correspondant a la
quéte individuelle de I'ascese de I'union proforldepenser et du vouloir, pour la résurrection du
sentir. L’'expérience de la Vierge Sophia est leutiéle la communion de 'ame avec le Graal.
Dans un second temps, une telle communion dewaié conquéte de la volonté consciente.

Il est certain que I'ascéte, homme ou femme, quraers de 'ascese moderne de la pensée,
parvient a I'accord profond avec le vouloir et, panséquent, a réveiller le sentir originaire, se
trouve a un moment déterminé dans les conditiomgiises par sa rencontre avec I'ame
complémentaire. Si cette rencontre lui est nécesselle est inscrite dans s&arma: elle se
produit. Mais méme si cette rencontre n'a pas dagdissement humain, ou bien qu'elle n'a
pas lieu, la condition intérieure réalisée estetejue c’est comme si elle advenait: 'ame
complémentaire est réalisée de maniere androgyrame expérience de la Vierge Sophia.
L’homme porte en soi la femme céleste, tout comaneinme porte en soi I’'homme céleste :
chacun réalise la rencontre avec l'autre dans eailte de I’Amour Divin, c’est-a-dire du Christ
ressuscité. Par ailleurs, une valeur identiqueréalisée dans le cas ou un amour unique
s’enflamme dans I'ame, silencieusement et ave@igrpour un étre qui en soi résume tous les
étres du monde. Le courant dérBsredevient transcendant et créateur de forcesed;éd’un
amour ultérieur fraternellement nécessaire powmsfoamer I'obscur marasme de la Terre.

L’ascéte doit découvrir dans la pensée conscieméeegsence qui ne vient pas du corps, mais
de ce qui domine le corps, parce qu’elle dominédae. Cette essence est I'élément androgyne
inhérent & la pensée : le courant subtil dans legupensée jaillit une avec la volonté. A ce
niveau, le courant de la volonté commence a éttem@teur de I'lhumain.

La premiére ébauche, vagissement ou signe, denkthése pensée-volonté, on I'a dans la
pensée rationnelle : dans la pensée mathématiceptey dans la logique. Mais il s’agit de
pensée réfléchie. En se limitant au domaine sexsitl en ne connaissant pas son propre
mouvement indépendant de I'organe cérébral, cetbsge ignore son propre germe androgyne,
au contraire méme, en lignorant a chaque fois fflé par s’opposer a I'immeédiateté de sa
corrélation, a sa dynamique créatrice dans le Blendde la vient le plus grand mal de notre
temps, la calamité dont est affecté tout étre hamaa tache urgente c’est de partir du germe
existant et d’en développer la force au-dela deaivdes vérités physico-scientifiques acquises,
qui dominent le mental terrestre en lui donnamtek trompeuse d’'une possession du processus
concret du réel. Cette possession est un néaritnévitabilit¢ de la mort de 'homme le
démontre.

Le vrai a caractére scientifigue du monde physggiesans aucun doute réel et dans un certain
sens incontestable a l'intérieur du domaine delativité. Laquelle par conséquent est relative,
elle aussi, par rapport a la situation noétiquéideestigateur. Un tel vrai, en dépit du correctif
de la relativité, devient immeédiateté mental quife le passage a I'immédiateté de I'esprit : il
devient un empéchement immanent a la pénétratida d&lité, si 'lhomme ne connait pas les
forces au moyen desquelles il commence a la cornadimme apparence physique. Au travers
d’un tel apparaitre, le fondement méme de la ésakiut parvenir a ’lhomme, fondement que la
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science exclut continuellement, tout en estimadir dans les lois de la nature selon une vision
inconsciemment mystique de la matiere.

Le germe androgyne normalement inhérent a la pdog@pie, demande une reconnaissance
précise qui lui donne un moyen de continuer son vement jusqu'au domaine ou son
développement ne soit plus entravé par la limitesibde (limite ahrimanienne) : a savoir
jusqu’au domaine éthérique. La il peut manifesber\aai pouvoir.

En ayant la force de suivre le fil de I'androgymmbryonnaire, propre a I'élément de la
pensée logique, on peut arriver au cceur du mordeu lle plus grand pouvoir de I'esprit se
réalise comme androgynie de I'ame, retrouvée :gque la renait le sentir comme coeur battant
du monde.

L’accord du vouloir avec la pensée, qui sur le pltionnel ne dépasse pas la dés-animation
de la pensée, mais ne réussit qu'a donner uneiorgaau reflet de la pensée, doit étre amené la
ou il surmonte la dés-animation et peut réaliseis danite son impulsion de réintégration de
I’'humain. Laquelle se manifeste surtout comme warenionie cruciale des quatre éthers du corps
fluide, contenue en germe dans la pensée libé&@st pourquoi c’est un dépassement de ces
servitudes de I'ame a la nécessité ahrimanienria derporéité, qui rendent la mort inévitable.
En effet, intellectualisme abstrait et nécessitélalenort se correspondent. La Résurrection
commence comme une résurrection de la penséepa samme retrouvaille du Logos dans la
pensée, grace a l'union voulue, consciente, résolegensée et volonté : de laquelle renait le
sentir. Le sentir qui renait, c’est 'immortalitéstituée a I’'homme apres une pause millénaire :
c’est 'Amour immortel, la Vierge Sophia qui s’éllej la Madone victorieuse, qui retient sous
ses pieds la téte du serpent.

La Mort est surmontée par ’Amour immortel, parce de porteur de la Mort, Ahrimane, n'a
plus de prise sur la pensée consciente, il cegteedielui qui conditionne la conscience du Je :
cette conscience commence a avoir un fondementeeméme, grace au pensée pensante, mais
la ou elle s’exprime en tant qu'essence fondéeogreie puise en substance la vie au plus pur
vouloir incorporel, capable de recréer occultentematieére corporelle.

La puissance du vouloir consiste dans son incoijgord se déclenche dans les membres,
parce qu’il est indépendant d’eux. Dans ce vouwffiue la force la plus puissante de I'Univers,
abyssalement étrangere a la conscience rationelllhomme, qui toutefois se sert d’elle pour
toute forme de son mouvement. L'unique usage dolaat tel vouloir lui est consenti dans la
penseée, I'expérimentateur a la possibilité de tegrenser de son état de dés-animation a celui de
la vie palpitante : parce que dans le vouloir éeane pure vie vivante, pure vie de la lumiére.
C’est un flux de vie impersonnelle suprahumainesti possible a 'homme d’y puiser, dans le
cas ou il suit 'ascése des temps nouveaux. Lageedétruit la matiere physique, la volonté la
reconstruit comme une matiere spirituelle.

Puiser a la vie du vouloir c’est I'opération andnog initiale de I'ame, déja placée
inconsciemment dans I'aptitude noétique de la metiee scientifique, mais qui est demeurée
stérile et méconnue a partir de Descartes et, pastément a lui, sauf le cas admirable de
Goethe. Le cartésianisme justement doit étre cénsidomme la chute ultime de la pensée dans
le domaine des sens, mais c’est précisément a ciusela, dans l'aridité objective de son
investigation du monde physique, qu’est réalisér pa premiere fois la pure pensée abstraite,
indépendante de la psyché, forte d'une capacitérdgeter en valeurs mathématiques les
processus du réel. Une telle pensée produit enusei autonomie dans laquelle se trouve
justement le germe de la retrouvaille de la foregioue de I'union pensée-volonté.

Cette union est le germe de la plus haute exp@&ided’homme. Alors que les Rose-Croix
faisaient allusion a la Pierre Philosophale, ilsuy@ent affirmer justement qu’elle était
constituée d’'une substance a la portée de toudjnoetiement utilisée par 'homme : ils
montraient simultanément qu’ils savaient que, p&oient grace a elle, au degré le plus bas de la
conscience correspondait la vérité de la multiidigensible, interprétable par la conscience

34



physique en termes quantitatifs : ils savaientlgwancement positif de la Science était possible
grace a un acte intérieur embryonnaire, qu’il falautefois compléter par I'ascese a un degré
supérieur, capable de donner la perception du tegeaprovisoire et de l'identité de la matiere
purement physique. Il fallait cependant partir decbnscience de la pensée tombant dans la
matiere et, pour cette raison, surmontant la natifioutes les substances minéralement
différenciées pouvaient étre vues réunies en uiguarsubstance de lumiére originaire, opérant
aux confins du monde physique, a savoir au seuihdnde éthérique. La perception d’une telle
lumiére était le postulat de la réalisation alchoue.

L’expérience de la Science, qui est en substargdrience du vrai ahrimanien, exige la
conscience de l'opération originaire de la pensdent le sens ultime, si on observe, est la
restitution de la réalité primordiale de I'ame. lLlagos presse au travers de la pensée consciente,
pour que 'homme retrouve le secret de la vie dmé : qui est la vie du sentir. Du sentir dans
lequel habite Lucifer, qui ne permet pas un mouvdrde cette faculté humaine qui ne soit son
expression a Lui (Lucifemdf) : car Il est contraint continuellement a rembdirréle du Je, et
'homme [I'obligeant & mouvoir les sentiments comrmee c'était le Je: en acceptant
continuellement la douleur comme conséquence dsimplatal-existentiel et en renoncant a la
musique vraie du sentir, qui est en lui 'urgenaesdntir universel, au moyen du rythme : duquel
a tort s’empare I'Adversaire, en imposant l'ostitia continuelle entre attraction-répulsion,
exaltation-dépression, espoir-désespoir. D’unee tetlscillation, le sens ultime est la
désespérance, parce que la beéatitude vraie ediait@n I'lsis-Sophia est reléguée dans
I'inconscience, prisonniere occulte de Lucifer. higue issue pour en sortir c’est la pensée
vivante qui remonte du pensé matiereahrimanienne, a la pensée qui esfolane intérieure
d’une telle matiere : de I'abstraite pensée quiuieén s’élevant a la pensée créatrice, libre, qui
s’avive de I'éther de la lumiére et de la chaleuaryéalisant en soi I'entité angélique de I'ame.

La libération de I'entité angélique presse, I'enfiforteuse de la vraie béatitude, dont 'ame
humaine a besoin, dont elle a soif : elle la redhedésespérément au moyen de n’importe quel
succédané, depuis la violence mystique jusqu’adglee, en poursuivant chaque vicissitude qui
semble lui fournir un sentir, qui devrait étre knsr du Divin, c’est-a-dire le Divin chez les
autres et, pour cette raison, en tout étre. Pareecegci est I'ultime secret de la vie, cela estiieq
des Dieux : a savoir que ’homme pensant ne rebkguas le Divin dans un « au-dela » imaginé,
mais dans le cosmique affluant, au travers de €erpce supérieure de I'ame, dans la nature,
dans les étres, dans les autres, chez le prochaiii le saisisse en lui-méme et qu'il le rencentr
pour cette raison chez les autres. Pour autani lguretrouve sur la Terre, il peut le retrouver
dans le Ciel. Renait ainsi la Vierge Sophia, p@getde la béatitude et du sens final de la destinée
humaine : la victoire sur learma la vie magique du réel.

L’homme recherche obscurément ce Divin, tout engageant toujours plus méthodiquement
dans le domaine des sens : il veut retrouver @gluméme si, dans 'état présent, il I'ignore :icec
est 'apogée de la synthese penser-vouloir ret®uvi@ résurrection du sentir, qui est la
renaissance de I’Amour Divin dans I'ame, la vi@aientation de la vie terrestre humaine : parce
que la Terre, tant imprégnée de haine, est justeagdle-la qui, comme I'enseigne le Maitre des
temps nouveaux, devra devenir le Cosmos de 'Ambuy.a autant de haine qu’il faut en
transformer en Amour.

La Vierge Sophia inspire le sens réel de la viegaelle tout obéit, parce que chaque chaos
de la vie concerne la situation de I'ame, c’estigme d’une demande de rythme ou de musique
perdue. Cette musique revient, séduit le méme éyoifui en recoit I'aide pour opérer comme
une divinité extérieure a 'homme, en coopératetadcommunion de I'ame avec la musique
céleste. Ici reprend la mission de Lucifer pouotitme, mais positive.

Le moment est venu pour cette musique de l'unigerse renouvelle dans le sentir humain.
De rares étres l'ont retrouvée : les Rose-Croixelaouvent, parce qu’ils savent I'urgence de
'avenement de la vie dans le royaume de la Mauitegt le royaume humain de l'intellect mort,
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dominé par Ahrimane et, pour cette raison, parélehdinement irrépressible des instincts, qui
dévorent I'homme, comme des forces contraires aptie Ahrimane est a l'origine du
déchainement, mais Ahrimane lui-méme suggére desirew de I'’Ancien Testament, normes
intellectuelles, mécanisme inflexible pour brides linstincts, en suscitant le progrés dont il a
besoin en méme temps pour manceuvrer '’homme. L'attAdrimane chez 'homme c’est
l'intellect abstrait, la pensée réfléechie, qui ndgoau degré de nécessité des instincts et de
I'inévitabilité de la mort.

La Vierge réalise dans I'ame le dépassement deellactualisme et, par conséquent, de la
nécessité de la Mort : Sa présence dans I'ame eétlisation de la Résurrection, a savoir, de la
victoire sur Ahrimane, celui qui enléve la vie aental humain et codifie ce qui se meut sans
vie, en imitant la vie : froid codificateur du Sécdans lequel I'élément intérieur est éliminé.
Seuls des Scribes savants, des Sadducéens sév@sesyant rigoureusement les préceptes
traditionnels, pouvaient condamner a mort le Chasist-a-dire I'innocent, oeuvrant au-dela de
toutes les regles en n’en contredisant aucuneyriigene du Pere, qui, pour racheter I'homme,
avait besoin de vaincre Ahrimane, en connaissamainement la Mort.

