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INTRODUCTION

Scaligero écriviiGraal. Essai sur le mystere du saint ameutre juin et septembre 1969.
C’est-a-dire qu'il rédigea et publia cet ouvrageuaniaps de temps de trois mois seulement. Qui
est rompu au métier de I'édition sait ce que celat dire de s’occuper en méme temps d’écrire,
de taper a la machine, de suivre les travaux ristenls et typographiques — le plomb était
encore en usage — et de corriger les premiéresaeindes épreuves. Tout ceci, sans vouloir
encore considérer I'aspect absorbant, et non naeisitant, de I'élaboration conceptuelle des
penseées.

La nouveauté pour lui, ce n’était pas le sujetidie|— il en avait déja traité, quand bien
méme d’une fagcon non aussi systématique —, maigdihce de I'écrire a la main et de le faire
connaitre.

O o d

Il arrive parfois que le caractere absolu de I'eigee intérieure ourdisse le destin d’'un
ascete au sein de la destinée plus vaste d'un @eipt’'une époque. Il arrive parfois que
I'expérience d’'un ascéte soit affectée, dans stengité et sa direction, par le domaine dans
lequel il ceuvre, par les résistances qu’un tel doenappose a ce que I'ascéete veut engendrer du
néant, c’est-a-dire ce qui doit naitre de neutgjent parce qu’il en est privé. L'ascete se trouve
alors placé dans la condition de devoir assumernresgonsabilité plus grande que celle qui lui
reviendrait si le domaine dans lequel il opéeret ¢lais prét, ou moins récalcitrant, a la tachelqu’i
a pourtant liborement choisie. Comme dans celleislensine loi gouverne aussi dans I'économie
invisible qui impose a certains les charges quettéaefusent.

Les charges sont en vérité des responsabilitésngesuen absence de forces spécifiques :
le «surplus » par rapport auquel susciter, invo@ueinventer I'énergie qu’on ne possede pas.
Une fois entrée en lice, une telle force n’estipamédiatement victorieuse, puisque le domaine
dans lequel elle péneétre lui est naturellementilleaset méme, il arrive parfois que I'hostilité
provoquée soit une mesure et une mise a I'épreensdd authenticité. Si la force était accueillie
sans effort par tout ce qui ne peut pas ne pasremaécontradiction, elle ne serait pas comprise
en réalité : elle serait tout de suite comparéefatoes que I'on possede et aux connaissances
que I'on détient ; affaiblie dans le circuit denteentalité ; asservie a un degré moral différent de
celui dont elle nait.

Celui du Graal est un sujet tres délicat, puisgue force » (ou I'énergiendt) dont il est
question en lui est un Mystére inconnu, lequeladipdu présent, concerne quelque chose qui
doit encore trouver une réalisation accomplie. 8ecatesse réside dans le fait qu’étant inconnu,
on pense pouvoir le connaitre a partir de toututergpeut en comprendre ou supposer retrouver
dans son expérience. En réalité, il en est aussi,anais a un examen approfondi, il s’avere
généralement que ce qui en est compris ou expéi@nearrespond a une représentation pre-
constituée : quelque chose que I'on portait déjaaninscrit dans sont héritage mental. De la la
facile, mais dramatique, confusion entre I'aspimatau Graal et le vrai chemin qui conduit a lui.

Il en va différemment, si I'aspiration s’affrancliiti monde fallacieux des représentations
pour se nourrir uniguement du dévouement au symi@dedévouement devient alors lui-méme
une introduction au chemin et donc un instrumeatiti-connaissance. Une « aspiration » de ce
type ne peut pas souffrir de désillusions, ni s’adior en face de I'impossibilité a réaliser le but
puisque celui-ci se renouvelle dans I'ame au fux etesure qu’elle se donne a ce vers quoi elle
est tendue. Toute chose se révele a 'ame compeskage d’'un lieu a un autre de la conscience



et le symbole auquel elle aspire, comme une réafitgelle qui la tire toujours vers le haut,
quelle que soit I'impossibilité de son destin dmperfection de son étre.

Le Graal a toujours accompagné le cheminement derscience et de I'ame : depuis que
son Mystere a éclipsé ceux antiques, lesquelsnétinatefois préparatoires au sien. Une de ses
particularités, depuis son institution, a été efetde caractére objectif de son Initiation. Pour
cela, il ne pouvait pas ne pas étre le cceur sdardlystere chrétien : non pas le cheminement
solitaire de I'ame vers la perfection, non pas $mid détachement des choses terrestres
négligées, non pas non plus la progression subgeati travers d’épreuves assumees en signe de
son élévation. La premiére marche, a laquelle &ant méme les meilleurs, étant justement la
déposition de la subjectivité.

Une marche trés difficile, qui en soi confere défasens a une vie et une qualification
initiatique a une ascése : on la rencontre a un enbmionné, quand il semble qu'on I'a laissée
derriére soi, telle une disposition déja péniblemaoquise durant une phase préparatoire
indéterminable. On la reconnait parce qu’en ell@ipae condenser — méme s’il en est ainsi —
la plus grande prise de I'humain dans I'ame. Maiglise devient réellement telle, a savoir
gu’elle révéle son maximum d’intensité, quand aiihon de l'alternance intérieur/extérieur
surgit quelgque chose d’inattendu et d’inopiné, paumaissance duquel on s’était toutefois
préparés par un travail de dévouement sacrificlel,renoncement a soi, d’application avec
sérieux. Ce qui nait est un pouvoir de vie, tellquést pas donné de connaitre a I'intérieur de la
réalité corporelle : en résonant dans le corpoespouvoir, malgreé lui, devient une emprise dans
I'ame, parce que le corps — selon une inclinatidonsergée — voudrait immédiatement le faire
sien. Tentative impossible parce qu’une fois sdisgsse de naitre selon sa réalité émergente.

La difficulté est de reconnaitre I’Auteur de cetie. L'ame n’étant pas tout d’abord préte a
lui offrir 'hospitalité, elle cherche a adapteHbte a elle-méme plutdét que de s’adapter elle-
méme a Lui. C’est pour I'ame le début d’'un vrai miveement parce qu’a chaque pas, il lui est
possible de vérifier la spagirie de ses mouvemadsses opérations simultanément auto-
cognitives, transmutationnelles, élévatrices. illedst possible de comparer continuellement dans
la pensée le plan et la vie avec celui des reptasens rendues subjectives par I'emprise
corporelle : il lui est donc finalement possible deoisir, en connaissance de cause, de
s’abandonner a l'esprit, a partir d’'une conditiom ltberté qui sanctifie et rend sacré, ce qui
exigeait autrefois mortification et sacrifice. Satte est a présent de surveiller que liberté et vie
en coincidant, inspirent le plan moral : deviennenveloppe du Principe, auquel confier la
directivité précédemment demandée a la fonctionpdiegipes infligés par les anciens princes
intérieurs.

C’est pour I'ame, et la conscience relative, lespge de Lucifer au Christ. Une possibilite,
celle-ci — historiquement reconnaissable aussi tlaeemparaison entre I'avant et I'aprés de la
conscience par rapport aux événements du Golgothatuellement introduite dans I'ame
humaine, dans la relation entre ame et ame, eiwgwrhtre femme et homme, dans les Trois Ans
qui précedent I'épilogue de la Croix et dans lesnie qui précedent ceux-ci. D’ou I'on peut dire
que toute impulsion a éluder un tel passage coafiarconscience dans son étre « d’avant » en
contraignant consécutivement I'ame a rester ellmenélerriere lafacies progressive de ses
mouvements. Quelque grande, noble, dévouee, I'aneedre liée a une facon d’étre voulue
pour elle par un autre, auquel elle est soumisent®ia prisonnier au gardien de prison.

La maniere dont le Christ avait changé 'ordre desiéres était déja connue des Peres de
I'Eglise, & savoir comment Il avait inséré, dans ¢ebites célestes des destinées humaines, le
nouveau principe solaire dont Il était porteur. dastin de Lucifer, a la disposition de I'ame au
sein d’'une organisation rendue immuable par desesaimplicites en elle, succede la destinée
libre dont Christ est Seigneur : a vouloir, touigfgar une décision qui, dans le cours des vies
humaines, marque la passage définitif de I'avdiapaes de I'ame. Celle-ci choisit de se laisser
montrer par le Christ le secret qui la concernesaléisser féconder par Lui du Je qui voudrait
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naitre en elle, d’engendrer pour l'autre, vraieufeggdu Christ, le Je qu'il attend. Elle choisit
d’étre une ame selon I'identité supérieure rendae\par la Vierge depuis la Conception et unie
par elle a la facture humaine a partir du Jourdaempres.

Scaligero a traité de gmssagerincipalement dans deux ceuvres fondamentalass:a
’Amour immortel (1963) [disponible en frangais suhttp:/users.belgacom.net/idcch/index1.htmbf
surtout dans le chapitre consacré a la « Réswredii sentir » (p.123:df) ; danslsis-Sophia.

La déesse inconnu€l980) [en francais sur le méme sitgdf], surtout dans le chapitre

« Androgynie de I'ame ». Ces deux ceuvres, qui lidraessi temporellement avant et apres son
Graal, forment avec ce dernier un tout inséparable: tufagie de '’Amour Sacré. Au méme
théme est également consacré le noyau le plusarden’enseignement de Rudolf Steiner, sous
une forme telle qu'elle ne s’avere pas immeédiaténmeconnaissable mais le devient ensuite
pour ceux qui décident, choisissent — quel quelsoitpoint de départ — d& consacrea une
entreprise dans laquelle la fidélité au transcendapprise par l'acte conscient du penser,
substitue l'instinct de conserver quelque chossailelans la progression de la vie, quelque chose
pour soi dans le dégel d’'une direction libre damsléstinée. Surtout dans les cyddwist et
I'ame humainedansVers les mondes supérieptans I'arriere-scéne imaginative @inquieéme
Evangile mais aussi dans |@&rames-Mystérest dans quelques conférences commentant ceux-
ci, Steiner relie libération et résurrection deri&a de subtils processus dont on fait I'expérience
a proximité du Seuil.

Il traite du theme de '’Amour et de I'’Androgyne dacertaines pages fondamentales de la
Science occultéen esquisse, ndet de laChronique de I'’Akasheet pourtant sans jamais le relier
directement au Graal, un sujet auquel, d’'un aubimtpde vue, il consacre de nombreuses
conférences. Une omission celle-ci — déclara Sesdig— trop importante pour ne pas étre
significative. En realité, tout I'enseignement atrévélation de Steiner tournent autour de ce
Mystere, dont la nature est telle qu’elle doit épeeservée par d’infinis sous-entendus,
eéquivoques, adaptations, naissant autour de queltpse qui se présente comme l'unique point
auquel se révele sur la Terre une tangence emnigbse et suprasensible, éphémere et éternel,
céleste et humain.

Il faut reconnaitre a Scaligero le courage d’agbér le premier a indiquer publiqguement la
connexion entre le Graal et le destin de I'andregghd’avoir sculpté par son expérience méme,
les marches initiales pour une ascension jamaigdeauparavant. Il le fait en partant de
I'intérieur des terres de son ascese particulierese dirigeant cependant résolument vers la
nouveauté chrétienne, dont le Graal, en dépit dietmterprétation paganisante, orientalisante
ou dogmatique, qui en été donnée ici ou la, esymebole inscrit dans le futur progressant des
consciences.

Il trace une voie a l'intérieur de la voie, assistécela par les ascétes les plus qualifiés de
son groupe. Il la parcourt lui-méme jusque la oluigpermet la destinée et plus encore dans le
cadre intérieur offert par la libre adhésion dessctences : cela parce que celui du Graal n’est
pas un cheminement solitaire, quoique exceptitemelnt individuel. On le parcourt — comme
c’est dit chez Jean — a deux ou a plus de deuxs @ni Son nom: il nait a partir d'une
exclusivité qui devient peu a peu inclusive. Emesdorcant d’une telle exclusivité, on apprend
le rarissime mouvement d’exclusion de soi des m®ee cognitifs, affectifs, volitifs, pour
I'inclusion de Son nom, apporté par l'autre, selme impulsion dont les vicissitudes de l'autre,
sa destinée, sont le véhicule qui attend, d’étmmeu, affranchi et délivré. Un destin, ici,
comme quéte initiatique inconscieriite tempore et dans cette époque remise au soin des deéités
auxiliaires qui ont préparé une telle impulsion gléas esprits et cceurs voués a I'entreprise, aux
pures pensées en montrant le sens perpétuel qestsapntre Ciel et Terre, en dévoilant liens et
taches, en enflammant suavement les ames par diemtes pentecotes.

La substance ténue du souvenir — son mouvemerdtgue les images — du temps dans
lequel les dieux opéraient dans I'étre indivis #®rhme, ensuite dans celui dans lequel ils le
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dirigeaient et enfin dans se temps-ci ou, s’étaiiei avec son étre devenu individuel ’'homme
est appelé a accomplir, dans la conscience deesajue les dieux accomplirent autrefois pour
lui : voici tout ce qui se récapitule dans l'autoejui-ci devenant le terme de I'agir conscient
dans lequel, a son tour, est refondu 'amour qui lesiHiérarchises supra-humaines.

On comprend alors pourquoi Scaligero, autremeanattet rigoureux jusqu’au détail dans
sa présentation des disciplines ascétiques, eu @gaGraal offre plus qu’'un autre des cadres
méditatifs et des considérations intentionnellemésbtériques, en laissant a la liberté
individuelle le choix de sa propre voie, d'accuetlles impulsions, d’assumer des décisions, de
déterminer une pratique : cette liberté-la étantéleultat de I'infatigable application dans la
corrélation du Je a l'acte du penser. Sauf a desraxceptions, il n'indique donc pas de
techniques spécifiques, mais renvoie continuelléndede subtils processus de libération du
sentir et du vouloir, puisque c’est uniqguement daxeci que I'on peut faire jaillir, en accord
avec I'image alchymique deQperatio Solisles « eaux supérieures » de I'ame et donc progete
I'état lumineux dair tout ce qui dans le sang, dans le cceur, dansifleset un jour aussi dans
les os, se présente comme le coagulum de la reéguique (ou inhérente a I'ego, ndt) et de la
vision relative du monde.

O o d

« De certaines questions — disait Scaligero — dtvaieux parler le moins possible. »
Parce que rien que d’en parler, cela prend danselgal la forme qui est propre a celui-ci : la
forme inévitablement prescrite dans laquelle I'hinmedapte a lui-méme ce qui le transcende.
Tout le vaste terrain intérieur auquel on se rébarele nom de « mentalité », et qui comprend la
stratification archéologique d’un individu, son paspirituel, psychique et physique, dans le cas
ou elle ne s’est pas libérée par I'élévation camsta la pensée michaélique et par I'image-
initiale conséquente du Je-Logos, tentera de réduisoi ce vers quoi il se refuse a aller : les
regles, les modéles, les archétypes, seront tobdisés pour justifier excés et défauts de I'ame
récalcitrante a l'aiguillon de la transcendancelisposée a vénérer uniqguement le divin qui lui
est déja connu.

A une ame non-libre, on ne peut pas tracer une d@élieate comme celle du Graal, sur
laquelle on ne peut rien prévoir et ou I'on dematuwlég a la capacité d’inventer une moralité
inconnue au monde : techniques, modeles, archétyeepeuvent pas lui étre suggérés qui ne
soient celles aptes a favoriser sa libération. $asse, Scaligero, dans ses ceuvres specifiques,
montre comment il ne peut pas exister de technppue le Graal qui ne soit celle prévue par
'ascese : s'il en est une ultérieure, celle-citddre connue par intuition de I'ascéte en relation
avec ce qui vient a sa rencontre par don ou dastirse présentant jamais deux cas identiques
pour lesquelles la méme regle puisse valoir. Marsnples images, les indications que Scaligero
avance sur le sujet, on peut en déduire une, egtriéamt précieuses, laquelle, quand bien méme
non formulée ainsi, s’avere sous-entendue dansomavre : « Pour rencontrer le Graal, il faut
déja I'avoir fidelement servi ».

Avant la rencontre, en effet, le fait de I'avoiryssuivi en a préparé I'image : s’agissant
d’une realité située au-dela du domaine sensibfaut qu’elle soit aimée avant d’étre connue,
parce que c’est 'amour, ainsi voulu et offert, urend reconnaissable dans le monde des sens.
De la la nécessité de faire dériver 'atmospheéeisge qui doit envelopper I'entreprise : non pas
d’'un ensemble de régles, mais de I'entrainememnduwassaimer, a savoir, a 'abnégation de soi,
conduite cependant selon le pur mouvement consdienbuloir, dans lequel le Je, confié le plus
possible au sens occulte de sa destinée, opéerentauelle combustion de soi. Afin que le
connaissable soit enfin connu et révéele le vrai donde.



Le réveil du Je est en relation avec le réveiladpdnsée ; en retour, le sommeil du penser
est le sommeil du Je. D’'un point de vue pratiguepeut dire qu’'une pensée dort quand elle
repose dans une révélation, sur un document, sdaiyrméme sur une expeérience — quand
celle-ci est seulement remémorée et non reproduidesque révélation, document, fait et
expérience, selon la représentation tant du réalipnmitif que de celui métaphysique, sont
retenus en dehors de la pensée et de la percegtfors a I'appui de la conscience et de I'ame,
ces derniers devenant ainsi subrogés du Je. Ue te¢ peut pas aimer, parce qu’il a peu a offrir :
il se perd lui-méme dans I'amour, parce qu'il clhexcou présuppose, en dehors de lui ce qu’au
contraire il doit donner de lui. En se donnant,caue mouvement appris du penser, avec le
méme intérét asubjectif, il se renforce, en réastllsimultanément I'esprit dans le monde des
sens, a savoir, en réalisant en lui ce qui y GlO#gi.

Son domaine — du Je, de 'Amour — c’est donc cedkiila pensée vivante, si vraie et
consistante en soi qu’elle peut donner vie a tewsuwr quoi elle se pose. La logique naturelle est
renversée qui impose a I'ame d’étre consommatreceie, puisqu’elle en devient la continuelle
créatrice.

Le climat de la vie du penser étant raréfié etfiammé toute déflexion minime de I'ame
dans le sensualisme corporel a des effets immédiatdui. L'ame en est expulsée et doit
demander a la douleur la purification noétique 'dralgination, pour étre réintégrée dans la
condition momentanément égarée. On comprend patirl@eraison pour laquelle Scaligero
attribue une importance spéciale a la conversidia densation en perception, étant réalisée dans
'ame au moyen delle la présence ordonnatrice wtifipatrice du Je. Une particuliere
importance surtout au domaine imaginatif, dontdépendance vis-a-vis des processus affectifs,
du sentir distrait par le corporel, permet I'expéde du vouloir appréhendé avent qu’il devienne
acte. A cause de ces caractéristiques particuliéresa dit que la voie indiquée par Scaligero
dans son ceuvre sur le Graal est une voie essenteit masculine, de I’'homme dont a surtout
été considérée la constitution intérieure, le modeke représentations, la maniere dont celles-ci
se forment, la voie par laguelle elles peuventilsérér de la sujétion radicale a la convoitise
(brama en italien ou encore « désir violentnel?.

Les nombreuses pages que Scaligero consacre auingomnatinctif — a leros au
rationalisme abstrait, au sentimentalisme, etcout &€n ayant une valeur indifférenciée, semble
pouvoir se référer efficacement a la polarité misewe I'étre humain, a savoir a son affinité
avec la sphere conceptuelle et la nécessité dueniare de celle-ci, pour ne pas mourir dans ses
déterminations, soit continuellement vivifiée pamlure imagination, qui suit a la découverte du
« coeur » en tant que siége et moteur de I'esprigane de compréhension (prendre avec soi, en
francais,ndt) dans lequel la dévotion, la fidélité, 'amoumnleffet psychique et émotif ayant été
assécheé, deviennent les « intelligences » au sal@squelles I'étre masculin est réintégré dans
I'unité d’un état originaire, dont il demeure, artrent, 'émanation incomplete.

De I'étre féminin, ou de l'aspect féminin de I'étr8caligero signale l'archétype déja
accompli — « la femme est virtuellement préte » sen pas la voie par laquelle elle devient
préte, mais sa réalité au sommet de la réalisdlieria purification de I'imagination féminine, de
sa difficulté a s’ordonner dans la stabilité desaspts et au risque conséquent, continuel, de se
perdre dans I'éphémere et dans le fantastiquegamedonder unilatéralement dans la naturalité
de rlinstinct maternel, Scaligero demande que sastimuateurs s’en occupent, lodus
operandiayant été de toute maniere — ce qui compte le plugacé par lui dans son ultime
ouvrage.

Pareillement, il ne s’ensuit pas que Scaligeroensast jamais occupé de I’'homosexualité
masculine et féminine. Il faut se dire toutefoi'eda connaissance de la formation de I'étre
humain, arriere-scene cosmique du Mystere du Geadd, pédagogie de I'amour indiquée dans
ses ceuvres spécifiques, offrent aussi dans céotasdion d’'une distinction du plan sexuel de
celui de la venue individuelle des forces puresgeadues a I'activité du penser de l'imaginer,
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dans laquelle I'étre humain, quelle que soit laditon de son destin, peut trouver unité et
exhaustivité.

Scaligero a traité de la nécessité de la re-reneatgs deux polarités, en la définissant
autrement réunion « de la lumiere du penser avetelalu sentir », en attribuant a I'initiation
féminine une fonction d’accueil céleste et de «mdhation » vers le hautJanua Coel qui
requiert sa mise au point spécifique. Il demantiét@ féminin la mise en organe cognitif d’'une
telle fonction et a I'étre masculin la raréfactidu stéréotype ordinaire d’elle, dans lequel est en
réalité a reconnaitre sa peur de connaitre ceeggprésente a lui de radicalement différent. En
principe, il est uniquement disposé a reconna#rgué lui est connu ; quelque chose d’éleveé ou
de noblement idéel et/ou sa simple forme extérjalitme facon ou d’une autre, quelque chose
qui a déja une localisation dans sa mentalité. Bene) elle, repousse ce qui ne coincide pas,
dans son intimité imaginative, avec le réve aim@ude toujours et poursuivi parfois avec
I'obstination des illusions qui ne parviennent jagrease traduire en réalité. Une tres grande part
de la douleur du monde trouve son origine dang ckthotomie : également, toutes les limites
imposées a la connaissance — si I'on regarde bienaissent d’elle : de I'impossibilité pour
I'image et le concept de s’unifier dans la concapti’un étre et d’'une moralité nouveaux.

Dans ses dernieres années, Scaligero consacratieméioa particuliere au théme de
I'androgynie, en le reliant d’abord a I'expériertmla transcendance de la pensée, ensuite a celui
de son immanence en distinguant dans la praticaliies deux mouvements le début d’'une
réconciliation cognitive, dans l'individu singuljede tout ce qui fut séparé a un moment précis
de I'évolution cosmique, en vue de la possibiliéufe pour ’lhomme et la femme de procréer
leur propre semblable et d’élaborer de maniereremm@ du Ciel et de l'autre, son identité
particuliere. Avec cela, il voulait indiquer comnméentreprise du Graal devait étre précédée et
accompagnée, aussi bien chez l'ascéte masculinchhee I'ascéte féminin, de I'élaboration
autonome de la contre-partie cognitive absentertir gies constitutions respectives : I'image
d’elle étant virtuellement ouverte a la transcemeare concept de lui attiré par 'immanence.
L’objection que des exceptions existent a cettgrgigson ne vaut pas, parce que celle-ci est une
expression de lignes de tendance, de facons diétverselles, dont I'inversion ou la confusion
est en soi suffisante pour expliquer la grave ateséa civilisation.

Si la voie bien conduite de la pensée — comme Xplogée Scaligero dans toute sa
prémisse gnoséologique, pratique et finalité —emné déja le germe de I'androgynie, le pas
ultérieur — qui n’est pas automatique, comme orcri@t peut-étre — consiste a fixer le
mouvement appris par le penser, par l'asexualitpelser, dans la constitution inversement
sexuée du corps de vie. Le résultat d’'une telleatjph se rendra évident dans la transformation
de la sphére morale, qui sera rendue libre paaf@e que le corps physique imprime au mental,
par suite de quoi a I'ascéte — un nom justemergage neutre — il sera possible d’engendrer
« I'esprit » propre a partir de la conjonction avacpartie de soi qui se ravive au-dela de sa
nature propre. Dans cet « au-dela », il peut Ikg@ dbnné de recevoir I'ébauche d’'un Je d’ordre
supérieur, dont les traits sémantiques sont finatgrmdépendants de I'identification restrictive
d’avec la constitution corporelle et surtout d’alepersonnalité qui, autour d’elle — non vue —
s’est progressivement formée, selon la nécessitieslin et aussi de la nature.

Cette opération ne peut étre menée en partantelineat de I'ame, parce que la tension de
ses forces, quand bien méme positive, ne parviast @ perforer la circonférence de la
personnalité. Si elle le pouvait, I'lnitiation nerait au fond que le résultat d’'une « bonne
éducation » sur une nature déja bonne. En effejuéstion n'est pas celle de perfectionner la
personnalité — d’affiner les qualités et de corrigs défauts — mais de faire intervenir en elle
une force qui, en la transcendant, la transformgnitiue force morale en mesure de briser la
limite subjective de la personnalité est I'’Amourimpour que celui-ci ne soit pas l'otage de la
nature et redimensionné dans le calque de la peait?) il faut qu’il devienne spirituel : a
savoir, il faut que I'ame apprenne du penser kirtse détacher de I'objet, de s’unifier avec la
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transcendance, de se restituer — transformée menéinence. Sacre, donc, parce qu’a travers
ce processus, 'Amour n'est pas exproprié au Jesspglont il est invariablement la
manifestation, mais il rend possible a 'ame gactueille la traversée des « abysses » et des
« champs de la mort » disséminés tout au long deripage qui la menera a la rencontre
définitive avec elle-méme.

O o d

Tout ceci, par de rapides esquisses, constitue oaligero I'entreprise du Graal, et il est
significatif gqu'’il I'ait poursuivie plus efficacenmt dans les douze années qui séparent la sortie de
cet ouvrage qui lui est consacrée de celusistSophia dans la période de sa vie ou les
circonstances extérieures, comme dans le mythept&er et d’Eurydice, voulaient le plus I'en
empécher. Dans ces douze années, il explore etimemte le Mystere chrétien avec une
intensité absolue, qui 'améne a supprimer de éal&imoindre acte non essentiel & son ascese.
Sans cesse, il transforme la douleur au moyen dmaaissance et de ceci il donne de la
substance aux colloques, rencontres et sémin&eegure noése s’enrichit de témoignages de
saints et d’ascetes chrétiens, les biographiesuéésd demande aux amis de les lui procurer —
parmi tant d’eux il fit grand cas de Catherine denBe, Antoine de Padoue, Francois de Paul,
Joseph de Copertino, Jeanne d’Arc, Philippo Nedjth Philippe de Lyon, Le Cottolengo, Jean
Bosco, Mere Thérésa. A tel égard que I'on peut gregs’il voullt contrbéler le passage de
I'Impulsion-Christ dans I'ame sensible, dans I'aragonnelle et comment celle-ci, enfin, put se
transsubstantier dans le calice de I'ame de censei En substance, on peut dire qu’il explorait
la maniere dont leur synthése pat en ce tempsnidewee pentecote de volonté surhumaine.

En parcourant les titres des livres que Scaligerih éntre 1969 et 1980 — par exemple,
Révolution. Discours aux jeun€k969), Psychothérapi€1974), Guérir avec la penségl975),
Méditation et miraclg1977) — mais surtout en en vérifiant le contemuse rend compte de la
maniére dont son attention se consacrait avedamsis a la douleur et a I'obscurité du monde :
pour y apporter du réconfort, pour les illuminer ddsultats de ses dépassements, pour y
introduire I'étre de ses victoires.

Dans la littérature aussi, il chercha les trace&rhal : outre celle médiévale, dont il fut un
interpréte attentif, surtout de Dante et des podiiesDolce Stil Novo, il considéra la littérature
moderne, y rencontrant des symboles et climataqguoncaient 'avenement de cette impulsion
renouvelée. Ainsi, par exemple, chez BalzacSdemphita dans le livret dé€arsifal de Wagner,
chez Meyrink dwisage vertchez Charles Morgan deRFantaine chez Ernst Wiechert ddisse
sine nomineetLa vie simpledans les poésie d’Arturo Onofri.

Son entreprise du Graal devenait I'entreprise dodeo

Au travers de ce qu’elle suscitait en lui, il setaé plongé a plein titre dans le jeu des
forces en lutte pour la possession ou la libénatie 'homme. Partage, co-responsabilité,
compassion, sollicitaient la pénétration cognitide la destinée humaine et au moyen
d’identifications progressives avec les expeérienogstériques du Golgotha — dont il laissait
transpirer quelque chose aux disciples — il doniressor a la force propulsive de I'impulsion-
Christ. Un processus, celui-ci, qui se rendait atiplus évident en lui par I'absence de toute
connotation religieuse ou mystique quelconque!a$sirait en effet de la nouveauté de cette
Impulsion avec et par la sécheresse et la fraickleucelui qui ne l'avait jamais connue
auparavant.

L'image d’amour, peut-on dire, a d’abord déploy&mptui une fonction béatricienne et
puis, suite a I'éloignement de la contre-partiesg@da de celle-ci, comme une récompense a la
fidélité jamais autant consciemment poursuivieté@arédécouverte par lui chez toute entité ou
tout étre jusqu’a se manifester a lui sous sa foanchétype d’ame du Monde. A ce propos, il
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disait étre infiniment reconnaissant a la discldau pur percevoir qui avait préedisposé en lui
'organe pour la vision d’'une substance de vie @rement affine a celle devenue sujet
couronnant son expérience.

Sa quéte solitaire I'avait conduit a découvrir ence gu’il avait aimé en dehors de lui : a
ce « Non pas je, mais le Christ en moi », sens@implissement de 'ame devenue consciente
de son affinité avec la Vierge Sophia.

Si I'ardente aspiration a ’Amour Sacré, dans sengsse, avait revétu chez lui les formes
les plus hautes de I'idéalité pré-chrétienne —alnya trace dans sa premiere production — et si
dans la maturité, elle avait parcouru I'expérieteeplus pure de I'Orient et de l'alchymie
occidentale, par la suite, jusqu’a sa mort, cesf@ration s’'est progressivement élevée au sens
chrétien, a savoir a la perception d’'une forceaestibjective puisant au sang et au cceur, dont le
Calice confié a Joseph d’Arithmatie est beaucows mgju'un symbole. Mais ce qui apparait
évident a cette premiere observation de sa vist ¢j@’elle se présente entierement imprégnée
par la direction du Graal : ce fut sa vocation, d@jointe de celle de la connaissance. Etil n’y a
pas de doute que s'’il avait pu, il 'aurait culév@isqu’a 'accomplissement prévu pour les temps
a venir : cela s’entrevoit dans la teneur de se®es extrémes, durant lesquelles il intensifia
I'investigation sur la figure-clef de I'arriere-se@ suprasensible de I'entreprise.

L’ensemble des forces envahissant 'ame humainéirdérieur, auxquelles la tradition
judéo-chrétienne donne le nom de «Lucifer », congaea se montrer comme [|'entrave
authentique a la reconnaissance de I'’Amour Sacdpet aussi a son amenée. Dans le livre
Graal, la raison cosmique en est signalée ; par la ,sdiges la figure de I'Ilmmaculée
Conception, Scaligero commence a en contemplemteersion radicale, dans une mesure
supérieure de beaucoup a tout ce qui est donnéasagéte non engagé dans la méme quéte. A
celui-ci, en effet, Lucifer épargne la plus puigsatte ses tentations, reconductible, en définitive,
a la magie de la dualité, de la temporalité, deplatialité, en profitant du concours apporté par
'autre poseur d’obstacle, auquel on doit 'enckeamnt dans la perfection sensible et de
I'identification au corporel.

Une telle arriere-scene, qui lui était connue suplan purement cognitif, est a présent
abordée par lui sur le plan beaucoup plus ardeepgw’'impliquant des processus en profondeur
reliés au destin du sentir-vouloir, de la recomjpasiandrogyne de I'étre. Cela lui donna un
moyen devoir le jeu ultérieur des forces adverses au Graal, en€ihne lui fut pas toujours
possible d’en éviter les profonds assauts, sugoahd d’autres se font I'entremise de ceux-ci. Il
s’avéra clair que I'opposition au Graal, lorsqu&adonne a sa quéte sous la forme authentique
prévue pour 'ame de conscience, fit « métaphysigué » inévitable — une composante
essentielle de I'entreprise méme. Il s’avéra clgalement comment une telle opposition se
servit de l'incapacité ascétique, méme chez les hertis, a dépasser la limite cognitive propre
également au mental le plus élaboré. Il appelatale limitation : « puissance immense du
conventionnel » — jusqu’a la fin, il dut s’y conffrier.

Il est a présent évident que I'opposition au Gpaalilégie le vacillement du sentir étendu
a la téte ou inversement, la faiblesse du pensetaconé au sentir, tous deux mouvements
amorces en protection par une expérience intérgpuirsait devoir s’accomplir au-dela du niveau
habituel de la conscience et de son reflet dansp&spectives existentielles. Opposition
incertaine, par moments concédant une adhésiontanue: si Scaligero n’en fut pas aide,
assurément il n’en fut pas affecté comme par getlensciente ». La volonté est propre a celle-
ci, en effet, de faire valoir sur le plan de la g@# la donnée des faits, assumeée cependant, non
pas avec la capacité illimitée du penser de la centpe, mais utilisée pour démontrer
I'inexistence et I'invalidité de ce qu’en réalitéd cedoute en soi.

Il s’agit de coulisses sur lesquelles Scaligeroapas regard de compassion silencieuse,
conscient qu’il était qu’elles dissimulaient ungoopition « spirituelle » a I'esprit, qui aurait pu
aussi pour cela revétir les formes extrémes det&on. Il garda la fleur de son expérience avec
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une volonté poétique et noétique de fidélité nomaine, constamment transférée a tout étre
rencontré par lui : une confiance magique accoeié@oint lumineux — ou Soi supérieur —
naissant en chacun : vrdleerapeia pratiqguée par lui, avec des résultats dont begupeuvent
témoigner, sur la multitude des chercheurs quireskrent a lui. S’y ajouta pour finir la vision
complete de tout ce qui résiste a ce point de Itenigt ceci aussi il le convertit en douloureuse,
mais victorieuse occasion de connaissance : il dbrepmment le centre directif de la vie
intérieure était a préserver en soi eu égard apofons et résistances et la maniere dont on
devait concéder a celles-ci d’exercer leur actiestrictive. Une action qui, chez I'ascéte et dans
I’'harmonie entre ascetes, risque de voiler la iéate la présence du Seigneur sur tout ce qui est
secondaire par rapport a cette présence : nonnsentdes attentes personnelles, non seulement
l'intimité sacrée de I'ame, mais méme |'ascese-elame. Pour ceci, il conclut I'expérience
sensible de sa vie et de 'Amour Sacré par l'actjomn résout : « Non pas je, mais Christ en
moi », qui constitue le seuil lumineux des Mystedes Graal, comme le « Connais-toi toi-
méme » 'avait été pour les Mysteres de Delphes.