Cette connaissance directe de la Mort est la ptugehcharge de vie que puisse recevoir
I'ame. Les temps modernes peuvent étre reconnumeateux dans lesquels ’lhomme accomplit
directement I'expérience de la mort de I'ame. Dadmiortifié dans la soumission par Ahrimane,
I’'homme peut identifier sa propre existence avee tetle mort de 'ame. Mais la vraie force de
’'homme ne vient pas d’Ahrimane, méme si celui-updonner l'illusion de la force corrélée a
la Mort. Il y a désormais sur la Terre celui qui,reom de Je-Logos, peut reconnaitre la mort de
I'ame comme ce qu’il doit traverser et dépasseuy poie 'ame renaisse. Le Je-Logos dans I'ame
peut rencontrer la Vierge Sophia : un antigue anpmrdu, dormant, oublieux, se réveille et
montre le chemin qui exige qu'il soit reparcourat e Je.

Il indique la béatitude, livresse d'une réalitépsteure, devant laquelle s’évanouit la
« réalité » ahrimanienne. Une telle ivresse exprimevraie condition de la vie de I'ame,
enflammée par le sentir qui ressent le divin erstlms étres, dans le monde, chez les bons
comme chez les mauvais : en chaque événementdipkr dessin divin. Ce sentir dévore le mal
humain : il fleurit chez I'expérimentateur comme dhasteté de la Vierge, la force la plus
puissante de I'étre humain parce qu’elle fait agirlui, enfin, selon une synthése androgyne
radicale, le vouloir qui transformeélos

Quand l'ascete realise la Vierge Sophia, aucunacdutte lIéros ne peut plus rien sur lui. |l
peut vraiment connaitre le sexe parce que la ctegadtant radicalement percue, il cesse d’en
étre contaminé : il peut expérimentegrbs avec la plus grande puissance noétique, parde qu’
n'a plus besoin de lui, il n’est plus contraint pas mai seulement parce qu&dbsdoit enfin
obéir au Je, a savoir révéler au Je le secret m@msergie : qui est le secret de 'amour humain
déchu dans le domaine de Lucifer et pour cett®maisn définitive, dominé par le Démon de la
Terre.

Le plus grand secret de 'amour humain est sadii@r [a ou il subit la nécessité sexuelle. La
Vierge est le symbole d’'une telle libération, enttgue génitrice de '’Amour Divin. Celui-ci
devient une expérience supérieure de I'ame, quatid-a peut vivre avec la consécration du
vouloir le sentir qui ressent la corrélation avéutre ame et, grace a celle-ci, elle a la
consécration avec toutes les ames de la Terrehamune percevant sa propre essence, le Logos.

Le sexe est le symbole de la chute de I'étre hurdairs le royaume dans lequel la Mort est
inévitable. L’homme qui retrouve le Je au travezd’dxpérience de I'autoconscience, typique a
I’'homme moderne, n'a plus besoin de la Mort, paped est libre du penser abstrait, au travers
duquel normalement opere le Dieu de la Mort commmidateur de ’homme, c’est-a-dire le
Démon de la Terre, Ahrimane. Le courant de la Luende Vie acquiert le pouvoir de partir du
mental libéré vers le coeur, parce qu’il réalisehant, dans un centre de la téte, I'ascese des
impulsions profondes du vouloir dégagé de I'empded’éros a la base de I'épine dorsale : 13,
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en bas, se perpétre la libération la plus profaelétre humain qui soit possible de préparer en
haut, 1a ou le Je a une prise directe sur la censei au moyen du vouloir pur. Avec ce vouloir,
I'ascete établit I'identité absolue dans le pemser

La pensée abstraite, ou dialectique, ou réfléchiguiest la pensée dominante de I'époque,
signe de la domination d’Ahrimane — est la pensg&bmme qui doit mourir, parce que, pour
étre, il se soustrait au courant de la Vie, raipoar laquelle il n’a d’autre stimulation que la
convoitise de la Vie, a laguelle répond la nécégit sexe. La libération de la pensée entrouvre
cependant le courant de la Vie au Je, qui, nonitondé par la convoitise, peut parcourir le
sentier de Erosjusqu’a la base de I'épine dorsale, ou il luigdstné de rencontrer la puissance
du vouloir a I'état pur, comme elle s’exprime ddasmouvement des membres. Mais a une
opération similaire qui, dans son schématisme,uast technique de la pensée une avec la
volonté, il faut une ame, sans laquelle elle nd pas étre créatrice.

A I'expérimentateur de ce temps, il est donné aeastrer le courant créateur originaire des
Elohim, qui est le courant de la Vie immortellei] siépasse l'intellect, a cause duquel il est
apparenté a la Mort : s’il dépasse ce qui, dansys#eme nerveux — et en particulier dans
I'organe cérébral — le contraint a la dominatiolifimane. Et ceci est le vrai probleme : a
savoir qu'il peut bien reconnaitre le royaume diAfane, mais s’illusionner de pouvoir s’en
dégager, au moyen des formes actuelles de la Gmbsgie, et d'une opposition a la Science, a
la technologie, au consumeérisme, au travers d’'utigue sévere du monde moderne : qui est de
fait un retour dans le royaume de Lucifer et uneiviecence du légalisme de I'Ancien
Testament, dont I'objectif occulte est de laissémdte la domination d’Ahrimane.

Dans la téte, ’'hnomme est apparenté a la Mort sdanéte, il doit surmonter la Mort, & savoir
I’élément ahrimanien qui 'empéche d’avoir un ragigoste avec le courant créateur des Elohim,
affluant dans les membres. On a montré commenoiil identifier en lui le point ou déja la
pensée pré-dialectique, ou pré-cérébrale, proadugoe le courant des Elohim a partir duquel il
recoit I'énergie de la connaissance du monde phgsidl 'accueille & chaque fois en lui, en la
contraignant cependant au royaume de la mort, lGarayse de la quantité. Dans cette région, il
peut reconnaitre le germe de son autoconscienceienu de I'Esprit, pour se réunir dans I'ame
conscience avec I'Esprit: au contraire, a chaqaes fl laisse agripper ses forces de
I'autoconscience par le Démon de la Terre.

La reconnaissance du noyau divin de l'autoconseiengge de faire partie de I'expérience
que 'homme accomplit au moyen de la Science disiBkn: c’est la reconnaissance qu'l
I'accomplit avec les forces supérieures du Jedarinant la connexion avec I'action cosmico-
solaire supérieure, dirigée sur le vouloir profoad,travers de I'ascése libératrice de la pensée.
Pour une telle voie, qui est la voie de Michelldigent autonome de la pensée est expérimenté
dans l'investigation physique comme le contenuriaté de celle-ci, et mis en condition de
réaliser son propre processus conscient dansrgefonaginative requise par la connaissance du
monde organique. La pensée librement peut retrolimaion antigue avec le courant des
Elohim.

Le secret de cette union c’est la Vierge Sophiant danage suscite déja la pensée juste.
L'image du sommeil de la Vierge, de sa prison, @esauffrance, de son attente dissimulée, est
déja une clef pour la pensée, qui au niveau ahiegnadispose du libre usage de son propre
mouvement abstrait : elle a la possibilité de coregaun tel mouvement un theme détermineg,
jusqu’a le rendre dynamique selon l'activité imagive indépendante de la domination
d’Ahrimane. Dans le cas ou 'homme perd une tetleasion, il devient un automate parmi les
automates de la domination ahrimanienne, pendatgraps indéterminé.

Dans l'investigation physique, I’'homme peut décaugu’il donne un€ormea lamatiere en
produisant le contenu intérieur de I'expériencesd®a. S’il devient conscient qu’il est le
producteur d’'un telle forme intérieure, il découdans le vivant que celle-ci ne doit pas y étre
produite, parce qu'elle y est déja existante etellpl’y modeéle déja la matiére : elle doit
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seulement y étre reparcourue au moyen d’'une pgiggéntense, parce que capable de saisir en
soi la force formatrice. Le courant de vie des Emgtdont 'homme dispose dans les membres,

mais gu’il ignore absolument a cause de la conseiee la téte, par laquelle il est apparenté a la
Mort, peut lui étre restitué, il peut devenir pdur une expérience consciente de la force

formatrice du vivant.

Le mal chez 'homme c’est la corruption qu’il prape avec la conscience de la téte, en
jouissant de forces transcendantes qu'il utilidersdes fins qui lui sont imposées par l'intellect
de la téte. Celui-ci est lié au systéme nerveulgns&a convoitise de vie jaillissant de son
extranéité au courant de la Vie auquel il puiseinitel courant, lui, il provoque continuellement
un dommage, lequel se répercute sur son équilibneieo-physique, de sorte a en exiger la Mort
comme conclusion, au travers du vieillissemenedadiestruction corporelle.

Le courant des Elohim a le pouvoir d’assainir lergption : au cas ou il puisse se servir de la
penseée libérée, il a le pouvoir de renouveler ldareadont le corps est constitué, au travers de
I’écoulement du vouloir dans les régions organiqulas profondes. Celle-ci ne peut étre qu’une
opération magique. Mais il ne faut pas oublier giams les temps nouveaux, celle-ci est
réalisable parce que, pour les opérateurs occudtddagie de ’Amour cosmique peut devenir
amour humain, au moyen de la pensée percue damsssance cosmique. Il n'y a pas d’autre
raison a I'expérience de la pensée consciente duwenphysique.

La possibilité que le courant des Elohim soit att@ar la pensée éthérique, est I'initial don
androgyne de la Vierge Sophia, laquelle seule peint'amour humain avec le divin. L'amour
humain ne peut se réaliser que grace a la résiomede I'lsis-Sophia. C’est le sens de toute
I'ceuvre : réveiller la Vierge, La faire renaitrea libérer de la prison de Lucifer, pour qu'elle
donne ce qu’elle seule a le pouvoir de donnerndfagynie du sentir, qui unit le penser au
vouloir : ’Amour qui ne change pas, '’Amour qui trahit pas, I’Amour qui métamorphose le
monde, I’Amour qui guérit tout mal, parce qu’il oég la ténébre de la Terre: quelle
gu’inépuisable que soit cette ténebre qui s’op@oke, ou méme qu’elle se reproduise a chaque
fois devant lui, il la domine et la fait obéir adaection divine, parce qu’il porte en Lui le Cétri
rénovateur de 'humain : le Christ du Je, esseniginaire du Je.

Le courant du Christ qui descend, tel un axe deidtenau long de I'épine dorsale, en
rencontrant le courant horizontal de 'ame en umtpsitué entre le épaules, forme la croix,
comme un signe de la reconquéte harmonieuse dé® @ilers originels. Ici la croix humaine,
en reproduisant le croix cosmique, est le symbelBashdrogynie renaissante de I'ame.

6. La transcendance de la pensée et la foi

La Vierge Sophia est la force de la foi, des tempsveaux : une force qui n’est pas un croire,
mais unagir, une connaissance naissante de l'action intérie@me, comme une certitude plus
puissante que celle extérieure, plus puissantdagréalité sensible, plus puissante que ce qui se
mainfeste comme lois de nature : en s’affirmant mm@run pouvoir effectif de réalité, devant
laquelle palit la «réalité » de I'apparaitre sblesi C’est I'expérience dont s’accompagne
I'enthousiasme sacré parce qu’elle répond au smisde I'affirmation : « Moi, j'ai vaincu le
monde ». Le monde ne fait plus peur, au contrage révele ami.

Le pouvoir de la réalité sensible pour I'heure apeat au Démon de la Terre, dans la mesure
ou celle-ci empreint de son réalisme I'ame, et 8ala subit comme un immédiat sensible,
appuyeé par toute la logique propre au mécanisnla gensée uniguement mue par la causalité
physique et par le principe d’identité: d'ou regndes lois de nature dans la culture,
inamovibles, dogmatiques, omnipotentes, mathémediquataphractes de scientisme, solides
comme des fondements au caractére concret. Et rébbes pas tort, elles sont indiscutables :
mais elles n’expriment pas la réalité, mais biecoetraire.
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Si I'on regarde le cheminement parcouru par le &€hein effet, on découvre qu’il est I'inverse
de cela : c’est une continuelle transcendanceaieslé la nature et de I'attachement de la pensée
aux sens : de la transformation de I'eau en vimaécher sur les eaux, a I'action sur les vents et
tempétes, a la guérison des malades inguerissaldeesultiplication des pains, a la passion, a la
mort, a la Résurrection. Mais attention! Il ne #@gs d’'un renversement des lois, mais plutét de
la possession du principe dont elles découlentprihcipe que les hommes tendent a éliminer
par le mécanisme logico-dialectique, ou légali€terist ne supprime pas les lois, il n’en a pas
besoin : et méme Il les laisse intactes, maisriieteen action le principe dont elles naquirent,
pour que celui-ci agisse directement dans I'humaems leur médiation, indépendamment
d’elles. C’est pourquoi le Christ instaure la miéatlirecte, qui ne peut pas ne pas s’exprimer
comme un miracle. Il indique une loi plus hauteisplraie : la loi du futur humain.

Une réalité est en substance indiquée que d’aboriegeut concevoir, sinon au moyen d’'une
idée, d’une image, dont la force doit cependantidggr celle de la réalité sensible. Mais il ne
doit pas échapper que la méme vraie mathématiqysepte, qui est le vrai du Démon de la
Terre, s’évere par une idée, une image, laqueltestende la domination du Démon de la Terre.

Seulement il arrive que le scientifique ne s’enrgpige pas et devienne, pour cette raison,
prisonnier de ses résultats. Nous, nous avonsvieirdge nous en apercevoir, non pas pour nier
le vrai dans le monde de la quantité, lequel, arse@au, est objectivement incontestable, mais
pour comprendre de quoi I'on doit se servir, shliceut parvenir a un degré plus essentiel de la
réalité : en s’élevant des lois a leur principe.ddit remonter a I'idée premiére, a I'image pure,
plutbt que s’arréter aux pensés, ou aux produityrdu ahrimanien, uniquement valables au
niveau sensible, sous forme de lois. Un supraskensiiste en vérité, continuellement supposé,
impliqué dans les conclusions de I'investigationssigle. L'important est de l'identifier.

Ce suprasensible est la pensée elle-méme. Il njyas de pensée qui ne soit en soi
transcendante en soj nous le soulignons. Mais cet «en soi» exigere’'&onquis. Le
Suprasensible que les théoriciens recherchent aemmae la pensée est déja dans la pensée :
C’est la pensée. Tout le monde pense continuellemeais tout le monde pense quelque chose
avec la pensée, mais tout le monde ne pense pesge elle-méme : tout le monde ne pense
pas de maniere que la pensée révele son conterestggon étre, a savoir, son étre transcendant.
Cet étre transcendant est la vraie penseée, letskcta pensee, la vérité des choses, la racine de
la réalité qui tend a devenir consciente chez I'manen commencant a opérer a partir du degré
le plus bas de la conscience, du degré le plusegitaime, qui est celui de linvestigation
mathématique et physique. Laquelle, dans son dévefoent mécaniste, méne bien loin du
germe dont elle nait et arréte la conscience ateédegplus obscur, la ou elle subit la tentation
d’interpréter tous les degrés supérieurs avecdedue uniqguement valable pour le domaine de
I'inorganique, en ignorant le germe de pensée dutjnait. Il n'y a pas d’autre explication a la
position de I'épistémologie moderne : lui est peofa non-conscience du moment intuitif, dont
part le scientifique et c’est la raison pour latpielle-méme contredit le germe de la pensée qui,
a cause de l'induction-déduction, lui permet I'igtigation structurale, en égarant la nature réelle
de la pensée dans le processus logique. Cetteenatudique de la pensée doit se manifester
chez I'homme, mais pas gratuitement, mais plut@ndului le décide librement et, pour cette
raison, le veut, en luttant contre ce qui dansdgcipé et dans le mental I'entrave. Tous les
problemes de ce temps demandent que 'homme rdalisature véridique de la pensée, parce
que la solution ne peut venir que d’elle seule.

On pense que I'on sait ce gqu'on pense : on saitl'quepense, mais I'on ne sait pas qu’en
pensant on part de I'essence du monde qui, poig iI@son transcende le monde : on est en train
de réaliser ce qui le soutient, I'alimente, l'intégle dépasse, parce que c’est plus grand, plus
parfait, plus réel que le monde. La transcendanceahde c’est la pensée méme qui le pense et
sait qu’'au plus profond d’elle le monde n’est pakiicqui apparait, mais ce qui tend au travers
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de celui-ci a étre connaissance. La transcendandtz pensée, en devenant immanente, anéantit
la dualité du monde.

Au plus profond de soi la pensée sait que le malwiteétre transcendé : le réel, I’humain, le
quotidien, c’est le pensé qui s'impose a la percsginuellement et illégitimement. De toute
maniere, 'homme insiste a le penser, parce qusearetement I'espoir de le dépasser: en
secret, il sait qu’il le surpasse a chaque foixd@esommeil et définitivement avec la mort. Mais
le sommeil est la transcendance inconsciente, ld & la transcendance réalisée au prix de la
vie, c’est-a-dire a la condition de perdre la gei, exige a I'inverse sa propre immortalité dans la
vie elle-méme : la vie exige la transcendance dent& a savoir la pensée consciente, pour
réaliser son unité.

Le miracle du penser est continuellement a poréémdin de ’lhomme : dans l'intimité, dans
I'en-soi de la pensée, il a la transcendance damdin : celle que recherchait Nietzsche, en
suscitant 'immanence contre la transcendancegeaostredisant ainsi tragiquement lui-méme,
parce qu’il pouvait le faire seulement en renfotdantranscendance propre a la pensée avec
laquelle il pensait 'immanence opposée a la trandance. Mais Novalis avait déja signalé la
juste voie de la transcendance, la vraie voie dymaen la voie magique de l'idéalisme, que
I'idéalisme philosophique avait eu le tort, cepearidal’identifier avec le simple processus
dialectique, a savoir avec la forme réfléchie dpdasée. On est aujourd’hui plus que jamais
éloigné d’'une connaissance de l'histoire réellelalgpensée humaine : parce qu’elle ne peut
découler que de la pensée capable de se saisméiies, |a ou sa transcendance est permanente
parce qu’en dehors du temps, la ou le secret denktin est toute immanence.

Dans la pensée, 'lhomme dispose du germe de liraiig: C’est le pouvoir secret de la
transcendance de la pensée, qui dépasse contimaatlée multiple, accomplit la synthése des
syntheses, identifie les lois, appréhende des gbmgar intuition, unit les concepts au moyen
des idées, et peut unir les idées en une idéananigiunique, a savoir dans une catégorie unique.

Ce pouvoir de synthese, toutefois, ne conduit pmspénsée a deécouvrir le germe
d'immortalité, ou la transcendance dont il nait,isrsil lui donne un moyen de I'appréhender
par intuition et de I'exprimer dialectiguement, garque de toute maniere ce pouvoir ne
s’adresse pas a lui-méme, mais toujours a un objei une objectivité complexe. La pensée
exige toujours un objet a penser : avec cela @lsenvoit jamais elle-méme. Mais elle peut se
voir elle-méme si elle apprend I'art de la concatidn, ou de la méditation : elle peut saisir son
propre mouvement. Celui qui le saisit, alors, clestle dans la pensée : le Je auquel il est
rarement donné d’étre I'observateur de ses progpeesées, ou celui qui suscite, quoique sans
s’en apercevoir, et est toujours au centre du mmoewt de ses propres pensées. Il n'y a pas
d’enchainement de pensées qui ne se développejgans Je soit le sujet inévitable, méme s'il
n’est pas reconnu comme tel.

Mais méme quand le Je saisit le mouvement danenaée, et affleure avec cela dans sa
transcendance, a savoir, qu’il rend opérant le gedm I'immortalité de la pensée, qui est
immortalité du Je, c’est-a-dire I'identité du dgec le Logos, il faut dire que c’est encore une
présence préliminaire du Je dans la pensée. LetJaiele point de réaliser consciemment la
coincidence avec la transcendance de la penségjlmaila réalise pas, parce qu’'un long travail
de dignité doit étre réalisé préalablement au phasond. Si 'on pouvait indiquer une qualité
qui récapitule toutes les vertus requises au desgpur la réalisation de la transcendance de la
pensée, on devrait dire: la fidélite. La fidélde I'idée premiere et, pour cette raison, a
I'enseignement, la fidélité a la vérité devinée pduition, a 'amour deviné par intuition, la
fidélité a son propre maitre, la fidélité a la diren qu’a indiquée le cheminement juste, la
fidélité a sa propre tradition intérieure, la fit€la I'essence de la fidélité. Qui est la Vierge
Sophia.

Celui qui croit que, dans une telle direction, keallastuce humaine nécessaire aux conquétes
extérieures, se trompe fortement : il ne s’apergag qu’il suit le sentier de la trahison, duquel
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pourra le détourner la série des échecs de I'emdeemtérieure, surtout en I'avertissant de la
disparition de la juste inspiration ou de la luraiéntuitive. La transcendance de la pensée lui
devient impossible a atteindre et méme inconcevalldidélité, comme loyauté ou dévouement
absolu a I'étre aimé, répond, dans le domaine diessi a I'identité de la pensée avec sa propre
transcendance.

La transcendance est le courant divin de la pers@di® qui permet a la force-pensée de
s'immerger dans la ténébre de la psyché et d’omémame un flux de lumiére rédemptrice dans
la structure de la Matiére. Grace a la transcerelaecla pensée, I'ascete parvient a voir, au
travers de I'apparition sensible, la lumiére décbu la ténebre qui renait comme lumiére de la
Matiere : elle renait parce que la transcendancaeople l'intérieur d’elle, identique a la
transcendance de la pensée, dans le penser, darsd®oir.

La Matiere, anéantie par la pensée consciente,lagigane cérébral, est en veérité recréée par
la pensée vivante : laquelle, pour cette raisomaeifeste dans I’humain comme ce qui dépasse
les lois de nature: elle dépasse christiguemdnimain, méme dans le percevoir pur, en
réalisant les prémisses de la nouvelle Eucharistie.

La transcendance est immanente a la pensée. Légess 'immanence continuelle de la
transcendance : c’est pourquoi elle opére auss apercevoir pur. Toute perception est pure
en soi et, comme telle, c’est un subtil processusical, parce qu'a l'intérieur du domaine
physique, elle accorde éthériguement le monde @es svec le monde de I'Esprit, en
correspondant au pouvoir gu’autrefoisylegi conquérait au moyen de la respiration rythmique.
L’objectif du yogi était de s’insérer dans la transcendance de faraésn, pour dépasser les
limites terrestres, s’évader de la Terre : lesitsge l'air, ainsi évoqués, l'aidaient a une telle
tache. L’ascete moderne ne peut pas réaliser tsdeadance autrement que dans la pensée :
seulement s’il la réalise dans la pensée, il ldis€adans la respiration, sans nécessité de
techniques respiratoires. La conquéte des éndrgiegoorelles dominatrices de la corporéité, lui
donne un moyen de ne pas s'évader de la Terre,phadt d'opérer avec la transcendance dans
son intimité (de la Terradf). L’homme est inconsciemment dans l'intimité dg &re, quand sa
pensée est cérébrale : il doit simplement réallaatonomie de la pensée a partir de I'organe
cérébral, sans renoncer a la détermination ehattaté requises par I'utilisation d’un tel organe.
Alors la transcendance de la pensée jaillit tonbdp au secret de la matiére et la transforme :
elle dépasse les lois de nature, détruit et réédi qui est matériel chez 'homme. La loi du
miracle, fondée par la Christ dans le Nouveau Tesid, est inhérente au processus secret de la
pensée qui pense : actif chez 'homme et touteéfmennu de lui, parce qu’affluant du Logos,
auquel la conscience ordinaire inconsciemment Es@p

Toutes les opérations décrites par I'alchymie fahision substantiellement a des processus
de rédemption de la pensée, en particulier a leitatisn du germe secret de la transcendance,
aux fins d’'une transformation de I'ame qui va jusga corporéité. Jusqu’a la corporéité ne peut
opérer que la force qui équivaut au feu de la Réree A la différence de Jean, qui baptisait avec
I'eau, le Christ pouvait baptiser avec le feu. ecé secréte de la pensée est identique a celle qui
se libére dans la flamme de la Pentec6te. La diifgg c’est que la flamme de la Pentecote fut
donnée comme récompense a des étres qui l'avaiéntém parce que, malgré leurs limites
terrestres, il avaient développé a I'égard du €Hasmaximum de fidélité possible au type
humain de ce temps-la : tandis que la Pentecote demps-ci est, bien sdr elle aussi, un don du
Logos, mais c’est un don que 'homme doit conquéour autant que liborement il le reconnaisse
et le décide. En tant qu’étre libre, 'homme egiatde de choisir entre la voie « tellurique », qui
est la domination des instincts, et la voie depfgsqui dépasse et transforme le monde des
instincts. Dans la pensée, I'Esprit Saint est presemme transcendance : dans l'acte intérieur
libre, la transcendance devient conscience. Ledetpe dans I'ame, c’est-a-dire dans I'ame de la
Terre en vainquant la matiére : en réalisant I'Eslans la Matiere, qui est le Christ.
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La réponse de 'ame au contact avec le Je, c’'getdad’étre sur la voie de la retrouvaille de
I'archétype céleste. Cette joie est silencieusseetéte : elle peut s’épancher seulement si elle
puise a chaque fois a la sécurité du cceur, quagsibfondeur du Je, a savoir la profondeur du
Logos dans le cceur, inséparable de la béatitugaelle de 'ame. Cette béatitude originaire est
la Vierge Sophia : qui attend son propre révele Ehttend du Je, qui ne peut pas initialement ne
pas étre le Je qui pense I'objectivité du mondegyamt, dans le secret du mouvement pensant, la
transcendance du monde : la transcendance patl&@btpBivin pénetre et transforme I'humain.

L’homme est responsable de sa propre pensée, catarsa propre béatitude. En réalité, il
recherche fébrilement sa propre béatitude, maie ikait pas qu’'il cherche la Vierge Sophia,
parce qu’il ignore le siege réel de la béatitudde cherche de maniére erronée dans la sphere
des sens par la convoitise et les instincts. Adord a le passage vers elle dans la transcendance
de la pensée, dans laquelle afflue le courantétemla Vie depuis 'avenement du Logos sur la
Terre et fait de la sphere des sens un monde hamoavec la domination de I'Esprit.

* kK

Dans la pensée, qui s’est formée au moyen de lieqpee des sens, I'ascete peut retrouver la
lumiére de I'humain, la lumiere perdue, a laqutdiat étre aspire ardemment au plus profond de
lui-méme sans le savoir. Cette lumiere est la temdance intérieure a la pensée, affluant
continuellement par I'expérience sensible, mai®iga, reliant secretement la pensée a I'éther
du cceur : c’est la lumiere qui unit, a partir desgence, ame a ame, vie a vie, et en méme temps
le pouvoir de rédemption du concept, la relatiomeeconcept et concept : la connexion d’amour
spirituelle qui va de créature a créature : doaagnEme substance intérieure qui réunit, selon
I'androgynie originaire, le couple humain. C’esHarce-Logos de la pensée qui peut aujourd’hui
se donner directement, comme lumiéere.

A la lumiére de tout ce qui a été dit, le sens aleéisurrection de la foi dans les temps
nouveaux peut étre compris. La foi n'est pas unrerpassif, impliquant un renoncement au
penser : un pareil croire passif, qui accepte dasaissances sans Vvérification cognitive, c’est-a-
dire sans activité intérieure consciente, c’estqoeé a conduit a l'actuel Matérialisme, au
dogmatisme de la Science, au nouveau réalismeaaddfiracte (armure composée dendf) de
logique mathématique.