Cette affirmation-la achéve donc sa vie et illumoeeque d’'imparfait est nécessairement
connexe a une destinée humaine, pour aussi granelecsoit. Elle récapitule et matérialise la
discipline de la Connaissance et de I'Amour et ieonine tadche non équivoque a ses
successeurs : rendre plus vrai et réel encorecmufui a été conquis par lui avec l'effort et le
courage du pionnier, ce par quoi il parvint a étalod pont entre le Je et le penser qu’il jeta au-
dessus des décombres spiritualistes qui recouvragn époque de poussiéres. Sur ce pont, il
permit au Christ de passer selon I'impulsion urrietdont Il est le porteur, en tant que Logos
« qui était aupres du Pére », comme Logos d’Ammgps de Pentecéte.

En réalité, hors la conscience du Christ en sat, ést illusion.

O o d

En 1969, Scaligero est plongé dans la rédactiorsateGraal, incité en cela par la
coincidence d’une forte vicissitude personnellecaeedestin confus d’'une génération née des
ruines d’'une guerre qui, par la facon dont elleitad# menée et conclue, avait détourné pour la
civilisation européenne I'achevement de la misgi@vue pour elle : la recomposition d’esprit et
d’ame, d'image et concept, de téte et de coeur.d@nération qui recherchait convulsivement et
dans le désordre, ce que Massimo Scaligero, avecautgence inhabituelle, était en train de
transcrire : le témoignage d’'une fidélité consaemius forte que I'apparence, parce que tramée
de la pensée originaire qui rend vrai aussi cestipuipose a elle ; le ttmoignage de la puissance
de ’Amour, comme intellect et sentir silencieu, @naitre de ce en quoi il est nié et meurt ; le
témoignage d'une perspective pour laquelle I'agimhain pat collaborer avec le ciel a la
réalisation d’un nouveau pacte, dans lequel adaegu Tres Haut commencét a correspondre
une vraie paix sur la Terre.

Le témoignage, donc, qu’origine, entremise etgimssent trouver le parachevement prévu
pour ce temps italien et européen.

L’éditeur

Massimo Scaligero : Graal -Essai sur le Mystére de I’Amour Sacré

Editions Tilopa;

Association culturelle — Fondation Massimo ScabgeEcrits de Massimo Scaligero Vol. Xl
(Traduit de I'italien par Daniel Kmiécik)
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I
La voie adamantine d’Occident

La ou n'est plus possible une descente ultériepagce que la substance a dégrader
ultérieurement fait d’abord défaut, il peut survemie soit tentée la spiritualisation du degré de
la chute, selon la valeur concevable a un tel nive& que soit quand méme proposée la tache
d’une réintégration de ce qui est mort, donc, \éfication du cadavre. Ainsi le sexe, tombé dans
'automatisme général, qui est son caractére abswenpli d’hybris instinctive, en arrive
aujourd’hui a avoir son ésotérisme, non pas parcengde semblables conditions il puisse
disposer d’'une contrepartie ésotérique, mais paguée un tel niveau n'importe quelle doctrine
peut se plier a en justifier le contenu.

En réalité, au degré ou l'on en est aujourd’huind peut y avoir de doctrines de
réintégration du sous-humain, devenu un état existe mais seulement des techniques
opérantes de la conscience sur elle-méme. C’'esprébransible si 'on admet que, quel que soit
le degré d’abjection atteint, celui-ci de toute meamest possible parce qu’il y a une conscience
qui s’y identifie ou le supporte.
celle de I'amour, d’ou la mythification du sexe gamour en tant que principe métaphysique,
toute méthode de réintégration qui ne dispose masndyens pour prévenir a son égard
'empéchement grossier constitué par I'actuelle ditton dialectique de la conscience, est
destinée a alimenter I'équivoque. Laquelle eskladtive extréme du sous-humain : la propre
dignification spirituelle. Le Tantrisme ne se déropas a un tel sort, en tant que systéeme
doctrinaire qui, en posant au centré&kkti ou la puissance cosmique originaire, discerns tan
sexe la fonction humaine dans laquelle elle serdige le plus profondément et ou elle peut étre
réveillée. Quelle pensée est toutefois capable aetesgy Sakti ? Ce que I'homme considere
comme puissance présuppose la connaissance gqaetmés possédée comme une valeur, elle
ne peut étre qu'une mesure relative de puissancentfestablement, le systeme tantrique, dans
lequel convergent et S’interpénetrent les métapjugs de I'lnde, depuis I'antique ritualisme
védique jusqu’a la mystique récente qui adore \oshrapporte un élément nouveau dans le
monde de la tradition : la conscience de la cargiit intérieure modifiee de 'homme du
kaliyuga et I'exigence d’'un nouveau type d’action métaptpysi mais il ne peut pas connaitre
une telle exigence en rapport au type d’hommeaeate Fechnologique.

La solidité du Tantrisme exerce une attirance aliére sur I'actuel homme affaibli, qui a
la nostalgie de la force magique. Dans les texB8Bifues, cette connaissance semble acquise
qui en Occident se trouve a la base de la philasaploderne, quant a la fonction épuisée des
métaphysiques antiques : un secours des Dieux nenasgfeste plus par révélations et
inspirations : les Dieux ont abandonné I’homme,rppuiil se tienne debout tout seul, pour qu’il
réalise en soi sa nature originaire avec son énerdii. Celui qui veut revenir en arriere, suit la
« voie des morts », parce gu'’il ne fait qu’exhuraerlui d’antiques états de conscience au-dela
desquels, désormais, ’lhomme devrait se portert poa. Qu’il parcoure jusqu’au bout la voie
de la libération, c’est effectivement ce que lesWRiattendent de lui : et non pas son retour a un
état de dépendance qui n’était justifié qu’autiefguand il retirait encore ses énergies du giron
de la Mere. Tout au long du temps, accompagné&apawélation corrélative, I'individualité de
’'homme devient toujours plus indépendante de l@mre matrice cosmique, mais elle paye
cette indépendance par des états de consciencedraiants. Son expérience se fait toujours
plus terrestre : c’est lealiyuga la nuit obscure qui précede l'aube. La Mére aband 'lhomme
a la solitude de I'expérience sensible, pour cqabibrde I'entreprise de la liberté : mais justement
a cause de ceci, ici dans la matiere, dans leldendans le corps physique, doit désormais étre
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retrouvé la puissance de la Mére. La décision detteuver ne peut pas provenir d’'un don de la
Mére, mais plutot d’'une initiative autonome de Hrme : ce qu’il peut vouloir, mais aussi ne pas
vouloir. La voie de la liberté est aussi celle dedécouverte du Divin, selon une communion
incompréhensible a celui qui est immergé dansambtibnalisme dans lequel la Tradition a cessé
de couler. Retrouver la Mere, en tant que vertgimaire ou conscience cosmique, par rapport a
lagquelle I'actuelle conscience est plongée dansammmeil profond, c’est une tache dont on peut
discerner des aspects similaires dans la mystigdecatlent. Dans le Tantrisme, la Mére devient
épouse, coopératrice de I'entreprise de réintégratselon lesatcakra sadhande pur principe

de la conscience doit étre puisé dans son seajesraracakradont il tire son énergie pour
descendre jusqu’amzladharacakraet rencontrer le principe de la force créatriaeSakti, qui y
dort sous forme du serpent, kundalini.

La méthode pour réaliser une semblable tache, meegbéoriquement quelque affinité
avec la position idéaliste occidentale de I'immamembsolue. Toute transcendance est une
abstraction pour I'hnomme qui n’a plus la perceptimecte du Divin : la conscience dont on part,
c’est 'immeédiateté identique a soi, qui ne peutspétre ignorée ou sautée. La conscience que
I'on a, la constitution que I'on a, le corps quanli'a, sont les points de départ. Il s’agit de sbir
est possible d’arriver a la source de ces modégtde : si le divin est a la base du monde, ibser
retrouvé. Telle est la these que, théoriquemere, mathode « occidentale » pourrait partager
avec celle tantrique : laquelle se développe selea actes qui excluent tout présupposé
gnoséologique, se suffisant a eux-mémes, parcegumnt des expressions de la communion
avec la puissance primordiale. L'étre, en tant icadité extérieure, physique ou supra-physique,
s’oppose au penser dans la mesure ou c'est leefaahser a s’opposer a lui comme a une
altérité, a savoir le penser qui, ne possédantgee par lequel consacrer I'étre, vit comme une
fonction abstraite, étrangere a son pouvoir central réalité de I'étre ne procede pas d’'un
principe référable a elle, mais plutét du type dpport par lequel le Je peut 'assumer. Ce qui
dans le Tantrisme distingue les formes d’expérieacetes qui en résultent, c’est le potentiel de
rencontre de I'élément métaphysique masculin aedgi ¢éminin, selon le degré auquel il se
réalise.

Il est évident que le principe de la dyade, comr@nént immanent, duquel il est
inévitable de se mouvaoir, est le point essent@mime point de départ : qu’est-il ? Le Tantrisme
ne peut pas répondre d’'un tel point de départ,epgtcil le présuppose : peut au contraire en
répondre une Science de I'Esprit qui tient comgimseéologiqguement, de 'immanence absolue
et de la synthéese comme d'un acte originaire. Latrisane met de coté les méthodes
intellectuelles ou dévotionnelles des écoles prEuid, en vue d’'une conquéte du centre le plus
profond de l'individualité, et cependant d’une miaé directe de la vie et de la réalité physique.
L'ordre extérieure des choses est lui-méme puigsameais la puissance d'une chose
intellectuellement reconnue est une dépendant@yaest une facon de se présenter du Sakti,
une puissance dont on est dominé, si 'on n'estga@sble de la dominer c’est Mayasakti. Le
jiva peut aussi s’abandonner a la conception du mooneme a un jeu illusoire, un réve, une
apparence, mais celle-ci aura toujours la forcg’idgposer a lui comme une nécessité brutale, si
sa position est purement mentale. Le fait que l&risane demande la certitude des principes a
une réalisation personnelle, parce que la puissaraisée est la déemonstration d’elle-méme, a
suscité chez plus d’un spécialiste la persuasidihfqurnit la technique urgente a 'homme de
ce temps : celle du dépassement de la limite meritédis on ne tient pas compte du fait que le
Tantrisme ne peut pas connaitre le mental de éptique-ci.

La pure puissance divine, la Méere, se réalise guehalegré de la manifestation jusqu’a
prendre pour ’'homme la forme de maya, mais a ohatpgré, la connaissance étant une avec
I'acte, seul le connaitre qui expérimente la sysghau degré de la maya peut répondre d’un
degré supérieur a celui-ci. On peut reconnaitre aaoetes du Tantrisme passeé leur expérience
yoghigque, mais pas la possession de I'élément rnhequa est inné dans I'expérience
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technologique et logico-mathématique. L'événementdamental en vérité, c’est que l'idéal de

'immanence absolue est réalisé justement par @meblable expérience occidentale ; c’est

pourquoi la contrepartie consciente de celle-cipeait pas venir d’autres systemes, mais
seulement d’'une élaboration intérieure de ce méroeepsus, au moyen des forces qui y sont
engagées. L'immanence peut devenir une expérieada donscience, en plus d’'une conquéte
rationaliste technologique. Mais il s’agit d'un éegnent irréalisable par un yoga, quand bien
méme hardi comme celui tantrique.

Le décors du monde apparait fixe et objectif, pagcéon le voit achevé en soi
indépendamment de I'acte de le regarder et derleaitre : il s’agit, cependant, de découvrir que
d’'un tel spectacle, on n'est pas seulement spectatenais avant tout acteurs. Un tel spectacle
est devant nous comme une somme, continuellememigelante, de perceptions sensibles : le
Voir organiquement, et non pas comme une simpldipticité de caractéristiques extérieures,
mais comme un ensemble harmonieux d’éléments soiéraux, soit végétaux, soit animaux,
avec un sommet humain, c'est un acte de I'espriiadir de la conscience et de I'expérience de
cet agir immédiat de I'esprit, nait un processumadeur de la conscience qui conduit 'lhomme a
la liberté : il peut commencer a se libérer dansdarce intérieure de soi, s’il est capable de
parvenir au point auquel coincident son auto-réétis comme conscience et réveélation de I'étre
(ou le « se-donner » de I'étnedlt). La synthése qu’il expérimente de cette faconersvérité le
processus de puissance du monde : I'unité origirest ici retrouvée.

Dans la mesure ou la pensée occidentale est capgalle pénétration semblable de la
réalité, elle apporte un élément d'immanence qii défaut au tantrisme. L'absence d’'un tel
élément rend ambigu a un expérimentateur 'aspegjico-érotique du yoga tantrique.ekos
en effet, est le phénomene intérieur relié au gealgs instincts et sensations le plus irréductible
a la domination de la connaissance. Faire @®$'un pouvoir saktique exige la mise en ceuvre
d’'un élément originaire de la conscience qui sainanent au connaitre — a savoir au véhicule
du Je — et qui se meuve simultanément dans le mobm@me de l&undalini.

Il s’agit aujourd’hui d’avoir la capacité, ou leuwage, de comprendre qu’'un tel élément
originaire est la pensée, comme pure en soi, dansa$ ou l'on est lucides et décidés a
I'expérimenter de la sorte. Il est évident qu’il meut s’agir d’'une expérience possible au moyen
d’'une pensée inconsciente de son immanence, ouesimtomnergée dans le réve de son étre
spirituel, tournée vers des objets spirituels neepeut étre la pensée tantrique, mais celle plus
aride, apsychique, abstraite et, toutefois, capadleonscience de soi : la pensée rationaliste.

Il'y a une intuition de l'idéalisme occidental, déwais €garée, qui, dans le cas ou elle elt
été menée a ses conséquences logiques, auraigpar gpmme une introduction a la Science de
I'Esprit : la pensée pressentie dans son momerdardiue, a ce moment-la de la conscience ou
elle nait, sans présupposeés, unique raison a €leem la ou elle n’a pas besoin de logique, ou
d’'une gnoséologie, pour étre. Il est clair que dénstant ou le chercheur spirituel entend
traduire en acte cette intuition de l'idéalismetreue plan de la simple spéculation, il doit
abandonner le monde des argumentations : se ral@ie a lui comme nécessaire, par pure
transition logique, la discipline de méditation.eJion prenne garde au sens de la pensée pure :
elle ne peut pas devenir une expérience sinon copwssession du moment dynamique du
penser : mais cela, en définitive, c’est I'art dedncentration.

La these, c’est la concentration comme perceptienlad pensée vivante, et non la
rumination intellectuelle ou sentimentale d’un syjesé comme objet, qui liera inévitablement
toujours le mouvement mental a I'objet. Si I'éttest pas un monde idéal en soi, mais I'idée qui
surgit d’'une somme de perceptions, comment l'acbeitatif peut-il se réaliser autrement que
comme une identité d’étre et de non-étre, a sacoimme une synthese a partir d’'une dualité
momentanée, grace a une vertu de source intérigureje suppose rien avant elle ? On dit
pensée pure, parce qu’elle se crée elle-méme eatrayant d’'une sienne universalité devenant
continuellement une identité : elle ne peut étranawde se créer : dans le moment ou elle se
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détermine dialectiquement comme un étre, commecat@gorie, comme un concept, elle n’est
déja plus, elle meurt comme une abstraction, ounoemn savoir.

Le sens métaphysique d’'une pareille identité estvsnloir comme début de la synthese, a
savoir comme pénétration initiale de la catégohies profonde de la dualité opposant étre au
non-étre : la catégorie deétos On ne peut pas dire que, dans ce sens, le Trastridfre
I’élément métaphysique pur, nécessaire comme pen@e commencememigt) de la synthese.
De la présence de celui-ci, de sa vertu improndagdiexpérience de €ros est la mesure
profonde : en exigeant comme un moment résolutifétat d’évidence parfaite par lequel le
penser renait comme un étre, un étre en soi, ergdrchoses : identité absolue dans laquelle le
Je et le monde sont un. Le Tantrisme présupposetaliee synthése, mais par rapport a la
situation de ’lhomme moderne, il ne possede pashemencement : I'élément premier, celui de
'immanence essentielle, fait défaut.

Le systéme oriental, qui semble surtout dévelopeerthemes d’'un magisme érotique,
répondant a I'exigence du type humain actuel, marmgueffet de I'élément radical indispensable
a la situation de I'homme déchu : le mouvemental&dide pensée abstraite qui, ayant jailli
comme penseée scientifique, occidentale, échappeftisiau savant comme au philosophe. Dans
l'aridité de la pensée mathématique agnostiqudleben effet une lumiere froide, signe
insoupconnée d’'une lumiére de vie invisible, plusche des lignes nettes de la géométrie et de
la logique formelle, que des tensions de la psyaighique ou mystique. Une telle pensée,
produite en conscience et appréhendée dans sapanéie (dans son caractere incorpanel),
se révele jaillissante d'un courant de vie, dondytlaamisest justement ce que le yoga tantrique
appellekundalini

Pour l'occidental capable du courage d’étre modeansavoir, d’assumer sa condition
réelle par un acte de la conscience, tout ce dquieggésenté par la pensée réfléchie ne peut
gu’étre contingent ou illusoire, parce que prodietl’aliénation de I'élément originaire de la
pensée : c’est une indication symbolique, une thgs® numeérique ou logique, de I'apparence
privée en effet de réalité conditionnante. C’estptassibilité de représenter, en dehors de
n'importe quel concept de valeur, ou d’engagemetérieur, en dehors d’évaluations morales ou
d’exigences de foi, tout en pouvant froidement at#rer les themes de la morale ou de la foi.
C’est I'activité abstraite de représentation quohbtige pas : dans son aridité, elle laisse libre :
elle peut traiter de tout sans se lier a rien. Teydensable, au moyen d’une telle pensée, est en
effet unemaya C’est pourquoi le monde dynamique du Tantrisnteaessimayg avec ses
techniques audacieuses, présumant la reconqu@teugtoir cosmique originaire.

L’expérimentateur occidental qui se trouve devamnttdbleau de I'entreprise tantrique
pleine de charmes, sait froidement que la pensée laquel il le pense est un reflet, un néant.
S'’il passe a une action, il sait qu’il se leurreggaque sa représentation-maya ne meut rien et
n'importe quelle opération saktique est un mouvendenla psyché a l'intérieur de la psyché et
de la psyché emprisonnée dans le corps et du norppossédé, mais donnant un signe de soi au
moyen des sens. S’il a le courage d’un semblaldéipieme intérieur, alors il est sauf : il peut
tenter I'action intérieure réelle.

Si la pensée réfléchie est maya, elle n’est rika,réengage pas non plus I'étre, I'exister,
elle est simultanément l'unique activité dans ldigué&expérimentateur peut liborement jouer : au
moyen d’un véhicule inférieur mais plus autononhgyeut se mouvoir en dehors de sa propre
nature, jusqu’a contempler quelque chose au-dedadgieamismes corporels et psychiques : il
peut tendre vers ce qu’il est au-dela de I'existesensible. Cette pensée réfléchie, il peut la
vouloir, il peut la penser. Sur la ligne d’'une dgtimation volitive, la pensée qui pense la pensée
réfléchie n’est pas réfléchie, parce qu’elle n’a pasoin d’étre réfléchie pour objectivement se
révéler : toutefois, elle réalise, grace a la disham du reflet, son impersonnalité originelle, son
caractere apsychique. C’est la puissance interra pensée abstraite, qui aurait di étre réalisée
par le physicien-mathématicien occidental, si eellavait eu conscience de ce qui se déroulait
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sur la scéne de sa conscience, comme contrepatéieeire de son investigation : bien plus
importante que linvestigation elle-méme. Aujoungi’hl ne la découvrirait plus, parce que ses
moyens intuitifs pour la comprendre se sont évanpuiu reste, quelque chose s’est sclérosé
dans le penser général humain. Cet élément dégdndi est passé dans l'automatisme
dialectique, dans l'impersonnalité médiumnique aast technologiste.

C’est pourquoi I'entreprise de réintégration, utgepour 'homme d’aujourd’hui, est un
idéal reconnaissable par de rares hommes. Pourearpétit nombre, en effet, I'élément dés-
individuel signalé représente encore la possibitieé la pensée-lumiére qui, froidement et
intensément voulue, éveille la vie originelle dectanscience, sa lumiére métaphysique. C’est
I'ultime clef, I'élémentaire possibilité, le simpkbsolu de la pensée, dont on dispose encore.
Une fois ceci perdu, le chaos sera inévitable.

Brievement, on peut dire que la pensée de typeénmattique abstrait, vécue en soi dans
son moment reflet initial, a savoir dans son monmpersonnalité, exprime un pouvoir de
I'ame : le premier flux d’énergie pure du Je. Emttgue reflet libre de tout contenu objectif, cette
pensée se meut, dans son moment initial, dans dne cke forces impersonnelles, comme un
tracé pur, ou un vide dans lequel est potentiellerpeesente I'énergie métaphysique du Je.

Il N’y a pas de scientifique moderne ou technokegigii suspecte une semblable possibilité
inhérente a la pensée avec laquelle il pense,nsdeen’étant vraie pour lui qu’en tant que reflet.
La discipline de la concentration, qui est en sutxs la méthode expérimentale de la science
appliguée au processus du connaitre, donne un nusy/@ercevoir la pensée comme une entité
objective dont la forme initiale abstraite est papence: l'uniqgue pénétrable sans
transcendances : ce qui se meut ainsi en elleeesapt, s’avére une pure entité incorporelle, ni
liée, ni liante, étant, en soi et en cela, puissahine force qui va au-dela de I'humain. Un jour,
il sera possible de montrer comment le surgissemenf pensée scientifique n’avait pas tant
I'objectif de produire une civilisation de la machj que celui de créer I'organe d’action spirituel
pour un niveau type d’homme.

L’expérience d’un tel courant adamantin de la penskans le cas ou il se traduit en
connaissance, conduit & une perception de laé&&dditléros qui se dérobe a n’importe quelle
vision d’elle résultant des textes traditionnels roadernes, en partant de la synthése qu’elle
réalise quotidiennement dans 'immanence du coraitmédiat : une telle synthése, percue et
possédée, dans son imprévisibilité, révele sa pdafaccommunion avec un élément dynamique
primordial intact.

Qu’une semblable voie soit la moins prévisible donde, cela laisse entrevoir 'urgence
d’'une action spirituelle nouvelle, difficlement remevable pour I'actuel niveau de conscience,
par rapport auquel elle se présente comme radiealetransformatrice. S’agissant d’'un theme
se prétant difficlement a la dialectique, mémel'sn peut I'avancer, I'exposer en termes
logiques, nous tenterons de nous en approcher gamimages puisées a la cosmologie de
I'ésotérisme chrétien, concernant le mystere degnas. Une telle cosmologie dispose d'une
clef a elle, et d’'une interprétation concernantégmsps nouveaux, dans le mythe du Graal, dont le
sens secret ne peut étre fourni par aucune inagistig critique, quand bien méme d’ordre
ésotérique, mais seulement par la contemplationgimative directe des figurations
symboliques : une contemplation pour la technigedadjuelle et les références spécifiques au
théme traité, nous renvoyons a notre ouviagd’ Amour immorte[texte accessible sur le site de
'IDCCH, ndf].

La magie de Erosexige d’étre soustraite a la conception d’'une fioncpropitiatrice d’'un
avenement supérieur de I'ego ou d’'un renforcement’ltbomme devenu un avec sa propre
étroitesse. La magie solaire existe, mais elleem lofautre fonction que celle d’octroyer des
pouvoirs a ’homme avide de vie. A partir des pageissuivront, il pourra entre autres s'avérer
gu’il N’y a pas de faculté supérieure de 'lhommemme l'intuition, la charité, le courage, la
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loyauté, la fidélité qui puisse se manifester deagplénitude, sans se défaire d’un lien radical,
qui est léros: non pas le sexe, mais la convoitise qui estligexe.

La religiosité, laquelle autrefois pouvait rituellent fournir la contrepartie intérieure
compensatrice d’'un tel assujettissement radicabraition de ne pas posséeder la connaissance
correspondante, a épuisé sa tache. Dans I'étaklackes choses, aucune compensation
traditionnelle ou mystique ne s’avere valable, ncaia ne veut pas dire que le reméde consiste a
tirer profit de I'esclavage radical, et a lui fourau besoin des significations supérieures, comme
cela se produit aujourd’hui dans certaines aberatde type médiumnique et orgiaque ou de
flasque stupidité psychédélique. La tache c’estopld’effectuer les énergies de conscience du
niveau de la chute, de sorte a en percevoir cdeqdétermine, jusqu’a identifier le servage
radical. Celui-ci dissimule le secret le plus élevgui se révéle a la conscience capable de
cohérence avec son propre principe, qu'on ne E=wijettir en soi a aucun servage, quel que soit
le niveau de la chute. Dans ce sens cette tachere’aéalisable comme une entreprise de
dépassement de I'humain, dont le schéma est eeabbgdans la symbolique du Graal, si I'on
est capable d'y reconnaitre I'exigence d’'une actjonva au-dela de celle que I'on peut déduire
de la structure imaginative du mythe, concernantystere de I'avenir de I’'homme, la trame des
énergies métaphysiques opérantes dans une tei¢usd.

IRIQ IR Jw.
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I
L’androgyne et 'Eden

Dans les textes gnostiques, la figure d’Isis prissateux valences symboliques d’un
contenu identique, opposées entre elles : 'unérigure, ténébreuse, relative a la génération
physique ; l'autre, supérieure, céleste, signiflamgénération métaphysique : Isis-Hécate & Isis-
Sophia. On verra toutefois comment Isis-Sophiaéeapitule toutes deux, en étant la vraie Isis,
et Hécate son voile. La génération métaphysiquiemae en soi celle physique.

L’aspect de I'lsis-Sophia est reconnaissable danadie de la Vierge ayant les pieds sur la
Lune et le Serpent. L’'aspect Isis-Hécate, au delanythe, peut se retirer de la fonction
dynamique de la Lune en rapport au sexe, a la fi&tmm, a la menstruation. Le rapport
cosmologique peut s’appréhender de traditions tanichévénement de la formation de la nature
humaine double, masculine et féminine, et de laes@te sexuelle corrélative, suite a un
evénement identifiable a la séparation de La LumdadTerre. La formation des deux natures,
masculine et féminine, a partir de la crise detitérandrogyne originelle, la nécessité sexuelle,
la fécondation et la parturition, peuvent se co&radcomme conséquents a celui de la séparation
du corps lunaire de la Terre. L’époque d'une tedéparation est précédée de celle de la
séparation du Soleil de la Terre.

Il'y a un moment dans I'histoire de I'origine détfe humain qui correspond a I'époque ou
la Terre, le Soleil et la Lune formaient encorecams céleste unique. la partie solaire représente
I'élément spirituel plus indépendant de la man#gsh physique, la partie lunaire I'élément plus
dense, qui rend possible une telle manifestaticn. Terre se trouve ainsi dans une sorte
d’équilibre dynamique entre ces deux polaritésaAualité solaire-lunaire sur la Terre répond la
structure de 'homme portant pareillement les dptircipes Soleil-Lune, selon un pouvoir de
synthese, embryon de la structure androgyne, quiasgfestera aussi corporellement, apres la
séparation du Soleil et de la Terre. Avant celld‘&€ire humain est constitué de deux parties, une
supérieure, dans laquelle affluent les forces madail’autre inférieure, requérant I'action de
forces encore plus puissantes, capables d’élahorermatiere plus dense, pour en retirer la
forme corporelle.

En conséquence du détachement du Soleil de la, Té&tre humain accueille en lui des
puissances formatrices plus profondes, pour rejm®die soi une telle forme corporelle : qui est
originellement la structure de I'androgyne. Defliilence du Soleil, opérant de I'extérieur de la
Terre et de celle de la Lune, encore unie a laeT et la possibilité que I'étre humain retire de
soi I'étre androgyne.

Le mystéere de I'androgyne est envisageable commeolaent d’'un pouvoir formateur de
I’'homme, découlant de sa possibilité d’accueiliasd énergies plus élevées, et néanmoins plus
profondes, en rapport a I'élément lunaire développele plan physique par la séparation du
Soleil de la Terre. Ces courants, capables de dwmiglément lunaire inférieur, seront
reconnaissables dans le symbole de la Vierge quéori d’esquisser, correspondant a I'aspect de
I'lsis-Sophia. On verra, dans le cours de la priesé&tude, la maniere dont la voie vers la
restitution des forces radicales de I'androgynd’estreprise a laquelle il est fait allusion dans
la saga du Graal et correspond également au syrdbdlisis-Sophia. Celle-ci assume en effet et
délivre en soi I'Hécate ténébreuse. On verra égatémpourquoi la femme détient la clef de la
réintégration de 'homme d’ou il s’ensuit que leeXfe sera appelganua Coeli et comment la
civilisation actuelle risque de perdre définitivarhée sens d’une telle réintégration, en réduisant
la femme a une compagne érotique de 'lhomme, meauimple génitrice d’enfants.

La séparation des sexes, en tant que perte deéél’'androgyne, est la conséquence de la
prédominance de I'élément terrestre-lunaire chkantiain, a laquelle s’opposeront les forces
transcendantes originaires, en mettant en ordsgdieence initiale du couple. Tant que le
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processus de la conscience humaine coincideralavdoe de ces énergies, la nécessité des
puissances lunaires inférieures sera dominée pre ’humain et utilisée comme vertu
génératrice physique.

L’harmonie originaire restaurée a un degré plus jpas le couple humain, suite a la
diversification des sexes, subit elle aussi unese¢rsuite a la prédominance graduelle de
I'élément lunaire inférieur, apres la séparation ldeLune et de la Terre, le rapport étant
désormais confié a la capacité de I'étre humaimmifoniser I'élément solaire (masculin) avec
I’élément lunaire (féminin). C’est le moment oedt soumis a la séduction luciférienne.

La séparation de la Lune de la Terre impligue aqgefbrces dominatrices de I'élément
inférieur lunaire agissent désormais sur la Lurpasae de la Terre : dans une telle direction, le
mystere de la réintégration de I'hnomme est prélgsiba possibilité que I'étre humain résolve en
lui 'élément inférieur plus profond est dans sargexion avec le rapport des forces dont la Lune
est clef et symbole.

Apres la séparation, le rapport occulte avec laeLoantinuera sur le plan humain par
I'entremise de la femme : celle-ci détiendra désusntes clefs de I'ceuvre de résurrection de
I'étre humain. Grace a la survivance en elle dément androgyne céleste, a c6té de la nécessité
de la fonction de reproduction, la femme continugamaintenir la relation de I'espece humaine
avec les puissances extrasensibles (en dehorsidibleendt) de la Lune, en assumant pour cette
raison simultanément dans sa constitution intéeiearporelle la double fonction d’Isis : céleste
et inférieure. Dans la saga du Graal, la reconséordu Chateau et du Tabernacle céleste fait
appel a l'intervention de la méme figure féminiadaquelle on doit la chute d’Amfortas : ainsi
Gerbert de Montreuil explique le premier momentgiuissance de Parsifal par le fait qu’il a
oublié sa femme.

Au moment ou le Soleil se sépare de la Terre,dese$ de lumiere formatrices, qui ont
opéré jusqu’alors de lintérieur vers et sur laisture supérieure de I'étre humain, deviennent
insuffisantes a son rapport avec la partie inféeele celle-ci, parcourue par les courants lunaires
de la Terre : lesquels, a cause de I'éloignemetietnent qui les domine, peuvent exercée une
action solidificatrice plus profonde de la formentaine. Les courants lunaires sont nécessaires a
I'enracinement de I'étre humain dans la zone ief@e de la Terre : ils deviendront une matiére
dynamique de son processus d’auto-reproductiacepu’il les rencontrera avec un pouvoir de
synthése qui lui est originaire : d’ou la forme aogyne.

Sous l'effet du détachement du Soleil de la Teles, courants lunaires acquiérent un
pouvoir déterminant sur I'étre humain: c’est pawiqdes forces spirituelles plus élevées
interviennent pour protéger I'eéquilibre du rapperttre étre humain supérieur et étre humain
inférieur. : des énergies dont le pouvoir est telelles peuvent descendrent en forces
ordonnatrices au sein de la profondeur lunaireteGafondeur, c’est la région inférieure de la
Terre, ou région des eaux inférieures, dans laguel forces les plus élevées opérent par
I'entremise du pouvoir de I'éther de son. Elles iegment la terre liquide inférieure et aussi
cependant ce qui dans édgnamisest présent dans la structure de I'étre humalande pouvoir
d’'une harmonie transcendante qui S’exprimera conweku géneératrice de I'étre humain
androgyne, et, dans un second temps, quand la &wss se sera séparée de la Terre, comme
vertu génératrice du couple humain originaire, emcexempt du péché. Une telle harmonie
transcendante, c’est I'élément originaire de 'ambumain, qu’'oubliera progressivement le
couple humain, avec le temps : un jour, les presiplilosophes grecs envisageront I'écho d’'une
telle harmonie transcendante dans I'empreinte rigghende I'univers et il 'évoqueront comme
musique des spheres.

La « musique des spheres », qui se manifeste marfient visible comme un rythme des
étoiles, afflue chez I'homme androgyne originaitedans le couple humain qui lui succéde,
comme un pouvoir magique que I'étre humain ne mhsg&As en soi, parce qu’il I'accueille
comme un don transcendant. Ce don, il devra lerpend cours du temps, persistant en lui pour
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les fonctions génitrices, mais étranger a la cemaa de veille et a sa perception intérieure. Des
lors, le sens de sa vie sera de reconquérir parega un tel bien perdu et, pour cela, de
reconnaitre son contenu, au moyen des forces n&essde la conscience. Il pourra le retrouver
comme une force créatrice quand il sera capablgediavoir la source non-terrestre de 'auto-
conscience a présent attachée au terrestre : guserd capable de percevoir (d’ou la justesse du
nom francais « Perceval nd) au-dela de I'apparence de l'univers mécaniquenlsique qui
retentit le moins du monde dans I'amour terrestagliguement contredite : I'écho de I'harmonie
des spheres.