La foi dans le sens nouveau, c’est la transcendadmda pensée réalisée selon la logique de sa
dynamis Elle jaillit de I'identité de la pensée avec Beace de la chose, produisant la vie plus
élevée du concept de ce que I'on connait progressent. L'essence des choses est le Divin : ce
Divin presse dans la pensée comme la transcendamde est propre, sans laquelle il ne serait
pas comme pensee. Il n'y a pas besoin de croil@idn : il est suffisant de réaliser le concept
pur, l'idée pure, en dépassant le mécanisme dialecide la pensée réfléchie, pour réaliser la
transcendance de la pensée. Et celle-ci se révelle-théme comme le Divin affluant dans
I'ame et également dans le monde, chez les éwmes,lds choses : comme le fondement.

Ce Divin devient la certitude intérieure, naissamte pas d’un croire passif au Divin, duquel
en effet on demeure éloignés, parce qu’enfoncés @anature corporelle, mais au contraire a
partir d’'une action intérieure qui libere le peng@eson enchevétrement de liens avec la nature
corporelle, en lui restituant sa nature réell@uédle est incorporelle. Le processus de I'egdade
psyché confuse, du corps jouissant ou souffrasgras toujours 'homme, parce qu’il asservit la
pensée, en entravant la manifestation de la natekle de celle-ci, qui est suprasensible,
exempte de contenu égoique, produisant ce flus¢emdant du monde, qui se manifeste a peine
dans les concepts et dans les idées. Dans lespteneedans les idées affleure tres peu la
transcendance de la pensée, indépendante de ta dirieure, et méme capable de la dominer
et de la transformer.
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La transcendance de la pensée est la puissanom decsrporéité absolue : le degré auquel le
biologique humain est surmonté et pour cette rars@heté : la dimension qui presse pour le
sentir, pour qu’il puisse étre un pouvoir de veeytai sentir qui ressent le Divin. Normalement
privé d’'une telle dimension, le sentir aspire aasgteur, mais dans lI'impuissance, au Divin, il le
réve, il 'adapte inconsciemment a sa propre stilvjeg, qui est un assujettissement a la psyche
corporelle : ou bien il déifie ce qu’il n’est pagpable de ressentir vivant au-dela de la sphere des
sens.

Dans la transcendance de la pensée afflue la méroe §ui jaillit brusquement dans les
membres quand ils sont en mouvement. A chaquegisés’homme connait, cette énergie se
déclenche en lui, naturellement inapercue — comméeadisait — parce qu’il est attiré par
I'objet du connaitre : il expérimente l'objectifude connu, plutét que le connaitre. C’est
pourtant au niveau sensible gu’il connait sans mutute : le Cosmos accueille la substance
pure d’un tel connaitre et le restitue comme urissamce du Je, méme si I’homme ignore un tel
échange, et son sens transcendant. Des contributiena science peuvent se servir soit le
criminel soit le sage : en étant au niveau ou lenattre fait abstraction de son propre pouvoir
moral.

L’homme peut obtenir le degré le plus élevé dersarne expérience intérieure, s'il parvient a
réaliser la transcendance de la pensée en tantépement conscient. En vérité, le connaitre de
'homme n'a pas d’autre objectif. Les réalisatiomsatiques de la civilisation ne sont pas
I'objectif de la connaissance : son vrai objeajife quiconque peut vérifier, c’est I'expérience de
la force qui se réalise dans le connaitre, pareecgtie force, accueillie en conscience, régénere
I’'hnomme, crée la vraie Civilisation : transforment@l en vitalité nouvelle de 'humain.

Dans I'élaboration du concept et dans I'expériedeel'idée pure, la transcendance de la
pensée est en acte. La fidélité a cet acte estdatwn quotidienne patente de I'ame, qui donne
le moyen au Je de percevoir la transcendance caomalentité avec I'ame. La fidélité patiente
mene a la foi consciente, c’est-a-dire a la foraelus puissante de communion du Je avec
I'ame. On a dit que c’est la foi des temps nouvegaxce qu’elle s’obtient non pas au moyen
d’'un abandon passif au croire, mais plutét au mayert’action intérieure, d'ou la pensée se
libére des attaches mentales, sa force pure edmsee agir absolue et affluant toujours dans
I'ame. L’étre de cette force pure est la transcendajui devient continuellement immanente.

L’opération conséquente c’est de réveiller la vie sgntir correspondant a ce degré extra-
humain, ou super-humain, de pureté de la penseiest] la fidélité a la lumiere intuitivement
percue, se reflétant éthiquement dans la fidéliteergseignement, au guide spirituel, a I'étre
chéri, a la fraternité humaine, etc... Cette fidél@@ devenant une qualité de I'ame, se trouve a
atteindre une faculté humaine originaire qui s’Be@gprogressivement d'un long sommeil, et
c’est la persuasion, ou le sens, de la réalitéuguesensible qui se trouve a la base du monde :
ou mieux, l'identité avec elle, la force du réalesmrai, qui ne s'impose pas de I'extérieur, mais
surgit du plus profond de I'ame, comme une crégtigde I'Esprit. C’est la foi.

La foi des temps nouveaux ouvre la voie au mirgece qu’elle puise la force créatrice a la
persuasion profonde de la justesse d’'une événememercevant dans celui-ci le vouloir divin
lui-méme. L'idée, intimement vécue, devient pluaigrque la réalité sensible : cette realité, en
tant que somme d’apparences, palit et s’évanowyamnt la transcendance, qui devient
immanente, de l'idée vivante, intensément voulsgytau sensible.

La force créatrice de la foi est la transcendarectagenseée, qui entre en action parce que la
pensée s’ouvre a son étre propre, qui est a liwrigvant le domaine du temps, et par conséquent
cet étre ne connait pas de matiére qu’il ne dompaseradicalement. Il ne s’agit pas de croire ou
de ne pas croire, mais bien plus de vivre I'étresgmble étre en soi, mais nait en réalité comme
une penseée : il percoit affluant dans la pensé®d®s, qui est le Logos dans le monde, de toute
créature, de tout événement, 'ultime contenu dal. i€expérimentateur des temps nouveaux
distingue désormais la pensée consciente de la ftmet elle émane et il sait que cette force peut
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tout, parce qu’elle est la base, elle est le Laposiomine I'étre, la matiere, la nature, en étant
la fois essence et existence : le Logos auquethsde peut s’ouvrir, en s’ouvrant a elle-méme,
parce qu’elle est capable de consécration dansrk goncentration. Dans cette pensée, a son
origine, ’'homme rencontre en soi le centre du neond

La consécration appartient a la transcendance geraée, mais son afflux est la requéte
déterminée de I'ame, a laquelle répond une rédempmte la pensée une avec la volonté. Ici
s’entrevoit la résurrection du sentir, le sentir ldeVierge Sophia. Il est donné d’apercevoir
surtout le sens d’'une opération inattendue de |/apae rapport a la structure qui lui est
constitutionnelle : une force différente et incoaran action pour elle. Elle n’est pas humaine,
elle transcende I'humain, bouleverse sa quotidignneresse la transformation présente de
I'humain.

A partir de 'homme, tel qu'il est ordinairementprame il ressort de la connaissance
quotidienne, de la psychologie, des investigatiactuelles de la Science, mais aussi de
I'ésotérisme traditionnel et du néo-spiritualisniene peut désormais venir plus rien de bon.
L’homme se perd s’il ne discerne pas en lui celgtianscende et s’il ne découvre pas comment
ce qui le transcende appartient a 'auto-consciebem méme temps au fondement de celle-ci, a
savoir, a la plus grande présence spirituelle gnalWEtre qui a le pouvoir de renouveler le
monde : Il a renouvelé le monde.

Le vrai probleme de 'lhomme c’est son oppositiczoimsciente a la force qui le soutient et qui
a renouvelé le monde : il s'oppose a elle avecémnselon sa propre nature, sa propre race, son
propre passé, I'histoire faussée, le rationalismdépgique, la dialectique. L’Etre qui renouvelle
le monde s’entrevoit au-dela de ces limites : leigs sont surmontables et méme précieuses en
tant que signes de ce qui doit étre dépassé. Usadnivelle doit naitre de la volonté : mais la
décision de la volonté commence par un acte deépeeisla volonté est insérée dans cet acte :
mais une telle volonté est la transcendance destesqe, la force que la pensée présuppose
continuellement et qu’il faut avoir le courage @idifier.

C’est la force de base de I'ame, la force radidald’Esprit dans I'ame, inconnue, ensevelie,
au point que I'ame sans elle est morte, en réait@insi morte, prise comme psyché, c'est
pourquoi son automatisme cadavérique apparaitataérd_'élément de résurrection de I'ame
doit étre réalisé par la pensée qui réalise sar@rtjanscendance : cette transcendance c’est
I'élément vivant, résurrectionnel de I'ame, que plansée puise a I'ame dés-animée. Mais
comment le lui retirer si elle est dés-aminée ?

Ceci est le secret de la Vierge Sophia, qu'ellssomniére de Lucifer et a partir de sa prison,
communique subtilement et intuitivement, a parérsibn profond silence, et toutefois dans le
plein acte intérieur, I'art de sa libération, aupdésent dans la pensée. A partir de sa solitude,
I'lsis silencieuse, aimante, lumineuse, renait@tode le secret de la force au Je : du domaine
médian elle dévoile le secret de la domination degx Adversaires. Mais il faut que le Je
parvienne a étre présent dans la pensée, commeaalapsir circuit de vie dans la conscience. La
pensée a un tel degré n'a rien a faire avec destlgu des thémes auxquelles elle se
subordonne, mais puise a sa propre transcendanteea@ son propre contenu réel. Ce contenu
est la vie primordiale de I'ame, et aussi sa faleeesurrection, parce que c’est ce qui se réveille
en elle dés qu’elle rencontre le courant libératkude. La transcendance de la pensée appartient
a la vie originaire de I'ame : c’est pourquoi, gdagile s’enflamme dans I'ame, il s’effectue
comme une résurrection de sa vie. La Vierge Sopafur et a mesure qu’elle est libérée,
confere au Je le pouvoir de profondeur de 'AmouviiDdont il est le porteur. Le Je peut
rayonner cet Amour dans le monde, si la Viergeéseille. Cet Amour est pressenti : il devient
la dynamisvraie de I'ceuvre dans la phase ou la directiotegs¢rception de son silence a elle.

En réalité, le Je ne peut pas étre le Je sanelgé&/Bophia. La forme de lumiére originaire de
I'ame s’éveille comme une force de pénétration@dans I'humain, depuis le mental jusqu’a la
corporéité physique : comme force de transmutatieria Terre, de la matiere, des étres, des
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événements. L’homme commence a en percevoir laivammme un pouvoir de la foi qui

« déplace les montagnes » : c’est une ardeur neyggli ne vient pas du corps, des instincts, de
la psyché, du sentiment, mais de I'essence laplus de la pensée qui se retrouve une avec ce
qui d’originaire, est dissimulé dans I'ame : avewtai sentir, avec le vrai vouloir.

C’est la certitude de la possession magique déal#é : une possession détenue pour I'heure,
dans le domaine terrestre, selon une magie inveps#eAhrimane, lequel a le pouvoir
d’'imprimer en profondeur dans la psyché humainaesdaut son caractére concret, I'apparition
sensible. Cet apparaitre parvient a s’imposer commneeréalité a 'ame humaine, en se servant
des énergies suprasensibles affluant en elle, pgreelui fait défaut une conscience de son
appartenance légitime a de telles énergies.

L’homme est tellement identifié dans I'inconscieavec I'entité ahrimanienne qu'’il prend
pour siennes les impulsions de celle-ci : ne diaspbpas de pensée consciente, il croit décider de
lui-méme, tandis que le Démon de la Terre décigdmalment en lui. C’est le piege dans lequel
tombent régulierement les hommes de ce temps, neéme qui ont la chance de connaitre la
description exacte de la technique occulte des delwersaires de I'évolution humaine, Lucifer
et Ahrimane, parce que sans s’en apercevoir ilgisédt cela a un apprentissage intellectuel. lls
reconnaissent Ahrimane et Lucifer chez les autness pas en eux-mémes : alors qu’il n’y a pas
d’autre habitation des deux Adversaires, qu'’emséine : en les dominant dans sa propre ame, il
est donné de les apercevoir chez les autres, patoe a le pouvoir d’aider les autres : ce qui est
en vérité I'aide authentique apportée a soi-méme.

Dominer Lucifer signifie empécher qu’Ahrimane prenpossession de la faible pensée
réflechie et la transforme en sa propre expresswitive : que 'homme croit sienne. Le
réalisme ahrimanien, qui est la puissante hallticinadu réel, quotidiennement subie par
'homme, il peut étre surmonté, voire méme renvedsns la pensée voulue par le Je. Son
renversement, qui n’élimine pas, mais assume, atraice, I'expérience sensible, constitue la
vraie réalité, parce que sont enfin réaliséesdeset de la connaissance avec laquelle I'hnomme
commence a connaitre la réalité, quand bien ménigléement, sous la forme quantitative
unilatérale : laquelle & son niveau est incontéstaént vraie.

L’idée, qui nait vraie selon le vrai sensible, d&tite vécue en faisant levier sur les forces au
moyen desquelles elle nait : grace a la concentraties forces sont intensifiées, jusqu’a ce que
leur étre réel se manifeste : avant cela, on n'queale reflet, inévitablement asservi au réalisme
sensible. L'idée — qui est le noyau de vérité dal & pour pouvoir manifester la vie de laquelle
elle nait, exige d’étre vécue de maniere volitivecl’énergie d’'une telle vie, c’est-a-dire avec la
méme intensité avec laquelle les impressions dessia la rencontre desquelles elle se dirige,
impriment I'ame : ou mieux, I'idée — en tant quentanu concret du réel — doit acquérir une
intensité plus puissante que celle qui est propreparceptions sensorielles, celles-ci étant, dans
leur contingence, multiples et sans connexions atlgts; alors que l'idée est une, centrale et
immédiatement unifiante. Le réalisme du sensible &oe surmonté par la puissance réaliste de
I'idée : laquelle puissance est la vérité du sdasib

L’idée appréhendée par intuition est la transceoel@e la pensée en acte : mais normalement
avec son intemporalité elle vit un tres bref ins@ans I'ame, et se dissipe en n‘ayant pas prise
sur la conscience : alors que linstinct, lui, &e@rsur la conscience, car la charge réaliste du
corps sensible I'impose a celle-ci, de l'animique physique, en réalisant une continuité
temporelle. Le support physiologique est comme eéhiocule toujours prét, au service de
I'instinct.

La vérité de l'idée demande a étre vécue dansraoence, avec le courage de la volonté,
jusqu’u point d’en devenir plus puissante que largh sensible, parce que c’est I'unique veérité
qui — comme on l'a vu — coincide légitimement avecréel : elle veut naitre dans I'ame
comme une réalité de I'esprit, pour autant queaascendance de la pensée se réalise dans I'ame
jusqu’a la continuité temporelle. L'impossible demi alors possible. Ce qui est juste se réalise :
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celle-ci est la nouvelle loi du miracle. La vertild Vierge Sophia se réveille dans 'ame comme
une force de la foi des temps nouveaux. La tramsoere de la pensée devient un vouloir
dominant le domaine physique : la vie de I'ame etl'dsprit se réalise avec son absolue
indépendance de la corporéite, mais de telle mamjeielle fait de la corporéité un instrument
des courants divins et spirituels. C’est la magiaige de la Vierge Sophia qui dissout le mal du
monde et le transforme en bien, soulage ceux disgeft de I'injustice humaine, en les menant
au dépassement de leurs épreuves, au moyen daikrdude la connaissance, opérant comme
une puissance de la foi : elle s’enflamme ausssalans les ames d’autrui comme une puissance
de foi. Elle agit directement comme dévotion.

Aux purs, aux enfants, aux simples dévots, la Madpeut apparaitre et donner sa
consolation, la guérison, la solution des diffiés|tla magie puissante de domination de tout
’humain : mais en méme temps, sa force directdlaesie de I'ame ressuscitée et pour cela
capable de s’ouvrir au propre principe transcendanmoyen du sentir redempté. Le vrai sentir
renait et c’est la béatitude de I’Amour Divin geifait amour humain. le Christ commence a étre
vivant dans 'ame humaine : grace a son don l'aldbé& Pentecote des temps nouveaux se leve
en elle.

La PentecOte est la restitution de la chaleur waigé (celle de I'ancien Saturne) a ’lhomme.
Le feu pur du sacrifice des Esprits de la Volordatchait la forme premiére de la Terre, est a la
base de la structure physique de I'homme. Il nenatiraujourd’hui que la chaleur des instincts, a
savoir la chaleur nécessaire aux forces infériedeelego qui affluent dans le sang, alors qu’en
soi, la chaleur est le mouvement du plus grand gjartuel, la substance transcendante au
moyen de laquelle le Divin crée de nouveaux monkegression cosmique du sacrifice de soi
offert par les Hiérarchies les plus hautes : celipoenme un jour devra incarner consciemment
comme un veéhicule de sa vraie nature.

Cette chaleur-lumiere originaire, dont la perterpgdwmme signifie le caractere inéluctable
de I'égoisme et de chacune de ses conséquencascttests, lui est restituée grace au Sacrifice
du Golgotha, comme possibilité du Je de dépassdiniées des lois de nature, c’est-a-dire de la
nature déchue. Dans un tel sens, la Pentecotee esfiribole du sens ultime de I'expérience
terrestre : I’hnumain, impliquant le caractere imédble de I'égoisme, de la transcendance
physique et de la mort, demande a étre dépassémile peut aujourd’hui retrouver dans son
vouloir intime la Force que fut a I'origine pout lune chaleur de vie créatrice : il peut connaitre
comme une vie propreimpetusdu don absolu de soi que fut a l'origine le saides Esprits
de la Volonté aux Hiérarchies immédiatement supéze

I N’y a pas de mouvement de la volonté humaine quel que soit son objet, ne fasse
occultement appel a cehpetusde don qui vainc la prison de I'ego et par consetjtend a
réaliser le vrai Je. Selon I'enseignement du Male® temps nouveaux, a savoir le Bodhisattava
Maitreya, dont la lumiere rayonne dans le monderawers de I'ceuvre de Rudolf Steiner, le
sens ultime de la vie est I'évolution de 'humaénréstre jusqu’a la capacité de fonder avec les
forces rédemptées du Je le Cosmos de ’Amour. erhihe est le but des Hiérarchies ». « Ce qui
doit étre réaliser, c’est 'homme voulu par les e, enseigne-t-Il. En réalité, I’'homme nait de
I'amour sacrificiel divin, mais sur la Terre il daégarer la conscience de cette origine, pour
devenir un étre libre : il est amené a extrairedascience de soi a partir de la corporéité et a
accueillir des impulsions qui découlent de ce quiug s’'oppose a I'amour sacrificiel originaire :
et toutefois son vouloir continue a avoir la teggitsecréte d'un tel amour, inconsciemment,
méme quand il agit dans un sens opposé a cet amour.

La conscience égoique, pauvre des forces du Jebléec par les puissances astrales
inférieures, a savoir par le démoniaque, auraitio@di’homme a s’identifier définitivement avec
I'élément terrestre déchu, si le Christ n'était patervenu en ressuscitant en lui le principe
originaire, au niveau auquel il pQt le saisir en@nsciemment : qui est le niveau le plus bas
atteint par lui, ou la loi de la mort deviendrapnésupposé de la Science, parce que science du
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monde fini. En tirant la conscience de soi librel'd®ment terrestre déchu, I’'homme accueille
simultanément cette impulsion opposée a celle dusdarificiel originaire : pour se réintégrer
lui-méme selon celle-ci, 'usage cohérent de larli® lui est nécessaire, la connaissance vraie de
soi, la capacité de retrouver le Je indépendamahenbrps astral, la Voie des Dieu, et pour cela
I'Intelligence divine : qui est la Vierge Sophiaa Ichaleur sacrificielle originaire, comme une
flamme d’amour rédempteur, est réveillée par lagaeSophia qui resplendit dans I'ame en se
libérant du lien de Lucifer. Elle restitue a I'aheepouvoir de la création selon le Logos, en étant
la force de la foi des temps nouveaux, c’est pavirgie I'autoconscience jaillit la vertu du
miracle.

7. L’ordre crucial restitué

Le Christ devient une puissance du cceur, tandi djgspose de la médiation de la Vierge
Sophia, a savoir du réveil du sentir originaire la vocation absolue, de I'aspiration audacieuse,
de la dévotion illimitée, de la pure inflammatioa kime. Il constitue alors avec Elle une force
unique : la Force-Christ, qui fait du coeur de I'moenle centre de I’Amour Divin du monde. Une
semblable opération, cependant, comme on I'a \@syppose la conquéte de la transcendance de
la pensée au plus haut de la vie de I'ame, la gaigon de la lumiere de la pensée libérée avec la
lumiére profonde dissimulée dans I'ame. Le semmait, I'ame revit. La chaleur saturnienne
originaire transforme les instincts en affluantsl&Envolonté.

Mais comment I'ame revit-elle ? Pour que le Logo#aenme le coeur, la Vierge Sophia doit
s’éveiller, silencieuse. Ce réveil de la Viergesdieuse est le revivre de I'ame. Elle révele le
Christ comme la Force que la Terre n'a jamais cenma force rénovatrice, a laquelle tout
I'ancien monde aspirait tout en s’y opposant awtwi. La Force est une : a travers 'lhomme a
I'origine elle s’est scindée, en 'homme elle peetlevenir une, réaliser son androgynie.
L’homme retrouve le Christ dans le Je, a savoicenire de soi, en cessant de partir d’'une autre
base qui n'est pas le Je: il doit redécouvrir tesnperies fondamentales offertes par la
subconscience au Je. Il doit vraiment rencontr&Hast, et non pas son reflet dans la pensée ou
son reflet dans le sentir (cas le plus frequemrsigyia présentndt) : dans le reflet il n’y pas de
Christ. C’est pourquoi la Vierge exige le sileneel’dme.

Si I'on voulait synthétiquement exprimer ce qu'&stVierge Sophia, I'on devrait dire que
c’est le dépassement du reflet dans le pensemstldasentir. Grace a un tel dépassement, 'ame
vraie du penser et du sentir s’adresse au Je, carsoe étre originel, en rendant opérationnel le
Christ qui lui est intérieur. En vérité, 'ame ress 'urgence du Je ordonnateur, a savoir du
Principe solaire du Christ: mais elle est closenatel Principe, a cause de la conscience
réfléchie, de la pensée réfléchie. Dans le cazaeflet est suspendu, I'adme revit parce qu’elle
peut enfin accueillir le Christ, irradier la ForCéwist dans le monde. C’est 'ame qui exige la
Résurrection et non I'esprit, qui n'a jamais déeha seulement la tache de se savoir Esprit : de
I'étre.

La tache du rayonnement de la Force est le semseutle la figure de la Vierge. Si I'on
parvient a concevoir la synthese des forces des$das Hiérarchies affluant dans le Cosmos, on
pourra avoir I'idée de la Force-Christ et I'on p@ulussi reconnaitre qu’'une telle force est
I’Amour Divin devenant amour humain. Le devenir faimde I’Amour Divin est donc la vertu
de la Vierge Sophia, servant I'ceuvre de Celui gaarne I’Amour Divin. Cela est possible, car
I'entreprise du Fils de I'hnomme n’est pas seuleniardonvergence de la donation de toutes les
Hiérarchies, mais pareillement I'écoulement d'ungispance qui arrive a la domination
supérieure a celle des Hiérarchies elles-mémesdohaination du Mystere de la « Cause
premiere sans cause », d’au-dela du ciel cristdllenqui vient du Christ, la Terre en vérité ne I'a
jamais connu : elle attend de le connaitre. Tedtd'entreprise de 'homme.

47



La synthése christique des forces cosmiques daiudge et vaincre la haine humaine, le mal
le plus profond, jusqu’a en faire une force de twiga L'ame doit dépasser et transformer non
seulement la haine qu’elle renferme en elle, massiacelle continuellement produite par les
autres ames. Il faut a 'ame une force plus qu’hnmale nature divine, pour affronter le courant
de haine : mais une telle force doit pouvoir se ifeater en elle, sans la détruire par sa propre
sublimité. En effet, cet Amour Divin commence pasater la capacité de I'ame a I'accueillir :
I'ame doit progressivement renaitre avec les fodieses, dont elle était dotée avant la chute
dans la corporéité et son identification avec eglle

Il est évident que 'ame exige de réveiller enwswe nature non humaine, a savoir une nature
supra-humaine : a laquelle elle s’oppose inconstiemt. C’est pourquoi les ames en arrivent
humainement au désespoir : pour autant qu’ellegpsi@hent de la limite qu’elles doivent
dépasser. Celle-ci est déja potentiellement franclains la pensée qui pense, mais 'homme
I'ignore : il refuse de connaitre le pouvoir depsapre libération et méme il le redoute. Et I'on a
vu que la tache de l'ascéte est avant tout d’aaglarconscience de la transcendance de la
pensée, a savoir de réaliser le dépassement iddiaktte limite. Le dépassement est alors saisi
en soi par le sentir: qui ne pourrait pas I'awdififéremment. Dans le sentir, se produit une
changement de polarité, comme le surgissement dhmevelle maniére d’expérimenter
I'existence extérieure, la vie de I'ame, la relatibumaine. Il cesse d'avoir derriere soi la
convoitise : il ressent en soi, dans la mesurd mssent pour le monde, parce que désormais, il
ne peut ressentir comme vrai rien d’autre que lerDies choses, la joie de la réalité divine de
tout ce qui n'apparait vrai que physiquement. LeisEhparle a travers toute forme créée,
inorganique ou vivante, comme a travers tout évémemla joie c’est de ressentir le Christ vrai,
vivant et puissant, réalité profonde de tout, fondet de tout étre, principe de son don comme
exister. Le sentir renait, parce qu’il s’exerceadtip du coeur, il revit a partir du cceur selon
I"impetusChrist, en puisant continuellement au mystéredeide sa transcendance, qui affleure
dans la transcendance de la pensée, laquelle ¢radesrce se communique a lui comme une
source inévitable du dépassement de I’humain.

C’est le sentir requis par le monde, requis paolamunauté humaine malheureuse, qui aime
et ne sait pas comment aimer, qui recherche un metan disperse continuellement I'énergie :
c’est la requéte des étres chers qui souffrentpguvent étre sauves, rachetés, guéris, et restitué
a la vie réelle, si la vague d’amour est retroudées le coeur de celui qui, dans le sentir, réalise
la transcendance du penser, la Vierge Sophia. éatune aimée peut étre sauvée par ce sentir,
qui est la source primordiale de la vie, retroudéas le secret de 'adme : la créature humaine
c’est toute 'humanité. Tout étre dont la préseeskeactuelle, ou ponctuellkic et hung nous
réunit toujours avec I'amour le plus vaste. Chez2tre en qui I'on fait converger tout I'amour,
se trouve réunie I'entiere communauté humaine ageiur sauve, il restitue la lumiere de la vie,
il guérit selon I'Esprit Saint. L’étre, qu’on aintBun tel amour, est sauvé, il est protégé par le
Christ, il est illuminé par la Vierge Sophia. Maigravers lui, toute créature est rencontrée dans
I'essence dans laquelle son étre coincide aveoded.

Pour que ce sentir afflue dans le monde, il doitreayrace a la plus intense pensée libérée.
C’est justement la pensée pénétrant I'essence ldeses, qui peut devenir une priere continue,
une évocation passionnée du Divin, a tout momenjodu La Vierge est en vérité priere
continuelle. Elle enseigne I'art magique de la qgriéontinuelle aux étres qui doivent renaitre,
pour que leur ame se modele selon la lumiere quaitela compassion infinie nécessaire a
accueillir FAmour infini. Sans une telle compassial n'est pas possible a 'ame d’accueillir la
puissance de I’Amour infini. Mais il faut avant tde passage de la transcendance du penser,
pour que tout cela ne soit pas un mysticisme émaiiie de toute maniere, mais incapable de
dépasser la limite subjective.