Cette histoire primordiale de I'étre humain, quest pas fortuitement une histoire du
rapport d’amour cosmique-humain, exige d’étre ieédu préjugé des restaurations de l'accord
originaire qu’il a été possible de réaliser pasuée, au moyen des Initiations et des mysteres des
diverses traditions, parce que de toute maniexeatar humain se déroula depuis lors selon une
perte continuelle de niveau par rapport a la camdiriginelle. Depuis lors, I'unique valeur dont
il est légitime de parler, c’est la naissance dlgnconscient de soi, hon pas au moyen des
impulsions traditionnelles épuisées, mais plutbétnamyen d’'une pensée et d'une expeérience
exigeant le suprasensible comme activité indivigusladressant au sensible. Sur le caractere
fondamental de la conscience d’'un tel élément iddel, et sur sa profonde vertu d’auto-
rédemption, on peut reconnaitre légitime dans fapte la vocation d’'une résurrection de
I'élément originaire de I'étre humain : naturelleth&€ompromise par toutes les confusions de
résurrection des formes mortes de la Traditionsdaguelle, comme on I'a démontré ailleurs, il
n'y a méme pas I'ombre de ce que fut et est larBei&acrée des commencements, ou I'éternelle
Science de I'Esprit.

Le mystere de I’harmonie originelle du couple humest la référence qu’il faut adopter
comme mesure de l'inanité et de la fausseté deddas formes de reprise du spirituel au moyen
d’initiations ou de cérémonies sexuelles, pouruefigs il est inévitable qu’elles se déroulent
avec une extranéité absolue a I'élément célestardime originaire détenant le « grand secret »
de I'Androgyne. En réalité, dans de telles cérémmnil’ame de linitiant se meut en étant
conduite par une vision suprasensible partiellestea-dire limitée par 'empreinte luciférienne
originaire et, pour cette raison, elle tend a uéatibude ou a une libération conditionnée en soi
par I'exigence occulte de la convoitise. Laquellutpétre vue soit par le Je non encore
contaming, soit par le Je capable d’épuiser laaromtation. Mais il faut qu’un tel Je, il y ait :
parce que lui seul apporte quelque chose de pleEeuyui peut étre appris a partir des livres ou
des traditions : un élément de vie qui était auroemcement, et qui, méme s'’il n’a jamais cessé
d’exister, a pu opérer directement dans I'humaiureseent lorsque lui-méme a pu se manifester
comme Je-suis, dans un corps terrestre, et danparsennalité humaine, selon un Evénement
qui, pour étre I'’événement résoluteur (qui résogk) est le plus occulte qui soit : ayant éte
inconsciemment dé-réalise, précisément par ceurrguyprétendu le représenter dans le monde.

L’amour terrestre est une obscure tentative deio@usivec sa source, le « Je suis » : c’est
pourquoi unérosinitiatique est I'entreprise qui peut jaillir de dui réalise en lui le « Je suis » :

il ne peut pas étre I'obtention de rites sexuelslewérémonies, ou de pratigues magiques, dans
lesquels un quelconque dégagement possible derda fdest pas rapportable a son principe
originel, mais au contraire, seulement a la proéocohvoitise qui s'oppose a Lui.

L’esprit — comme il sera montré — ne peut pas éaherché dans le sexe : bien au
contraire, le sexe doit étre recherché dans I'edpimage du mystere du couple originel est le
présupposé d’'une connaissance du sens requis peunagie de I'amour. Dans le type d’amour
qui unit le couple originaire, émanant d’'une urdtécomplie en soi, synthése de pouvoirs
suprahumains, dans la sublimité d'un tel amour, pgut avoir la référence slre a la
compréhension de I'expérience initiatique d&ds: on peut surtout comprendre comment une
semblable expérience est indissociable de I'lmdtratlle-méme, en tant que possibilité restituée
par le « Je suis ».
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L’histoire originelle de I'étre humain se présem@mme un mystére du rapport que
possede le couple primordial et qu’il perd ensuiteause du processus de « physification » et a
la phase initiale de laquelle il doit sa proprarfation, celle-ci méme, toutefois, consécutive a la
perte d’'une unité supérieure antérieure. Il n'est gifficile d’'observer comment le sens d’un tel
rapport demeure toutefois I'énigme de I'histoirégante de I'étre humain : autour du pouvoir de
I’ érosgravite la vie humaine, a peu prés comme une &nguj empiéete dans la transcendance et
plonge dans les catégories sensibles, c’est pougloi qui n’est capable de le saisir avec
désolation que dans une telle expression inférieare arréte comme valeur l'universalité
contraire (Freud), en empéchant, non seulememrtemplation de sa transcendance, mais aussi
en coopérant a la persistance de I'étre humain kigas d'impuissance cognitive eu égard a son
plus grand probleme.

L’aspect inférieur du sexe est une production psyehde ’lhomme qui ne concerne pas le
sexe. A l'origine, 'avatar du sexe n’est pas uit fe I'ame, mais plutdt une action directe de
I'esprit au sein de la corporéité humaine. On mbrg que I'ame se borne tout d’abord a une
paisible réception du rapport que I'Esprit entrgtiavec le domaine reproductif. Lorsque le
Soleil se sépare de la Terre, le pouvoir des fatlceson ou du Verbe, et de la vie sur la ténébre
inférieure rend I'étre humain capable d’engendrersdi son semblable. Dans sa structure, les
forces de la lumiere (principe de la consciencsy,daux supeérieures (corps astral) et les eaux
inférieures (corps lunaire), ou astrale inférieur présence en lui du monde qui plus tard
constituera la Lune — sont retenues ensemble ganirieipe du son et de la vie, comme par un
Je supérieur. La synthése créatrice des forcds, Ildeniere-vie et de la ténébre, dominée par les
vertus du Verbe, est présente chez I'étre humaimo® pouvoir androgyne, qui rend sa nature
binomiale, capable d’engendrer son semblable. lthepde sa structure, au moyen de laquelle
I'étre humain androgyne a la possibilité de se adpire, parce qu’il accueille en elle les
Puissances de son créateur, est la partie inféraaucorps, siege des courants lunaires.

La région inférieure, celle des « eaux inférieuresl région lunaire, est cette partie-la de la
sphére terrestre qui acquiert un pouvoir écrasamhoment de la séparation du Soleil & celui ou
les puissances les plus élevées détachent aussnéade la Terre. Celui-ci est le moment ou la
téneébre s’avive de sa propres radicale et peut opérer une densification de tenéohumaine,
dans laquelle les forces de la lumiere-vie cesd@voir leur domination d’origine de la partie
inférieure de cette forme. C’est le moment de lstilgion de I’Androgyne, ou de la séparation
des sexes. Les Puissances du son, qui sont domsndahs la partie inférieure, pour pouvoir
maintenir I'équilibre androgyne de I'étre humairevdhient se substituer a sa conscience, en
opérant dans la partie supérieure. Mais cela aai€ta formation de I'étre humain, dont la tache
sera de développer ses forces individuelles pongwérir les pouvoirs de sa nature supérieure,
qui lui sont donnés pour le moment. C’est pourgadnys qu’'est en ceuvre la séparation des
sexes, ces puissances-la continuent d’agir danslie indépendamment de sa conscience. La
vie coopere encore avec la lumiere en lui, damsdaure ou sa relation a I'autre terme du couple
se tient a I'écart du sexe. Graduellement, cepdndatend a se relier par voie sensible au
domaine intérieur du corps, dans lequel I'harmal@da lumiére et de la vie, grace aux énergies
du Verbe, rend possible I'acte reproductif. Lasaai avec le sexe, par voie sensible fait perdre
aux forces de la lumiére la coopération des fodeela vie.

C’est la circonstance favorable du Serpent, symbelé forme dégénérante de 'lhomme,
due a l'avantage de la terre aqueuse inférieuréesuprces de la lumiéere : le commencement de
I'activité de la pensée en tant que lumiére saasaqii deviendra postérieurement reflet mort de
la lumiere, la dialectique. Les Puissances origasade la vie et du son dominent désormais
directement la partie ténébreuse de la Terre, lgg’@nt arrachées a celle-ci, de maniere a en
constituer le corps lunaire : fragment inférieurldelerre, a I'expulsion duquel fait allusion le
mythe de la lutte victorieuse des entités célemtes le Serpent, ou avec le Dragon. Deés lors, la
Lune sera le symbole de la nature plus basse dmiite, dominée par des puissances solaires,
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qui ne pourront plus opérer désormais de la mémenfalans 'ame de 'homme, sinon par
I'entremise de I'acte de sa liberté.

Dans la mesure ou il reconquerra sa nature sglafu&tre humain vaincra un jour le
Serpent : réaliser et dominer la nature du Serperat un symbole initiatique. La Lune, dans ce
sens, en signalant le moment du Serpent et la pertpouvoir androgyne, prend au regard
spirituel la signification de symbole de I'entregaj par suite de quoi la constitution céleste de
I'étre humain peut étre restituée, dans le cad malise la synthése de la nature inférieure et de
la nature supérieure : dans la mesure ou d'une ssththese, il réveille en lui le pouvoir de
rédemption : qui est une rédemption du corps lendominant sa vicissitude sexuelle et le
meécanisme de la fonction génératrice.

La résurrection d’'un tel pouvoir, a la perte dugsmht corrélées la servitude sensuelle de
I'amour terrestre, la nécessité de I'égoisme, ldies et la mort, est visible dans le symbole de
la Vierge debout sur le croissant de la Lune, lgpp&# sous ses pieds. C’'est comme si la Vierge
planait librement dans le ciel grace a la Luneffagide la honte du Serpent, d’ou il s’ensuit que
le croissant lumineux est I'ostensoir céleste oGa¢ice de I'UItime Cene, qui se révele comme
symbole de I'énergie radicale libératrice de I'éitemain.

Cette force radicale porte en soi en veérité le reawent du serpent : ce sont des puissances
dominatrices de la terre liquide inférieure, a sawie I'élément lunaire de la Terre, celles qui
donnent a I'étre humain la possibilité de la gét@naandrogyne, ou de I'auto-génération, avant
la prévarication lunaire ou le détachement congédetla Terre ténébreuses ou de la partie sub-
terrestre de la Terre elle-méme. Ce sont ces mémess qui arracherent le corps lunaire de la
Terre : non pas parce gu’elles dominent I'obsculitéaire, mais parce que I'étre humain
commence a ne plus les dominer. C’est pourquoeteeht ne surgit pas a cause d’elles, mais a
cause de I'étre humain. Pour celui-ci, I'Archangehé| précipite le Dragon.

En substance, la perte de 'Eden n’est pas ungéiatoncerne la Terre ou la Lune, ou le
Serpent, mais seulement I'étre humain et non pdardgrgu’elle concerne son étre spirituel mais
plutdt son ame dans laquelle sont présentes tdagedorces qui ont opéré aux origines,
supérieures et inférieures. Le sens d’une parhili&ire c’est le mystere de I'ame de I'étre
humain : la possibilité de I'esprit de la féconder.

L’étre humain n’a pas encore son rang, la formergponde a I'Esprit, parce qu’il ne
réalise pas encore dans I'ame le principe spitilueelséparation de I'ame de I'esprit et la forme
spirituelle réfléchie dans laquelle 'ame estimeiaun Je en elle, sont la continuation sur le plan
individuel de la perte d’'un niveau dont I'étre human est arrivé a égarer le souvenir et la
possibilité d’en concevoir la reconquéte consciente

IR IQ IR JK.
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11
La femme céleste

Les forces du Verbe qui, au moyen de I'éther de soionnent I'élément inférieur de la
Terre (Lune), operent en tant que vertu créatried’@re androgyne, sur I'élément identique
présent en I'étre humain. Elles continuent d’agingl chague composante du couple humain,
quand celui-ci se forme a partir de la déchéancééti® androgyne dans le domaine de la
nécessité sexuelle. Toute destituée de niveaulguseit, la dyade humaine naissante détient
donc encore le schéma de la génération céleste.

Dans le couple originaire, ces forces-la dominemoes par enchantement le pouvoir du
Serpent nécessaire a la génération dans le donpigsique, ou domaine des « eaux
inférieures », par I'union des corps des deux nmaset féminin. En effet, le Serpent est encore
sous le charme de la musique des spheres : nesdigppas encore du pouvoir sur la partie
supérieure de I'étre humaine, il ne peut pas &rehanteur de la conscience, parce que celle-ci
vit du propre don de lumiére : la vertu de la lumimaintient sa communion extra-humaine avec
les forces de la vie et du son, ou du Verbe, guirisant le domaine des « eaux inférieures ».
Ceci sera le secret de 'harmonie du couple origgnBondé sur un premier événement divin,
lequel a en soi tout le pouvoir de I'avenir, queéguisse étre son développement.

Le secret de I'harmonie originaire, que seuls ek des lors connaitront, renfermera en
soi le schéma éternel de l'union des deux, intdagibtravers I'égarement réciproque et la
recherche millénaire au long de I'équivoque derastitution. Chaque expression tragique de
I'amour terrestre des deux, en tant que recheropeissante d’'un bien supérieur perdu, sera des
lors I'ardente aspiration inconsciente au schémdAteane Primordial, qui un jour, si I'étre
humain retrouve la dignité de la connaissance,rdstituera la nature originaire : il pourra
rencontrer en soi la nature du serpent, qui n'glws nécessité d’enchantement, ayant été
vaincue dans le domaine humain par le Rédempteur.

Une telle victoire sera elle-méme un mystere ins&ibde a la conscience humaine, étant
une corrélation du Logos avec le monde terrestravec la nature humaine : corrélation
impénétrable a la connaissance rationnelle, a saéa conscience que 'homme obtient par
I'effet de son assujettissement au Serpent. Ceastquoi la Rédemption n’est pas un don gratuit
ou mythique, comme l'estiment certains ésotérigiese temps-ci, qui ont I'air de réfuter ce
don, au nom de leur autonomie fondamentale, tagdigs sont révérencieusement préts a
accueillir n’importe quelle transmission de pouwterla part des maitres indiens ou islamiques.

Le don du Rédempteur reste inaccessible a I'étneainy aussi bien religieux qu’ésotériste,
dont le connaitre, en tant que conséquence deéobadu Serpent, n'est pas capable d’identifier
en soi la perpétuation d’une telle action et n'eppas la conversion de soi a laquelle il n'est
donné qu'a lui d'opérer. Le don du Rédempteur, péue accueilli, exige la plus grande
autonomie de conscience, lindividualisme le plaslical, le dépassement de la limitation
dialectique et de la peur, I'acte intérieur essdietinent sacrificiel. Pour la situation de celui qu
recule devant un pareil don, il n’y a pas d’'auttplieation que la peur de devoir accueillir en soi
une force plus élevée, celle du Je : peur de sioaurdépassement, peur de perdre la limite du
Je contingent : peur d’étre le Je.

Etant donné que la perte de I’harmonie originaireeduple humain a comme conséquence
la convoitise (ou désir violentdt) et qu'a partir du désir violent s’enracinant &romme, nait
comme fruit supérieur la connaissance, la réintégrane peut plus commencer autrement que
selon un événement de la connaissance. Dans laitb@Phomme a une faculté née comme une
conséquence du «péché originel », mais simultanériea la possibilité initiale de la
conversion : dans la lumiére réfléchie est innépdasibilité de restitution de la lumiére. La
metanoiaappartient a la liberté humaine : le volitif étamt accord de 'ame consciente avec
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I'esprit. Pour cette raison, le couple humain dgétipotentiellement en lui le germe de la
restitution du couple supra-humain.

Le péché n'est pas le sexe, par le fait que origingent, la séparation des corps en
masculin et féminin, et la nécessité conséquentewteéunion sexuelle n’est pas une séparation
des ames. Le pouvoir de I’Androgyne est encoregptédans I'union des ames des deux. Quand
faillit 'union des ames, la chute réelle de I'élvemain commence : I'auto-conscience de I'étre
humain naitra du fait que 'adme ne se reconnaltra @le-méme dans l'autre.

Le couple originaire porte encore, opérant au pdanla vie de I'ame, l'archétype
angeélique : son secret c’est de laisser adveniridiu sexuelle selon un processus divin, se
déroulant grace aux Puissances enchanteresses rganSequi peuvent opérer sans étre
dérangées durant I'étreinte des deux : celle-adéeule selon une sainteté protégée par le fait
que les deux sont, par rapport a elle, dans urdétabmmeil profond. Leur état de veille, comme
accord ou musique univoque des ames, est étrarigmté sexuel. Celui-ci deviendra coupable
le jour ou il sera inévitable que I'état de vedile au devant de I'acte : c’est le cheminement de
la conscience a I'auto-conscience. Ce chemin aneereprésenter et le vouloir a une séparation
intérieure dans I'ame de chacun, tandis que s’imposrapport toujours plus étroit de celle-ci
avec le monde sensible, qui exige surtout une métation de I'activité de représentation. Dans
le vouloir extra-conscient, les deux ames resgsenitiencore l'union des profondeurs, mais
I'activité de représentation commencera a la diviSette représentation coincidera peu a peu
avec l'apparition sensible, jusqu’a ne plus s’estidguer.

Lorsque les deux cessent de se voir I'un 'autrecalceil spirituel et de réaliser leur
rencontre comme un échange sacré de forces d’&rmmmencent a étre conditionnés par les
images de leurs corps. A la vision de l'autre, cam@tre unique dans sa complémentarité,
récapitulant en soi toute 'espece humaine maseuinféminine, se substitue I'apparence de la
figure physique laquelle, en valant en tant quéetglerd le sens de l'unicité. Sur le plan
physique, en effet, une figure parce que corporeflet autant que l'autre : en recherchant
l'individualité dans I'apparence corporelle de ke I'étre humain se perd dans I'espéce, ce qui
revient a dire dans I'animalité : il ne peut pagas trahir I'accord originaire.

Ce regard sur la figure physique de l'autre esmouvement de I'ame qui ne rencontre
plus 'ame au-dela de la corporéité. Dans la plasnique, le mouvement originaire de I'ame
en direction de 'ame était la corrélation andragygurvivante, d’ou il s’ensuivit que le corps
fluide était un avec le corps fluide de l'autrer p@ complémentarité de I'élément masculin-
féminin et un avec I'élément féminin-masculin daukre. Le caractere physique ne constituait
pas le diaphragme, bien au contraire, c'était lkemipour I'acte spirituel de I'ame dans la
corrélation des deux. Lorsque le regard ne reneqgpittss que la figure physique de l'autre, le
mouvement spirituel de 'ame s’arréte a une remt@sen qui exige la corrélation a un niveau
ou l'autre n’est pas, mais simplement apparaittththement de I'ame a I'apparence au moyen
de forces spirituelles, a savoir a une représemajui n’apercoit plus I'esprit, c’est le désir
violent. La convoitise sera toujours décue, parcergréalité elle recherche le suprasensible, en
croyant vouloir le sensible.

Dans l'apparence vit I'esprit, mais nié : il se nfieste, mais aliéné. Quand I'étre humain
cesse de percevoir la réalité de l'autre au-delBagparence, il perd le sens de la valeur unique
de l'autre, ou de l'universel, qui, en récapitulaar lui — selon le casn@t) — toute la
masculinité ou toute la féminité, a le pouvoir dsaudre I'apparence. A partir de ce moment,
toute apparence lui paraitra I'universel qu’il reathe, mais il n'y aura pas de coincidence entre
I'apparence et I'universel qui lui correspond, gagu’il ne dispose plus de I'organe intérieur
capable de le percevoir : il le recherchera parti&@mise d’'un autre étre, apparaissant lui aussi
comme un étre corporel et, comme tel, apparencéngtpable de I'universel dont il est prétexte.
Le corps, comme symbole de la convoitise décuey smrjours pourtant l'instigateur de la
convoitise, le véhicule de la magie dérbs: laquelle jouera sans aucun doute au moyen de
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forces spirituelles, sans cependant en posséderirieipe : la magie étant inexorablement en
dehors de leur circuit d’origine.

Une fois I'apparence de l'autre identifiée avec éte, a savoir, avec l'universel qui presse
en étant inconnu dans I'ame et dont il ressenblevpir et la nostalgie, I'un rencontrera l'autre,
toutefois toujours grace a des forces de I'ametepient en de tels moments a la communion
originaire : laquelle, sauf rares exceptions, estalisable, a cause de la scission des forces
androgynes sur le plan de la conscience dans lagiehgendre le désir violent. Ainsi, dans la
rencontre des corps, les deux rechercheront-ilfggeechose que cette rencontre ne peut pas
donner. La rencontre sera érotique, intellectusksmtimentale : dans ce sens elle se servira des
forces de I'ame, qui elle restera inconnue : queech croira avoir trouvée chez l'autre en l'ayant
identifiée avec I'étre corporel qui en est le syfebextérieur.

L’aspect tragique de tout amour humain consistésaldrs dans le fait que chacun, avec
des forces d’ame tendra a la corporéité de l'agmecroyant chercher 'ame, 'amour éternel, le
dévouement, la fidélité. La prostitution, en taantimclination psychique tendant a se constituer
comme normalité, sera la conséquence de la reaheiclvien perdu au travers de I'expérience
variée des corps jusqu’a ce douloureux tarissemerdens sacré de la figure féminine qui la
réduira a un simple instrument de plaisir, en paawe a faire de sa désacralisation méme le
moyen pour un cérémonialisme formellement sacrépaur des rites de magisme érotique.
L’équivoque desquels sera de croire de pouvoiverriau moyen d’orientations fluides du désir
violent et des formes spécifiques de l'acte sexaeljne possession des forces sollicitées :
lesquelles ne peuvent pas se soumettre a un inojpliqué des le départ par la convoitise sur
laquelle il présume faire levier. Le passage nd pas s’entrouvrir a un acte absolu, dépassant
les limites de la nature humaine, si I'on se sddlla fin des forces auxquelles on s’est asservis
et dont I'impulsion profonde est d’empécher le pass

Plus ardue que jamais est devenue la compréhedsioomment, a la perte de I’harmonie
originaire du couple humain, est liée la chute’'éed humain jusqu’aux conséquences extrémes
d’une vision de la vie qui exclut I'esprit. Le damgéel, c’est que pour I'étre humain intérieur de
ce temps-ci, cesse la possibilité de concevoianlaur d’'une telle harmonie originelle.

La réintégration de la dignité de I'étre humainsétut de la culture et de la civilisation, la
restitution de la hiérarchie des valeurs et deétdle fraternité, sont des idéaux qui ne peuvent
pas avoir de sens ou de pouvoir de vie, si n'estgpacevable I'accord dont le couple humain
détient le secret. Dans la relation du couple,fiat, d’archétype oublié tend a revivre. L'homme
peut retrouver la femme spirituelle, la femme patouver I’homme spirituel. Celle-ci est la
possibilité des temps nouveaux, dans la mesure’onblil puisse étre assumé comme une
condition de la conscience ouverte a toute pogsital-dela d’elle-méme. Justement, au point
ou I'on est arrivés, la voie de la réintégratiomitpétre la plus forte, comme aupres d’une limite
ultime. Une telle voie, au cas ou elle suscite diegeérimentateur la décision de franchir la
limite, qui est la limite de la conscience indivedle, lui révele peu a peu sa coincidence avec la
tache de retrouvaille de I'harmonie éthérique perdie théme de la femme intérieure, ou de
I'amour céleste, se présente a lui comme une dondite base, tout pres de la possibilité de la
rencontre effective avec la créature de 'amourédnique, I'épouse originaire retrouvee, qui
lui apporte aussi cependant le contenu ineffabl&idal.

On a dit que la clef de l'accord est la connexiocnulte de I'étre humain avec un systéeme
d’équilibres cosmiques, dont la Lune est le suppble symbole. La femme sur Terre continue a
maintenir un rapport ancien avec la Lune : elle d&entrice de la connexion, parce que le
principe transcendant qui pénetre et domine dahsin@ la matiére inférieure est aussi présent
en elle comme élément constitutif de son ame opéuaque dans sa structure physique. Une
telle structure, vue dans sa simple apparitioniBEnsest illusoire, mais elle est également un
symbole de ce que I'ame humaine a perdu ou ouldliést pourquoi 'lhomme, en regardant la
femme, a le pressentiment d’avoir en face de &ird’ qui peut lui restituer le monde supérieur
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perdu : il ressent qu’a travers la figure de larferaffleure I'espoir de la résurrection d’un degré
de béatitude et de pureté, dont I'existence aewst une privation.

Au-dela de son apparition sensible, un pouvoir nehtpeut étre pressenti chez la femme
qui peut tuer ou revivifier, selon le rapport qeeprincipe intérieure de 'lhomme parvient a
établir avec le pouvoir de la femme. Cette valeocutie de la femme est décisive pour
I'entreprise de réintégration, au cas ou soit gaitsd la conception de I'instrumentalité de I'étre
féminin par des opérations de magie de type apsiemflie, propres a des écoles déterminées
d’Orient et d’Occident, présumant de possédeptmaissance d’'une semblable valeur occulte.
En effet, elles ne la possedent point.

Le mystére caché dans la figure de la femme emtaporteuse de la réintégration, ou en
tant que destructrice, est prévisible sur la bas&dotion métaphysique de I’Androgyne : une
vérité secrete qui se dévoile comme une illumimati@cisive, dans cette direction, c’est le
caractere féminin de la figure de I’Androgyne, acal litre originairement masculin-féminin,
porteur de la synthese de la vie d’ame des foradairss-lunaires. La configuration
métaphysique de I’Androgyne est féminine : chefelame survit la possibilité la plus élevée
d’'une magie réintégratrice, en vertu de sa strectier vie d’ame et du corps spécifique. Cela ne
veut pas dire que I'étre androgyne originaire finforme a des caracteres de féminité — ce qui
serait une contradiction substantielle — mais guiinme, — a cause du rapport de son étre de
vie de I'ame avec son enveloppe corporelle, réafisensciemment la qualité de I'androgyne,
parce qu’en elle I'étre androgyne de I'ame eu égalal corporéité dispose d’une autonomie que
I’'homme ne posséde pas : 'ame de 'homme estipkérée dans la structure physique que celle
de la femme. Cette différence de rapport se tranameorps éthérique, lequel, étant masculin
chez la femme, a une consonance androgyne avectia porrespondante de 'ame, comme cela
n'est pas possible au corps éthérique de I'homias,gulhérent et pour cette raison, plus asservi,
a la corporéité physique.

Cet élément androgyne inconscient effleurant dandolme physique, grace a une
indépendance relative du corps éthérique a I'édardaractére physique, fait de la femme, aux
yeux de I'homme, un symbole d’angélisme, ou deédédn réveillant des résonances de
béatitudes révolues. Mais 'homme ignore le contdmsymbole, ni ne sait gu'’il a vivant devant
lui un symbole, ou bien une réalité sensuellememténétrable. Cet élément androgyne exige
d’étre réveillé et restitué a sa fonction magigaue,moment ou la fonction de I'oubli, ou de la
chute, s’avere achevée.

Le théme de «I'amour céleste » revient dans Igpgseou une direction traditionnelle, ou
mystique, ou providentielle, de I'amour terresist définitivement perdue : dans I'époque ou
I'individualité humaine, en naissant dans la fonrequise par I'expérience du degré le plus bas
de I'étre — le degré sensible — encourt le risqégater « I'état humain » : dans I'époque ou
I'étre humain peut mettre en doute tout sens sepéde la vie, et aussi de 'amour humain, le
caractere sacré du mariage des deux, le sensiggetéle la monogamie, tandis que les prétres
eux-mémes en arrivent a mettre en avant un drGapaisement des sens, en le jugeant comme
un droit au corps et en démontrant ainsi qu’ilsorgmt que la convoitise n’existe pas dans le
corps, mais dans I'ame.

Au moment ou I'étre humain cesse d’étre guidé [kesplrit, 'impulsion suprasensible du
temps lui demande linitiative de retrouver 'Egpen lui : au niveau le plus bas de la descente
dans le terrestre, son étre, qui n'est plus récapducunes directions spirituelles qui lui sont
transcendantes, exige de landimadversidattention ou observatiomdt] du danger de la perte
de son humanité, mais simultanément lui fait sagoé le temps est venu qu’il se demande a lui-
méme le contact avec les forces fondamentalesrdmdividualité. Ces forces-ci sont les mémes
qui autrefois dominaient son corps lunaire : ca sssmmémes qui, en ayant sépare le Soleil de la
Terre, laisserent que le pouvoir du Serpent sdifdrau seuil du domaine sexuel, en tant que
gardien du mystere de la génération.
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Ces forces de la vie et du son dominent le Serpsai ne peuvent pas lui enlever ce qui a
été concédé a celui-ci par I'étre humain, avediésibn de son ame aux catégories sensibles. Le
moment de la conscience d’une telle histoire oage) présente dans son intemporalité au sein
de la structure actuelle de I'étre humain, doi¢ giigé arrivé, si 'écho du spirituel qui vient au
secours de 'homme déchu, apparait désormais ®lenc et il ne semble plus y avoir de
spiritualisme ou d’ésotérisme de I'étre humain déaui lui offrit aujourd’hui la voie pour
appréhender le sens réel de son histoire.

IR IQ IR Jw.
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v
La pierre lunaire

L’époque du Je est celle qui manifeste en bas ed'@ue humain, par décision profonde,
peut retrouver en haut. En soi, l'individualité haine dispose d’'une force d’élévation qui lui
vient de son devenir auto-conscient dans la foen@us basse, celle sensible.

Par la force qui lui est intime jusqu'a la transtemce, le Je dispose de la faculté de
retrouver I'élévation qui lui appartient comme wundition d’origine. Mais une telle possibilité
lui échappe parce que son origine lui est dissiephl la forme sensible de I'articulation de son
énergie dans le terrestre. L'homme actuel ne peateyoir de réaliser la force en dehors de la
forme sensible, alors que la réalité de la for&stqustement ce qu’elle est au-dela de la limite
de la forme dans laquelle elle apparait, telleywmb®le.

La limite de la force s’exprime dans I'activité présentation, laquelle s’identifie avec la
forme sensible, en ignorant qu'elle peut se mouwnirdeca et au-dela delle. L'impulsion
d’identification de la représentation avec I'appan sensible, c’est la convoitise (désir violent,
ndf). La scission de I'élément androgyne originairatpe voir comme la scission du penser et
du vouloir. Le penser, scindé par sa propre fonterme, tend a la retrouver en dehors de lui-
méme : sa privation devient désir violentgmaen italien, soit aussi convoitisegt) de I'objet
qui lui sera extérieur et, comme tel, valide : pagtion sensible. En s’identifiant avec son objet,
la représentation assujettit la vie de 'ame au@omsensible : avec lequel la relation subtile est
la convoitise. Celle-ci est le substrat de la cam® : cette derniére ne pourra s’affranchir d’'un
telle sujétion que lorsqu’elle parviendra a voinslde domaine sensible, non pas un monde
fondamental, valide en soi et méme propulsanttbivis, mais plutdt une conséquence de sa
propre privation a elle et aussi lorsqu’elle fempel a son propre principe afin qu’il assume
I'impulsion du désir violent et la restitue en tgotarticulation de son énergie.

Chez I'étre humain, le canal de I'esprit est paracde convoitise : le courant de I'esprit
dans un tel canal devient convoitise. A partir donment ou le couple originaire commence a
avoir conscience des fonctions de la nature colipoaeixquelles il était étranger, la convoitise
nait pour lui avec la connaissance : le couple st expulsé du Paradis : ce qui revient a dire
gu'’il est expulsé de son corps de vie, ou éthériguehute dans le corps physique. La vie du
vouloir se sépare de la lumiére du penser : cetteere devient réfléchie : en manquant de vie,
elle réalise son étre comme un reflet. Le lien'@mé au reflet, c’est la convoitise. A partir de ce
moment, toutefois, le pouvoir du Je en tant quigsaren soi la secret de sa résurrection, parce
gu’a chaque fois sa force se présente dissimulég ldadésir violent : qui est la vie échappée et
stupidement réunie au reflet. Le reflet devierstdiateur de la convoitise, s’il est vécu comme un
reflet pur, ou pure pensée, par le Je. Il s'urdtsabh une vie, qui nest pas la convoitise, mais sa
lumiére de vie originaire. Dans un tel cas, on aelavement de I'ame d’un état de mort : le
commencement d’une réelle résurrection.

La convoitise est la substance de I'esprit, panétlg 'ame tombe dans la mort apparente,
qui est l'oubli de sa structure édénique : 'oub& I'harmonie de la lumiere avec la vie.
Toutefois, dans cette aliénation méme, a savois tiapossibilité qu’'a la lumiere réfléchie de se
laisser contempler comme une mort, le principeédelution de I'apparence est présent, c’est-a-
dire le principe qui désenchante la mort. La mqpasente de I'dme, en tant qu’état de
convoitise, est la source de la maya du monde. M&gimule la magie de la résurrection.

A partir de cette mort apparente, qui est privatie I'esprit, I'ame projette sa dés-
animation dans le monde, qui surgit au-devantadl@me une altérité objective et opposée. De
cette mort, la résurrection a son secret dans geergdurant de la convoitise, dont le canal
inférieur est leros et celui supérieur la pensée réfléchie, ou dimjeet I'expression de la dés-
animation. La dialectique est la codification dectavoitise. C’est pourquoi le Serpent a deux
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tétes : en haut et en bas : auprés du représerdapes du vouloir. Ce qui équivaut a dire que
les adversaires de I'étre humain sont deux, maisgpport a la possibilité qu’il a de renverser,
au moyen de la résurrection de I'ame, le courantcadevoitise, ils constituent une force
d’opposition synthétique qui prend des aspectsrgiveelon le lieu de 'ame ou I'étre humain
tente la libération de soi. Pareillement, & causdadcorrespondance mutuelle de la réalité au
symbole, celui qui aspire, dans le temps présesg &elier aux Mysteres d’Occident — qui
récapitulent aujourd’hui la fonction passée de iE@r — doit pouvoir reconnaitre deux
adversaires redoutables du Graal, deux doctrinesrablement articulées, qui ont pour mission
de dévier sa quéte, en indiquant un faux chemineres le siege des Mysteres et de paralyser
pour toujours ses forces.

L’Art de I'Antique Adversaire c’est d’opérer cheZtre humain dans le véhicule de ces
forces d’ame au moyen desquelles il s'identifiecalgecorporéité et avec le sensible pour avoir
une conscience de soi, et de maniere a ce quttae libre : forces d’ame impersonnelles et
puissantes en soi, mais s'aliénant dans le coutari& convoitise : convoitise dans le penser,
convoitise dans le sentir, convoitise dans le viouldepuis la dialectique qui construit la culture
au sexe qui en alimente le niveau inférieur (Ent&géle sexe dégrade la culture, non pas tant en
lui fournissant un contenu, que bien plus du faitl @git chez I'étre humain comme un pouvoir
paralysant les forces intuitives pures nécessairggocessus de la culture).

L’Art de 'Antique Adversaire c’est de maintenirgées dans le courant de la convoitise
les forces du penser de celles du vouloir, dansake ou I'étre humain n’en connait pas la
synthese, qui est le commencement de la restitaimoinogyne intérieure : la représentation, ou
I'imagination étant la polarité féminine, le voulaelle masculine. La reconstruction intérieure
de la synthése originaire, qui pourra se réalisejour comme une restitution de la structure
adamantine de I'étre humain, est le principe dadar sacré.

C’est pourquoi I'art de I'antique Serpent c’estgitadans la région de 'dme ou, au moyen
du courant de la convoitise, il peut faire naitnezI'étre humain l'illusion de choisir de soi, en
lui faisant confondre durant sa vie I'état de sonhm®fond, propre au corps lunaire, ou la mort
apparente avec laquelle il assume minéralementdeds) avec la série des apparences, y
compris I'apparence de l'autre. La convoitise pibtlapparaitre : elle a besoin de I'apparaitre
pour subsister. Le jeu des apparences est enlaffaissibilité que le Serpent suggere a I'étre
humain les idéaux et raisons de sa vie : de 'amadarcompassion, a la liberté, au spiritualisme,
a la puissance, a la religiosite.

Dans le cas ou il maintient séparées dans I'amedes forces du représenter et du vouloir,
I’Antique Adversaire peut dominer I'étre humain 'empéche en effet de réaliser le Je, lequel
détient en lui intact son pouvoir androgyne origma il réussit (’Adversairendf) aussi a faire
vivre I'étre humain dans le reflet du Je, a saleiou vit le Je ,en étant fragmenté dans les mille
formes du reflet, s’opposant les unes aux auteestayant étre lui-méme (le Jejtf) dans chaque
forme dans laquelle le reflet lui fait miroiter sm®al de vie, ou sooredg ou sa mystique, ou
son ésotérisme. Dans le courant de la convoitisbservée, 'adversaire parvient a la faire se
diriger vers une magie sexuelle, vers un ritualiematique, dotés pareillement des chrémes de la
Tradition et de la dialectique actuelle.

En réalité, personne ne peut contredire la corsgitnéme quand on s’oppose a elle, parce
gu’en effet, personne ne distingue d’ou elle preadsance. Et si elle est co-naturelle au Je (une
seconde nature du Je en quelque sod#, la non-manifestation de celle-ci ne peut méneelpa
surmonter. La réalité, c’est qu’il ne s’agit pasimrent du Je, mais de son reflet, de sa présence
contingente : c’est cette présence contingentereioglui qui fait obstacle renforce en utilisant le
pouvoir du Je. Le probleme de I'étre humain c’esttrduver le Je auquel il fait référence : de
percevoir qu’il parle du Je, comme s'il I'était Héenent.

Le cheminement vers la découverte du Je, c’estolareacre, en tant que force qui pousse
la conscience dans la région inconnue de I'ames, weipoint absolu : c’est la voie de la loyauté
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et du don a I'étre intérieur qui se révele cheatfa. Le mouvement de I'amour sacré jaillit du Je,
en tant qu'impulsion sur-consciente de la cons@gumur une quéte d’éternel : la recherche du
Je lui-méme, a laquelle fait allusion I'énigme dénsymbolique de la pierre du Graal. Celui qui
se meut selon 'amour sacré, recherche son Jeisupéhez I'autre terme du binbme, parce qu’il
ne peut le retrouver qu’en lui. Le Je porte errssiituée la vertu du dépassement de I'humain, le
secret androgyne de I'ame : la tache, c’est desthise le point ou l'activité du Je exprime son
secret dans I'ame, une transcendance qui est faicbment par lequel I'ame enfin s’éveille de
sa mort apparente.

Toutes les forces qui agirent a l'origine sont préss dans 'ame humaine, y compris
celles du Serpent, par lesquelles est préservdenanation du courant primordial de vie, tant
que le Je n’éveille pas en lui les forces qui adigalement vaincu le Serpent. C’'est en définitive
la tache du Je : rendre actuelle le don du Rédemptearsifal découvre cela lorsqu’un Vendredi
saint, il comprend le sens de la longue pérégonaqui fut la sienne et de son invincibilité au
combat.

La tache, c’est de découvrir que le Serpent esicuathez I'étre humain dans le corps vital
originaire resté intact, en dehors du courant deotavoitise dans lequel se meut la conscience
réfléechie. L'entreprise du Graal consiste a retesuyne intacte vie de lumiéere a l'intérieur de
I’'humain : une entreprise qui équivaut celle dypatsement de la conscience réfléchie. En
vérité, il s'agit du dépassement de ce qui normatenest considéré comme humain. L'amour
sacré réalise un telle entreprise, parce que lgesbuvement de 'ame qui surmonte le domaine
de la consomption et de la mort, par amour de FiEsyui est I'étre de I'autre.

L’entreprise de 'amour sacré se déroule dansélintité des deux, selon I'élan profond
d’'un vouloir tendant a dépasser la limite individieleUn tel vouloir en substance retrouve son
unité avec le penser : c’est pourquoi il surmouatdirhite de la conscience réfléchie, jusqu’a
rencontrer le son lumineux du corps vital édénigaedant le secret de la corrélation originaire
ou de I'amour surhumain, qui seul peut racheteurtigin. Il porte le pouvoir de l'antique
musique créatrice dont est substantiellement siréetl’ame : de laquelle celle-ci s’est distancée
pour se manifester dans la conscience réfléchiecdreélation du couple super-humain est
retrouvée comme dimension de la conscience réstmrshon I'archétype éthérique, dont la
restitution est symbolisée par le diamant solakteaé de la pierre lunaire : le précieux contenu
du Graal, pour lequel sens caché, il N’y a pasatesg¢e rationnelle ni d’ésotérisme érudit qui
puisse en rendre compte.

La naissance du Je, a I'époque de I'ame de cortsiee présente comme I'avenement
d’un principe qui a la possibilité d’'unifier les eforces : le penser et le vouloir. Si I'on peut
envisager dans la scission de telles forces leegiignla perte du pouvoir androgyne originel, on
peut également comprendre comment leur synthéda eshdition de la réintégration humaine.
Le pouvoir de synthese est la vertu du corps é&héroriginel.

Le courant de vie séparé du courant de connaissasicke vouloir qui déchoit dans la
convoitise, par I'entremise duquel I'étre humaimtvde maniere illusoire, parce qu’il n’obtient
jamais son objet. L’activité de représentationndée du courant du vouloir, est la pensée
dialectique qui fournit au désir violent I'alimedés apparences du monde : et non pas la réalité
du monde, mais celle du reflet. La chute dans besrations sexuelles, que tout étre humain
porte stratifiées en lui, peut étre envisagée conmune conséquence de cette corruption
réciproque du représenter et du vouloir et de lecapacité de se rencontrer selon l'unité de
I'origine. C’est la rencontre qui ne fut plus pddsiaprés la «chute », mais qui se présente
aujourd’hui comme la possibilité du Je.

Quand le sentiment de la re-rencontre unit les detmes du couple humain et par une
impulsion autonome tend a s’élever vers la régian sbn-lumiere, la stratification des
involutions spirituelles se présente comme la beerqui interdit le passage, ou le nceud gordien
qui exige d’étre denoué : d’ou, jusqu’a hier encemul un sacrement comme le mariage rendait
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possible I'entente des deux, selon une protectibérieure en rapport avec la domination des
impulsions corrompues. Une telle protection a désis perdu son efficacité et son sens.
Aujourd’hui, la stratification des impulsions compues se découvre et fait valoir ses droits sur
le plan humain, pas seulement par le truchemena gesychologie, mais méme au travers de
I'éthique religieuse.

La restitution de ce qui a été écarté, a savoindar sacré, exige dans I'ame une action
outrepassant I’hnumain et toujours rigoureusematividuelle. C’est la tache d’'un sentir dont le
point integre, capable de résonner selon une haemartique doit étre retrouvé dans I'ame.
L’émanation de I'amour, en se vivifiant de son idgan profonde, retrouve en soi I'élément
primordial : mais a cela lui est nécessaire l'aup@arité de I'esprit, I'impulsion de la
connaissance, qui lui donne un moyen d’isoler déesdomaine de stratification des impulsions
corrompues. On verra comment le surgissement déoteonscience de I'étre humain n’a pas
d’autre objectif.

La synthese des deux polarités, penser et voeloitant qu’événement supérieur de l'auto-
conscience, restituant au sentir sa capacité decatites antique, non seulement isole le domaine
des instincts corrompus, mais elle I'en prend c@sa@mce d’'une maniére qui n'est pas possible a
l'investigation de la pensée inévitablement coonditiée par les instincts. Elle le connait selon un
mouvement qui, a chaque strate rencontrée de tatimr sexuelle, fait correspondre d’en haut la
force transformatrice correspondante, qui deviéméiaine force d’élévation de I'amour sacré.
L’instinct n’est pas supprimé, il est vécu a urraulegré comme une force bénéfique.

L’amour sacré affleure comme une possibilité ine@dans tout amour humain, en étant
son moment d’élévation ou d'impersonnalité, capdt@porter aux deux I'écho d’une béatitude
extra-humaine : moment dont les deux ignorent lacget qui, pour cette raison, en passant a
autre chose, selon un cours désormais normal,gaevertu magique. D’une telle vertu, les deux
peuvent en avoir un relative conscience lorsquaagie a disparu. Dans le moment ou la magie
est présente, d’ordinaire il n’existe pas d’énexgie conscience capables de 'assumer. Une telle
magie peut toutefois étre consciemment adoptéewispivie, amenée a son achevement, au
moyen d’'une action radicale du Je conscient. Hjis@e comprendre pourquoi I'auto-conscience
est née en tant que sens final : certainementqasse retrouver asservie a la vie physique.

L’ascension magique du sentir est une ceuvre déofeanscience qui recherche sa source
intérieure et sollicite pour cela un vouloir quirpant a des régions profondes. Comme on y a
fait allusion, I'élévation de I'amour sacré répamdine série de degrés de résolution dynamique
des divers composés de la stratification profondel'a@berration sexuelle. Il ne s’agit pas
d’expériences sexuelles mais plutdt d’'opérationgdéigagement par des images. L'aberration
sexuelle exerce son empire au moyen d’'un pouvoaginatif usurpé. L’auto-conscience a
comme vrai véhicule I'imagination créatrice : I'm@te imaginative, qui ré-acquiert peu a peu
son propre €lément de vie, en rapport avec songeégant des impressions érotiques. On peut
comprendre le sens d’'une telle action libératrgiel'on tient compte du fait que I'élément
creatif, égaré par I'imaginaire humain est justettervouloir, ou le courant de vie qui, comme
on I'a vu, scindé par le représenter, a cause denwaoitise, afflue dans le « corps lunaire ».

L’imagination créatrice est en réalité un pouvaid@gyne : c’est I'amorce d’'une synthese
consciente des forces du représenter et du voulmisque la volonté afflue dans le penser, grace
a la discipline de la concentration, I'énergie chwloir confére au penser le pouvoir de se
dégager de I'organe cérébral et de vivre selorceanant originaire. C’est la résurrection initiale
du courant solaire primordial, imprégnant la Pidm@aire : son premier mouvement 'amene a
se heurter a ce qui s’oppose a sa vraie naturstrdtification de la nécessité érotique aberrante.
A chaque couche, que le courant de vie imagingtizet rencontrer et résoudre, correspond
I'ignition d’'une vie supérieure du sentir qui seveke comme la résonance dans I'ame d’une
musique cosmique. Le degré de béatitude que I'om grgpérimenter sous l'effet du plus grand
coup de foudre humain, est dépasse par l'ignitianaltelle activité du sentiment.
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Une semblable expérience est uniquement réalisadi@me rapport métaphysique des
deux qui composent le couple humain : elle n'est galisable par I'ascéte qui chemine seul.
L’ascéte qui progresse seul peut accéder aux degmgrieurs de la conscience jusqu’a une
limite, au-dela de laquelle il peut avancer seulensél reconnait dansérosl’instance radicale
de la nature, laquelle pose la limite : évoquantddu de 'amour sacré. N'importe quel amour
adressé au Divin, n'importe quelle mystique ématalle, oubhakti n'importe quelle forme de
charité, affect ou compassion humaine, sont dépgsmel’impulsion de 'amour sacré : qui les
comprend tous et les amenent a un achévement equellseul ’homme porteur d’'un Je est
prét.

Un amour humain peut s’élever au Divin ou bienealupretrouver le Divin derriére les
apparences, uniguement s’il dépasse la conditianl'agservit a ce degré de I'humain qui
consacre la réification de I'apparence. Un tel degjest pas le sexe, mais la stratification des
convoitises aberrantes, devenue nature physique.akeéses et les mystiques du passé ne
comportaient pas le dépassement d’une telle conditfascéte pouvait établir un rapport avec le
supra-monde en faisant abstraction du domaineédesl’Dans I'époque du Je, ce domaine se
pose comme le lieu physique-métaphysique qui gieslelefs de la réintégration. L’ascéte qui
progresse seul, a un degré déterminé trouve gseulié de 'humain coincide avec la limite du
domaine de la dégradation de I'hnumain. Il ne pdus @vancer au-dela s’il ne connait pas le
mystere de I'lsis-Sophia, qui est le mystére deédemption de €ros Pour lui, ce n'est pas
seulement une expérience de la femme intérieures phatdt et surtout une rencontre avec la
créature féminine qui la personnifie. La préseneante de la femme provoque I'élément décisif
de la réintégration, comme un pouvoir gu’elle imegamais ne réalise pas, sinon au moyen de la
rencontre.

Le sens de «I'état humain » est restitué par liansacré, parce que celui-ci seulement
peut justifier avec sa lumiére la présence desgoats de Eros Sans une justification
semblable, la phénoménologie du sexe, avec sesex@d ses tensions, la reproduction animale
et la vie quotidienne du couple humain, est unéssittide aussi obscure que tragiquement
obtuse, qui déroule catastrophes et décadencdsgeeqgui 'accompagnent.

Chacun des deux est porteur d’'une force qui commélle de I'autre et que l'autre porte
en lui, dormante. L’homme a en lui sa propre fenmbérieure, la femme son homme intérieur.
Tout développement spirituel, en étant une oeusnditue de synthese de la représentation et du
vouloir, est un mouvement de réintégration andregypans ce sens, 'hnomme détient les clefs
de la restitution androgyne de le femme, la femele @e 'lhomme, parce que I'élément de la
réintégration, que I'un développe comme valeur ipoeelle, est incarné chez l'autre: I'élément
céleste chez la femme, I'élément volitif-terresithez 'homme. Au couple initiatique,
I'animation de I'’élément incorporel, par lequeld’'aompléte I'autre, est possible: il est important
de comprendre qu’il ne s’agit pas d’'union selon dépendance réciprogue, mais selon une
libération mutuelle.

La rencontre des ames des deux se déroule sel@rtlad’'un étre androgyne archétype,
qui vit simultanément dans les deux, séparé damse’de chacun de son assujettissement au
caractere fini de I'individuel-corporel. L'impulgioandrogyne archétype, obtusément ressentie
dans le domaine sensible, amene le couple humdinaire a se réunir selon le violent désir
corporel, en quéte d’'une béatitude due a l'illusmmomentanée d'une transcendance de soi :
laquelle, toujours sur le point de se réveéler dacse sexuel, est aussitdt dévorée par 'orgasme
avide de l'ego, uniquement tendu a se ressentim&me, a absorber, selon un vampirisme
inconscient, le courant d’émanation de 'autre dewtétruire.

Alors que s’éveillent en 'lhomme les forces de ttauonscience, il peut tomber dans
I'erreur de croire que le sens ultime de celle-wit $ine vie terrestre plus intense et plus
physiquement articulée: il peut tendre a cette misgdion-la de dépendance a la convoitise de
vie, qui est la situation de la civilisation sulsigeo-technologique. On peut appréhender
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'absurde d’une telle organisation dans le cas 'on konsidére que les forces de l'auto-
conscience ne peuvent pas étre assujetties a Moitiea de vie sans s’altérer et devenir
destructrices, leur tache étant de pénétrer inimeent la vie. Le sens concret de l'auto-
conscience, c'est de réaliser le Principe de lal®ikogos.

Dans le cas ou l'auto-conscience puise a ses @dprees originaires, elle découvre que
'empéchement a la réalisation de son propre p@eist la dégradation de I'humain scellée par
le sexe. L'étre humain auto-conscient ne commet [feEseur d’éviter mystiqguement la
confrontation au sexe, ni celle de le subir comme évidente catégorie humaine: il percoit, par
contre, le pouvoir illicite d’'une telle catégorierda conscience et sur 'ame.

L’homme auto-conscient découvre ce qui I'empécheédbser la vie de I'ame: il percoit la
scission du penser et du vouloir dans le courana @envoitise, qui est une convoitise de toute
apparence physique et radicalement du sexe. Someoest, pour cette raison, une oeuvre de
réunion des deux facultés, laquelle, a un mometetricdne, exige de s’accomplir au-dela de la
limite individuelle, son sens étant le dépassendente qui retient I'individuel bloqué dans les
profondeurs. Une nouvelle vie du sentir est le esign dépassement de la limite individuelle:
cette nouvelle vie est plus qu’'un événement mystign étant lI'action radicale de l'auto-
conscience, laquelle renferme en soi le possikilidoute expérience mystique. La retrouvaille
de la « femme intérieure » devient pour ’hommesaus événement extérieur: I'ceuvre de I'étre
auto-conscient et la direction #iarmacoincident.

La réunion des deux devient réelle aussi bien cormdw@ement intérieur que comme
accomplissement extérieur, ou réalité symbole.dumion est avant tout I'ceuvre suprasensible
du penser et du vouloir : pour qu’elle puisse ateomplie, elle doit renaitre, comme une mesure
de l'audibilité du son céleste, le sentir. L'ascedai peut écouter ce son céleste, connait le
mystere de I'lsis-Sophia, dont il accueille la e restauration du mariage originaire : le sens
occulte de I'Androgyne.

La réunion des deux, en étant la résurrection ¢ent d’une vertu primordiale de la
Terre, ne peut pas ne pas avoir contre elle lesspnces qui dominent I'étre humain au moyen
du passé, ou ce qui est mort, de la Terre : ilew# pas ne pas affronter de tragiques épreuves, en
ayant de toute maniére contre soi ce qui appan&tvaleur éthique ou légaliste ou discursive,
sur la Terre : a savoir 'énorme puissance du coiwenel.

IR IJQ IR Jw.
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Vv
Reconquéte de I'accord originaire

Dans la fonction actuelle du Je, on peut dire dqufesgentiellement contenue la force
spirituelle qui opéra aux origines : celle-ci agiprésent en lui comme le pouvoir méme avec
lequel il s’éloigna d’elle pour étre autonome. lems de la naissance du Je, c’est I'adhésion de
I'esprit aux catégories sensibles jusqu’a une itequi tend a I'anéantir. Dans le temps présent,
I'anéantissement en arrive a un point tel qu'ilgexgue le Je retrouve sa propre identité de soi.
Tel, brievement, le sens de I'expérience physiquée] se développant jusqu’a exclure, mais par
la méme également a la solliciter, sa réalité,étiglest métaphysique.

Du point de vue cosmologique, on peut dire queelg’iflentifie avec les catégories de la
minéralité, ou avec les puissances du Serpente gare les forces dominatrices du Serpent et
ordonnatrices du Cosmos, affleurent & un momemfrishté comme base de I'auto-conscience,
la ou I'étre humain est touché par le Serpent, dare région d’'indépendance absolue, dans
laquelle il existe vraiment, mais sans le savoim @uto-identification avec la minéralité, son
eégarement dans le sensible, jusqu’a venir a ereresun propre étre suprasensible, lui est
consentie par sa radicale essence suprasensible.

On peut comprendre comment la tdche de la réalisdi sa nature véridique, le Je puisse
I'effectuer au moyen d’'une négation de ce qu’il @sirce qu’il est identifié a la nature sensible.
On a vu comment une telle identification est retean profondeur par la convoitise et le sexe :
le Je n'est pas conscient du pouvoir surhumainodensouvement d’identité obtusément tourné
vers le monde des apparences. Le sens de sa ratit@g’est de retourner un tel pouvoir vers
ce qui est réel et permanent au-dela de I'apparddaes le Je, on peut reconnaitre cachée la
force capable de réacquérir le pouvoir de la luejieelui égaré par le couple originaire, et la
domination de la vie, celle égarée par le couptE@yyne qui I'a précédé.

A cause de lidentification inconsciente avec lent® des apparences, la polarité de la
manifestation du Je dans la sphére sensible syppitsée a celle de son énergie originaire : le
sexe est un avec le pouvoir qui interdit la comranrdu Je avec sa propre essence. Mais un tel
pouvoir appartient au Je. C’est pourquoi I'entrepride retrouvaille du Je consiste dans le
dégagement de son élément transcendant au sarddenination du sexe.

Le mythe des origines met en lumiere le sens dporpde profondeur entre auto-
conscience et sexe. La volonté radicale par lagliélre humain adhere a la matrice sensible, est
la force originaire de I'Esprit déviée : il est gdaen conditions de la dévier vers I'apparition
sensible, a savoir, vers la négation de I'Espaiice qu’'a partir d'une telle déviation, il a la
possibilité de I'autonomie. Celle-ci se manifestenme une opposition a 'Esprit, a cause des
forces tellurico-lunaires qui I'ont rendue propicde telles forces demeurent dans la nature
humaine dans la mesure ou I'autonomie de I'étredinrfait appel a elles, sans qu'il le sache.
Par I'entremise du sexe, elles détiennent simuiteem®¢ la condition de l'auto-conscience et
I'expression de I'autonomie uniqguement en fonctierla convoitise du sensible : 'égoisme.

Aujourd’hui, cette opposition-la a épuisé sa tactmutefois, I'étre humain persiste en elle
sans s’en apercevoir. L'opposition peut étre damagsar les forces de la vie et du son, ou du
Logos solaire, qui dominerent depuis le début tagants inférieurs de la Terre. Ces forces de la
vie et du son continuent & dominer la ténebre tenai savoir, la résistance radicale de la matiere
physique, pour rendre a chaque fois possible I'eeppeoductif et la naissance d’'un nouvel étre
humain du giron maternel. Avec ces forces, aujdwid’auto-conscience a la tache de se réunir,
afin d’éviter la formation d’une génération sousvaine, évoluée seulement physiquement.

Avec les Puissances de la vie et du son, la camszidu couple originaire était en état de
corrélation harmonieuse : par I'entremise de seprps forces de lumiere. Elle leur laissait
accomplir leur ceuvre, en en accueillant une vikideere béatifique. Par I'entremise du courant
de la vie, la lumiere de la conscience se conjuguai Puissances du son. L'union des corps
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avait lieu selon une pure spontanéité de vie dentéére, dominée par les énergies suprémes du
Logos, vis-a-vis desquelles I'étre humain se trdupngé dans I'état du sommeil profond. I
éveilla progressivement la conscience de soi, comngecorrélation de ces forces de lumiére
avec le sensible, en dehors de la vie avec le sargit ainsi en lui la convoitise de I'apparition
physique de l'autre, non plus vu comme un Eétrerigié, mais plutdt comme une forme
sensible : 'ombre de la lumiere.

L’étre éveillé par le truchement de la consciened’égo fait perdre a I'étre humain la
corrélation pure, qu’il pouvait avoir autrefois,eavles énergies du Verbe opérantes dans l'acte
sexuel. Le contact avec celles-ci devient impurceau’il advient selon le désir violent d'une
forme qui est, dans son exclusif vouloir de forraasible, le symbole du moment ou les forces
de la ténébre inférieure parviennent a avoir lesaessur I'étre humain : de par une telle
supériorité, il perd en effet dans un premier tenggouvoir androgyne, et, dans un second, la
corrélation angélique du couple originaire. C’'estrloment du Serpent.

Le Serpent symbolise la dégradation de I'énergigir@ire et le niveau a partir duquel
celle-ci doit renaitre. A partir du moment de la@élation, tout plaisir sexuel sera un aspect de
la béatitude surhumaine inversée : I'étre humatheschera d’'une fagon ou d’'une autre avec les
forces de I'ame, I'ame de l'autre dans son appa&eacporelle : la joie sexuelle lui donnera la
sensation fugitive des retrouvailles d’'un bien ioigre, mais il sera toujours inévitablement
décu.

Le plaisir a chaque fois décu, mais attirant I'&woenain selon une convoitise a chaque fois
rallumée, amene celui-ci a rechercher, au-deladerine de la satisfaction devenue habituelle,
ce qu'il pense dissimulé, a cause de I'accoutumanate la déception, sous d’autres formes :
toute perversion du sexe est le jeu illusoire dsirdgiolent qui conduit I'étre humain a
rechercher dans des modes ultérieurs @eod corporel quelque chose qui lui échappe
inévitablement, parce que ce quelgue chose appleiefait a 'ame et non pas a la corporéité.
La série des perversions sexuelles est la dommaléola force inverse, ou force du Serpent,
constitutionnellement présente dans tout étre ¥juatle une tache radicale qui marque toute la
nature terrestre, en impliquant, a cause de laapiE@ation humaine, le monde animal et en partie
celui végétal.

La dégradation dedrosselon le courant de la convoitise est la conséparevitable de
la descente de l'esprit dans la corporéité, jusda’'aonscience sensible : a partir de celle-ci,
comme on l'a vu, lauto-conscience prend naissanagquelle, dans sa forme purement
rationnelle, est la conquéte récente de I'étre un@est pourquoi la remontée de I'étre humain
s’esquisse substantiellement comme une résolutsnsttates de cette dégradation sexuelle-Ia,
qui est le prix de l'auto-conscience. Celle-ci reufppas se limiter a étre un fait rationnel :
d’autres degrés de I'étre doivent I'incarner afinelje soit une réalité vivante et non pas un
simple phénomene dialectique.

La remontée de I'étre humain a son rang d’origie@@ut pas ne pas se trouver confronter,
comme devant une barriére, aux strates de la da@tgpadsexuelle : a tout réveil de la faculté
spirituelle originaire répond, comme opposé aumi,degré de la corruption dettos La tache
du disciple du Graal n'est pas celle traditionnelee se détacher de maniere ascétique de la
catégorie des sens, ou de la laisser dominer, deemreasacrée, selon une sagesse rituelle
transcendante au Graal, mais plutét de procédei,gmaremise d’'une alchymie intérieure, a la
résolution graduelle des servitudes qui détermidantdégradation dans I'ame. Une telle
perception devient un véhicule des forces de RétdempAujourd’hui, le Je détient en soi la
possibilité de se rendre compte du sens de saeplogtoire et de la relation qui rattache sa vie
intérieure a une image du corps et du monde phgs@gsumés comme réels parce que prives de
leur contenu vivant.

Par I'entremise de I'activité de 'dme conscierejourd’hui I'étre humain, parce qu’il est
libre, peut codifier sa condition de dépendancsensible jusqu’a I'absurde, en se servant de la
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science, dans la mesure ou celle-ci est ignaret@uaon propre processus cognitif de base. Mais
de cette facon, il trahira définitivement sa propegure spirituelle et perdra I'occasion du Je,
dont le sens est la restitution de la nature asigtnmagico-solaire, au moyen des reconquétes
des degrés qui conduisent a elle : degrés au lesguels il est descendu, a cause de I'aliénation
sexuelle, jusqu’a l'actuelle condition rationnedlensorielle.

Le mouvement de l'auto-conscience dissimule erlasseve vitale de I'énergie intacte du
Je. Grace a la présence de cette force intacle peut se demander a lui-méme le secret de sa
nature profonde et la voie de la remontée, il peutmouvoir selon un choix lucide et une pure
décision volontaire.

L’entreprise, esquissée par la symbolique du Graadduit I'étre humain a reconnaitre le
pouvoir du Serpent dans I'ame. Parsifal ne peut geur la rédemption du Graal, avant de
reconnaitre la magie infernale dghastel Marveil subtilement opérante méme en lui. La
reconnaissance du pouvoir du Serpent, comar@niad-versigl’attention de I'esprit, ndf la
plus élevée de I'étre humain, est déja I'actionnd’dorce victorieuse dans I'ame : la force du
Logos. La vision de la tache en découle, par slgétquoi I'entreprise peut étre réalisée. La tache,
pressentie et assumee, se révele comme une esgrelgrirésolution dedios impliquant une
expérience nouvelle du rapport du couple humais. deux sont sur le point de clore un long
cycle de dispersion, c’est pourquoi ils se retraive

La retrouvaille exige un profond état de recueib@indes facultés de I'ame et la décision
définitive du dévouement. S’annonce la limpide eiguee résolutive de I'Esprit. Pour le
chercheur capable d’'une telle décision, il y atfawtre de I'accord originaire qui attend. Mais
c’est ’'homme qui doit étre prét. On peut dire dademme est virtuellement préte. Entreprise
poétique, entreprise de I'amour le plus immatérntgal qui apparait irrélatif a @ynamisbrutale
de la réalité quotidienne et a l'autorité du moddse sens, doté de sa technologie, de son éthique
et de sa mystique : et pourtant, une entrepriseretan de la connaissance et de la puissance :
celle la plus pratique, I'entreprise la plus reelee’homme, porteuse de la force qui peut seule
donner une nouvelle impulsion a 'humain. Ce njaest le simple amour mystique,dhakti la
merveille de l'esprit indien, la dévotion des saichrétiens ou des ascetes de l'lslam, mais
quelque chose de plus essentiel et dynamique, ejpient naitre que maintenant sur la Terre :
I'amour sacré.

La tache consiste a retrouver les courants de r@éhe et du son égarés dans une
expérience sexuelle dominée par la convoitise. tdihe emprise peut étre contemplée et dans sa
contemplation elle peut étre dissipée. Dans I'esgade qui unit a peine les corps, parce qu’elle
part du cceur, en étant la salut d’'une rencontréefiusion d’ame a ame, I'abandon, pourvu
gu’il soit complet selon I'exigence du cceur, estkigne initial de I'émanation de la lumiére.
C’est le symbole d’'une union qui ne doit pas étahie. C'est I'accolade a laquelle participe
I'épine dorsale, ou la moelle épiniere, mais pasebee. La forme de I'épine dorsale est celle du
Dragon ou du Serpent : dans la pure embrassadanegue rencontre d’ame a ame, le Serpent
commence a étre fasciné par une musique qui nlestquie : il tend alors a se retirer en lui-
méme, libérant ainsi le chemin du ceceur.

La résistance a cette embrassade, ou lincapadité dbandon complet exempt de
convoitise, est le signe du refus de la lumiéreembrassade, en tant que communion
momentanée du cceur, est une extase minima quiedaatesir violent, en surgissant a I'opposeé
de celui-ci, le don de soi. Dans le cas ou le d&sjporel se réveille, ceci est le signe d’'un den d
soi encore incomplet, une persistance dans le duks lumiere. Le refus est de toute facon
I'aptitude profonde du « corps lunaire », la régimndomination du Serpent, capable de fournir
toutes les émotions et exaltations, hormis le dosal. La mesure de I'indépendance d’une telle
domination est l'accolade, comme rencontre de ladens laquelle le courant lumiere-vie,
correspondant a I'abandon de soi, est objectiveegnérimenté.
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Le don de soi des mystiques d’Orient et d'Occideatpeut pas atteindre la force du
dépassement de la région du Serpent, parce queuméiabement de l'aride lumiére métallique
de la pensée abstraite, ou réfléchie, dans lecaledridon total de I'ame est réalisé telle une
mort, a partir de laquelle seulement la résurradatie la lumiére s’avere possible : c’est pourquoi
fait défaut le rapport secret de I'ame, en tant gedumiere de I'lsis-Sophia, avec le pouvoir
androgyne du Je.

A partir de la perception de cette mort de la penggrmelle, rationnelle, dialectique, la
connaissance est possible d’une ré-ignition deddwniére, qui ne soit pas la vivification de la
lumiére réfléchie. Il y faut I'élan d’'une mystigneuvelle, qui porte en soi I'énergie de toutes les
autres mystiques antiques et, en plus, un élénmmanteau dans le monde, un élément absolu et
héroique, capable de dépasser la limite qui n'exigie maintenant dans sa totalité et son
inéluctabilité. Toute doctrine spirituelle du pagsut se voir comme un don qui afflue en se
frayant un passage qui subsiste encore dans la tignla limite. A présent tout passage est
bouché : la limite domine et s'impose dans saitétalc’est pourquoi, au-dela de la misére de
cette condition moderne, un anéantissement valdifsoi est possible, an tant qu’'acte de la
conscience.

Le dépassement de la limite c’est I'entreprise 'detd-conscience, laquelle, aujourd’hui
seulement, peut réaliser positivement le doncivdit soi, ou 'anéantissement total de sa propre
forme éphémere : elle peut susciter cette offrahdsiége du sentir, ou siege des rythmes, dans
lequel il N’y a plus de nécessité de combattrereanistincts et passions, parce que la mort de la
pensée a créé un vide, le néant du sentir antaares lequel transparait nouvelle et sublime, la
vie de la lumiére. Dans le langage alchymique, eut plire que les énergies profondes de I'ame
passent de l'expérience de la nature transcenddmtdeau (Lune) a celle de la nature
transcendante de l'air (Soleil) : c’est le passdge eaux inférieures aux eaux supérieures, le
commencement dedperatio Solisou Grand-Euvre. L'eau des transforme en air,gque les
énergies de la lumiére et du son operent commeuledi réchauffent la Terre : I'eau contenue
dans la Terre remonte des profondeurs, en redeveriair de projection » originaire. Le don
peut étre expérimenté au moment de I'embrassads,aunasi évoqué dans le souvenir de celle-
ci : de toute maniére, la possibilité y est présente le vouloir du coeur de 'lhomme suscite le
noyau angélique de 'ame de la femme, lequel na@tratour comme référence d’'un dévouement
aussi vaste que puissant, récapitulant toutesnkgies de I'ego, parce qu’il utilise dans I'ame le
canal identique a celui au moyen duquel le voweirient normalement convoitise de I'ego.

Dans cette direction, se révele a tous deux lailpbssde I'ouverture au courant éthérique
continuellement alimenté par le sang, comme poudeitumiere du coeur : est alors laissée a
s’élever, en tant que vertu individuelle, la pr&gedu Logos dans le cceur humain, normalement
contredite par le courant éthérique mental. Le plariond de soi, dont on a parlé, est possible
pour autant qu’ait été préparé le changement atifldu courant mental cérébral, au moyen
d’une discipline capable de parvenir adimamisoriginaire de la pensée : le courant de lumiére
de la pensée accueille en soi I'éther émanant du, @®u il s’ensuit qu’il peut devenir, dans le
véhicule des énergies de son-vie, une volonté gamscde I'offrande de soi.