La priere continue est quelque chose de plus gpedee ordinaire : c’est une orientation qui
renforce la volonté : laquelle, dans I'essence, ustdévouement absolu au Divin dont elle
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provient, mais qui est normalement utilisé par itme dans un sens contraire a I'essence, en
devenant convoitise, instinct, esprit d’aversioa.\lierge Sophia restitue a la volonté sa nature
véridique, qui est une puissance du don de sondel&pirituel. Dans un tel sens, I'éther du
sentir, I'éther du vouloir, coincidant avec I'étlier la pensée, il arrive que la haine se transforme
en amour. Le probléme de la continuité d'une télmsformation est résolu par I'élévation
continue, possible comme une priére non dialectidoate la vie devient une priere. En réalité,
le créé est en état d’adoration du Divin. Seul¢&tumain est dans un état de froideur cérébrale
par rapport a I'existence : certes, ’lhomme modeéngui fait défaut lalynamiséthérique de la
penseée.

La priere continue exprime la vérité de I'ame, iarge Sophia : c’est I'aptitude qui peut étre
réalisée par 'homme, sans parole, comme pure inatetd de I'ame, corrélation secrete avec
les autres, avec le monde. C’est en vérité I'éatédlité de I'ame. La douceur qu’elle implique
ne diminue pas la force du courage et 'audace¢amiraire, elle I'alimente. L’homme peut
arriver a percevoir I'absurde de I'état de froidderla raison par rapport I'existence, parce qu'il
découvre en tout ce qui existe un chceur de dévquos’éleve vers le Divin, un chceur qui est
aspiration de rédemption et veut étre entendurgréeé par I'étre humain, continué ou compléte
par lui. En se soustrayant a une telle tachealiitisa propre nature spirituelle, il trahit le rden
I’ étrequ’a tort il présuppose a lui-méme.

Certes, La pensée rationnelle doit étre froidegcg@ue purement logique et réfléchie : mais
elle impligue a chaque fois une lumiére dans ldquein tant que transcendance présente,
traverse I'élément divin de la vie : et il se présepour aller a la rencontre du monde existant et
faire bondir en lui la divine vie secréete, qui,extérieur se revét de vétements de couleurs et de
formes, dans la perception de laquelle c’est anfime de reconnaitre le Je agissant. Dans
’'homme, tend a se dérouler le processus de lanmgtien du monde, parce qu'un Rédempteur
lui a tout donné, afin qu'il le réalise libremeR&acheter le monde signifie le pénétrer du contenu
suprasensible qui lui appartient : passer du réflit lumiére. Mais il faut d’aborgdossédeile
reflet.

Grace a une logique pure, I'expérimentateur dailisér la consécration de soi, jusqu’a ce que
celle-ci soit I'aptitude de chague moment de I'eetige : priere continue, méditation continue,
c’est pourquoi ses oeuvres quotidiennes en sontrégmges, méme en deviennent une
manifestation. Alors, il vit : autrement, il ne \pas. Alors, la vie devient lumiere de la Terre
future, pulsation d’'un monde qui est sur le poiatrditre, et doit naitre au moyen de I'ame
humaine : grace au pur penser, au pur vouloirrgjlument la vie du divin sentir, le Regne du
Fils. Mais I'avenement du Fils nécessite la matérde la Vierge.

II'y a une limite inférieure a dépasser, tres dii#i a reconnaitre, parce que marquant
I'asservissement inconscient de la pensée refletvalonté égoique, c’est-a-dire I'accord parfait
entre rationalité et vie instinctive. La lutte c@nte Logos sur toute la Terre, I'opposition a la
Force qui renouvelle le monde, est basée sur wactelrd. Tout homme dispose de la dialectique
qui justifie ses instincts et la série des impuliside la vie animale qui le dominent au-dela du
nécessaire : lesquels aujourd’hui peuvent aussidéguiser d’impulsions morales, ou
psychologiques. Chacun a son éthique, sa visionmdunde, dominée par la nécessité
ahrimanienne.

Eu égard a sa propre erreur, chacun est en vastiég : mais celui qui recherche I'Esprit a
dans ce sens une responsabilité sérieuse, paita gtlevoir de reconnaitre la Force qui est au-
dela des lois de la Terre et du Ciel : il doit caitre la limite qui doit étre surmontée, parce que,
au-dela, c’est le principe de I'étre réel de I'hog)niEsprit qui domine le monde, la loi du
miracle, c’est-a-dire de la réalité authentiqueloit découvrir comment le Démon de la Terre, en
asservissant le mental humain et avec cela la feylla Science, tend a empécher que ’'homme
connaisse sa propre origine supranaturelle commespre étre réel.
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Il faut comprendre le sens vrai de I'expériencéoratelle et du penser froid assujetti a la
perception sensorielle, dont nait le systéme phgside la Science : ce systéme constitue un
monde de certitude réaliste, dans lequel il n'yaa ge passage vers I'Esprit. Au contraire, a un
tel niveau, I'esprit s’avére une entité abstrait@e anomalie. L’homme mental recoit dans toute
la vie intérieure une empreinte réaliste ahrimaméermqui se traduit dans la puissance d’'une foi
inférieure : foi dans le fait physique, dans la pigysique, dans les événements et dans les
processus physiques, conditionnant dans 'homnpsyahé, la Culture, I'économie, la vision du
monde, etc.. La vieille aptitude de la foi, en gédorant, jusqu’a étre privée d’ame, conduit
graduellement au Matérialisme actuel sur toutedael: a une sorte de religiosité prosaique du
sensible. La foi désormais est tournée vers ceaqirecarre I'Esprit.

Dans un systéme semblable, toutefois, méme s’iarpyas d’espace pour I'Esprit, 'Esprit agit
eégalement, parce gqu’il sS’exprime dans la puissaeckorganisation extérieure de la civilisation :
certainement en déviant, mais en donnant de toateame le signe de sa propre présence. Ce qui
manque surtout a 'homme actuel, c’'est la respinatle 'ame indépendante de I'existence
animale, a savoir la signification véridique dutgerl ressent ce manque. Il souffre parce que
I'Esprit ne vit pas dans I'ame, il n'a pas de coxioe avec le sentir : c’est pourquoi il n'y a pas
de sentir qui ne soit pas trompeur, ou préparatoleesouffrance, parce que ce sentir croit aimer,
voudrait aimer, voudrait la fraternité, la justiddharmonie, mais ne réussit pas a avoir son
expression cohérente, parce que le réalisme ahemantrave continuellement son propre
réalisme : qui devrait étre un réalisme du Logtestea-dire du Fils. L’homme est en substance
plus spirituel qu’autrefois, mais il ne connait s propre spiritualité, il I'identifie avec la
matiere.

Dans I'asphyxie du sentir, en manquant de la raspir de 'ame, 'homme de ce temps perd
de plus en plus le rythme éthérique nécessaireeasep et au vouloir. L’équilibre humain, régi
selon l'ordre solaire de 'harmonie des quatre ithest systématiquement contredit : il tend a se
réinstaller chaque fois au prix de catastrophesvimhgelles et collectives. La juste pensée
consciente et la volonté correspondante sont asgitement sollicitées a un tel redressement,
mais chaque jour qui passe elles démontrent plurenleur insuffisance, aupres de
I'accroissement du chaos et de la souffrance. lbatgénéral penser-vouloir est en vigueur dans
I’'humain, mais cet accord est dominé par le Démenlal Terre : il subsiste plus comme
« nature » que comme Esprit.

Le réalisme physique est un fait de I'Esprit, igngparce que fait défaut la conscience de la
transcendance de la pensée engagée dans sa peot@gloo-analytique : c’est pourquoi fait
défaut aussi la direction veéridiqgue du vouloir : Meuloir est continuellement dévié vers la
domination unilatérale de la terrestrité. En réaliait défaut le rythme du siége médian, a savoir
du sentir qui harmonise la pensée avec la volontais un tel rythme ne peut pas naitre si une
impulsion absolument nouvelle n’intervient pas. Emt queictus super-humain, il peut
uniquement venir de la transcendance de la peeséei@ consciente. On a pu voir comment la
conscience de cette transcendance marque la remeaésde la Vierge Sophia.

* kK

Tant que le sentir ne se réveille pas, comme forgginaire, le rythme peut étre voulu.
L’éducation du sens du rythme est une disciplirseiselle de la Science de I'esprit, aux fins de
cette résurrection-la du sentir, grace a laquelidesnent le Logos prend les rénes de la vie, et le
Je enfin exprime le Logos, son étre vrai. Ainsinate elle est constituée, la structure humaine
est une contradiction par rapport au rapport olbjdet!'Esprit avec la Vie. La Vie est éteinte la
ou I'Esprit doit devenir conscience de soi: poarrhéme raison, les processus vitaux de
I'organisme ne peuvent s’affirmer qu’au prix dextaision de la conscience. Vie et conscience,
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dans I'organisme humain, s’excluent réciproquemaetit n’en était pas ainsi, ’lhomme ne serait
pas soumis a la Mort. Et ceci est la pensée-clgirdnleme : parce qu’a la base de la conscience
du Je c’est la Mort. Or, la vraie nature de I'étuenain, a I'inverse, c’est 'immortalité.

La Vierge est le symbole de I'nmmortalité, que bhime peut reconquérir. La résurrection du
sentir restaure le rythme divin dans la psychéadt doexister dans une harmonie nouvelle
I'Esprit avec la Vie. La conscience, pour autarg giéveille en elle le principe de liberté qui lui
est inhérent, peut devenir conscience des forcédifi€atrices de la vie : auxquelles, toutefois,
pour le processus de la conscience, la destrudéda vie est d’abord nécessaire. Ceci est le sens
d’'un régime dominant du sentir, dans lequel peuserrévéler convoitise, peur et impuissance
par rapport a I'existence, uniqguement pour étralpsées et dissoutes. La vie change parce que
'immortalité affleure en elle comme son vrai semdors le devenir quotidien I'effleure comme
un flux tranquille, avec ses choses réguliereshabtico-dramatiques. Sa réalité, en effet, est
suprasensible, mais le sensible, en tant qu'apparemargée de chaos, en est de toute maniere le
passage, parce gu’il se présente comme l'instamiradle de ce qui le transcende en lui étant
fondamental. Il n’existe pas de sensible en soidépassement du sensible est le secret de la
Vierge Sophia et la connaissance de ce secrantedtime du sensible.

A I'ceil spirituel, le monde sensible, comme onrantré, s’avére plongé dans la vénération
de son fondement, ou du Créateur : chaque événdmemdin, et pareillement chaque étre, se
présentent comme des symboles d'un cheminemenpressible vers le Divin. Le vrai
scientifique est incontestable, mais il ne regarae la réalité du monde, parce gqu’il n’exprime
gu’une région minimale du réel, qui a tort veut banla totalité. La coincidence de la pensée
avec l'objet, que la Science obtient par I'investign du monde physique, exige de devenir
consciente : autrement la Science finit par coieeth réalité du monde : comme elle est
(précisémentndt) en train de le faire.

Ce qui manque vraiment a 'hnomme, c’est la réaliténonde, sa totalité. Un partie de cette
réalité ne doit pas étre prise comme le tout : @ie qu’'un partie engendre la lutte entre homme
et homme, laquelle est en vérité une lutte de I'menctontre lui-méme. Il retrouve la paix, si sa
pensée s’accorde avec le processus réel du moraig,ators il découvre que sa pensée dans
I'essence est identique a I'essence d’un tel psusesen outre, il peut assumer et continuer ce
processus, en transcendant sa nécessité. Il net@atefois pas découvrir celui-ci, sans le
concours du sentir qui répond a I'essence du perisear conséquent, a I’harmonie créative du
monde, a sa consécration spontanée, a la condiiorie d’ame et d’esprit grace a laquelle le
monde est plongé dans la béatitude secrete du L&gosjui apparait une lutte, c’estféies
d’'une immense harmonie se réaffirmant toujours,ghasce que gouvernée par le Logos : c’est-
a-dire par la réalité spirituelle de la Terre, pamprincipe central, auquel est inconsciemment
opposée la Culture humaine actuelle, comme un presoppose a la présence de la pérennité.

Il existe une ordre sur la Terre déja réalisé aetgpnséquent un rythme corrélatif, en tant que
musique cosmique de sa structure profonde : I'horar@etache de connaitre un tel ordre en soi
et dans la nature, pour le mener a son achevempare que la ou il se déploie avec la pure
conscience rationnelle, il provoque inconsciemmealésordre et chaos: il s’‘oppose
continuellement a I'Ordre cosmique. La rationalpéyée de connexion avec la source supra-
rationnelle dont elle provient, est un ordre mégaei: elle ne peut pas ne pas justifier ce qu’'on
lui impose a chaque fois comme contenu immédiaaayque : la domination des instincts.
Mais justement dans cette subversion du rationseleegerme de la liberté qui peut mener
’'homme conscient a la perception de la transcerglale la pensée, a savoir, du pouvoir de
I'ordre, non assujetti a la mécanicité, ni au ncenir au calcul.

L’'ordre céleste sur la Terre est réalisé, maiseseaht en partie. Il doit étre appréhendé par
intuition et mené a son achevement par ’lhommeueméme, au-dela de I'ame rationnelle, au
travers du rationnel lui-méme. La domination absotlu Logos sur le terrestre exige que
I’'homme réalise en soi-méme ce qui dans I'essestalesolu, grace a un acte de liberté qui lui
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permette de s’expérimenter fondé sur un tel abstlde secouer hors de soi les supports
psychiques gu’il se donne comme fondements imm&dmivés de corrélation spirituelle, afin
gu’il expérimente la nature, 'opposé du spiritugli pourtant est condition de la nature.