On peut parler a ce point d’'une ataraxie christifpisence de trouble dans I'anmal]
comme d’'une invulnérabilité ou insaisissabilité,i gpmmence a régner dans la région du
Serpent. Cette région n’est pas le lieu du sexe laaégion de I'organe cérébral et de la moelle
epiniere. L’expérience de l'ataraxie christiqueopnene du caractere étranger de I'ame vis-a-vis
du systeme nerveux, est compréhensible a condigodonner a cette expression le juste sens,
qui est la cessation de la dépendance aux réachiabguelles qui, comme telles, sont les
mouvements de la convoitise et de I'ego : d’ou’dnsuit que I'on parvient a réaliser sans
prédétermination, I'image : « Non pas Je, maishest en moi ». Une réalisation qui équivaut a
celle du calme profond, d’'une capacité a suppartenporte quelle adversité, de considérer
n'importe quelle catastrophe ou tragédie humaiaasde moins du monde en étre altére, en
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accueillant et en pénétrant tout avec la connateshipératrice, grace a une imperturbabilité qui
n'est pas insensibilité mais acceptation de I'éomme il est, parce qu’on est au centre de cet
étre : on coopére au processus de rédemption ddengelon la corrélation de I'amour sacre,
I'amour réel pour le monde.

C’est pourquoi la corrélation n’est pas référenckaatre, mais seulement a I'élément
originaire de soi. Tandis que dans I'amour ordmalia corrélation est une dépendance, 'amour
sacré est synthése des individualités libéréesettauvaille du Je supérieur est le dépassement
de soi du Je libre : don de soi jusqu’a un zérgusgu’a un vide, jusqu’a un anéantissement de
ce qui est valide comme apparition terrestre. D@nsnoment d’anéantissement, afflue le don
illimité parce que le Je se remplit de sa vie a®iqAussi peu que cela s’avere a I'observation
ordinaire, un semblable pouvoir de don s’expérimetdans I'embrassade comme un salut de
rencontre pure, en étant l'acte du Je qui dans amvement trouve réalisée symboliquement sa
propre nature : dans le sentir, pendant de brsfanits, I'identité de I'autre, mise ne relation@ve
le corps éthérique, réalise sa propre nature dugmeine. Le geste réalise, au moyen des
membres de I'dme, la rencontre des courants fludddndrogyne.

Dans I'impossibilité de s’abandonner a cette aamlau de s’abandonner jusqu’a la racine
de soi, on peut saisir en soi ce qui refuse le kpgosavoir I'entrave réelle au développement
spirituel : on peut discerner la peur de devoivul’Esprit, ou I'aversion a I'égard de I'Esprit,
ce qui revient a dire, l'assujettissement au Sdrplnpeur de se perdre.

L’embrassade physique-métaphysique, a laquelleatiraflusion, n’est pas l'acte sexuel,
mais, dans sa simplicité, elle est la mesure dagkigent de la force radicale du sexe, parce que
I'identique pouvoir d’abandon de soi propre a kasexuel, est réalisé comme un abandon au
mouvement pur de 'ame. C’est la méme force inverparce que de nouveau conjuguée a son
principe. Ce mouvement est reconnu comme l'ideetigourant de vie qui sombre obtusément
dans le sexe et qui peut se libérer dans I'acteededans le cas ou il puisse étre prolongé jusqu’a
sa radicalité selon I'impulsion dont il émane :qus la profondeur ou ce mouvement est
substance de@pératio Solis

On peut rappeler que la nature essentielle duekt de s’identifier avec tout, en restant
inaltéré en soi, selon le pouvoir unifiant qui méete pas la dualité. Le cheminement de la
conscience du Je, c’est d’acquérir en substandel ypouvoir d’inaltérabilité dans l'identité avec
l'autre. Le don total de soi dans l'acte sexuelurs forme obscure, ou une altération sensuelle,
du pouvoir d’identité du Je avec le monde : le mauandrogyne originaire dégradé. Le don
pourrait redevenir un événement originaire s’idgeoulait selon la nature réelle du Je : en effet,
les puissances du son et de la vie, qui opéraiemopdialement dans le sexe, immaculées de
convoitise, passent a présent par le Je, ce sgnpulssances intérieures du Je ignorées par la
conscience réfléchie. L'auto-conscience porte Enlalpossibilité du rapport que 'ame de I'étre
humain primordial avait avec le sexe, parce que dan essence elle s’identifiait avec les forces
du son et de la vie qui y opéraient. L’auto-consogeest tramée en soi par de telles forces.

Le don redeviendrait le véhicule de l'identité ammjre s’il se déroulait selon la nature
réelle du Je, a savoir selon le lieu qui lui esippe, la sphere incorporelle de 'ame, comme cela
se produit dans I'étreinte pure : a savoir, en @aant a élever la relation du domaine de l'eau a
celui de l'air. Le don peut étre évoqué et percuntBniere imaginative. Par rapport a lui,
I'aliénation de soi, imposée de I'extérieur pan&cessité sexuelle, est ressentie comme un don
radical altéré. Le don commence a étre vécu avecno@me radicalité, comme une aptitude
profonde de la volonté, réunie avec le domaine euw, fexigeant une animation rituelle
quotidienne : son climat est le calme qui n’a @usun support.

Le calme profond est connu dans le courant qui@ste nouveau de la volonte, portant en
soi le pouvoir s’aliénant d’ordinaire dans la paseoi de la volupté. Un tel évanouissement est
toujours celui de la volonté. La volonté renait pae impulsion qu’elle puise au plus profond de
soi, parce qu'elle lui est originaire : le couradiun vouloir cosmique. Celui-ci afflue
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normalement dans le mouvement des membres, mae dénature et se paralyse dans la
domaine sexuel, selon un obscurcissement qui erad&he de voir sa propre privation de vie
et I'inversion conséquente de son énergie.

En réalité, ce dont 'd&me manque c’est de la va. dette privation profonde,éfos étant
normalement un avec la conscience jusqu’a sa sadiaeil s’ensuit qu’il n’existe pas d’acte de
I'étre humain qui n’ait pas la marque de la conseitla possibilité d’'un vouloir qui suive le
cheminement inverse peut seulement se réaliserwtaden d’identique radicalité et profondeur.
Celui-ci est le réel mouvement du Je, I'ascensmfiamour sacré : l'initiale restitution de la vie.

IRIQ IR Jw.

40



VI
Le pouvoir de la lumiere et du feu kundalini

Le produit de la force inverse, ou de l'esprit gigivient convoitise, c’est la pensée
réfléchie : I'inversion de la lumiére, devenant maissance, répond a une Vvérité uniquement
quant au poids et a la mesure des choses, a |paraie.

Remonter de la pensée réfléchie a sa lumiere, @rsde I'apparence a la réalité, signifie
parcourir a rebours le sentier de I'égoisme etdmhvoitise. On peut comprendre comment une
pareille tache, en dépit de la linéarité de saggj n’ait plus été comprise, en particulier par
ceux auxquels il est possible sur le plan du refetcodifier spéculativement les formes de
I'apparence et de la convoitise. Mais il n’y a pisprobleme humain qui ne renvoie pas a une
tache semblable.

Remonter du reflet a la lumiére, cela veut direoteter un courant cosmique de vie, de
profondeur illimitée, qui se restreint lui-méme e@ reflétant dans I'organe cérébral comme
pensée. Une telle vie de lumiére, dans son impeediv@, est le tissu de 'amour humain. Celui
qui suit la voie de [I'lnitiation, en retrouvant lamiere vivante de la pensée, percoit son
jaillissement du centre d’émanation du coeur et pmagnnaitre 'achévement de I'ceuvre dans la
possibilité de réaliser I'identité avec un tel ecentl entrevoit le chemin de 'amour sacré, comme
un dépassement de la barriére entre la vie dentéeta, qu’il accueille comment courant de la
penseée libérée, et la source d’une telle vie queesceur. La barriére est le sexe.

La distinction est essentielle entre la lumiérevidede la pensée et la source de son énergie,
qui se reconnait dans le cceur. La vie de la lun@gteeliée au cceur, ou se dissimule une énergie
plus profonde, le courant cosmique du Je supér&ule passage du reflet a la lumiere peut
s’indiguer alchymiqguement comme le passage desixi@rieures » aux « eaux Supérieures »,
on peut dire de I'élévation de la lumiere a ladgela lumiere qu’elle correspond a I'élévation de
la vision de la nature de I'eau a celle de I'aie facon analogue, s’unir avec la source des forces
du cceur, signifie réaliser l'identité avec la nattranscendante du feu. C’est pourquoi les textes
tantriques parlent du « feu » du kundalini.

N’importe quel pouvoir de « feu », dont ’lhommepbse naturellement, est impur : aussi
bien chaleur de la pensée que celle du sentimede da volonté. Il s’agit de toute maniere d’'une
chaleur de convoitise, dont le parcours ramenes&ea snon pas parce que le feu originaire s’y
dissimule, mais plutdt parce que dans le sexeeg®fé la processus de son altération. La clef de
I'altération est en dehors du sexe. Le pouvoirekessur I'ame est la conséquence de l'altération
de la force, altération qui se commet dans leorégasexuée de 'ame.

Le feu central de la kundalini ne sommeille pag&mt gardé par le sexe : au contraire, le
pouvoir transcendant du sexe dort en étant gandée geouvoir de son altération : le lieu de son
essence intacte est la profondeur du cceur. L'opposiu mental au courant éthérique du coeur
rend possible I'altération de la force : c’est pmmalignité de cette altération que la blessure
d’Amfortas devient inguérissable. Du sexe émanecdaséquence profonde de [laltération
comme un feu impur, possible matiere de magie reof@ur qui connait la clef de l'altération
esquissée dans la symbolique du Graal, dans lesssdg la Lance et de Coupe, faisant allusion a
la hardiesse de Parsifal pour la restitution dundfpe de la Lumiére. Une telle restitution
s’effectue au moyen de la purification du feu impmon pas celle du sexe, mais celle de la
volonté consciente.

L’expérimentateur qui, au moyen du sexe, vise angio a un tel feu impur, part du
postulat naif de pouvoir y retrouver la sourceouddiverses tentatives de magie sexuelle.
L’équivoque de celle-ci consiste dans la solliciiatde forces subtiles a partir du sexe, lesquelles
par I'entremise du rapport implicite avec la sdaiiiion, asservissent encore plus celui qui
s’ouvre a elles. Elles sont I'élément éthéricoastiférieur véhiculant normalement la synthese
des courants lunaires-solaires nécessaires a lstael. Une telle synthese, cependant, est
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I'ceuvre d’une force plus élevée, qui échappe gpeneeption qui n'est pas suprasensible et, pour
cette raison, a toute opération conduite au mogesetisations physiques. La force se manifeste
comme feu de |&undalini, mais son centre est le cceur.

En réalité, le Serpent n’est pas le feu d€dadalini, mais le symbole de $aciessexuelle
par rapport a I’'homme possédeé par la convoitisgooluvoir du Serpent est celui de la convoitise,
a savoir un pouvoir déja inversé. C’est un poupaiice qu'’il domine 'hnomme et non pas en tant
que pouvoir en soi : il domine 'homme qui croitvde tendre a lui et non pas a la force dont |l
entrave la perception. Le Serpent n’est pas lafor@inaire, mais plutot le symbole de la force
altérée qui, en tant que telle, & savoir avec savar d’altération, peut étre sollicitée et apeelé
magiquement. Se comprend ici la contradiction ieht& au magisme érotique : celui qui en
appelle a la force altérée ne peut pas la domiaexepqu’une telle force se manifeste a lui sur la
ligne de son propre assujettissement a la congaiiisen est dominé. Le Serpent n’obéit qu’a la
force qui I'a assujetti et en a délimité le pouvdine telle force jaillit du centre du cceur : elle
peut étre expérimentée grace a un type d’acti@rieure auquel il est fait allusion dans la série
des moments de I'entreprise du Graal.

Celui qui suit la voie du Graal fait face, a un nemhdonné€, au pouvoir du Serpent, mais il
découvre qu'un tel pouvoir est exercé par la spligresexe, d’abord parce qu’il le subit en
dehors d’'une telle sphéere, en s’opposant au mogsraices du feu du Serpent — des sens, des
instincts et des passions — a la vertu originairecceur, qui est la dominatrice puissante du
Serpent.

Si le chemin du cceur passe par la pensée, danssiarenou c’est une pensée capable de
s’ouvrir a sa lumiere profonde, 'avénement deol@é de |Iérospasse par le caeur. Au centre du
coeur on puise le pouvoir qui domine le sexe maasfais I'expérience du sexe affrontée avec un
tel pouvoir, 'impulsion qui se libére de celuireiméne au cceur.

La lumiere de la pensée devient vie de la lumi&ieune telle vie de la lumiére se réunit a
la source du cceur, elle se prépare a accueilileri’élément adamantin originaire. L’ascéte du
Graal comprend la mission qui I'attend a ce p@atce qu’en tendant vers I'élément adamantin,
il découvre la voie barrée par le pouvoir du Serp&nm réalité, le pouvoir du Serpent barre
I'acces a la source du cceur, parce que c’est dalleesource que jaillit précisément la force qui
I'assujettit. Celui qui arrive ainsi pres du Sedul Monde Spirituel apprend alors que franchir le
Seuil et affronter radicalement la force d&rdis sont un devoir identique.

On a expligué comment, a ce point, le cheminemkétieur n’est pas la magie du sexe,
mais bien plus la voie de I'amour sacré. le coudmtumiére de la pensée se prolonge dans la
vie de la lumiere : cette vie de la lumiére nadide dans sa pureté incorporelle. Elle exige de ne
pas étre appréhendée par la chaleur des sens @owwip elle, restituer la chaleur métaphysique
aux sens. De cette facon, elle devient un pouveirésurrection du sentir qui met fin a la
tromperie de Lucifer, de la lumiére réfléchie, deatiments fluctuants et trompeurs.

La vie de la lumiere suit le parcours du Serpemisda courant de leundalini: de cette
maniere, elle s'impregne d’'une chaleur qui ne viga’ des sens, parce qu’elle a la froideur du
sang du serpent et le pouvoir de la chaleur aiggnlLe secret du Serpent est le sang froid, dont
'homme a perdu la vertu. Sur le chemin du Grdameé ne doit pas puiser la chaleur de la
sphére des sens : les sens lui demandent a elie tont le mental les prive. Grace a I'amour
sacré, elle revit dans le sensible I'inversion @duimiére et expérimente la vie de la lumiere
jusqu’a retrouver le pouvoir pur du feu.

Revivre l'inversion de la lumiére, c’est la tache luto-conscience. L'ascete peut arriver
a la consécration de soi, parce qu’il veut selanféeces inversées de I'ego : le caractere absolu
qui marque ce vouloir-soi de I'ego dans le mondgsjglue devient canal de l'esprit. Le
retournement des forces de I'ego est le mouvemerBeatpent selon les forces qui, depuis les
origines, se servent de son pouvoir sur le plamahipour la reproduction de I'homme.
Inconnues a 'homme et pourtant agissantes darttel’'aexuel, de telles forces excluent
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normalement dans leur agissement tout contréléhdenime, par le fait que le vouloir de celui-cCi
subit le charme du Serpent : il adhere en somnardbla sphere du sexe, par I'entremise de la
convoitise et de la volupté.

Le détachement du pouvoir du Serpent a commeno&neoon I'a signalé, comme passage
de la pensée réfléechie a la pensée vivante : slil &re radicalement effectué, il exige une
nouvelle vie du sentir. Celle-ci s’identifie a ljg&rience de I'amour sacré. La tache est
déterminée par I'exigence de l'intégration d’élétseaste la vie de I'ame, réveillables en rapport a
l'instance de la synthése originaire : d'ou la e8t€é de la coopération de l'autre terme du
couple humain. Toutefois, le binbme qui se rectunstiinsi, part d’'une décision préparée dans le
domaine extra-temporel, selon une harmonie d’oeiggnprahumaine. L'élément suprahumain
doit revenir dans I'humain.

I N’y a pas de mouvement d’amour humain qui né pas contaminé par le Serpent :
'amour sacré ne pouvant pas ne pas se mouvoir ldgacsamp d’'une pareille contamination,
commence par opposer a celle-ci la force du dévenemhérente a la méditation concernant la
figure de lumiére de l'autre. Dans un second tengsdela de la figure de lumiere,
I'expérimentateur appréhende l'archétype adamactmme le principe méme de la lumiere,
plus profondément actif chez la personne aiméeujasspn étre corporel. La perception de cet
archétype est réciproque et est le signe de l'iedéance vis-a-vis de la contamination.

L’homme peut s’approcher de I'étre angélique biredmavec les forces qui dominent le
Serpent, parce qu’il découvre que l'objet ultimeadtte convoitise-la, par laquelle il subit le
joug du Serpent, appartient en réalité a des régienl’ame dans lesquelles le Serpent ne peut
rien. Il doit découvrir cette antique illusion. Egne du surgissement en lui de 'amour sacré est
la vision de telles régions: il peut dépasser enla contradiction millénaire, s’il prend
conscience de cette partie-la de I'ame par ragptatjuelle il est immergé dans le sommeil, mais
a laquelle il fait appel pour la pensée consciente.

La rédemption de la pensée et I'émanation fluide I'denour sacré ont le méme
mouvement : y coincident les forces pures de ladtemet celles de la vie. Les forces de la
lumiére se perdent dans le monde visible, si cesjua I'origine de la Lumiére ne les ramene pas
a la fonction que la lumiére eut avant 'avénemdnt Serpent: parce qu’en veérité, au
commencement était le Logos, ou la puissance pdialerdu son. Aujourd’hui, aprés le travail
millénaire d’accouchement philosophique, par sdéequoi le Logos affleure obscurément dans
le concept, la pensée a en soi un pouvoir de lenger, toutefois, persiste ignoré delle : le
pouvoir de libérer 'ame de la domination de Lucifa elle appréhende en elle le mouvement de
la lumiére, par lequel elle pense, la vie de lai@wen: une vie par rapport a laquelle, elle, en tan
gue penseée dialectique, est dormante, uniquemeiltéévpar les contenus sensibles illusoires et
les abstractions corrélatives : le reflet trompsbaita lumiere.

Dans le mouvement lumiere de la pensée commenge lde la lumiére : la vie de la
lumiére est le vétement éthéré de I'amour sacr@gegauquel 'homme rencontre en soi le
pouvoir de rédemption de la contamination du Sdrpémetrouve en soi intactes les forces
magiques des origines, qui continrent autrefoiSéepent : I'intervention du Rédempteur les a
restituées comme germe d’'une Résurrection qui mstfaculté de 'lhomme a réaliser. Un tel
germe de lumiere affleure a peine dans le moméérigue, ou dans le moment non-dialectique,
du concept. Il peut étre éveillé par la vivificatidu concept, jusqu’a son identité avec le courant
de I'amour sacré, alors qu’il est la continuité ldeRésurrection. Lequel courant opere toute
résurrection chez celui qui sait a ce point recinmat vivre sa propre mort ; la condition
ordinaire de I'ame privée de la vie de la lumidreepuise la mort. Au dela d’'une région dite
Champ de la Mort, chaque composante du couple muregpérimente I'amour comme
résurrection d’'un accord céleste, qui ne pourra plumais disparaitre, et qui opere dans le
monde comme modele d’unicité définitive de l'uni@iest le saint amour, 'amour de ['Isis-
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Sophia retrouvée, dont le symbole est la Viergerameée d’étoiles, debout sur le croissant
lunaire, avec les pieds sur la téte de 'Antigueréydaire.

La limite humaine franchie de cette maniere estecet la pensée réfléchie : que tout
théoricien de I'esprit aspire a dépasser, en laamebant aussi dans sa propre intériorité, en la
recherchant partout hormis dans la pensée aveelladgupense, parce que c’est la pensée qui lui
est la plus immédiate, trop chére, trop une aveqaare égoique pour qu'il puisse s’en
détacher : c’est la pensée une avec I'apparencérahi avec le monde tangible, tout comme le
serpent est un avec la terre sur laquelle il raatggisse. La pensée réfléchie est la limite & plu
ardue a percevoir, méme lorsqu’on I'a reconnue rihgement. Son dépassement, en effet,
semble étre un simple événement de pensée, megald@g c’est I'événement de toute I'ame, qui
va voir se défaire son esclavage antique a I'apparia la convoitise, a la peur, aux idoles de la
Terre. C’est pourquoi il faut affirmer qu’un telghssement n’est pas seulement un acte volitif de
la pensée, mais simultanément un élan absolu eiguér de toute I'ame.

Le moment de la pensée libérée est le moment dkdasion d’'un niveau duquel se
précipite avec impétuosité dans I'humain une f@ios gu’humaine, un pouvoir plus radical, qui
ne peut pas provenir de ’humain, auquel celuiesnmalement se ferme et résiste par peur innée
de le connaitre : un pouvoir qui seul peut tramstar|’humain, une force qui est d’abord et a
I'origine de I'humain, une vertu plus élevée a lelipi I'effort n’est pas nécessaire pour étre ce
qu’elle est.

La volonté de ce moment est un ouragan d’énergie equporte la meédiocrité de
I'hypocrisie existentielle du jeu des apparencestigiennes : un vent du large, un souffle des
sommets, une immobilité vertigineuse et une présatione rapidité foudroyante. C’est une
volonté qui ne peut étre voulue que par un dépamsede la mort apparente de 'ame, par un
vouloir sublime au-dela de la consomption dialestigde la conscience par une profonde
offrande de soi a I'étre qui apporte intact le joy&hérique de I'éternité a la créature céleste
vivante, qui peut le transformer en chaleur de pa, un don lui aussi de type surhumain : le
saint amour, le restaurateur de 'amour dans led@on

L’homme a dans la volonté auto-consciente un paugei décision primordial : il peut
ouvrir en lui le passage aux puissances du sor ¢4 glie qui sont a l'origine. Le Pouvoir du
Verbe qui est au Commencement de la vie et de Ewnpeut, grace a l'acte de volonté libre,
affluer dans I’hnumain. Contre cet acte libre selaiépt les puissances qui ont pour mission
d’empécher la naissance de I'amour sacré e tanfogoe de rédemption de I’humain.

Que more solisait initié le rite de 'amour sacré, cela est guttrequis par la nécessité
cosmique que soit constitué sur la Terre le SiegeMysteres des temps nouveaux. Un tissu de
lumiere d’or est inséré dans la lumiére du monderoe force ranimatrice de lintellect humain.
L’ceuvre du couple initiatigue se déroule sur lenptapramental ou sont en élaboration les
archétypes des événements humains : c’est pouthague variation du rite se refléte sur le plan
terrestre comme un pouvoir du destin.

Le Siege des Mysteres est édifié par la lumiereielet par la chaleur de la consécration,
ourdies comme une réalité spatiale, dans laquellpeut pénétrer et exister. Sa structure est
edifiee par le dévouement et le sacrifice des dpuxjour apres jour, heure apres heure, minute
aprés minute, de pensée en pensée, élaborenelaésiamptrice de la Terre, 'amour sacre.

Pour autant qu’elle semble étrangére a la scemeahde, et a I'esprit pratique, la création
d’une telle sphére du sacré est I'action la plusitp@ quant aux problémes objectifs de la Terre.
Si I'agir pratiqgue de 'hnomme, malgreé l'aliénatisgstématique des forces dans le mécanisme et
dans le culte de I'instinctivité n’a toujours pasa¢eé dans I'autodestruction, cela on le doit & ri
quotidien de ceux qui opérent a I'édification dwweau Siege des Mystéres. Cette ceuvre oppose
chaque jour des puissances de libération a lagpe@nsie du combat des convoitises et de la haine
sous forme éthico-sociale : elle évoque la vieadiiniere et le feu pur du vouloir, les forces de
recueillement et du silence, selon un rite donédas est de réunir au Siege des Mystéres les
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individualités de la nouvelle époque appeléesrarbprise du Graal et toutefois inconscientes de
leur vocation.

Le pouvoir du Serpent de kaindaliniest bien le pouvoir du feu originaire, mais fagtsibn
altération : comme tel il barre le passage a 'h@mrars le pouvoir pur du feu. L’altération
concerne I'homme et non pas le Serpent: 'hommeidé par le Serpent ne peut pas
appréhender le pouvoir du Serpent, il ne peut j@@sesser a celui-ci pour avoir le pouvoir dont
celui-ci maintient I'altération. Demander le pouvau Serpent, c’est un mouvement de privation
de pouvoir : la forme ultérieure de la tromperie.

La privation ne concerne pas le Serpent, mémees’iest le symbole, mais encore I'étre
humain. L’homme a perdu les Mysteres Antiques, eleo@s avoir su faire usage de la pensée,
conséquence de la privation, au service de la ermeaissance qui est pénétration du sens secret
de la privation. Le nouveau Siege des Mysteresragt pour que la connaissance d’un tel secret
soit restituée et qu’il soit donné de nouveau arfime d’agir selon sa vie réelle : la vie de la
lumiére. Les deux ont été séparés pour que, gréae ardent désir de se retrouver, naisse sur la
Terre la force de 'amour sacré : la vie de la Lemaiqui vaincra la ténébre de la Terre.

IRIQ IR Jw.
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Vi
Circuit métaphysique de la force

Celui qui, dégagé de séries de liens de la Tereanené sa vie a son sens extréme, en la
contraignant a se tenir en face d’elle-méme, daresapposition nue et irréversible, par un acte
de volonté absolue, de don de soi ou de conséargieut étre arrivé a un moment de son
cheminement, ou il lui est donné de rencontrerlsurerre I'étre de I'amour sacré, « l'autre »
avec lequel réeedifier le Mystere : lequel n'est pase reconstruction, mais plutét une
redécouverte de quelque chose qui avait été oublié.

Il voit cette créature venir a sa rencontre commeinge de dévouement, sollicitant son
dévouement, alors qu'il lui apporte a elle la cassance qui exige de s’élever du degré humain
au degré de l'ange. Tous deux sauront que I'amaint e peut pas s’enraciner dans la Terre,
s’il ne surpasse pas les limites de la Terre, qui pareillement pour eux deux le secret de
I'expérience terrestre et du Seuil du Monde Spsfitu

La vertu de 'amour sacré opére dans I'ame simaltant en-deca et au-dela du Seuil : la
réaliser dans une région de I'ame consciente,f@gsusciter sa naissance au-dela de la « ténebre
Ssupérieure », ou vit sa transcendance correspanddatir chacun, I'image réelle de l'autre dans
cette région est comme un archétype adamantinlaigria sentier androgyne de la réintégration.

La possibilité de contempler un tel archétype dette, au-dela du personnage quotidien,
quelque plus idéalisée gu’elle soit, est le sigad’@scension de 'amour sacré, mais en méme
temps, I'ceuvre rituelle qui exige quotidiennemegliah de son mouvement jaillissant, en étant
la contemplation du plus grand Mystere humain. dhiigétype est un pour tous les deux, mais
pour chacun d’eux il prend I'image de l'autre :peuvoir de I'amour nait de la contemplation
d’un tel Mystere, qui a également le sens réeehdwlssance du Je. Le Je supérieur peut naitre en
I’'hnomme de la possibilité de se donner a quelquselyu’il n’est pas, mais avec lequel il arrive
a s’identifier jusqu’a se nier lui-méme : c’estxgrience d’auto-transcendance qui fournit a
Parsifal un moyen de comprendre, au-dela du ddwute k& rébellion, le contenu sacré du Graal.

Prés du Seuil du monde spirituel, tous deux ob&atmne certitude magique : 'amour
humain, I'amour qui unit ordinairement deux étmspuis I'ame jusqu’au corps, ne vient pas du
corps, ni de la psyché attachée au corps, maissiwit : il vient d’'incorporelles régions pures et
immaculées, étrangeres a la conscience et a lehdasycattraction érotique, méme la plus
sensuelle, en effet, ne provient pas du sexe :oatraire, I'attraction des sexes est un reflet
inférieur de I'amour jaillissant d’'une source ingorelle. Certes, le reflet inférieur peut en arrive
a l'automatisme inhérent a sa nature, lequel peuaner I'illusion d'un processus fondé sur la
corporéite.

Le circuit réel de la force qui se manifeste con#éres en n‘appartenant pas au sexe mais
a I'ame, et plus radicalement encore, a des rédmntines de l'esprit, subit en effet dans le
sexe une inversion : c'est pourquoi elle se mardfeesmmeéros L'équivoque de la science
contemporaine et de doctrines spiritualistes egeisat des méthodes d’initiations sexuelles,
c’est d’estimer que le sexe détient la force. Ealit®s ce qui se présente comrams est
I'inversion de la force, mais ce n’est pas le sgiedétient la clef de I'inversion, mais plutoét le
rapport du mental avec le systeme nerveux, et dicylger avec I'organe cérébral. La force de
I'éros qui se manifeste dans les formes les plus obscdeela convoitise et semble se
spiritualiser graduellement, au fur et a mesuresltpr’ se présente comme une corrélation de
I'ame, ne vient pas de la corporéité, ni n'est énganation du sexe, au contraire, elle est la
polarité opposée a la corporéité et au sexe :rafenne dans I'étre humain a partir d’'une
mystérieuse source qui lui est inconcevable. Toigefle siege de son altération, et de sa
restitution pour cette méme raison, est le mentaidin.

L’homme amoureux, celui de qui I'on a coutume de du’il a le « béguin », est parcouru,
en effet, pendant un temps plus ou moins brefdparforces supranaturelles du méme ordre que
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celles opérant dans taptusmystique : des forces extra-conscientes, capalelds déatifier, de
faire temporairement de lui un autre étre. Posganiéde telles forces, il se sent comme dés-
individualis€, capable de n'importe quel sacrifpmur I'étre aimé, au point d’en arriver au don
de soi qui va au-dela de la limite habituelle. €lesmoment ou il peut se dépasser lui-méme par
amour, vaincre son ego, se sentir prét a n'impguigle action exigeant du courage, I'oubli de
soi, le sacrifice inconditionnel. Mais ce n’est gassexe, c’est I'esprit : I'esprit non connu,
toutefois et, pour la raison gu’il n'est pas conilup’est pas non plus accueilli selon les
conditions que I'esprit comporte, selonnlaesepar laquelle 'ame peut se laisser illuminer par
lui, et I'esprit ainsi non percu, s’échappe, ilagplans son circuit cosmique, parce que 'homme,
I'amoureux, croit le reconnaitre la ou il n’est pdans la sensation corporelle, dans la forme de
l'autre, dans le sexe : la ou sa force est inversée

L’équivoque, d'ou il s’ensuit que I'on croit retreer dans le sexe la force primordiale qui
se présente comm&os n'a été relevée par aucun investigateur ésotéraqiuel. En effet, le
probleme se présente dans toute sa complexitéepaeinps qui courent, d’autant plus que se
taisent les voix antiques, les suggestions et égges qui, malgré tout, rapportaient encore
récemment Erosa un ordre plus élevé et au Mystéere : grace &aiesnunions de forces, plutot
gu’a des processus cognitifs.

La voie de la connaissance est de ce temps, naisugdsi est barrée par sa dialectique
corrélative. Aujourd’hui, on croit pouvoir affromtée probleme au moyen de la rationalité alors
gue son contenu est absolument en dehors du ratiefyrau point de vue ésotérique et spirituel,
on n’est pas capables de surmonter I'équivoqueadedgie sexuelle. Ce n’est pas que cela ne
Soit pas possible : ce qui s’avéere, en effet, umgossibilité pour I'heure, c’est la conscience des
forces qu'il faut éveiller pour gu’'une magie senfibdasoit réalisable. La magie érotique — du
type aujourd’hui le plus digne de considération +eitcpouvoir offrir une méthode pour
surprendre expérimentalement la force primordiakesichulée dans le sexe, en enseighant
I'insertion dans un processus spontané ddysemispar un acte volitif prédisposé. Une telle
magie présuppose chez I'expérimentateur la capad#é percevoir ladynamis qui est
suprasensible, en lidentifiant naivement a sa re@sion sensible, a savoir, a la sensation
erotique. La force primordiale ne peut se soumeéttde tels trucages. Pour se révéler et affluer,
elle exige d’étre sollicitée par un élément lui neéprimordial, d’ordre supra-humain : lequel,
dans le cas ou il serait présent, n'aurait pludinede I'acte sexuel pour éveiller la force, mais
irait a sa rencontre indépendamment de ce derreer conséquence, cet élément pourrait
expérimenter magiquement le sexe, non pas pouerslre maitre d’'une force dont il n’a pas
besoin, mais pour re-consacrer I'acte de la géié@rdiumaine, pour que naisse un type humain
exempt de la marque de I'égoité désireuse.

La dynamis éthérique de &ros pour se réveéler, exige qu'on lui oppose un élément
indépendant du courant sensuel : un principe eguércapable de la rencontrer en dehors de sa
maya, c’est-a-dire en dehors du processus menith dait apparaitre sous la couleur du plaisir
et achevée dans la physicité, jusqu’a fonctionnerroe une transcendance sensible. La force est
transcendante, en effet, mais parce que supragensé principe intérieur qui peut aller a sa
rencontre doit étre, pour cette raison, a la faental et suprasensible : c’est la pensée capable de
se dégager de l'organe cérébral, et aussi de eédhsforce non-inversée. Tant qu’elle est
inversée, elle agit insaisissable jusqu’a la phémiogie physique, mais 'homme commun ne
pénetre pas non plus dans celle-ci, en n’accutilten celle-ci que les répercussions qui
intéressent le « corps de convoitise », ou le cagpsal inférieur : lequel, a son tour, rend digne
sa dépendance au moyen d’expressions intérieutesntellectuelles, ou scientifiques. Les
sensations du désir violent saisissent trop I'Btnmain commun, jusqu’a des degrés qui lui sont
insoupconnables, pour qu’il puisse, détaché, reemodtlles au phénomene physique réel :
duquel seulement on peut remonter au métaphysique.
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Le corps de vie originaire de 'homme peut résonti@ns le corps éthérique actuel
uniquement au moyen des puissances de la sonogiérice d’un ordre supérieur a celui des
forces astrales de la conscience normale. Ce sttgdopere normalement dans le processus de
reproduction de I'étre humain, en se soustrayardeauui est emmitouflé dans la volupté et qui,
a tort, au moyen de la volupté croit pénétrer lestdse, alors qu’en réalité il en est toujours
éloigné pour qu’il ne s’en altere pas. Ce corpsudeere de vie demeura intact depuis l'origine,
non impliqué par les influences lucifériennes ngages a I'expression cognitive humaine. C’est
la partie originelle du corps éthérique, permaneastiez 'homme en tant que véhicule des
puissances créatrices du son, et avec laquellmbi®ne peut rétablir le rapport que s’il méne sa
conscience a la corrélation radicale avec ses @sopuissances de pensée : avec une lumiere
toute entiere de pensée, qui est I'énergie du Ragqua affleure dans le monde.

Celui qui part du sexe ne peut pas arriver a liesjdrdoit partir de I'esprit pour arriver au
sexe. L'amour qui commence vraiment a unir les desixI'énergie des courants de vie qui
maintint les ames ensemble avant qu’elles se ssentisa la nécessité sexuelle. Celle-ci ne
concerne pas le corps éthérique de I'étre humaais e rapport de son corps astral avec
I'organisme éthérico-physique : dans la mesure outel rapport implique indiment la
conscience, par la dépendance de la pensée déurfiment cérébral, 'lhomme n’a pas la
possibilité de remarquer que la puissance du sexmrt pas du sexe, mais des forces astrales en
collusion illicite avec les processus éthérico-pinyss du sexe qui, par le systéeme nerveux,
retirent de cette collusion I'élément sensuel avide

Un tel élément sensuel, en s’élevant en dominatens I'ame, donne lieu aux divers types
d’amour : depuis le charnel, au sensible passipeoeipassionnel, affectif, a I'attachement de la
consanguinité ou de la vie familiale ordinaire,dsuvie domestique. Cet amour, a tout degre, vit
en parasite de la lumiere soustraite a son prirsp#uel : c’est la comédie sincere de I'amour,
la machination sensible de I'amour, dont l'issuei®Svitablement la déception. Aussi, au travers
de telles formes de récitation, qui peuvent prefaceaparemdt) toute la vie, I'élément sacré de
I'amour secretement opérant tend a guérir au mdgda douleur.

L’épreuve de I'amour sacré est le désenchantementods les degrés de la forme
« luciférienne » de I'amour, jusqu’'a celui qui sdéenle plus Iégitime : la compassion. Laquelle
est une faculté si élevée gu’elle peut difficilempasser par les voies de I'ego. C’est juste que
’'homme doté d’'un ego soit compatissant ou chdetaQue I'on tienne compte toutefois que
nous sommes en train de considérer la significafisotérique des facultés en relation avec
I'amour sacré. A un moment déterminé de I'expérericy a I'épreuve de la reconnaissance de
la domination de Lucifer dans le sentiment : urtituale |€égitime comme la compassion peut se
révéler trompeuse, si elle provoque une interrmptie communion avec le principe duquel peut
seulement affluer la forme d’exercice du sentirezavies autres. Autrement dit, la source de
I'amour sacré, ne permettant pas des émotionsses@®@iments humains étrangers a son propre
jaillissement, exige la vraie compassion, cellerjempéche pas I'amour.

Si I'on veut suivre cette direction dans son aspadical, il faut se rendre compte que
n'importe quelle émanation du sentiment humairdestinée par le sexe. Le sentiment humain,
tant qu’il est rattaché a la corporéité, ne pewt pa pas étre une expression du sexe : méme
I'amour filial, maternel ou paternel. Un theme,uddi, vis-a-vis duquel Freud eut des raisons
pour avancer comme une réalité le cadre de la smmfudes motifs, les états de fait psychiques,
privés de leurs coulisses intérieures, qu'il éiaipossible pour lui de percevoir: dou il
s’ensuivit qu'il rendit le probleme substantiellamhesans issues et semblant toutefois pourvu de
toutes les apparences d’'une mise a I'étude conmnelspe a une réalité.

L’amour ne peut pas venir du corps, mais de I'¢sgoutefois, le réaliser comme ce qui
vient de I'esprit est un long cheminement parseméramperies et de séductions que sont les
épreuves dont on détient le sens aupres des ogiassrde la vie ou a proximité de la mort. C'est
seulement parce qu’il a la force de se libérerattachement que constitue I'affectif maternel,
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que Parsifal peut partir a la conquéte du Graaladt mériter que des sentiments comme la
compassion ou la charité viennent de 'esprit esoient pas une trahison envers I'esprit, une
tentation interruptrice de I'amour sacré. La séies sentiments nobles est nécessaire a I'éthique
humaine comme succédané du dévouement réel ail’'ebmr encore, une telle éthique pouvait
jouir d’inspiration spirituelle, médiatisée par da®tres ou des traditions. Une telle inspiration
est tarie. Il ne peut y avoir d’autre désormais mgliprovienne pas de la décision intérieure de
ceux qui sont appelés a retrouver 'amour sacre.

L’amour des deux doit avant tout retrouver son itdiet sa capacité d’exclusivisme, avant
de pouvoir réellement s’exprimer comme amour enleezrochain et envers le monde. Qu’au
long du sentier, un tel amour soit exercé en tamt charité, c’est un simple fait éthique ou de
rapport humain, incontestablement positif, éviddahs son caractére naturel, auquel on ne
commettra pas I'erreur de donner cependant unevggerituelle dans le sens du changement de
conscience auquel on a fait allusion. Reverserdianvers les autres et le monde, c’est une
possibilité qui se réalise dans le cas ou I'onpasvenu a une telle plénitude de soi qu'on peut
agir au-dela de la limite individuelle : tant quette limite domine l'action humaine, I'acte le
plus charitable est une maya, méme s’il est étineune nécessaire, en répondant adbarma
déterminé. Le monde actuel nous donne le panoransgries de peuples et de courants en lutte
entre eux, chacun tentant de terrasser l'autreoaudiun bien qu’il présume lui apporter.

La maya du sentiment, qui est la subtile sujétief@ne au sexe, n’est surmontée que par
le cheminement au long duquel Parsifal retrouvecks au Graal : le chemin du retour qui
réalise la fidélité a l'unicité de I'amour, au nceddquel se trouve le germe de la radiance
universelle du sentir : seul 'amour fidéle peutrépandre vers les autres sans trahir I'identité
avec I'étre aimé. La fidélité est la forme d’'une@d transcendant, dont le caractére adamantin
ne peut pas subir de contamination par les relatigtérieures du sentir humain. Mais avant ce
degré adamantin, le sentir exige d’étre orientélpatiscipline d’'un dévouement, dont il soit
possible a toute heure du jour de controler I'imsigeance.

Selon un enseignement du Maitre des temps nouveawye ’lhomme a vraiment égare,
ce n'est pas le Logos, mais I'lsis-Sophia, la femniérieure, ou bien le secret ineffable de la
dévotion. Isis a été enlevée par Lucifer, c’estrgoai il faut pénétrer dans le royaume de Lucifer
si I'on veut retrouver la porteuse de I’Amour Divifioute forme d’amour ou d’affectivité, ou de
bhakt, peut étre supercherie de Lucifer. En vérité I'lnmenn’a pas perdu le Logos parce que
I'auto-conscience est la forme obscurément naissdntLogos, la polarité virile de I'élément
androgyne : qui reste une capacité stérile d’afftovation s’il n’est pas avivé par le principe de
la sonorité primordiale ou de la musique des sghétent le symbole est la Vierge couronnée
d’étoiles, I'lsis-Sophia. En veérité, ’lhomme a perad femme intérieure, ou le caractére sacre de
la dévotion, le feu de 'amour sacré, la ré&ladalini

C’est pourquoi, la découverte de I'lsis-Sophialadutte décisive de I'étre humain contre
Lucifer. Vaincu aux cieux par Michel et vaincu $aiTerre par le Christ, Lucifer doit étre vaincu
a l'intérieur de I'ame par I'étre humain. Celuif€a jamais vaincu Lucifer. Concernant une telle
tache, Wolfram von Eschenbach avertit qui celuigut accéder au pouvoir du Graal, doit se
frayer la voie les armes au poing : I'entrepriseesssubstance la reconquéte du précieux joyau,
perdu autrefois par Lucifer, perdu ensuite pard’@iumain grace a Lucifer : revenu dans les
mains du Seigneur, au moment de I'Ultime Céne,aepensuite aux hommes par les Gardiens
du Graal. L'entreprise de Parsifal est en substa@céutte de tout instant contre I'emblche
luciférienne, jusqu’au moment ou, un Vendredi Saimévézent lui communique la Mystere de
la Mort et de la Résurrection : le contenu de lat8aCoupe.

La supercherie de Lucifer, c’est la dépendancéasedur de I'ampleur du royaume de sa
lumiére réfléchie ou méme la forme la plus éleweemystique, du sentir dépend profondément
du corps ou du sexe. Cela peut donner la mesucardgtére héroique de I'entreprise, qui tend a
libérer dans lintériorité humaine I'étre angéliqoa la femme céleste. L’ame, par cette voie,
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réalise en soi le don du Rédempteur : Lucifer ceb8te une divinité intérieure, dominant
I’'homme au moyen du sentiment mystique, religieuwamoureux.

Le Je peut libérer I'lsis-Sophia de la dominatianldicifer, quand il parvient a se porter
au-dela du corps astral dans lequel domine Luciéeui-ci y domine dans la mesure ou il y
établit son royaume bien avant encore que le Jeligea 'astral pour adopter une corporéité. A
cause d’'une telle domination, le Je s’identifieadttal et I'astral avec le corps : 'lhomme agit
selon le courant de Lucifer en se croyant libreangdtout son sentir, ce n'est pas lui qui
s’exprime, mais I'impulsion de Lucifer.

Au cas ou il transcende I'astral — le domaine dagsiel Amfortas perd sa bataille — le
Je retrouve son propre étre pur : il peut retroleeapport direct avec le corps vital originaire,
dont la seve sonore et lumineuse opeére intacte tarsexe, étrangere a la contamination
voluptueuse, laquelle concerne I'astral et la négio corps éthérique qui lui est asservie.

Le rapport du Je avec le « corps de vie » est ossilplité qui ne doit pas étre envisagée
en fonction d’'une magie sexuelle — laquelle a ceireit n'a pas de sens, ou cesse d’en avoir
selon celui que lui attribuent des schémas hunmdétsrminés — mais comme la mesure de la
valeur de I'amour sacré, de I'élément de puretéolaesou d’indépendance vis-a-vis de la
convoitise. Lucifer, en tant qu'instigateur de BEr cesse d'étre une divinité intérieure de
’homme, parce que le Je-Logos dans I'ame se ré&udigntité céleste originaire, la Vierge-
Sophia. Ceci est le sens de réduire a une puré@alleatrapport du Je avec la corporéité, grace a
I'élimination de l'astral : en réalité, ce n’estsphastral qui est éliminé, mais plutdt Lucifer.
Celui-ci écarté, le corps astral libéré, c’'est kamestituée a sa lumiere originelle, la Vierge-
Sophia, I'épouse céleste, la lumiére brillant iteasur les eawstella Maris

On peut comprendre comment l'ascese de la perceptioe, ou de la perception de la
lumiére des étres, soit en substance une disciplinasilence de l'astral luciférien, ou de la
purification de I'astral. Le Je est directement aéna la rencontre de la perception : s’impose ici
aussi une nette dualité Je-monde sensible, ourps;ogui révele la possibilité d’'une synthese
absolue du Je : en acte déja dans la simplicittnswente de la perception : d’ou il suit que son
animadversidattention de I'espritpdf), est le principe du calme inaltérable : celui egti appelé
dans le V™ chapitre, « ataraxie christique » (absence debkeodans I'amendt). Sur lequel la
mal terrestre ne peut plus rien, parce qu’il net fesser I'étre humain qu’en se servant de la
morsure de Lucifer : 'Adversaire qui vit des atetiumains, comme des haines, des passions,
des exaltations et des dépressions de I'ames.

La morsure de Lucifer est écartée : le rapporease le Je et le monde, ou entre le Je et
I'étre. Mais ce rapport est le mystére de 'ameoretée : si I'étre est, le Je est I'étre originaire
L’étre est la corrélation avec I'ame de l'autreprasent, toute faculté supérieure peut désormais
s’éveiller, parce que c’est un pouvoir incarné canume vie dans l'autre : & cause de la
complémentarité androgyne, chacun découvre comnesgnce dans I'ame, ce qui est un
témoignage dans I'étre vivant de l'autre. La meslgda corrélation est la présence de I'élément
adamantin univoque, qui unit les deux depuis le rmencement, et qui ne peut manifester sa
connexion que dans la forme de I'amour supra-humeghui qui affleure toujours et toujours se
dissipe dans I'amour humain. Le binbme sacré sensgitue quand il devient conscient de son
intangibilité restée inaltérée dans le temps, coralleedtait avant le temps.

IR IQ IR Jw.
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VIII
la fidélité comme choix sacré

Un principe que I'on peut retirer de tout ce quartonsidéré jusqu’a présent, c’est que
I'amour du couple humain sur la Terre a son fondéngdans une réalité supra-humaine. Une
autre verité, non déductible de la précédente, maidui est corrélative toutefois, c’est que
I'entreprise spirituelle de I'étre humain, la olegbrélude a I'Initiation, aupres du dépassement
de la limite individuelle et humaine, exige commenie décisive I'expérience de I'amour sacré.
Il faut voir quelle relation ont de tels présupmosaprasensibles avec I'élément humain.

Un principe supranaturel se trouve a la base dedia humain, donnant des signes de
manifestation de soi dans les moments culminant&deord sentimental des deux, mais sans
étre reconnu par eux et, pour cette raison, iiésial graduellement parce qu’il devient vie du
sentir : ce principe résonne selon une musique ldomanscendance est difficilement répétable.
Chacun des deux voudrait la ré-écouter, mais @l@aut pas se représenter, parce qu’'elle est
inconsciemment repoussée par la soif de vie illesde I'un des deux, ou de tous les deux, et,
pour cette raison, elle recommence a se dissindales la « ténebre supérieure » de I'ame, d’ou
elle continue a agir indirectement, comme un paudoi destin. L’'amour humain, quand il
s’éveille, a un cours tragique s'’il n'est pas iling par la lumiere de la connaissance. Sa
transcendance, dans le cas ou, aussi peu queotiglBos s’en rappelle I'expérience au niveau
de la volonté consciente, peut étre reconnue colaméalité profonde du Je : le Je supérieur est
en vérité la source du courant cosmique de I'amour.

Le caractéere sacré ne peut pas ne pas étre lefisahsde I'amour entre les deux :
couronnement d’un processus tirant son contenu oiande qui transcende I'lhumain, méme si
la conscience se fonde elle-méme sur I'oubli d'enmonde. Tout amour réel, en relation au
contenu supposé est tragique pour cette rais@s. déux tendent a coaguler dans I'apparition
humaine l'impulsion qui presse depuis un domaine-mamain, mais ils ne disposent pas des
moyens adéquats pour la reconnaitre. L'impulsiorvipat a plus d’'un moment a révéler sa
force, laquelle ne connait pas de limite : les dewit 'assumer et la réaliser, sans remarquer
gu’en substance, ils préparent ce qui éliminerddenes dans lesquelles ils tendent a la réaliser,
parce gqu’ils identifient I'énergie, la force, avee qui de celle-ci est saisi a partir de la nature
corporelle, a savoir, avec le désir violent (oadavoitise ndt).

L’incorporel de I'impulsion amoureuse est ce quvraé s’'incarner, mais ne le peut pas
parce que son pouvoir s’'aliene en devenant sentiqestidien et terre a terre. La situation de
celui qui ressent en soi le pouvoir supra-humain I'dapulsion, devient une situation
contradictoire, parce qu’il est amené a la réalisers les formes qui la détruisent : non pas parce
que dans ces formes-1a, elle ne peut pas se realae parce qu’a cela il faut le véhicule intact
de I'ame : elle peut affluer chez I'hnumain a coiwitde ne pas s’altérer.

L’ame accueille la force, non pas selon I'impulsioétaphysique, qu’elle porte, mais
comme potentiel de sa propre tension vers les fordans lesquelles elle croit la réaliser
('impulsion, ndt). Le sacré non connu, mais éludé (esquidd, déchoit ainsi dans le charmant,
trépasse donc dans le courant de la lumiére réfedans les processus de la convoitise : La
volonté d’amour originaire devient désir. Le démrpeut que se briser dans I'absence absolue de
correspondance des formes dans lesquelles il tesedsatisfaire : aussi est-il toujours attiré par
des objets toujours nouveaux de la privation ddsdquest une manifestation.

Dans le moment de 'ame amoureuse cependant, $sipnede la force originaire suscite
un état de béatitude. L’ame s’enflamme dans l'espoconscient de retrouver dans la
communion avec l'autre son propre royaume origsaiais elle se trompe de mouvement : une
fois encore, elle subit la duperie de Lucifer egihart a la rencontre de I'étre apparent de l'autre
et non pas de ce qui, de l'autre, la requiertatdhd. Le moment de la passion est I'expérience
transcendante qui tend a se restituer, mais ne gEwonner qu’'aux forces éveillées de la
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conscience : les deux sentent qu’ils sont pres dayaume dans lequel il leur est donné de
pénétrer, grace a une énergie magique évocables ilsaignorent la formule évocatoire, ils
ignorent l'itinéraire du Graal.

Parler d’'amour éternel, d’unicité du don de soifidélité absolue, c’est parler véridique en
un tel moment : car dans un tel moment, les detiguaént le sublime sans le connaitre : le
mystere d’ou surgit leur rencontre. Pendant un nmbjreeux-ci, tout en se trouvant a 'intérieur
du circuit de force du « Serpent », accueillenéex un autre type de force : celui de I'impulsion
primordiale qui a toujours triomphé du Serpentngdée cas ou ils découvriraient en eux le
commencement de la distinction, ils sauraient ¢aradur ne vient pas du corps, ni non plus de
I'ame, mais bien de I'esprit. lls chercheraienspat au moyen de I'amour : ce qui est la tache
réelle de I'amour. lls rechercheraient I'esprit ecoenla source intarissable de I'amour : alors ils
connaitraient le mystere de I'ame.

Il est évident qu’il y faut un acte de la conscemapable de se relier a I'élément supra-
naturel de I'événement, et que le couple peut wment puiser a un tel élément au moyen d’'une
voie magique, en tant que couple initiatique. Maisne passe pas d’'un niveau a l'autre d’'une
telle expérience au moyen d’'une simple intuitiondetla décision corrélative. En effet, il ne
s’agit pas de passage, mais plutdt de dépassebmmgagement de 'amour sacré, au-dela de la
formation intérieure des deux et de l'apprentissdgedévouement réciproque, qui dépasse
continuellement l'obstacle inhérent a la nature aum®, exige la conquéte d'un élément
adamantin, sens et soutien de toute I'ceuvre diit® comme fidélité réciproque et a I'esprit :
qui est la fidélité identique.

A cause de I'absence d’'un tel élément, il n’estgiamour durable sur la Terre : un amour
véridique n’est pas possible. La fidélité est ndemeent considérée comme une limite qui
s’'impose a soi-méme, par dévotion ou respect aildege I'autre : on n'est pas capables de la
concevoir comme une facon d’étre d’'un principenité qui, disposant de toute son autonomie,
peut assumer la vie, d’ou il s’ensuit qu’il n’a @ntredire aucune servitude a la convoitise : au
désir violent que I'homme ordinaire confond paressité intérieure, a un besoin légitime, un
droit a la vie.

Méme lorsque la fidélité, mieux qu’une valeur étldgest une offrande d’ame a I'étre
aimé, elle jaillit presque toujours d’'un sacrifide soi, ou d’'une opposition positive a la
convoitise, laquelle recoit automatiguement de laltigiicité des stimulations extérieures
toujours plus d’autres sollicitations : elle n’gmts le résultat d’'une nécessité intérieure, d'une
capacité d'oubli de soi et de don de soi selonpléeitude d’ame, au-dela de tous les liens et de
tous les besoins. Celui qui rencontre 'ame deti&adans le circuit du spirituel absolu, découvre
en elle ce qui peut venir de toute la synthéseodies$ les expériences terrestres. La fidélité est
alors la forme du don absolu a I'esprit, le proussatérieur, la continuite.

La fidélité extérieure par habitude a comme prixfidélité intérieure, parce que la
convoitise peut étre contredite, contrariée, au kume parole donnée, ou d’'un sacrement par
lequel on se sent engagé, mais elle ne peut pagiéée. La fidélité réelle est au contraire
'impossibilité que le désir violent continue aetnanipulateur de 'adme, quand I'dme rencontre
I'autre ame en dehors du circuit du Serpent, dargrtuit sidéral qui domine chaque volute du
Serpent.

C’est pourquoi il s’agit d’'un degré plus élevé quedui de la fidélité humaine. : c’'est la
retrouvaille avec l'unité spirituel en soi, et cegant avec l'autre, qui acheve le cycle de la
décadence de I'ame, sans cesse attiree de fornfi@rar, selon une soif de vie, qui ne peut
trouver d’extinction dans aucune satisfaction. Eaision de la fidélité est le dépassement de la
nécessité de dépendre de l'antique illusion, pgrcane telle nécessité ne concerne pas I'ame
vivante, mais plutét sa partie morte, celle devermesciente, au moyen de laquelle I'ego peut
vivre. La supercherie se découvre au travers déddlusion, a savoir de la confrontation avec la
douleur ou avec la mort : 'amour sacré est, eetelff force qui surmonte la douleur et la mort.
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La fidélité est la technique fondamentale de I'géspelle est I'enseignement final que
Parsifal recoit de Trévezent, ce Vendredi Sainhhala reconquéte du Graal. Le sens ultime de
la fidélité est la retrouvaille que réalise le Ye@sa propre essence pure, comme une émanation
du suprasensible dans le courant de la convoitse ke sensible. Par amour de l'autre, un tel
courant peut étre parcouru de nouveau, la vraiérexe des sens n’étant pas sensible, mais
suprasensible. Etant donné que le désir violeniv@itise, ndt) est l'inclination vers les sens,
I'ame avide (désireusedt) n’obtient pas une vraie expérience des sensarleenu convoité des
sens lui échappe. Cet étre, pris par les sengseutds énergies de 'amour pour congressus
qui détruit la vie méme de I'amour, I'Arbre de laeVPour que le Graal puisse étre restitué, la
relation de I'ame doit étre reconnue comme un emgayt passé (révolu, lointaindt) de
I'esprit : une décision prénatale du Je. L’étre @ine peut pas étre convoité, mais deésiré libre
dans son Je, afin qu’il déploie sa réelle directioterieure. La fidélité n’est pas ce
gu’ordinairement on comprend d’elle, mais ce ge’elissimule : le pur potentiel de la libertée.

La fidélité est difficile a comprendre, parce qléekst le choix sacré, qui restitue le
moment originaire de I'accord des deux selon lel¥ioWDivin : c’est pourquoi elle est un degré
ineffable. A son nom ne correspond humainement reei@ualité qui ne soit pas comprise
comme mouvement mystique, sollicité par le supraeét fidélité au Divin en dehors de
I’'humain, non pas au Divin qui apparait dans I'hum&lle est au contraire la loyauté a I'égard
de la vérité de soi-méme, la vénération de latéglii se laisse reconnaitre et contempler chez
un étre vivant qui est, pour ’lhomme, la femme pétcdant I'univers entier. C’est pourquoi elle
est le commencement de I'amour a I'égard de I'usivantier. Pour qu’elle puisse devenir une
réalité humaine, elle doit d’abord réaliser en sm propre élément tout entier, étre un amour
tout entier : l'autre terme du couple, en tant rpséveilleur re-éveillé, porte I'univers en lui.

Par égard a la transcendance du mouvement origjnkarfidélité peut étre comprise
comme l'impulsion recelant quelque chose que soh erprime symboliquement seulement,
presque par allusion a une qualité qui vivait datsede sadynamis laquelle aujourd’hui ne se
retrouve plus : d’ou il s’ensuit que I'on pensditklité comme une vertu exigeant une limitation
de soi, alors qu’en realité elle est I'expressioncdractere illimité du principe selon lequel a
commence I'accord restaurateur.

C’est celle-ci la vertu indicible du rapport, d’@dlusuit que I’'homme retrouve chez la
femme un élément substantiel et mystérieux, lequed, fois sollicité, jaillit comme un pouvoir
d’obscurcissement ou de résurrection, selon latpuoe la fidélité qui opére jusqu’au lieu
correspondant a la dégradation de ’'homme : callgui causa I'infidélité cosmique.

Le cours de cette volonté-ci, restitutrice du maooeget tel qu’il était a I'origine, réalise
I'intention transcendante d’ou jaillit Son abseniafidélité, c’est la mort : sa présence est le
choix sacré, la résurrection. Selon un enseigneneenté, celui qui est initié découvre en dehors
de soi, dans le monde et dans les choses, la mur@té en lui : tout ce qui est impur, part de lu
et n'est pas dans le monde. Ainsi la fidélité nebee, c’est I'impossibilité que lautre
s’obscurcisse ou déchoie, ou s’arréte ; sa fig&itéson choix sacre, c’est la vie renaissante de
l'autre.

Ce Vendredi Saint, Parsifal comprit son choix saleréens de sa fidélité a Kondwiramur,
en tant que fidélité au Graal. Bien qu’il ne conpés encore le Mystere du Christ, il était resté
en rapport avec lui, par I'entremise de la fidéditéa femme. Alors qu’il avait abattu I'invincible
Gramoflanz, celui-ci avait voulu savoir qui étashsvainqueur et apres avoir entendu le nom de
Parsifal de la bouche de celui-ci, il avait déclaxéle suis heureux, parce que je meurs sous la
main du meilleur Chevalier au monde. » Orgeleuad &topinément survenue pour s’offrir en
récompense au vainqueur, mais Parsifal I'avaituspée, en lui disant : « Ce n’est point pour toi
que j'ai combattu », et il avait repris sa route.

IR I IR Jw.
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IX
Dépassement et non sublimation

L’expérience lucide du rapport donne un moyen degwir le circuit d’'une force, dont la
réalité s’avere étrangere &1os Il est possible de voir jaillir une telle énergiepuis une polarité
opposée a celle du sexe : d’'un domaine supranattdmnet’incarnant et en s’avilissant, elle se
manifeste dans 'humain comme un sentiment affetfifplus profondément encore, altérée et
obtuse, comme une sensualité érotique. L’hommeigr@gnnormalement a avoir conscience
d’une telle force, non parce qu’il la ressent, maésce qu’il se sert d’elle pour lui-méme se
ressentir : c’est pourquoi il a 'impression quéetiait du corps, ou de I'étre psychosomatique. Il
estime que I'énergie qui se manifeste dans le apgartient aux organes de la génération.

En réalité, c’est un courant de vie de nature sgmsible, se manifestant a peine dans la
phénomeénologie du sexe, ’lhomme n’étant pas en maben soutenir la puissance et 'ampleur
objectives. Sa source ne peut étre qu'une percepgar moments, du Je supérieur que la
mémoire ordinaire ne peut pas fixer. Sa présematiomme une trame de I'avatar humain, ne se
révele pas pour que 'lhomme I'asservisse a séaelisse, mais pour que 'lhomme renaisse a sa
nature réelle par son entremise a elle : cetteet&ehrévéle aux deux, lorsque la rencontre des
ames se produit selon une volonté absolue, quereaisse égarer par aucune illusion terrestre.
Telle une combustion d’amour, la vie divine affimultanément dans '&me des deux : mais en
cela leur engagement envers le monde, la consctBanesecret du salut qui doit étre transmis.

lIs peuvent mériter de comprendre que le conteanstendant d’'une telle vie divine
devienne une expérience individuelle seulement @aant qu’elle ait comme véhicule leur
relation extra-individuelle. Les ames peuvent dorieel a une corrélation originaire perdue : de
celle-ci est réveillé un élément adamantin qui ep#une fagcon autonome et inéluctable. La
rencontre objective des courants fluides, véhicdlgspulsions extra-temporelles, rend I'accord
fatidique. L’intégration réciproque des courantsides est rendue possible par le fait que le
mouvement incorporel leur est assuré. Grace aiheorporéité, la force afflue selon sa nature
réelle, en revivant a I'identique dans I'ame deccima telle une lumiere de vie « paraclétique ».
L’élément adamantin agit, pour cette raison, conttarehétype d’une transmission du contenu
ultime du Graal, a I'individualité humaine.

Dans I'étre archétype est reconnaissable le caea@rdrogyne se reformant grace a
I’échange réciproque des courants de I'ame, setomauvement qui n’est pas conditionné par la
corporéité, mais bien seulement par le véhiculeri&he qui lui correspond. Le sentiment
d’amour sacré dégage le corps éthérique du supbgdique, pour ce qui est nécessaire a sa
syntonie avec les courants de lumiére de 'amevais avec son état androgyne potentiel : le
corps éthérique a en effet un sexe opposé a cella dorporéité physique, alors que le corps
astral est en soi constitutionnellement androgyne.

Grace a cette syntonie éthérique, I'étre archétgpie d’'un identique pouvoir de lumiére et
de vie, qui est la vertu renaissante de I'un dyaeliqou de I'androgyne dans I'ame de chacun.
S’en illumine le sens de 'amour sacré : la posistbgue sa forme dynamique vive I'accord
retrouvé parce que chacun des deux opére rituetieangartir de I'unité de fond, a savoir a partir
de la structure originaire de I'ame. Les deux neld rien créer de nouveau, mais seulement
réveiller consciemment ce qui existe depuis legimes, dissimulé a une degré transcendant de
conscience, auquel, en condition de veille, ne p&lever que la vertu de I'accord : I'élément
masculin-féminin binaire d’'une ame correspondaritéément féminin-masculin binaire de
'autre @ame. La restitution de I'accord binomialagninomial rend I'ame indépendante des
catégories corporelles qui lui sont nécessaires PExpérience terrestre, mais lui confere, pour
cette raison, un pouvoir d’orientation d’une teligérience.

Le concept de I'absolue étrangeté du pouvoir deo$ au domaine du sexe, peut faire
comprendre comment I'amour spirituel n'est pas isudition d’'une phénoménologie physique.
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Toute forme de sublimation du sexe est incontestabht positive, mais du point de vue de
I'expérience réelle, elle reste enclose a l'int@rides limites de la corporéité. Quelles que soient
les hauteurs atteintes par elle, la sublimationadeonvoitise ne sort pas du domaine de la
convoitise. Une dépendance sublimée ne cesse ptag dne dépendance : qui est toujours la
dépendance du pouvoir du Serpent.

L’amour sacré n’est pas une spiritualisation denbar sensuel, bien au contraire : il se
pose comme un élan métaphysique qui frappe I'huneinassumant ou en résolvant le sexe.
N’ayant rien en commun avec le sexe, comme il tésalla sensualité humaine, il parvient a
établir son propre rapport avec celui-ci. Lui sewd@t, 'amour sacré, peut atteindre la
communion avec les forces originaires de la vieletson, lesquelles, restant inconnues a la
consciences, operent chez ’lhomme en pénétrambtegsus reproductif. Ce sont des forces avec
lesquelles peut uniqguement avoir rapport la sant I'ame, dans laquelle est présent le
Principe, I'absolu incorporel, soutenant la corgérdepuis les profondeurs (de I'anmelf).

Les puissances du son ou du Verbe operent dansliexce du sexe et dans le processus
générateur, en dominant, pour l'objectivité de eeiul’élément fluide du Serpent, qui tient
attachée I'ame a lui au moyen du désir. De teliessances peuvent s’élever dans I'ame grace a
mouvement radical d’autonomie du Je vis-a-vis dsirdéelles peuvent se manifester comme des
forces de I'amour sacré, capables de restituerusique primordiale de la corrélation entre un
homme et une femme. Dans I'ame individuelle, efiesduisent la possibilité de la « musique
des sphéres », en tant que force cosmique den@atoon terrestre, en donnant a chacun le sens
réel de sa vie, parce que de toutes les vertusricess elle est la plus harmonieuse et la plus
héroique. Son sens est de retrouver I'accord casmmagiginaire, pour que soit reconstitué le
couple humain comme un couple céleste : a partsadeapacité de génération peut sourdre un
type humain, dont la nature ne constitue plus yp®sition a I'Esprit.

En dépit que la conscience n’en affleure pas lendrement son existence, cet amour est
attendu par la Terre ; il est attendu par I'étrenhin comme I'espoir le plus élevé : celui d’'une
seve de vie régénératrice de I’humain. En vériénhain franchit peut a peu a peu la limite qui
le sépare du sous-humain : I'élément animal seill&vprogressivement dans les peuples.
L’humanité attend I'entrée d’une force héroiquacpague régénératrice, mais elle ignore d’ou
elle peut survenir ni ne suppose de quelle sodteepeut jaillir. Le mental humain, le mental
dialectique, qui exprime la puissance du Serpeatpeut concevoir 'avenement d’'un amour
dont la force ne dépend plus de la puissance celtpsy ce qui revient a dire de l'influence du
Serpent.

C’est pourquoi I'entreprise de I'amour sacré egiatique. Mais a son niveau solitaire et
sublime, elle constitue le modele pour tout 'ambumain, lequel, toujours de toute maniére,
méme en se produisant dans le royaume de I'Advers@ind obscurément, selon les énergies
originaires de I'ame, a retrouver I'antique lumi@evie. Il N’y a pas d’amour qui, en fulminant
entre homme et femme sur la Terre, ne rende passoEmment a opérer comme un amour
sacré. Il y a un moment dans toute rencontre éameme et femme — une rencontre qui ne soit
pas un échange mécanique de sensations corporeli@s afflue 'amour comme une énergie
incorporelle. Un tel moment peut étre sauvegardé@renté, a condition que sur la Terre
commence a fleurir F'amour sacré, grace a de r@ires, capables du mouvement initial du don
de soi. Leur force c’est la reconnaissance unamienta tache : la consécration mutuelle par la
communion de la lumiere de la conscience avec Ugss@nces créatrices de la vie et du son
présentes dans le domaine de la volonté et opér@tiaiphysiquement dans le sexe.

Il convient de regarder avec clarté I'inutilité bextréme nocivité des meéthodes actuelles
de magie du sexe, qui présument aller aux racines ptbbleme .Elles attirent des
expérimentateurs naifs ou paresseux, désireuxteiéheffort de se connaitre eux-mémes et
leurs propres défauts en tant que limites a dépamsevue d'une expérience effective du
suprasensible. Au moyen de telles méthodes, ikenémne espéce d’'insertion dans le courant
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dynamique du sexe, au moyen d’une technique qe aitficiellement a le solliciter et a le
controler. L'erreur de celui qui suit de telles hates, c’est de croire qu’il a a faire avec ladorc
et non avec des sensations corporelles aggravaesnadyen du sexe ou de l'ingestion de
substances diverses, il a I'expérience d'une rédioide de soi dynamisée au-dela de la
conscience normale. Apres une excitation adéqlegedynamismes fluides sont portés a une
mobilité extra-normale que la conscience devrabater et utiliser yoguiquement.

La naiveté de tels moyens tres habiles consistésupposer un principe de force dont elle
recherche la confirmation dans un potentiel derdésilent qui en est la privation. Deux
concepts sont a la base d’'une telle position ingéne concept de sublimation et celui de
captation volontaire de la force. Tous deux présgnun degré de plausibilité suffisant, en
rapport a la non-connaissance de la substance Boaunire et au principe auquel il faut faire
appel. Il est inévitable de partir des conditioadalconvoitise, mais il est pareillement inévigabl
d’y rester attacheé, grace a une technique qui,gaorant la nécessité constitutionnelle de la
convoitise, finit par la renforcer. Klingsor deviean substance I'adversaire du Graal, parce qu'il
fut victime du désir violent de la puissance ;dasde son émasculation fut la chasteté abstraite
du corps, ou encore l'illusion de réaliser I'es@it moyen d’'un fait corporel ou d’'un acte de
convoitise.