Il doit partir du germe d’absolu qu’il possede dé&aonsciemment : le reconnaitre est le
premier acte élémentaire d’auto-connaissance alijaurpossible a presque tous les hommes
sur la Terre, sur la base de la rationalité sirepléore. Le germe d’absolu, que ’lhomme possede
déja sans le savoir, c’est la transcendance deet@ée, dont on a parlé dans les chapitres
précédents. La transcendance de la pensée esgiskenpe potentielle du Je réel de la pensée : par
conséquent la premiéere présence du Logos dans$zieace : continuellement présupposée par
la pensée qui pense. Cette transcendance, qugiguante dans tout acte d’intuition, est ignorée
du mental ordinaire : au cas ou elle est noétiqmes@licitée et effectuée, elle se révéle comme
un vouloir pur, comme force pure, visant a re-édifa vie : mais d’abord, elle doit passer au
travers de la destruction de la vie, pour autam cgile-ci est « nature naturée » : elle doit se
frayer un passage au travers d’elle. Tel le podlogos de la pensée dans le domaine physique.
C’est pourquoi a la pure Force-Pensée est confiéeomme on I'a vu — la tache la plus
audacieuse dans la domination de I'ame : cellalddr 'ame, La Vierge Sophia, de la prison
de Lucifer, I'entité qui, a son tour, a cause d®ihme et dans le domaine humain, peut se dire
prisonniere d’Ahrimane.

L’entreprise est ardue et requiert le plus grangrage de la connaissance et par conséquent
du dévouement au Supra-sensible. C’est seulemambgen d’'un élan absolu, que peuvent étre
dépassees les illusions lucifériennes des enthsrasi pour des activités et entreprises qui sont
des imitations de celle authentique. Un enthouseagun, méme si luciférien, peut étre positif en
tant que cheminement vers la crise douloureuséreidue, lors de laquelle la ruse du trompeur
est découverte : mais dans le cas ou il n'est pasigeut mener a des déviances qui s’ajoutent
a la série des difficultés déja pesantes, de I'herdence temps.

L’homme doit pouvoir ressentir que c’est lui le gwoteur du mal. Ce ne sont ni Lucifer ni
Ahrimane les producteurs du mal, au contraire d’lasimme qui laisse envahir par leur action
nécessaire, également les régions de I'ame oteluad se mouvoir avec son Je : alors qu'il croit
partir du Je, il se meut au contraire dans 'amebkie par les Poseurs d’obstacles. Par cette voie,
il ne peut pas trouver l'inspiration libératricesavoir, la force introduite pour la premiére fois
par le Christ dans le monde, jamais connue du moide peut pas connaitre I'enthousiasme
qui crée selon l'ordre crucial : qui est I'ordresdguatre éthers, au moyen desquels I’harmonie
cosmique domine le terrestre de maniére rythmiduenthousiasme, c’est la vie cosmique
irrésistible qui resurgit dans le sentir, en sek@wt comme le premier don de la Vierge Sophia.
Sans elle, peut étre poursuivie une image illusdiréGraal. Une telle illusion est inévitable, si
'on ne connait pas la présence de Lucifer dansetdir, la prison du sentir par les soins de
Lucifer et la possibilité de la fonction positive €elui-ci en dehors de 'ame humaine : dans le
cas ou I'ame humaine le contraint a servir le Ghrize qui est la voie de la rédemption de
Lucifer.

L’homme a un modele de I'ordre cosmique déja m@stidans la structure occulte du cceur.
Mais il ne lui est pas facile de parvenir a per@euwne telle structure : il lui faut des forces
extraordinaires de méditation, et de l'audace. &bhnique sdre, c’est I'expérience de I'ordre
crucial déja existant dans les organes des semssoi@anes fonctionnent de maniére qu’a leur
activité coopéerent harmonieusement tous les prascigonstitutifs de I’'homme : le Je, le corps
astral, le corps éthérique et le corps physiquenuaicalité structurale du Cosmos, retentissant a
partir de la Trinité, affleure dans la constitutidas organes des sens, c’est pourquoi ceux-Ci
donnent la vérité du percu, méme si l'activité dprésentation et celle du sentir humain, en
allant a la rencontre du percu, en alterent réegarfient le contenu. « Les sens ne trompent pas, le
jugement trompe », telle est la sage observatiolisdethe. Si le Je de 'homme pouvait se
comporter a I'égard de la psycheé, comme il se cotapau moment initial de spontanéité a
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'égard de la perception sensorielle, le probléeme Ik serait résolu: il reconquerrait
immortalité. La conscience du Je n’exclurait pawvie. La Vierge Sophia réunirait 'ame avec
le Logos, a savoir elle-méme avec le Je supérdesayoir son « époux ».

Dans l'organe sensoriel, par vertu constitutiormdlElément nerveux répond directement a
I'exigence perceptive propre au Je, alors que riélét rythmique et métabolique obéit a
I'élément nerveux qui peut ainsi déployer sa puarcfion, indépendante des subtils processus
respiratoires et des échanges : ce qui ne se proasidans I'organe cérébral, ou les processus
rythmiques et métaboliques durant la vie mentatgnaire, normalement, sauf le cas d’activité
consciente de pensée logique ou mathématique gétiaspur élément nerveux, en 'empéchant
de véhiculer objectivement la pensée, continuelignoentrainte a devenir une forme d’état
d’ame et des instincts. Ceux-ci pénetrent illégginent alors dans la région cérébrale : qui
devrait leur étre interdite, si objectivement ik§gnait I'ordre crucial qui prévaut, a l'inverse,
dans l'organe sensoriel : c’est-a-dire si cett@oregtait dominée par la pensée pure.

La realité, c’est qu'un tel ordre crucial, I'hnomnuwit I'apprendre au moyen de l'auto-
connaissance, pour en étre lui-méme réalisatew ltlagane cérébral. En son Je, le Logos vit, si
lui assume l'initiative d’effectuer la présenceaale du Logos : qu’il peut apprendre a partir de
la discipline de la perception pure, de 'ascestagmensée pure. Ce qui lui a été donné, il doit le
connaitre pour le reproduire, pour le créer, deesque le Logos jaillisse en lui comme sa réalité,
a savoir, comme force immanente, qui maintient cketasa transcendance, en se faisant
absolument individuelle. Alors il réalise I'humaauthentique : I'identité intime avec le Logos
est le pouvoir supra-humain de son individualitéli€ci est I'étre nouveau et libre de 'lhomme :
lequel nécessairement débute sa vie comme un ego.

Avec I'expérience de l'ordre crucial est obtenuniveau volitif dans lequel la domination du
sentir, lié a 'ame sensible et a la nature animedt impossible. En réalité, le sentir exige la
connexion avec sa source cosmique, autrement &rasné a entraver I'expérience cruciale :
normalement, sa tache est justement cette entragme si la conscience lui en fait défaut.
Presque tous les occultismes actuels et les ceusamttualistes, sont inconsciemment guidés
par des Entités dont I'intérét est d’empécher ummme réalise consciemment I'ordre crucial :
par lequel elles seraient inévitablement domingesg méme contraintes d’obéir a la volonté
solaire de I’'hnomme.

L’ascéte réalise l'ordre crucial quand, en dépdsdanlimite cérébrale, il parvient a
contempler la pensée comme un courant divin egugaie lui appartient pas, mais qui lui donne
continuellement sa lumiere, en le sollicitant daeter en lui la source de la lumiere dans
laquelle il est identique a son propre Je, indéarhdu corps astral. L’'essence de lumiére de la
pensée est sa transcendance, qui en lui, a chagueéalise potentiellement I'ordre crucial. Des
puissances de pensée, des Hiérarchies qui adremtisér Pensée Divine en étayant le monde et
tout processus de la réalité, donnent a 'hommeediasée que lui dégrade dans ses propres
représentations.

Tout sur la Terre attend que I'homme réalise l'erdirucial dans la téte, la ou le
bouleversement d’un tel ordre a provoqué la chattodte la nature dans la minéralité et dans la
sexualité. La restauration de I'ordre peut étreoaqaie seulement par lui, dans le cas ou lui, en
tant qu’étre libre, I'initie en acquérant une caaace de la coincidence de la pensée avec I'objet
se réalisant alors que, dans l'investigation physj@st obtenue une connaissance objective.

L’ordre crucial, donné par le Christ, régne déjasike cceur, dans les organes des sens, et en
partie et de maniére occulte, dans les centresuastdans les centres éthériques, etc., c’estea-dir
dans le domaine supra-conscient de la constitlimnaine, mais il est privé d’action créatrice si
I’'hnomme ne nait pas comme sujet capable d’étrepoenel, le centre animateur de cet ordre : en
devenant l'instaurateur de l'ordre crucial, poutaat qu’il se réalise lui-méme comme étre
autonome conscient, dans le domaine de la téteffen la difficulté consiste dans le fait que la
conscience rationnelle normalement se forme paveergfléchie par I'organe cérébral et par
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conséquent immediatement comme une oppositionrdréccrucial : elle se forme grace a une

destruction de la nature, et a une éliminationadeié. Une telle destruction est nécessaire pour
gu’'avec l'opposition a l'ordre crucial, affleurerdala pensée I'élément de liberté, a savoir le
germe de la transcendance re-créatrice.

La conscience rationnelle peut devenir une conseiaie l'acte pensant: opération qui
naturellement n’a rien a voir avec ce qu’elle pethilosophiquement ou spéculativement
signifier. En expérimentant au moyen de la voldatgensée réfléchie, l'investigateur de I'Esprit
a la possibilité de restituer au pur élément net\aril’'organe cérébral sa fonction indépendante
des processus rythmiques et métaboliques. Ici lthentommence a étre, selon le Logos,
guérisseur de ce désordre des éthers, qui renditola inévitable. Les quatre éthers sont de
nouveau appelés a collaborer selon leur harmomeopdiale, dans la réalité de la pensée.

La discipline noétique améne le disciple a expémtere objectivement dans la pensée un
nouveau courant de vie dans lequel est préseme tele transcendance affluant, la force
originaire de la vie, a laquelle la Mort ouvre natement I'accés, comme a une désincarnation
de la vie. A un tel niveau, il peut percevoir l@sele la Vie qui revient parce qu’elle anéantit la
vitalité de la nature et découvrir qu'il n'est pasit I'auteur de ses penseées, que bien plus celui
qui fournit le moyen a ces pensées de retentieg&déler leur origine cosmique, et au courant
des éthers, harmonisés par l'ordre crucial, de seifester en lui comme une dynamique
formatrice de la pensée : celle qui, dans la pemé@échie, s’aliene continuellement, en
renoncant a sa propre réalité et par conséquemythme vital. A présent, la réalité devient
identité consciente : a savoir, devient consciéessence vivante, remise a chaque fois en cause
par la pensée qui pense. Une telle essence affli®gbs, en étant normalement ignorée par la
dialectique réfléchie. On se sait alors au cengreaddont on part en pensant, ou en ayant le sens
de commencer a étre dans la pensée. Sans le rgésrithers, la pensée peut bien penser, parce
gu’elle est libre, mais elle introduit du désordens 'univers, parce qu’elle est manceuvrée par
les Adversaires.

L’expérimentateur apprend que la pensée ne luiréippta pas. Celle-ci est d’abord une
apparence, un reflet, qui ne le contraint pas sdaguel, par conséquent, il fait 'expérience de
sa liberté. L'apparence lui est donnée pour queiede elle il découvre le vrai penser : le penser
des Hiérarchies. Le vrai penser, en realité, npest le sien : lui, en I'expérimentant, il peut
apprendre qu’il lui est donné par I'Univers, afinigpense non pas tant ses propres pensées, que
les pensées de I'Univers, et expérimente dansreeladiberté : qui est une liberté a partir de la
nécessité terrestre. La tache de 'homme, c’espeleser les actions des Hiérarchies, pour
connaitre I'ascése de sa liberté.

Le disciple, au travers du courant universel dpdasée, qu’il accueille parce qu'il le laisse
penser en lui, commence déja a faire I'expériered’atdre crucial des éthers : par une telle
voie, il parvient au contact d’'une entité cosmiglegée d’'une fonction précise a I'égard du
penser humain. Il reconnait I’Archange Michel et gae cette entité a le pouvoir d’'opérer d’'une
maniere bénéfique en lui, quant a sa lutte tegestn agissant au moyen du courant de la libre
volonté : en pénétrant dans le lieu rythmiques alle pouvoir d’y libérer la Vierge Sophia.

L’Archange solaire est le porteur de la connexian [thomme moderne, rationnelle et
individuelle, avec la pensée cosmique, et par cues# avec I'ordre des quatre éthers : mais il
peut seulement opérer au moyen de la pensée lidérBeomme : au travers de celle-ci, il peut
unir en lui les forces de la téte avec les foraesa@tur. Son ceuvre est précieuse pour ’lhomme,
parce qu’en libérant la Vierge Sophia, il interrdrdpns le siege médian I'accord entre les deux
Adversaires, la connivence des instincts avec hesge réfléchie : il ouvre la voie au Logos dans
I'ame. Mais pour pouvoir agir en lui, il faut qué@rhe réalise dans la conscience, de sa propre
initiative, la transcendance de la pensée. C’epltua rigoureuse opération de la conscience, la
possibilité de passer, de maniére opérante et @onashiére spéculative, de la logique du pensé a
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la logique de I'essence et, par conséquent, afstendance de la pensée consciente d'étre le
contenu intérieur de toute chose connue.

Michel représente la connexion de I'homme pensast t@mps nouveaux avec les forces
cosmiques originaires : il unit le moderne aveadian, ou mieux, avec la pérennité : il ne
revient pas en arriére, a la maniéere traditioralistais suscite dans le mental I'élément solaire
propre a l'auto-conscience, capable de rendre ladtaes la libre activité d’'imagination, son
propre noyau d’éternité, lequel en soi résume tlauteadition.