Il n'existe pas de sublimation du sexe qui fourmissm moyen d’en controler I'énergie
métaphysique : il faut une voie radicale : une Voéoique. Il faut comprendre que quelque
chose dans lintériorité humaine manifeste un po@al’indépendance a I'égard du domaine
instinctif, comme un absolu immédiat. A la tractiprofonde de la convoitise, I'unique force
capable relier la conscience humaineéadset a I'acte érotico-générateur, ne peut étre o§os
gu'une force d'intensité égale et plus profondepatde de relier la vertu supérieure de la
conscience a la sphéere génératrice, tel que ceknad a I'origine pour le couple supra-humain,
auguel une conscience céleste fut possible a @t thécessité de la génération, parce que
I'union des corps se produisait dans un état destendance impersonnelles, comme dans une
conscience de réve. Ne peut y étre opposée quame fjui connaisse sa source en dehors de
celle de la convoitise, laquelle de toute maniérferene I'ame a l'intérieur des limites sensibles
et corporelles. La pensée abstraite, la pure pelogggue, est l'unique activité qui, tout en
jaillissant du mouvement de convoitise originai ldme, s’en tient a I'écart, en devenant
réfléchie, privée de vie : soit privée de désirtmdeatique ou logique. Cette pensée est coupée,
placée hors de I'dme : mais pour cette méme rait&st pour le Je la possibilité d’opérer en
dehors de I'ame, ou en dehors du cadre de la ciiseoNormalement, il n'y a pas de rapport
entre cette pensée logique et le Je : cette penséeffet, ignare quant a son propre pouvoir,
procede selon un automatisme, en construisant gmumusage personnel son Je, sa psyché, ses
systemes de science, sa culture. Le Je réel lin@stnu.

Mais le Je peut volontairement établir un rappwedcaune telle pensée dés-aminée (sans
vie, nd) : elle renait alors comme un élément de vie I'aErereéalité, le sens ultime d’une telle
pensée c'est de mourir jusqu’a une possible résiiore il s’agit de vouloir jusqu’a
I'épuisement, de sorte que se présente, dans laend@@ction, le vouloir qui I'a voulue, un
vouloir nouveau, exempt de présupposes, libre dexhes psychiques, inconditionnel. Au
moyen de cette pensée morte, le Je peut se vadlmn un mouvement pur qui restitue un
souffle de vie et de lumiere a I'ame: pensée ebrv@él rencontrent un accord plus profond: le
sentir. Il y a une discipline de la concentratidrde la méditation propre a I'étre humain de ce
temps-ci, laquelle est indissociable de la réstimecdu sentir, correspondant a la structure
originaire de I'ame. D’ici peut s’enflammer une ggance d’amour incorporel, capable d’agir de
ce cOté de la corporéitée — comme le peut abstrameta pensée réfléchie ou la représentation
ordinaire — avec I'élan d’immatérialité d’'une id@ere et cependant, avec l'intensité d’'une
puissante passion: quelque chose comme de I'anfaionmue devenu flamme non-consumante,
flamme toute conscience, dévouement toute volsuele fond d’'une sidéralité musicale ou
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d’'une dévotion qui est gratitude a I'égard de lrésgui se révéle de la figure de lumiere de
l'autre. La musicalité de cet amour platoniqueemnnait comme une présence dans I'ame des
forces du Verbe — ou de la vie et du son origirsaire capables de vaincre le Serpent.

La musique originaire charme le Serpent, lequeleesharmeur naturel de I'ame. La vertu
de la génération physique renait comme une vertigéteration intérieure, qui retire des
profondeurs physiques son plus grand pouvoir cnéatee dépassement de la limite est le
moment d’une crise intense de I'humain, chez quipeesente I'épreuve de toute attache
inférieure. Il se trouve en présence d'un courampranaturel de vie, tendant a rompre
I'enchantement de la mort apparente de I'ame: urteela conscience avec la violence d’une
énergie qui anéantit la vie pour la réveiller zautre niveau.

Le don de soi d’'amour sacré n’est pas un fait mysti ou une forme dehakti mais un
acte supérieur de la volonté: une déterminationibée. Les prémisses en sont le dépassement
de soi, réalisable par la voie méditative, ou nogsepure pensée. On a parlé « d’ataraxie
christique » comme de I'atmosphere fondamentalkadee qui s’appréte a une telle expérience:
dépouillement de toute vanité, promptitude de Bépe radicale de 'autonomie vis-a-vis des
attaches de la convoitise. En reéalité, il s'agittaut du dépassement d’'une limite interne au
penser: un tel dépassement conduit a la communien ks puissances impersonnelles ou
Hiérarchies spirituelles, qui régissent le serttieevouloir personnels: I'union de la lumiére de |
pensée avec les puissances de la chaleur et tedat\te processus d’amour sacré.

L’expérience procure la conscience lucide que deses de I'amour n’ont rien a voir avec
le sexe, tout en se liant a celui-ci, suite aétion sensible de leur nature originaire. C’est
pourquoi toute forme de sublimation est une forpigtaelle du renoncement a la réintégration:
c’est croire qu'il s’agit d’élever une force inféure, alors que la tache consiste a réaliser en bas
une force supérieure, déja en acte dans l'ame, ngaigrée: qui ne souffre pas d’étre
transformée, mais exige de transformer. Cette feuidime demande a 'lhomme I'avenement
d’'une auto-conscience réelle, ou le sacrifice deosecience illusoire: la perception de I'au-dela
réel de la may4, a savoir au-dela du voile d’|Gs4E.

La perception suprasensible donne un moyen de m&éecahez I'autre un étre adamantin
sublime, qui est son vrai étre: le Je dans sort dedumiére, évident jusqu’a sa forme corporelle
fluide: I'étre vrai et éternel de l'autre. Mais ogétre supra-mental, que I'on voit comme s'il
planait au-dessus de la téte de l'autre, est uo levée de celui qui le contemple dans son habit
de lumiere. Ce Je, il la réalise parce qu'il letwomi avec I'étre métaphysique de l'autre. Il n'gpa
de possibilité d’expérience du Je, si I'on ne mavpas a voir I'étre d’or adamantin de l'autre,
qui est sa réalité, avec laquelle il faut prendratiouellement contact, pour que I'apparence
humaine ne détourne pas la tache de 'amour sacré.

Il'y a une sorte d’'autel sidéral sur lequel on psttempler la figure de l'autre dans sa
grandeur et dans son éternité, avec une richeseide différenciations ou de hiérarchies de la
lumiére: cette figure-la, une fois vue, devientsgmbole continuellement évocable par le
sentiment sublime gu’elle seule a pu susciter.

IR IQ IR Jw.
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X
Le Sens de « 'amour platonique »

Les forces du sexe, en étant les plus profondesgjgsent en I'étre humain, pourraient
étre percues par lui s’il élevait sa conscienceveiie au degré ou se déroule son sommeil
profond : a cette condition, elles cesseraientrel’d@estructrices. Elles développent en effet leur
ceuvre créatrice jusqu’au sensible, a lintérieuund’domaine qui contredit leur nature
suprasensible.

Ne percevoir que sensuellement le processus seknel pas avoir conscience du contenu
perceptif, voila la contradiction dans laquelleugen dire, consiste le péché : auguel ’'homme
s’expose autrement continuellement, parce qu’ic@iercontinuellement le vivant, mais sans
'avoir comme sensation : le vivant, en effet, @stur lui une représentation, et non une
expérience sensorielle, en dépit que dans la p@roefe vivant est bien présent.

On a vu comment le couple originaire fut « exemptpdché », parce que son acte sexuel
se déroulait indépendamment de la conscience @ellagl’étreinte s’avérait essentielle et
accomplie uniguement comme une union béatifiqueadess. La convoitise, le péché, naquirent
de la perception et, pour cette raison, de la dseaace corrélative d’un processus, dont 'ame
est incapable d’en appréhender le contenu objectifivoitise et péché naquirent de la sensation
qui commencait a résonner dans I'ame comme undéigdate I'ego impliquant dans le sensible
les forces les plus élevées, non pergues.

Et on a fait allusion a la maniere dont cet accdeilla sensation privée de son contenu
intérieur, et cependant conditionnant seulementneenvaleur physique, était la voie de la
conscience pour parvenir a étre une conscienceigdans la ligne d’'une limitation de soi a la
finitude physique. La connexion intérieure du seXait ainsi perdue au bénéfice d'une
conscience du sensible, a savoir d'une consciemnteduelle.

On peut comprendre le sens de ce que sera l'eisieepe restitution ou de Résurrection,
symbolisée par la rédemption du Graal, si 'ontt@mpte que I'on dut la naissance de I'auto-
conscience a l'attachement de I'ame au cerveauiqug/s dans la phase édénique, en effet, le
couple originaire pouvait conserver intacte sa comon de lumiére réciproque, parce que
l'instrument spirituel de l'auto-conscience, le vaau, n'était pas prét: celui-ci aurait placé
chacun des deux en condition d’élaborer, au mogesadoropre activité intérieure, le contenu du
monde tendant a lui apparaitre exclusivement skenditapparition devient graduellement une
réalité. Que l'apparence soit identifiée de mani#égitime a la réalité, a cause du fait que
I'activité intérieure de I'étre humain doit se scetine aux conditions de la mediation cérébrale,
c’est d’abord et pour longtemps encore, inévitable.

Depuis que le cerveau est pour I'ame le médiateurl’esprit pour ce qui est de
I'expérience terrestre, celle-ci est inévitablememé expérience de I'apparaitre, ou de la maya,
parce qu’elle est uniquement sensible : c’est ponirde rapport de I'esprit avec le sensible,
auprés de la perception, sera la convoitise. Liesprédiatisé par la cérébralité, laisse a
l'intérieur de soi un monde spirituel auquel il demveuglément : s’offre a lui, dans son
immédiatete, le sensible, derriere lequel est ladeaqu’il est en train d’égarer et avec lequel il
cherche anxieusement, dans un sens traditionnefuet, & maintenir intacte sa communion.
Mais une telle communion n’est plus possible conamgefois. Le réel immeédiat n'est plus le
suprasensible, mais bien le sensible auquel I'horsfadresse toujours plus, avec tout son
pouvoir intérieur, en le voulant comme il pourraduloir I'absolu, qui commence a lui étre
intérieur et extraconscient. Cette énergie du viguiendue vers un objectif no relatif a son degré
spirituel, c’est la convoitise.

C’est pourquoi, dans le domaine du sexe, les puissales plus élevées, opérantes selon
un schéma de sainteté intouchable, assument lé@ade la reproduction déviée vers la forme
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animale, nécessaire a la nouvelle condition humaifessujettissement a la convoitise du
sensible. A I'acte reproducteur, I'étre humain fegpe uniquement au moyen de la sensation,
dans laquelle est inséré I'élément éthérique naoess éliminer n'importe quelle intervention de
la conscience.

De cette maniére, ’'homme meurt a sa nature spll@ulLa convoitise, en tant que tension
de I'esprit envers la forme sensible mise a I'édarttondement suprasensible, lui fait prendre
comme sa propre nature une corporéité a qui estl@téonnexion avec la pérennité de la vie et,
pour cette raison, la mort est donc inévitablesgjuau jour ou il sera capable de retrouver, au
moyen des nouvelles forces de la conscience, laeston en question.

Il N’y a pas d’ascese, ou de résurrection intégegui n’'implique pas pour 'homme la
connaissance réelle de son rapport avec le sexetdlle connaissance, en réalisant sa propre
radicalité, exige que le principe conscient reteilsr mystére de la génération en dehors de la
servitude de la convoitise. Pareillement, on perg du’il ne peut se révéler de réintégration
intérieure, ou d’Initiation, qui ne passe pas pardsolution de la convoitise et la restitution du
rapport de 'ame avec les pures puissances dealawhet de la vie opérantes dans le sexe. Tel
est le sens de I'entreprise de Parsifal, qui échimgapremiere fois, parce que son Je n'avait pas
encore de forces d’'indépendance suffisantes pgiora@ sa nature inférieure : il put mener a
bonne fin la reconquéte du Graal, lorsqu’il put @y de nouveau le pouvoir de la Sainte
Lance, ou le pouvoir solaire par rapport a la reatunaire.

Celui qui connait la voie de la perception pureytpeomprendre comment l'ascése
contemplative du sensible, en particulier du mihétade la plante, constitue la prémisse a une
semblable réintégration, parce qu’elle mene a tagption des forces originaires du sentir et du
vouloir, conjuguant les organes des sens avecnlgecdu coeur. Sans une pareille jonction, une
perception sensorielle ne serait pas possiblele-celest le résultat d’'un accord des forces
suprasensibles avec les processus sensibles, €@nfétre humain, mais inconnu comme tel, a
lui. Un semblable don est une transcendance dooime use quotidiennement, au moyen des
sens, sans en soupconner la valeur.

L’accord doit étre reconnu en vérité, pour qu’onspa comprendre ce qui est exigé de
I'ame, aux fins d’'une perception deelbs L'opération, qui est simple devant le cristal lau
fleur, est toutefois le modéle de sa réalisationsdsa rencontre avec le contenu plus ardu et
dynamique de la sensation érotique. La difficuk@ant laquelle tout le monde s’arréte, c’est la
crainte d’'un vouloir absolu de cette rédemptiogukdle, en exigeant une nouvelle dimension du
sentir, se présente comme une tache non évocabla pa&moire ordinaire. Ici aussi, le sens
d’'une « boisson de la mémoire », peut faire congrmeefe moment ou Parsifal a I'intuition de la
mission résolutive nécessaire a la reconsécratid@rdal : son intuition est un souvenir.

L’obstacle le plus sérieux c’est I'oubli normal de qui est pressenti dans les moments de
dépassement de soi. Il faut éduquer un sentimedédeuement, qui soit la force du souvenir du
sens de l'ceuvre, I'image de son contenu indicibletellect contemporain ne dispose pas
d’énergies suffisantes pour saisir le mouvementépassement de soi, méme s'il est parfois
capable de le concevoir dialectiguement.

Pour relever ce qui a été dégradé, et qui confocaliae de son propre degré le niveau de
la « chute », pour redresser le tort, pour restiteequi a été enlevé ou perdu, un semblable
dépassement est requis : c’est I'entreprise dedlarsacré. On peut comprendre comment, une
fois laché le soutien de la convoitise, le rapperta conscience avec les forces de la supranature
opérantes dans le sexe, ne puisse étre soutergrapgesa la vivification de I'élément adamantin
de I'ame, le plus profond et le plus dissimulé, @alise son contenu originaire, sa supra-nature.
Ce contenu n’a pas besoin du véhicule de la caseofour émerger comme une puissance de
vie.

Il ne s’agit pas ici de vivification mystique, maig I'irruption intense d’'une volonté qui
n'est sollicitée par rien, seulement pas sa foetegst cependant capable de se perdre dans
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I'absolu don de soi a l'autre, selon un amour ilénlimpide, lumineux, qui est sur la ligne de
« 'amour platonique », ou du dévouement gepi de Krischna, ou de l'idéalisme de§ideles
d’amour» du Dolce Stil Novp mais pour arriver la ou personne n’est jamais/@ravant, en
n'étant pas simplement I'amour pour le Divin, canéantissement de soi dans la dévotion, mais
I'amour pour une créature, dans laquelle seulen@st donné de rencontrer le Divin, dans son
mysteére intact: créature dans laquelle est présent avatar temporel avec son histoire
intemporelle, synthése de I'histoire de 'hommedat Cosmos, symbole du chemin parcouru
jusqu’alors pour retrouver l'accord originaire. laciprocité des retrouvailles de I'accord
originaire, est cet amour : événement définitifi gidét un long cycle de consomption et
d’obscurité. Dans Wolfram von Eschenbach, Parsifartit Gawan : « Lorsque le moment du
combat vient pour toi, que la pensée d’'une femnwietene en aide ! ».

Etant donné le conditionnement profond de la cemss ordinaire au sujet de I'expérience
du sexe, on peut dire que I'amour platonique estdaélation inconditionnelle, parce que
nécessairement réalisée non pas par 'ame affectaes par 'ame consciente, a savoir par cette
région de I'ame qui manifeste I'indépendance itetidu Je a partir de la corporéité : un amour
qui se puise a sa propre source métaphysique,caeile pourtant en lui toute la force qui
domine le physique : qui embrasse d'une intensiigalle de parvenir jusqu’a la corporéité
profonde, ou ne parvenaient auparavant que la disecet la volupté. De cette jonction
retrouvée, peut également s’ensuivre une naissgigtielle ou une naissance physique.

Le niveau du sentir qui s’alimente de sa proprec®auprasensible, est le méme que celui
auquel I'ame expérimente la pensée pure, les igdesites ou les archétypes célestes des
choses. Le niveau est a chaque fois atteint parconamunion des deux capable de vaincre
I'éloignement des corps, lorsque des nécessitégingentes impliquent leur séparation
temporaire. L’épreuve a laquelle on fait allusicansl le mythe d’Orphée et d’Eurydice, est
meétaphysiquement prévue et connait son drame pitvisur le plan sensible : la séparation,
dans sa contingence spatio-temporelle, est I'égreumvvue d’'une union plus intense des ames
au-dela des véhicules corporels et d’'un affinendgg organes intérieurs nécessaires a la
communion en profondeur : une communion qui datiger consciente la synthése adamantine.

Dans le sentiment unissant les deux, opeére le gmésgent de la vie qui unit le couple
céleste (a l'originendt), selon une harmonie transcendante et éthériquefapait de I'un le
complément de l'autre. C’était la complémentargiée a une condition suprahumaine, a savoir
a l'ordonnancement androgyne fondamental, c’estquani chacun produisait en soi, comme
élément potentiel, ce gu’intégrait I'élément copmsdant actuel chez l'autre. Le couple originel
constituait la prémisse en vue d’une naissanceeligans 'humain.

A I'époque du Je ou de l'auto-conscience initidée,couple originaire est un point de
départ qui peut étre retrouve, son principe deh®gd concordant a la nature du Je : le Je est le
porteur de la réunification. Toute la symboliqueGlaal est I'allusion au fait qu’un tel point de
départ peut étre retrouvé, comme s’il n'avait janeté perdu. L'accord de Joseph d’Arimathie
avec les Anges, et les premiers Chevaliers du Gehad par le Seigneur, concerne la
transmission d’'un devoir héroique : la reconquéte thien primordial, resté suspendu hors du
temps, pour étre un jour immergé dans le tempsdjlihomme sera prét, sur la base de son
expérience de soi qui débute dans le temps, adiexmce lucide du Je. D'une semblable
possibilité innée au Je, sont porteurs les Gardiena Sainte Coupe. L’amour humain, quand il
manifeste une impulsion supra-individuelle, esju&te obscure du Graal, ou bien la restitution
d’'une condition primordiale : laquelle exige derehavec I'énergie de son intemporalité dans le
temps. L'amour des deux doit retrouver son mouveénan soi, au-dela des formes de
I'apparence, pour insérer dans I'expérience du gelfimppétuosité de sa pérennité.

Comme on y a fait allusion, le sens de « 'amoat@liique » n’est pas d’éviter 'union des
corps et la génération physique, mais plutdt dérdibl’énergie de €ros de la convoitise, de
maniere a restituer la vie du sentiment et la chrade vouloir a leur source réelle qui est le caeur.
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Dans ce sens, I'amour platonique est le niveau’'al@our sacré, mais celui-ci devient la
réalisation de celui-la.

Dans lI'expérience ordinaire deétos la sensation de la volupté est due a une traction
profonde du sentir qui, saisi par le processusilsienst écarté de la médiation du coeur — duquel
il devrait puiser chacune de ses résonances —psecige directement sur le systeme nerveux et
dans le cerveau : lequel, au contraire, devragveic le contenu de la conscience communiante
avec le sentiment du cceur. Le plaisir dérive damsehtir tenu a I'écart de la source du cceur,
ayant pourtant un rapport illicite avec linstrunhafe la conscience, le systeme nerveux, qui
contraint la conscience a un contenu vis-a-vis dlugelle-ci n’a pas de possibilité d’élaboration,
parce qu'elle manque d’autonomie eu égard a cédteoéation. En substance, par rapport au
plaisir sexuel, le conscience se retrouve danstanddmpuissance et de confusion : elle se
retrouve d’emblée identifiee a un contenu dont eéigoeut rien dire, parce que celui-ci s'impose
de lui-méme, au moyen du sentir privé de sa fonatmrmale et, par conséquent, incapable de la
relation selon les énergies dont il est traméquebes sont les forces du cceur.

Occupé dans la volupté, le sentir, sans lequelolapté ne pourrait pas étre ressentie
comme telle mais serait une perception d’'une audtere, n’appartient pas au sexe, mais au
coeur. La déviation de ce sentir rend possible dumepagse le contenu de l'acte sexuel
directement a la conscience comme une sensatiotaldruet donc en réalité demeurant
imperceptible a la conscience : fait défaut le oela réel, le sentir, parce que celui-ci est
empoigné et contraint a une résonance qui le &digcart de sa realité, dont la source est le
cceur. La perception normale, en effet, est objestant possible grace au concours autonome
des forces du vouloir, du sentir et du penser & &e I'acte perceptif, selon un mouvement
parfait dans sa pureté qui, dans la profondeunednsciente, les unit avec leur source réelle : le
ceeur.

La maladies du sentiment et de la volonté sonewutconductibles a une corruption du
rapport des trois facultés avec le cceur. La pemegensible normale, dans la perfection de son
schéma dynamique — en tant que processus dans mwergent harmonieusement les forces
de la structure psychosomatique — est un événemantmum d’équilibre de toute la vie de
I'ame : elle est en petit le modéle de la foncidmpective du sentir et du vouloir par rapport aux
contenus du monde. Il faut tenir compte du fait lguperfection du processus perceptif intérieur
est un fait extra-conscient, que la conscience @uibre conquérir : ceci est le point de départ
concret. Le fondement de l'ascése a laquelle drafision ici comme la voie présente du Saint
Graal, est la discipline de la perception pure.

Dans I'expérience sexuelle, le processus percestik chaotisé » par la prépondérance de
la convoitise (désir violennydf) et de I'élément voluptueux : qui est I'exaltatidn sentir par
rapport a un contenu dont il en parvient pas aiétalrelation avec le cceur. Dans la perception
sensible ordinaire, a linverse, l'intervention e convoitise n’a pas le pouvoir d’altérer la
fonction de régulation du sentir et du vouloir agpde I'organe sensoriel : leur relation avec le
cceur reste donc intacte. Du fait que I'élément @ede la lumiere n'est pas altéré dans la
perception ordinaire, I'objectivité du contenu pessible. Une telle objectivité diminue dans la
perception érotique. Le sentir impliqué dans lavotise devient volupté : il n’a plus le pouvoir
de vibrer avec les forces de sainteté opérant @omuteur dans le sexe, parce que le courant de
convoitise 'empéche de s’unir au cceur. Le niveadadvolupte, en vérite, c’est celui de I'oubli
du niveau humain réel.

En dehors de la régularité de la perception sesitoordinaire, dans lequel il afflue selon
sa vertu originaire, les sentir est altéré paratachement a la corporéite, a savoir par le fit d
devoir résonner selon le lien de la pensée aveerébralité : laquelle, comme on I'a vu, est
I'origine de la convoitise. De cette maniére, latserenonce a étre le véhicule du cceur ou de la
vraie force de I'étre humain : il ne parvient pa&ti@ le sentir par rapport aux forces essentielles
du vouloir appelées a opérer dans le sexe : séraatin est I'aliment de la volupté.
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L’altération du sentir devient altération du courae volonté au moyen de laquelle la
conscience s'unit avec le sexe : toutefois, siméitaent, le courant cosmique de la volonte,
selon le caractere absolu de son autonomie et dpussté, opére dans le processus de
reproductif, au besoin, dans la forme animale ietée. Une telle action est aussi requise dans
les accouplements inféconds et a simple but dsipl&’est celui-ci le sacrifice des forces les
plus élevées agissantes dans I'étre humain, ploomime dépendant du domaine sensible et de la
conscience cérébrale, privé de la source de vieodur : pour que 'lhomme puisse un jour les
rencontrer par I'entremise de la connaissancequteevient a dire, selon le cheminement de
I'amour sacré.

A la source du ceeur, le sentir peut puiser la viduj est nécessaire pour sa relation avec
les forces du vouloir opérantes dans le sexe épenldantes de celui-ci. Mais dans la profondeur
encore plus transcendante du cceur, la source éleemde telles forces du vouloir est
retrouvable, celles dedibedoet de larubedq ou le pouvoir de synthese des forces du Soleil et
de la Lune, symbolisé par la Coupe du Graal eadéle du Chevalier Adamantin.

Comme on l'a vu, Lucifer peut encore agir dansdetis, dans la mesure ou 'lhomme a
besoin de la pensée réflechie, a savoir de la per&@brale. L'époque de I'auto-conscience est
celle qui engendre la possibilité du passage qetesée réflechie a la pensée vivante. Cela ne
peut vouloir dire non plus que soit abolie la pensgléchie : elle doit devenir un instrument du
penser réel, en cessant de se soumettre a I'ageaitkrsoire et a I'expression des instincts. La
pensée, dans son pouvoir d’élévation a la purdiaéalétient la clef de I'union du sentir avec le
coeur : le sentir qui se reconjugue au coeur ddtierief de 'amour sacré, lequel est le sentir qui
retrouve en lui le pouvoir de vie capable de rétddlpureté du rapport de I'ame avec les forces
agissant dans la reproduction.

La vraie béatitude appartient a ce sentir réurcauir, parce que c’est une béatitude pure,
libre d’égoisme et de passion, capable d’une pd#adentité qui, pour se réaliser, ne nécessite
pas de désir violent : parce que tout ce qui edtale son rayonnement, elle le possede dans
cette identité. C’est la voie de la retrouvaill€diris, et sa résurrection : la vertu de I'amour
puissant d’Isis. Le Dieu tué ressuscitera gracen pauvoir cosmique qui sera apporté sur la
Terre par Christ, mais des lors, ce sera I'lsisHiog le rendre opérant en I'étre humain. La voie
de I'amour sacré est en vérité I'entreprise du {3taa temps nouveaux.

L’exigence du sentir revivifié selon I'amour plaique, ou selon le secret de l'lsis céleste,
ou le contenu de la Coupe du Graal, c’est le rappac le courant profond du vouloir qui opére
métaphysiquement dans la sexe. Normalement, pbamine, ce rapport n’existe pas : de sa
détérioration nait la sensation trouble et aussnge de la volupté. La résurrection du sentir
restaure la rapport avec la force des profondeursagjt dans le sexe : cette force n’appartient
pas au sexe, mais a I'étre spirituel de I'étre homa cette nature supérieur-la qui le
moindrement et avec réflexion s’exprime comme ciemee. En se manifestant au moyen du
sexe, elle semble lui appartenir, parce que ladraide la conscience réfléchie avec le sexe
produit la dépendance de la conscience au moyeda #elupté, par son pouvoir corrompu :
pouvoir de la force qui, dans son intégrité, estaimlement a la conscience.

L’exigence de connexion du sentir avec le coeur,rppport a I'expérience deéfos
ameéne le sentir a retrouver I'élément divin en dtia restituer au courant de la volonté sa
connexion au cceur. Tel le sens de 'amour plat@iqu du rapport réel de 'ame avec les
puissances pures qui interviennent dans l'acteedesans appartenir au sexe et sans avoir de
relation aucune avec la volupté. Le pur embrasemehéxaltation consciente d’'un tel amour,
sont le vrai remede de I'étre humain, parce quilersent en lui la direction de la Chute.
Seulement a cet amour appartient la relation ageseke, selon une impulsion absolument
fondée dans le spirituel et, pour cette raisonablpde s’unir avec la sainteté des forces qui, non
connues a 'homme ordinaire et en se sacrifiardsethiémes, rendent possible la génération
physique.
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L’expression «inversion de la chute » au sujetcdurant du sentir, équivaut a celle du
dépassement de la mort. L'expérience de « 'amdatopique », en effet, comme réunion des
trois facultés de 'ame avec la source du cceurpeota I'épreuve du dépassement d’'une ténebre
qui est la stratification dans la nature humaire dkgrés de corruption de la force antique. C’est
seulement en puisant a la source de la force gj@'iln moyen de surmonter cette ténebre.

L’épreuve cruciale de I'amour humain est celle-Eamour platonique doit passer par le
Golgotha, s’il veut se realiser comme amour sades:deux doivent connaitre I'opération
spagirique finale de I'Or et du Feu, qui méne & Rontaine du secret de la Pierre », ou au secret
spirituel de la corporéité physique, le contenumét du Graal : c’est-a-dire qu’ils doivent
connaitre la sacrifice profond des facultés de €ala Mort et la Résurrection. De la méme facon
que les trois facultés de 'ame sont présentesnsahe syntonie autonome, dans la perception
sensorielle, ainsi tendent-elles a confluer darmdéaitude de leur puissance de vie et de lumiere
dans le courant de 'amour humain : dans lequelinairrement, elles se corrompent et perdent
leur syntonie, mais elles peuvent y affluer de eohet exprimer leur secret de vie et de lumiere,
au cas ou la consécration des ames maintienneleeintlcte leur nature suprahumaine dans
I'humain.

IRIQ IR Jw.

63



Xl
Le secret initiatique du Serpent

A partir des références cosmologiques de la présénide, I'idée de la « musique des
sphéres » s’aveére déterminante pour le theme ,treetle une vision trés ancienne d’une
construction invisible de I'Univers, dont iynamisest le son créateur. On a vu comment les
énergies de la sonorité originaire opérérent a wmemt déterminé chez I'étre humain, en
dominant I'élément lunaire inférieur en lui, né@@ss a la reproduction de sa forme vitale-
physique.

Sur la base de cette vision, la résurrection dentime a partir de la mort apparente est
concevable d’'une facon justifiee comme la possibpiour sa conscience de s’ouvrir au courant
vital des puissances du son qui sont originaires eurant. Ce qui s’est appelé mort apparente
de I'ame, en tant qu’effet de la perte de la musiguifiante, est assujettissement au pouvoir du
corps lunaire, dont la fonction devrait seulemeohoerner le sexe et le processus de la
reproduction. La contradiction consiste dans lé daie 'ame de 'homme est dominée par le
courant lunaire, lequel, a l'inverse, dans le doalu sexe est assujetti aux fins reproductrices,
par les forces cosmiques du son. Celles-ci afffguypar conséquent en lui, quand bien méme le
moindrement, comme des forces de I'auto-conscienependant, il n’en est pas tellement auto-
conscient au point d’en percevoir la force quilens’éloigne de lui dans le sexe.

Dans le processus subtil de l'auto-conscience art pEconnaitre agissantes les forces
originaires du son, tel un pouvoir qui tend a daverividuel en I'étre humain, au moyen de
I'activité consciente de la pensée. C’est pourqoomme on I'a montré, la naissance de l'auto-
conscience s’avere rattachée a un changementajiialiés facultés de I'ame en fonction des
retrouvailles avec leur harmonie univoque. La nésition de 'amour humain et la communion
qui fut propre au couple dorigine, dépendent depdasibilité que I'étre humain saisisse les
puissances du son la ou elles lui sont immaneeategn pas la ou elles se tiennent a I'écart pour
opérer en lui au moyen de son assujettissementcanioitise, a I'affectivité fluctuante et aux
formes de la volupté.

En réalité I'étre humain s’est isolé du sexe, dardomaine duquel se déroule un processus
autonome dont lui se borne a en subir les conségaesa liberté consistant seulement a en
utiliser les formes de I'asservissement a son ipldisest isolé du sexe et dans ce sens, il est
manceuvré par lui et parce gu’il en est manceuvise iletrouve mentalement uni au sexe. Les
impulsions de la convoitise le tiennent au moyemgutal, parce que celui-ci subit les processus
cérébraux, en soi étrangers a la pensée.

L’homme dépend du sexe et de la série des instideiss la mesure ou sa conscience
mentale est garrottée a I'organe par le truchemeqtel elle se manifeste : le cerveau. Celui-ci
est la limite que la conscience rencontre en sainamoment déterminé. L’ensemble des
sensations inhérentes au sexe est transmis parelés sensoriels au mental lié a I'organe
cérébral : lequel les subit sans possibilité deiati@h. De cette facon I'esprit attaché aux sens
devient désir violent et le désir violent, en siélet dans le véhicule des sensations, devient
pensée : la pensée subit l'identité, ne dispos&micdne autonomie par rapport au contenu
voluptueux. C’est la servitude la plus humiliantee gubisse I'étre humain, parce qu’il 'assume
comme une expression de sa propre nature ou d@repne droit au plaisir. Or ni I'une, ni
I'autre acception, ne répondent a la réalité ded’Bumain.

De profondes erreurs existent dans la nature psgchatique de I'étre humain, ou bien de
profondes distorsions des forces, ou encore deoqpdes contaminations, qui attendent d’étre
rectifiées par I'avenement de l'auto-conscience:sont les conséquences de la série des
prévarications originaires qui furent en substathe® prévarications du sexe. L’enracinement de
telles conséquences dans la nature humaine, toutormg du temps, s’est produit en
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correspondance avec le développement de la corscrationnelle. Si aujourd’hui se présente
une science de I'ame comme I'expression méme de déterioration, elle ne peut certainement
pas en offrir la thérapie : bien au contraire, elleaggrave la situation. La mission de l'auto-
conscience, en tant qu'énergie rectificatrice dgati€ause, est bien le contenu de la Science de
I'Esprit.

Le dégat se manifeste surtout dans la collusiomeenexe et sentiment. Selon un
développement harmonieux de la vie de 'ame, lee sex pourrait pas étre ressenti. Ce qui est
ressenti concerne toujours le coeur : lorsque lerdait défaut a la médiation du cceur, il frappe
directement I'organe cérébral et dans ce senseilce une action destructrice. Méme si I'ceil
transmet un contenu qui peut susciter un sentincent, est pas lui, en tant qu’organe perceptif,
qui suscite ce dernier, ainsi dgantumde sentiment que constitue le plaisir du sexejewait
pas étre imposeé par le sens du sexe, mais paostenc objectif : & savoir, il devrait étre suscité
par la médiation du cceur. Mais il n'existe pas @etis humain capable d’'une telle autonomie
vis-a-vis du contenu dedios C’est tout ce a quoi nous avons fait allusionsdin chapitre
précédent, au sujet de I'amour platonique : la atémh du sentir requise a un pareil niveau,
correspond a une expérience des puissances impettesndu sentir, rendue possible au moyen
de I'éclosion d’'une ouie capable de percevoir lers@taphysique des étres.