Il ne s’agit pas de croire en Michel, mais d’'opé&elon la pensée : avant tout a I'extinction de
la dialectique. Il est important, comme on I'a \que le disciple parvienne a expérimenter
comment les pensées avec lesquelles il pense remeat ne sont pas les siennes : derriere
celles-ci, ce sont toujours des entités qui tenddetguider, en se substituant au Je : des entités
célestes et des entités telluriques, pour son sggerou pour sa chute. L'unique entité qui laisse
’'homme libre et attend que ce soit lui a assurmaeresponsabilité de I'action pensante, c’est
Michel. L’autoconscience inférieure de 'hnomme &tto’'a pas d’autre possibilité de connexion
avec son propre Principe solaire, que l'acte iatérilibre, le choix libre, au moyen duquel
Michel peut intervenir dans son intériorité, réleil’'ordre crucial, c’est-a-dire la secréte divéni
de son ame, la Vierge Sophia : c’est Elle qui erdimit 'ame avec le Logos.

Au moyen d’une telle opération, Michel fournit &admme le moyen de retrouver, avec des
forces individuelles présentes, le courant de leerp@té qui vivifia les grandes civilisations
traditionnelles : mais a cela, il exige essentielat I'activité de I'élément auto-conscient
moderne. Dans ce sens, la voie de Michel, indiquegde Maitre des temps nouveaux, Rudolf
Steiner, est la vraie voie de la Tradition retraivéelle que recherchent en vain aujourd’hui une
série d’expérimentateurs dans les formes réflédhiepasse, tandis que son énergie, qui vit de
maniere pérenne, c’est sa réalité, et non pas eomesir, ni son évocation mentale ou
philologique.

L’expérience matérialiste a pénétré I'humain: om peut pas lignorer, si elle limite
concretement ’homme aujourd’hui : autrement I'exgréce spirituelle, conditionnée par des
limites qu’elle ignore, demeure insuffisante, ettoigte maniére destinée a échouer. L’Archange
solaire a la tache de relier de nouveau au Cosinosine moderne qui s’est trop compromis
avec le systéme de la matiere. L'action d’'un tethange, déja cosmiquement en action sur la
Terre, est urgente parce que le rapport antigudolemme avec le Divin est totalement modifié :
les rites, les canons antiques, les symbolespleslations astrales, ne fonctionnent plus : oa pir
encore, ils semblent fonctionner, mais a travers, em réalité, ce sont les Adversaires qui
operent. L'ordre des éthers est bouleversé sueleeT

La connexion avec Michel est urgente pour que leced des forces cosmiques opérant en
I'étre humain a la maniere antique, ne subisse yti@sieurement la corruption qui les rend
destructrices en lui et a travers lui. Cela estraim d’advenir sous une forme de plus en plus
grave. La connexion de l'intériorité humaine aveiciMl, au travers de la pensée libérée, fournit
un moyen aux autres forces cosmiques de parvditip@me sans se corrompre, a savoir sans
subir l'action du systeme nerveux, toujours plasadlante depuis la fin du siecle passé, c’est
pourquoi elles ne peuvent plus déployer en lui feaction suprasensible réelle : sauf s’il oppose
a l'excés de conscience nerveuse lactivité supégiede la conscience, fondée sur la
connaissance rigoureuses de son processus traaatelthis celle-ci est la voie de Michel, la
voie des temps nouveaux : la voie de la penséeibé

Normalement, il advient que la fonction suprasdesites entités cosmiques affluant dans le
sentir et dans le vouloir, soit altérée, a causdadpensée assujettie a I'organe céréebral et
assujettissant ainsi, par conséquent, la vie meetgbsychique au systeme nerveux. Sentiments
et instincts parviennent de maniere illégitime pae telle voie au siege de la conscience de
veille et agrippent la pensée, en impliquant leallas que dans la téte ne devrait se révéler que
la perception positive, indépendante, des mantfestadu sentir et du vouloir.
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Michel n’entre pas dans le domaine physique, aisalans le domaine des forces dans
lesquelles se développe la possibilité de la lé&bde I’'homme : Michel peut rencontrer ’homme
uniquement la ou celui-ci, en faisant un usageeju sa liberté dans le domaine physique,
parvient a éthériser sa pensée. Dans la spherégpbyslans le domaine ou 'lhomme pour sa
propre expérimentation sensible est continuellemaintpar les deux Adversaires, au contraire,
c’est le Christ qui est présent comme puissancasDaumain, le Christ est présent, il opéere
comme une puissance individuelle de I'humain, ngkisst, ndf) inconnu. Michel ne se laisse
pas impliquer par I'humain, le Christ, a l'inverse, laisse impliquer, en étant le fondement, pour
donner a chaque fois a chacun la mesure indivielgiell’humain, au travers du sens ultime de la
souffrance, des difficultés, des oppositions sasesitpar le servage de 'ame aux Adversaires. En
réalité, le Christ continue a étre crucifié en fimae qui fait obstacle a sa propre réedemption.

A tout niveau de I'humain, Christ ceuvre inconnuest pourquoi I'homme pressent
obscurément et a de brefs moments le sens vraiéde=uves qui sont les siennes, des
contradictions de son destin, de sa souffranced’ &ceptionnels moments, le sentir peut avoir
I'intuition du Christ, a la maniére dont cela adagmormalement a I'époque qui précéda l'auto-
conscience. En d’exceptionnels moments, aujourd’lauipensée peut avoir son illumination
christique : a travers cette pensée peut étre dé€eoune lumiere, une grace, une énergie :
toutefois le Christ demeure également inconnut tae ne surgit pas dans I'ame l'instance
d’une libération consciente.

* ok 3k

Il faut la connexion avec Michel pour rencontreClerist avec des forces individuelles, qui ne
réduisent pas le Christ a elles-mémes, mais justepace qu’individuelles, peuvent étre libres
et s'unirent avec ce qui transcende l'individuesa&oir avec le cosmique. Seul I'individuel peut
trouver en soi I'énergie d’éliminer sa propre formé&rieure. Pour autant que le Je individuel
soit sagace, volitif, observant des regles, il estpien produire au-dela de lui-méme, il ne peut
pas produire le cosmique : mais il est libre, iifpepérer sur lui-méme, en puisant a la source
pure de lui-méme, en renforcant ce dont il naitivemt. Sa force transcendante lui est
nécessaire : qu'elle le frappe, qu’elle rompt sestés, qu’elle lui fasse dépasser la région de
mort de lui-méme. Cette force est le Logos comme eesence, source divine de son
individualité : mais le médiateur de la force, t'Bichel : dont I'action exige le véhicule de la
pensée libérée, c’est-a-dire une opération quel$euhme en tant qu’individu auto-conscient
peut accomplir en soi. Avant une telle opérationgchdl ne peut rien pour I'homme : il évite
d’agir sur 'lhomme, pour que celui-ci puisse fdlerir son étre libre : a la différence des autres
Hiérarchies, dont I'impulsion millénaire est d’agin I'étre humain, de l'inspirer et de continuer
a le conformer selon I'ancienne direction cosmigDette ancienne direction cosmique dévient
aujourd’hui négative pour I’'homme, s’il ne découyp@s la connexion avec le porteur actuel de
celle-ci, a savoir, s’il ne l'accueille pas daréniie consciente, pais plutét dans I'inconscient.

Tandis que Michel n’entre pas dans le domaine taqpgel I'hnomme vit, en étant impliqué au
plan terrestre dans l'action des Adversaires, testgla I'inverse, est présent dans un tel domaine.
Mais c’est la raison pour laquelle Michel aussi,t@vers du Christ, a sa présence potentielle.
Toutefois, il convient de rappeler que la consaehaomaine normale, a cause d’'un exces de
teneur sensible, est allée en-dessous de son pry@a&u ordinaire. L’homme doit réaliser une
auto-conscience rigoureuse, s’il veut regagneriveau auquel il lui soit donné de recevoir
l'inspiration de Michel, a savoir du triomphatewrsdAdversaires. L’inspiration est le principe
christique de l'action, mais elle nécessite la ratoin de Michel, pour manifester I'élément
solaire, qui dépasse la région de mort du syst@aneax, a savoir, la limite de 'ame rationnelle
et affective.
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II'y a des Entités spirituelles extrémement élevégs ont formé 'homme de concert et
tendent toujours a continuer leur ceuvre en lui cendlans le passeé, en le renfermant dans une
forme terrestre inévitablement de plus en plus démipar les Adversaires, c’est pourquoi les
facultés données par elles s’altérent aujourd’l®liors un signe opposé, en lui ayant procuré
I'auto-conscience et I'individualité, lesquellesigent une corrélation nouvelle, ou directe, avec
le Cosmos. Le Christ est le suscitateur du prindfsito-conscience, mais ce principe se
manifeste en I'étre humain en s’opposant dansdemémentale a sa nature a lui, c’est-a-dire a
I'ancienne direction cosmique : laquelle continogtéfois d’'opérer la ou le sentir et le vouloir se
soustraient a la conscience pensante : en susat&at cela des activités subconscientes qui
entravent la formation réguliere de l'auto-consceéen celles-la manceuvrent celle-ci, en
empéchant qu’elle ait une relation avec I'Espriqulel elle tire aussi sa vie.

Dans une telle action subconsciente, on peut regtentout ce qui en ce temps-ci fait
obstacle a linvestigation de I'Esprit : soit damn sens ahrimanien, au moyen du mécanisme
matérialiste, soit dans un sens luciférien, au matespiritualisme qui présume de restaurer des
formes de I'ésotérisme passé d’Orient et d'Occiddéamtache la plus urgente étant ainsi négligée,
a savoir, retrouver le vainqueur des deux, I'étigimaire de la pensée pure. Libéré de contenu,
le penser manifeste sa vraie force.

* ok 3k

La pensée ne peut pas trouver de valeurs du mandeqaissent pas de son intériorité : elle
ne doit pas rechercher le vrai en dehors d’elle-ej&mn faisant de sa propre apparition son étre
propre, qui se révele comme I'étre du monde, pqueela pensée est en vérité le seuil du monde
éthérique. Elle n’a pas besoin de trouver des fatgiions du réel en dehors d’elle-méme, elle ne
doit pas se transcender elle-méme, mais pénétreellerméme, pour réaliser sa propre
transcendance, dans laquelle est 'essence du miendsle, le monde retrouve le contenu de ce
dont il est privé. L’homme, par elle, entre enfand I'Univers.

La pensée est une apparence, le secret c’estefatd@ns cette apparence : de s’y immerger,
en la renforcant ('apparencedyi). Il n’y a pas a sortir de la pensée, mais pldténtrer en elle :
c’est le mouvement opposé a celui de la dialectrgfiéchie qui reconnait continuellement des
valeurs en dehors de soi, en ignorant son pouvaitribuer des valeurs aux choses. La pensée
n'a pas besoin de se transcender elle-méme, paecean apparence est déja une transcendance
potentielle de ce qu’elle recherche naivement stimoellement dans les choses, et, au cas ou
elle les comprend, les saisit : en réalité, paraimts, elle entre dans leur transcendance, parce
gu’elle entre dans la sienne propre, sans le salest important gu’elle le sache. La pensée est
normalement libre dans son propre étre reflet, @grcelle doit connaitre la liberté en tant que
germe de mondes nouveaux. C’est pourquoi, en aama;t au traditionnel langage
philosophique, on a pu forger I'expression de mndcendance de la pensée », requise par la
noesisde I'essence du mental humain.

La pensée, en dépassant la limite réfléchie, geairéconnue par 'hnomme comme le seuil du
monde éthérique : un seuil qui demande étre frapahi’homme, sans qu’il ne sorte de la
pensée, mais pénétre dans le mouvement de celf@ar, qu'enfin il puisse dépasser le
psychique et connaitre le secret de I'ame : opgmezlle selon I'ordre crucial restitué, qui est le
sceau de I'androgynie originaire. Enfin I'Espritt &veillé, 1a ou il doit normalement subir le
sentir et 'empire subtil des instincts. Une puissad’Amour rend possible la présence du Je
dans I'ame, en en tempérant le caractere irrél@stibais en I'exigeant en méme temps, pour
gu’'advienne la transcendance de I'humain ardemraspirée : cette puissance est la Vierge
Sophia, la béatitude qui rend identique au réweilame l'afflux de I'Esprit.

57



C’est la voie du Je, parce que c’est la voie duolsogui pénétre I’humain, tout comme la voie
des Fidéles d’Amour était la Divine Intelligencgybolisée par une créature terrestre, mais
concue comme transcendante : alors que la voia 8kerge Sophia a comme instance ultime
'immanence du Logos dans I'ame. Identique, immegaall'inverse, est le principe de la fidélite.
Comme pour les poetes @wlce Stil Novola fidélité demeure le secret de la retrouvalkela
Vierge Sophia. Une inspiration, sans interruptide,loyauté intuitive et dévouée a I'égard de
'enseignement, du guide, de la voie, tel est leredede la retrouvaille du Graal : la fidélite,
comme synthése d’Amour et de Connaissance, dafietge Sophia est I'inspiratrice.

La Vierge personnalise ces forces originaires deul@ qui eurent le pouvoir de détacher de
la Terre les entités solaires, lesquelles devaig@érer sur la Terre a condition de se séparer
d’elle. La Vierge symbolise les forces supérieuteda Lune, qui dominent son pouvoir figeant
et matérialisant. On ne peut pas concevoir le €hsisl'on ne parvient pas a voir en Lui le
Principe spirituel du Soleil, qui produit en soaément le pouvoir spirituel de la Lune, capable
de dominer la ténebre la plus profonde de la neati@&chue. Parce qu’il dispose de ce pouvoir,
I'Initié Rose-Croix peut non seulement aider leafiamais surtout, en profondeur, les mauvais,
les réprouves, les pires, ceux qui ont chu plus Dasce pouvoir de rédemption de la terrifiante
région inférieure de la Lune, que tout étre hurmanferme dans son subconscient, la Vierge est
la porteuse. La ou Elle peut revivre, I'ordre anmgre des éthers est restitué a 'ame humaine,
dont I'impulsion divine reprend enfin, en triomphale la ténebre de la matiere, dont elle fait
son propre plasma de lumiere, pour l'instaurationrdracle continue de la création des mondes
nouveaux.

Massimo Scaligero
(Traduction : Daniel Kmiécik)
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