Cette expérience, a la méthodologie de laquelles menvoyons a nos études précédentes,
correspond a une phase de l'ascése méditative tdlaqnelle le sentir acquiert d’abord de
I'indépendance vis-a-vis du vouloir, pour s’unirm@uveau a celui-ci au moyen d’un accord plus
profond. Les forces qui opérent dans le sexe ekigétre percues comme une vie dynamique
d’un vouloir transcendant, auquel répond dans I'#neapacité de s’identifier a elles, non pas
selon la volonté obtuse, mais plutét selon un serdépendant, lequel a le coeur comme centre.

On a vu comment I'entrave a 'amour humain doié &éapéré dans le dégat radical du sexe,
un dégat qui renvoie a un attachement de I'ame @itabralité, un attachement devenu une
servitude totale dans cette époque-ci, détermimame le type de la culture. La totalité d’'une
telle servitude isole aujourd’hui définitivement danscience du courant pur du sentir, lequel
courant a seul la possibilité de restituer a 'ambumain sa fonction cosmique, laquelle est
seule, a son tour, a pourvoir restituer au sexearsirumentalite.

En outre, on a vu comment, au niveau de la plusdgrasurdité intérieure, l'auto-
conscience puise a une énergie de fond compogageil de I'ouie spirituelle correspondant a
la vie réelle du sentir. Le niveau atteint posegance d’accueillir les forces de la Rédemption,
lesquelles opérent sans étre percues dans lawtugtale de I'étre humain, en ayant leur
obstacle dans la conscience réfléchie. Le sensrahigme est saisissable dans le fait que la
conscience réfléchie est I'obstacle a la réalisatie la conscience de soi, alors qu’elle en est le
véhicule initial. La possibilité de la perceptioasdforces originaires restituées est le probleme
réel de I'auto-conscience.

La perception de telles forces correspond au rékeile faculté d’ouie spirituelle. Par une
telle ouie, elles sont percues comme des sonssonagces dynamiques, la sonorité dynamique
étant leur puissance qui opéra au fondement deuetgre de I'étre humain et du monde. Ce son
s’est manifesté dans la nature physique de I'@radin, pour que celui-ci parvienne un jour a
'entendre au point de retrouver en lui la facult® 'émaner et de reconstruire sa nature
supérieure. Les forces de la reconstitution pangaha I'ame et sont assimilées par elle, méme
si tout d’abord elle n’en connait pas la sourc&vdnement du Golgotha. Ce sont des forces
insérées dans la Terre par le Rédempteur, lesguependant, seul I'hnomme libre a le pouvoir
de réaliser : la résurrection de I'ouie spirituel I'entreprise de I'auto-conscience.

La redécouverte du son primordial est une intongpi@fonde dans I'ame, qui restitue une
vie au sentir (a 'entendement ou a « I'écoute sehtimentndt) en le réveillant d’'une condition
de sommeil et de mort. C’est le son qui réunitdascience a la source du cceur : c’est pourquoi
il apporte a la conscience le souvenir de sa éalitginaire : souvenir de son royaume de
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lumiére, enseveli dans 'oubli qui est devenu ratlwfoubli se reconnait comme une région de
mort qui retient 'ame depuis les profondeurs. IBbupeut étre vaincu par le son qui est
souvenir : souvenir d’'un bien révolu, d'un étatvéeité pour lequel 'dme entiere est un tissu de
nostalgie, affleurant dans les moments de ruptareotiscience : mémoire d’un amour céleste et
pourtant humain, une musique qui revient et demandstentir comme I'expression originaire
méme de I'dme : elle devrait a présent s’exprinaecg que son véhicule est la faculté qui est née
de son sacrifice millénaire, 'auto-conscience.

L’auto-conscience (ou conscience de gsdi), qui nait au prix de la perte de la conscience
originaire et céleste et du sens de I'éternitéf pene¢ auto-conscience grace a I'élément éternel
qui perdure de toute maniere dans son intériornddopde. Si elle ne se borne pas a étre une
position dialectique de soi, l'auto-conscience plairte I'expérience d’'un principe d’éternité
comme de son fondement. L'ouie céleste, a laqueile fait allusion, on peut la considérer
comme le moyen perceptif de I'étre humain a I'égdeda musique originaire du Cosmos. Une
semblable expérience, cependant, le conduit & naitva cette résonance cosmique dans la
structure de ses propres organes : en particldies b systéme nerveux.

Le systeme nerveux, qui depuis la téte a I'épimsale reproduit la forme du Dragon, est
'instrument au moyen duquel la musique originaile I'Univers opéra a la structure de
I’'hnomme. C’est un ancien organe de la vie de laiduen utilisé par les puissances du son pour
édifier un étre capable d’entendre I'harmonie piivei et de la vivre grace a une vibration
intérieure. Cet organe — lequel, selon une méditationnée par le Maitre des temps nouveaux,
a la forme d’un ancien instrument a corde, telle lyne cosmique utilisée primordialement par
les puissances du son pour édifier la forme humaineesse d’étre le véhicule de I'harmonie
cosmique lorsqu’il commence a devenir un instrunaenta conscience individuelle.

On peut dire que le systeme nerveux, originairemewint comme instrument des
puissances de la vie et du son, meurt progressivepmir devenir organe de la conscience
sensible et rationnelle : il devint un tissu prie vie, plus proche de la minéralité que de la
matiere organique, pour fournir a la conscience Jau I'expérience minérale du monde,
I'expérience exclusive des sens. Une telle pertéodginaire vie de lumiere du systéeme nerveux
coincide avec l'expérience de la nécessité sexwtllavec le début de la domination de la
convoitise dans I'ame de I'étre humain.

La nécessité que 'lhomme reproduise la vie selosch®ma du sexe s’accompagne de la
mort de l'antique organe de la sonorité cosmiquspm devenir, en tant que systeme neuro-
cérébral, de base de la conscience et de I'expérignitiale et unidimensionnelle du réel, celle
sensible : laquelle contraint le courant de I'ds@i devenir convoitise de I'apparence.
L’instrument originaire de la musicalité divine dewt I'instrument sans vie et sans ame d’une
vie sensible, laquelle, d'une part procure a I'harfexpérience de soi et le savoir rationnel —
symbolisé par I'Arbre de la Connaissance auquelni\éaEve n'auraient jamais di s’alimenter
— et, de l'autre, I'attache a la nécessité anindalsexe et a la série prépondérante des instincts.

L’homme n’était pas mdr pour la connaissance, @estrquoi le fait d’avoir mangeé le fruit
de I'Arbre ne lui fournit point la Connaissance li&emais seulement une cognition sensible :
d’ou la nécessité de I'ego, de la convoitise, defincts, et la nécessité qu'il perdit I'immortdlit
afin que son erreur cognitive n'acquit point pouvie pérennité. L’homme perd la vie qui se
transfére a son corps physique, mais il n’a au@uv@ir sur la vie d’'un tel corps : il n'a que le
pouvoir de la détruire. Le corps ne mourrait pagesie, avec sa conscience bornée et sa
convoitise corrélative, ne le détruisait pas : e@st conscient, en effet, au moyen de la mort du
systeme nerveux. La dés-animation de systeme neestua conséquence de la perte de la vie,
le signe corporel du don d'immortalité égaré.

Au moyen du systeme neuro-cérébral, a savoir, @atrémise de I'organe dévitalisé de la
conscience réfléchie, dont il retire le sens delaaiulture et le contenu de I'existence, I'hnomme
est attaché a la Terre, non pas a la Terre vivgotesst invisible pour lui, mais a la Terre comme
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minéralité morte. Toute forme de la pensée réfédst privée de vie, c’est pourquoi elle est
contrainte a adhérer sans réserves ni résidustél aaractére terrestre (ou encore « terrestrité »,
comme ce terme existe en italiewlf), a s’identifier a cette terrestrité, a sa supefindéfinie, a
ramper sur elle : comme le serpent. Voir le serfahnaitre en ’lhomme dégolt et honte, parce
que cet animal suscite en lui la perception intggequand bien méme obtuse, de sa condition
réelle sur la Terre, de I'abaissement de sa comsei@ la vie exclusive de la matiére. Cette
identité avec la matiere, dans son exclusion dantivne peut pas ne pas donner lieu a la maladie
et la mort. Aprés avoir mangé du fruit suggéré lpaBerpent, Adam et Eve perdirent le don
d'immortalité. Si celle-ci n’avait pas été un déhpmme n’aurait jamais pu la perdre.

L’étre, devenu un organe privé de vie, en soi frogtevant la vie du sang chaud de
I'organisme sanguin et musculaire, c’est le systaprgeux, la condition du Serpent. De la téte a
I'épine dorsale, le systeme adopte la forme du @magsymbole du caractere démoniaque
inférieur, d’'un égoisme sauvage, dont I'étre humaenpeut guérir que par I'entremise de la
souffrance, la peur et la mort. Mais la connaissaporte latentes en elle les forces non
contaminées par I'organisme du Serpent, a saviascee I'étre de la vie, qui perdure pur en soi,
indemne de la dégradation : ce sont les forcesa dpuérison, la vraie médecine de la doctrine
alchymique, les forces qui libéreront un jour EEtiumain de la nécessité de I'égoisme, de la
souffrance et de la mort : c’est pourquoi le Serggmbolise un degré initiatique.

Par la connaissance, ’lhomme peut vaincre ce qugdhisme physique de la conscience
lui présente comme une condition de mort. Il adanaissance, mais elle est privée de vie : la
vivification de la connaissance peut lui restitlzeréelle perception du soi : elle peut I'amener au
réveil de l'ouie céleste nécessaire pour perceMo@rmonie secréte du monde : le son qui
enchante le Serpent, ce dont son étre est la jorvdt'entreprise est le sens de I'amour sacré :
I'impulsion par laquelle ’lhomme, en se libérani-s@me, pourra un jour délivrer le Serpent. La
rédemption de Lucifer passe par la libération &d’ humain.

L’étre humain, pourvu qu’il puisse retrouver la vie la lumiere et la chaleur des
sentiments non encore corrompue, percoit le moumeme la lumiere, le cercle lumineux du
sang, qui n'a pas besoin de I'embrasement sensuelgvoir, a partir des sens, la chaleur de la
lumiére coagulée dans la matiere. Il cesse de mgm® le sang froid dont le Serpent est porteur.
En revivant la vie de la chaleur, la ou elle est pare force métaphysique, il comprend sa propre
dette a I'égard du Serpent, la dette d’une perteatactere angélique et de I'abjection de sa
forme animale. La honte du serpent, en tant qu’ahiooncerne 'lhomme, et non le Serpent. Si
I’'hnomme cesse de s’identifier avec le monde des,den sens lui transmettent la réalité sensible
« non contaminée d’esprit » : lequel dans ce ammepi n'est pas I'esprit, mais la convoitise. Au
travers des sens, I'esprit peut retrouver I'étrd gat.

Le niveau du serpent, la nécessité de s’'identfvec la terre, de se trainer sur la terre, peut
étre surmonté par I'étre humain qui, au moyen dedascience dont il dispose, parvient a
prendre conscience du niveau : a celui-ci, il pgarhimencer a opposer le niveau de la sphére
dans laquelle il a lintuition du surgissement @ecbnscience. Il peut avoir lintuition d’'un
niveau encore supeérieur et reconnaitre les degrésmbscience qui attendent d’étre parcourus de
nouveau, pour qu’il réalise son étre vrai. Sanessauration de tels degrées, ’lhomme ne peut pas
réaliser sur Terre 'harmonie et 'amour qu’il peatt juste concevoir pour I'instant comme des
idéaux. L'entreprise du Graal n’est pas seulemew &férence symbolique, mais c’est une
réalité indicatrice qui, dans les coulisses desttire présente de I'étre humain, se découvre
comme le modele d’'une action consciente humaigeshique.

L’époque de I'dme consciente exige que 'hommeotete la réalité perdue : la perception
intérieure, I'ouie spirituelle. L'ouie intérieureyt lui restituer le son vrai, la musique unique en
son genre d’'un lieu natal sublime, qui lui a étieed Il comprend que la totalité de son action
humaine, son désir, sa lutte, sa souffrance, pastsubstantiellement une convoitise de ce qui
apparait, mais une volonté profonde et irrépressil@ retrouver le lieu perdu : que I'on peut
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méme dire tel un amour originaire perdu. Tout é&wenain porte profondément en lui cette
volonté-ci de recherche et chaque fois que semallan lui 'amour pour l'autre étre du couple,

il éprouve plus ou moins fugitivement I'espoir @erestitution d’'un bien inconnu dont il a été
privé : il ressent obscurément qu’'un cheminemenige dans 'amour vers un Paradis perdu,
mais il ignore que cette voie, pour étre parcouexegge d'étre consacrée. La consécration est la
quéte du Graal.

La restitution de I'Eden est le sens de la redéedavde ce sentier : c'est de réentendre,
par-dela d’autres contrées de silence et d’obsssgmient de I'ame, le son d’'une musique
antique, dans laquelle revient ce qui était pemliladoéatitude originelle : aupres de la vision de
I'aspect sublime de I'étre aimé, c’est le dénoudnden’énigme humaine, comme le dénouement
des conditions d’'une longue agonie.

Il faut traverser un vaste champ de scories deutégabroyées, d’accords détruits, de ruines
de dons manqués, d’enfermements tragiques dans ¢egdans l'identité avec les volutes du
Serpent : il faut traverser un champ qui est dithamp de la Mort » : figuration symbolique de
la région dans laquelle fait naufrage tout amoundin incapable d’étre vraiment donné, parce
gu’incapable de puiser a son propre élément d'dééerméme s’il joue I'aptitude au don et a
I'éternité. Le Champ de la Mort est surmonté parrbd don, par 'amour voulu pour I'éternite,
dont le signe est la perception de la musique thamsanisante : réalité adamantine de la
restitution de l'autre étre qui se réalise cepehdamuement du fait que cet étre est prét : il est
présent sur la Terre avec son histoire, arrivé ceraran rendez-vous concerté ensemble, depuis
I'origine de la création.

Traverser le Champ de la Mort signifie surmontetelatation facile de renoncer a la vie et
a l'effort qui effectuent la Rédemption de I'existe humaine : cela signifie comprendre le don
de la vie et le mystere gu’elle recele tout prespdint ou elle sourd : lequel est la région de
I’Arbre de Vie dont la vision ressuscite la for¢dadécision de 'amour sacré.

L’épreuve décisive c’est de se porter au-dela dan@hde la Mort en reconnaissant le
caractere illusoire de tout ce qui semble se dressmme destinée inéluctable, ou comme
angoisse, ou comme barrage de la nécessité hunhédpeeuve c’est de reconnaitre le pouvoir
de mort de l'oubli du son originaire : parce quesc® est le souvenir qui garde le sens de
I'ceuvre et son orientation. Qui se souvient du sormonte la mort apparente de I'ame : il
surmonte le danger de juger cette mort authentitpgpjelle est sa dépendance au systeme
nerveux, en veérité dans un état de mort: la modual ce systeme se soumet pour servir
d’instrument a la conscience de I'ego. Ce n’est paeune telle mort que le systeme nerveux
pouvait aider ’lhomme a conserver intacte dan®¢pon « désanimée » de la lumiére réfléchie,
dans le concept donc, la vertu du sang froid, lasipdité ouverte de la chaleur intérieure,
indépendant de la chaleur du sang. La chaleur gemeste du concept est le fruit initial
minimum d’un tel accouchement douloureux : la fdub& du Logos, qui peut fleurir ou
absolument périr.

Qui rencontre le Logos dans le concept possededatidn vers la Résurrection, a savaoir,
la possibilité d’ouir le Logos, le son qui surmof@emort. Pour le moment, le concept est
'ombre du Logos, «'ombre de la lumiére » : laewde la lumiére renait dans le mouvement
créateur de la pensée, qui exige d’'un tel momerelcice d’'un amour qui soit la vie du Logos.
Que cette vie s’embrase, c’est pour l'ascete laesigue le moment est venu pour lui de la
rencontre avec I'autre étre binomial.

La puissante veérité le foudroie : «l'autre esPeaurvu qu’'il puisse le percevoir la ou,
comme le réel au-dela de I'apparence, il voit sappe Je Supérieur le rejoindre depuis l'autre.
Enfin il se retrouve lui-méme : Mperatio Soliscommence a lui montrer la ligne de son
accomplissement. S’il cherche au-dela la figurdadgrace féminine, I'étre de I’Amour Sacreé, il
voit devant lui comme une forme la vie pérenneadiiniére, la lumiere qui domine les eaux ;
Stella Maris: il voit comme Lumiére Marine, dans sa lumiereééitue, la Porte du Ciel.
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L’antique harmonie du couple suprahumain, dansdeqgonfluent les puissances originaires du
son et de la lumiere, est restituée.

IRIQ IR Jw.
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Xl
Restitution de I’Arbre de la Vie

L’expulsion hors du Paradis Terrestre, comme itk chance angéliqgue du couple humain, se
retrouve dans le symbolisme linéaire biblique. len&se n’envisage pas le theme métaphysique
et mythique qui précéde la naissance d’Adam et Evéhéme de I'Androgyne, ou bien elle
I'effleure a peine. Toutefois, dans la prohibiticgleste au sujet de godter au fruit de I'’Arbre de
la Connaissance, est reconnaissable la restrippgge a un état d’insuffisance : c’est la raison
de la relation corporelle des deux, une relatiomvgonée par des forces célestes qui ne tolerent
pas la connaissance humaine inadéquate, a saveliegune souffrent pas d’étre percues par une
conscience insuffisante au degré de leur étre.

L’état de veille d’Adam et de Eve, tout en étang eondition des forces de la lumiére, doit rester
dans l'ignorance de ce qui se produit dans laioglgtrofonde des corps. La nudité des corps
physiques n’est pas percue, parce que la vraigamlanieux qu’entre les corps, se situe entre
des formes de lumiere : toutefois, comme tellestalme relation qui accuse un pouvoir perdu et
exige une interdiction d’'acces, avec la connaissapopre a ce niveau, au mystere des
Puissances qui continuent a opérer au moyen deitaoth des deux. C’est I'ceuvre de synthése
gu’elles réalisent avec la coopération humaine temrogyne, symbolisée par I'autre arbre de
I'Eden : I'Arbre de la Vie, duquel le Seigneur ontha que les deux, ayant péché, fussent tenus
éloignés pour qu’ils ne pourvussent pas leur &é&gb&cheur d’'un pouvoir d'immortalité : qu’ils
ne provoquassent pas non plus de dommage a I'Aldota Vie. Que celui-ci demeurat intact et
pourvat d’immortalité la continuité de I'espece haime par Iéros la reproduction animale, la
vicissitude de la naissance et de la mort, paedist quoi l'individu se réincarnera, en ayant
toujours moins la mémoire de sa propre persistgraree que la vie ne lui appartiendra pas : par
I'entremise de Eros il convoitera donc la vie, sans jamais la posséde

Le péché des deux fut d’éprouver prématurémenelation corporelle, avec des forces de
conscience non élevées quant a celles opérantedalatructure corporelle sortie de la scission
de '’Androgyne originaire. La scission se refléns les sexes, mais en réalité elle eut pour
origine l'insuffisance des forces de lumiére dedascience, par rapport a 'avatar de la partie
corporelle, dans laguelle commencait a peser Isitfenles eaux inférieure, ou des courants
lunaires. Mais justement, apres la séparation dersss les Puissances du son et de la vie, qui
avaient étayé I'étre humain androgyne, furent setlai furent en mesure de poursuivre leur
ceuvre dans la partie inférieure du corps, en dingée rapport des deux selon la Regle Secréete
qui avait rendu possible la génération par scisstbez I'étre humain unique (dont la
parthénogenése dans la nature est encore un échel jradt).

Godter du fruit de I'Arbre de la Connaissance, t;'@®ur Adam et Eve, éprouver au moyen
d’'une conscience inadéquate le processus mystédiedixinion des corps, dans la mesure ou il
se déroule grace a des Puissances auxquelles kcieore supérieure n’'est pas encore
suffisamment forte pour s’ouvrir. Dans un tel pssies se déploie une union directe de
Hiérarchies célestes, qui entendent poursuivre @gemde I'étre humain une génération divine,
recelant dans sa structure la capacité de créen det impulsions androgynes originaires,
intérieurement perdues par lui. De telles impulsiaontinuent a agir secretement chez I'étre
humain : dans le dessein des Dieux s'impose lant®élde maintenir intact I'élément céleste de
la génération, jusqu’au jour ou il reviendra a tihoe de I'assumer, parce qu’il sera capable
d’une corrélation consciente avec cet éléement &lda corrélation était alors celle du sommeil
profond. Cette capacité d’inconscience profondsake rendait possible une union sacrée entre
les deux : union qui sera, a l'inverse, perdue-alissi a cause de la séduction luciférienne. Sa
restitution ne sera pas concevable avant longtejapgu’a ce qu’un jour les pures impulsions
originaires opérantes dans le secret du proceggémnérateur deviennent une vie profonde de
I'auto-conscience, grace a une possibilité supérjeapportée a 'homme par la Sacrifice du

70



Golgotha et par le Mystére de la Résurrection. ihwe, en tant qu’individu conscient, sera libre
de réaliser une telle vie ou de la repousser.

Le prix de la conquéte de l'auto-conscience a ét@ phomme la perte de cette union sacrée :
I'action de Lucifer dans I'ame humaine, la visi@nsible, 'image de I'autre comme corporéité,
la convoitise et le développement de la conscieatiennelle, sont des événements corrélatifs
entre eux. La perte de la sacralité du mariageégaaer a chaque composante du couple, l'autre
qui lui est unie depuis les origines : 'unique @lequel elle peut reconstituer l'unité originaire.
A partir de ce moment, «chacun cherchera sa cleaeufiautre, ndt) dans son apparition
corporelle symbole d’'une entité réelle seulementggue suprasensible. Pour ’homme comme
pour la femme, cette prostitution sera inévitabieguelle est le long cheminement de
I'autoconscience vers lI'indépendance a I'égardadeohvoitise, a laquelle elle doit sa naissance.
Cette indépendance traverse un moment de révaiteeckEsprit : avant d’étre capable de mener
a bonne fin la quéte du Graal, Parsifal traversefat une phase d’obscurité et de rébellion : il
accuse le Divin de ne pas l'avoir aidé lors de samgere rencontre avec les habitants du
Chateau. C’est seulement lorsqu’il se libere adasie pareille dépendance, a savoir de cette
rémission a un pouvoir divin qui lui est transcertdan retrouvant le Divin en lui, comme
impulsion a I'action héroique, ou comme ImpulsienChrist, Parsifal peut reconsacrer le Graal.
Que l'autoconscience, en dépit d’avoir découlé d'opposition au spirituel, retrouve dans son
immédiateté la source spirituelle, c’est la missadaquelle fait allusion la symbolique du Graal.
L’entreprise du Graal exige une réalisation comgeie dans ce sens, elle doit étre signalée
comme le contenu de lInitiation des temps nouveaebe comporte une tache humaine, que
I'on peut reconnaitre sollicitée par des probleetedes catastrophes que souleve de plus en plus
I'affirmation de l'auto-conscience opposée a l'éspre théme de la Rédemption ne concerne
pas l'auto-conscience : c’est la Rédemption quiligoe de retrouver la corrélation de I'ame
consciente avec le secret de la pureté intacta datsire vitale physique.

La tache de la Rédemption de I'auto-consciencelét de la Résurrection de 'amour sacré sont
une seule et méme tache, par le fait que 'opmositie I'auto-conscience a I'Esprit est due a la
naissance de l'auto-conscience a partir d’'un attaemt corporel imposé au sexe. Aujourd’hui,
I'auto-conscience peut vaincre cette oppositiondépassant une limite qu’elle a a l'intérieur
d’elle-méme. Dépasser une telle limite, c’est gjuksin acte cognitif mental — car cela implique
pour I'auto-conscience de se réunir avec sa prepuece supra-individuelle, indépendante du
support vital physique, un tel dépassement ne payvas étre I'acte d’'un seul moment, mais
exigeant d’étre a chaque fois renouvelé par I'expémtateur, grace au don radical de soi et a
une volonté identique au travers de tous les olestaat affrontements renouvelés de la ténébre
mentale (en italierla ténébre est au singulier et elle s’opposa lamiere au singulier, et aussi
en francaisndf) — et cet acte c’est le mouvement méme de I'arsaaré. Il se réveille en effet
quand il retrouve son objet : comme par un poudoirdestin, il est porté, par I'impulsion
transcendante qui lui est inhérente, a rencoriéelqui, par un mouvement identique, est arrivé
a la détermination identique : la restitution dactord originel : pour que I'esprit n’ait plus
besoin de I'attachement a la corporéité pour pénétinsciemment dans I’humain.

Une légende concernant les origines éclaire le dena perte de I'Eden : celle de la visite de
Seth au Paradis terrestre, lorsqu’il est envoyésparpere Adam, sur le point de mourir, pour
aller y prendre 'huile de la miséricorde aupres @Gardiens Célestes. L'’Archange (Archée en
fait, ndt) Michel permet a Seth d’entrer au Paradis et darder a plusieurs reprises le décors
des mondes supérieurs : le fils d’Adam est suftappé par un arbre, grand et merveilleux, dans
lequel il reconnait, entremélés et fondus ensembdepre de la Vie et I'Arbre de la
Connaissance. L’Archée Michel permet a Seth deeiblicurois graines du fruit de cet Arbre
magique et de les emporter avec lui sur la Teirdui expliqgue en méme temps le sens du
nouvel Arbre sacré et des autres symboles du Raradlilui annoncant la venue de Celui qui
descendra sur la Terre afin de restaurer I'ordteste originaire : le Sauveur de I'étre humain.
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Quand Adam écoute le récit de Seth, pour la preniais depuis son expulsion de I'Eden, aprés
de longues années de tristesse donc, la joie Mlermoudain son visage et il sourit, parce qu'il
comprend que I'étre humain sera sauvé : 'immd#adlii sera restituée, parce qu’au degre ultime
de sa chute, un Rédempteur viendra : 'homme aupassibilité de décider librement de soi : de
sa remontée et de sa descente ultérieure. Darsusmtonscience surgira cette possibilité, grace
a I'acte supréme de la liberté, qui sera fondé dhomain par le Christ.

A la mort d’Adam, Seth place dans la bouche depswa les trois graines du nouvel Arbre de la
Vie, desquelles nait une plante flamboyante : chdqis que ses rameaux sont coupes, il en
repousse de nouveaux qui fleurissent. D’une tdl@tp viendra le « buisson ardent » ; de son
bois sera faite la verge de Moise, ensuite la mutdemple de Salomon et, pour finir la Croix
du Golgotha (Pour Anne-Catherine Emmerich, se®nssiui montrent que la Croix fut faite
d’'une poutre du Temple de Salomady).

L’homme n’aurait pas perdu l'immortalité, s’il avaienoncé a la Connaissance : il se serait
éternellement alimenté du fruit de I'Arbre de laeVs'il avait obéi a I'avertissement de ne pas
manger du fruit de I'Arbre de la Connaissance denBst du Mal. Chassé du Paradis, il ne peut
plus se nourrir de I'Arbre de la Vie, mais la ved® celui-ci afflue désormais comme une vie
physique, une vie corporelle, une vie étrangeérechscience, a laquelle il est uni a partir de ce
moment-la, au moyen des sens, au moyen de la ¢@evdboif d'une vie impossible a éteindre,
c’est a partir de ce moment-la le prix par leglte@rihme paye la naissance de 'auto-conscience,
la possibilité de la liberté. La conscience n'eas$ p la hauteur de la vie, elle n’a pas de pouvoir
de vie : la vie lui échappe.

Vie et connaissance sont séparées. Mais la visessnddux Arbres en un seul, qui frappe Seth
lors de sa visite au Paradis, comme symbole fatedige la venue du Rédempteur, est
significative, parce qu’au sommet de cet Arbreleteine culmination de sa fructification, se
trouve un symbole splendide, un nouveau-né, uneaiwelle. C’est pour cette raison le Bois de
Vie rené, le Bois toujours vert ou I'Arbre toujowert, aux fruits d’or, qui produit en soi les
forces du Soleil et de la Lune, symbole du Grand/@&uou de I'entreprise androgyne. Une
semblable vision résume le sens de 'amour saaréeda conquéte du Graal : I'arbre édifie son
corps au moyen du carbone, en accomplissant I'6paradamantine qu’un jour la respiration de
I’'homme accomplira, quand il cessera de puiservime partir de I'air, pour la puiser en soi a
partir de I'éther de vie réveillé dans I'ame, tellee lumiere réintégrée de la pensée.

Dans la fusion des deux arbres, il y a le symbelBahtreprise adamantine de I'amour sacré. Les
deux se réunissent, si la dualité conscience-tis@snontée : si la conscience s’entrouvre a
I'éther du cceur, si I'éther de la lumiére dansdascience se reunit a I'éther de vie. Alors la
conscience est préte a accueillir les puissandggsaires du son, ou du Verbe : le Principe de
Rédemption est prét pour I'hnomme libre, qui condiestforces de la conscience a la limite de la
rationalité, aux seuils de la vie. Le vivant, efegfest le vrai suprasensible.

Et ceci est le secret: que I'étre humain dangpl&re de sa conscience puisse développer les
forces qui le conduisent au-dela du seuil de lssciemce : le premier mouvement de I'amour
sacré, auquel nous avons fait allusion dans ne&i,een nous exprimant ainsi : « Seul un amour
sacré ré-enflammeé a partir de la connaissanceresiitiier a I'étre humain les clefs perdues de la
connaissance ».

« L’harmonie des spheres », dont on a considérgytabolique occulte, est une condition
immanente du Cosmos, opérante sur la Terre : sapgi$sance de I'éther du son, la vie sur la
Terre ne serait pas possible, la pensée et lahuomxaines ne seraient pas possibles, et ne serait
pas possible non plus le processus de la repradudin vérité la Terre est immergée dans
« ’harmonie des spheres », mais le son de celiéest pas audible physiquement. L’homme a
perdu la faculté d’entendre un tel son, mais il pé& conscience de son propre état de surditée,
parce que de cette surdité il tire la consciencesale Le secret de la réintégration, c’est la
possibilité d’écouter le son perdu, grace a I'éiévaet a I'intensification de I'auto-conscience.
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Le quantumde béatitude qui affleure dans 'amour du couplen&in ordinaire est le moindre
réveil de la musique originaire dans I'ame. Maismaécette plus petite restitution est a chaque
fois égarée, en n’étant pas remarquée, en n’éemnppssedée. Une telle musique peut toutefois
étre pressentie comme sens profond de la vie ¢4 delation humaine, par suite de quoi on
comprend l'origine incorporelle de 'amour, sonawere étranger au sexe.

Privée de la musique, ou des puissances retertssain Verbe, qui sont a la base de sa
structure, la Terre est un étre irréel. La catadtechumaine doit cesser d’étre nécessaire, la mort
doit cesser d’étre nécessaire, pour que soit ramargne telle irréalité. Priver la Terre du son
créateur qui est le sien, c’est empécher la conseid’étre une réelle conscience du Je : c’est
empécher I'étre humain de réaliser sa vraie ndituneaine.

L’homme n’aurait jamais pu perdre I'immortalité tieden ou I'immortalité terrestre, si celle-ci
n'avait pas été un don. Si elle avait été en sagqssson, si elle avait été un bien qu’il fait rexitr
et rayonner de lui, il n’aurait pas pu la perdra.derte de I'immortalité, la « chute », la nécéssit
de la maladie et de la mort, ont été nécessaires e ’homme reconquiere comme son étre
propre, ce qui était purement un don. L’Eden est\sai royaume, mais le royaume qui attend
d’étre restitué par lui : telle est le sens dedssance de I'auto-conscience. La vraie conditen d
la Terre n'est pas celle qui apparait. La Terrststiegradée, tous les regnes de la Nature ont
accompli le sacrifice de s’abaisser au domaineilsienge vivant s’est soumis a la nécessité de la
reproduction sexuelle, pour accompagner I'étre handans I'expérience de la ténebre de la
matiere et coopérer a la naissance de l'auto-cemsei humaine : non pas pour que celle-ci
consacre |'état de «chute » et s’arréte a undisation mécanique dérivant de sa capacité
embryonnaire de domination responsable de la Ters. buts plus élevés attendent 'hnomme
conscient.

La condition de la Terre, qui permet a I'étre humizxpérience matérielle, est provisoire : elle
n'est pas la réalité de la Terre. Tous les Myst@&tekes Traditions rappellent de semblables
coulisses de l'apparition de la Terre. Cette apipariest provisoire : elle a été nécessaire a la
formation de la conscience rationnelle sensibley pmie celle-ci un jour, a partir du pouvoir de
son autonomie, tire les énergies pour rompre I'antdment de I'apparition : derriere lequel se
dissimule la réalité cosmique de I'étre humain.drtime ne peut faillir a un tel engagement, sans
se trahir lui-méme, sa propre nature et son fondeme

La réalité de la Terre, c’'est 'Eden, mais I'Edared’étre humain peut réédifier, pour autant que
dans sa volonté il rencontre la présence du Lagése dans la phase du Paradis Terrestre, le
Logos était en lui, mais il était alors guidé patbgos : différente est a présent la conditiornr pou
gu’il soit un avec le Logos dans I'étre le plusfpral de la conscience dans laquelle il est libre. |
faut qu’il soit libre, pour qu’il puisse réaliseors identité avec le Logos. Pour qu'il ait la
possibilité de la liberté, il doit, dans un prentiemps, perdre la direction du Logos, en tant que
transcendance. Tandis qu’il perd progressivemeasttalie direction, les Traditions gardent la
mémoire de la regle du rapport perdu, mais ellgzoseeédent pas ce rapport.

Dans la phase descendante, I'Initiation sera togjan réveil de la transcendance de la direction
perdue, non pas la conquéte de ce qui devra vepartad de I'accomplissement de la perte.
L’accomplissement sera possible lorsque, chez umimterrestre s’'incarnera le Logos, de sorte
gu’il ouvre le passage a l'identité de I'elémendividuel avec la transcendance : le Je pourra
naitre comme auto-conscience. A partir de ce mans@&ritrouvre la possibilité de I'Initiation en
tant que métamorphose radicale de la consciencsaghie préventivement parvenir au point ou
I'acte de la liberté, 1a ou le mouvement pur dur@itre, coincide avec I'étre métaphysique du
Je. La force, qui lui fut transcendante autrefhisdevient a présent immanente dans lidentité
réalisée : celle a qui le Logos a ouvert le pasgamele Mort et la Résurrection. Qui est
Résurrection sur la Terre de I’Arbre toujours vdtArbre du Soleil et de la Lune de la tradition
spagyrique, dans laquelle sont fondues la lumiele &e, par suite de quoi le Verbe peut fleurir
par I'entremise de I'Arbre.
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On a vu comment la fusion des deux arbres symbdksdreprise adamantine du couple
humain : c’est un grand retour, parce que le drdmda chute débute avec une expulsion du
couple humain hors du Paradis Terrestre, c’estqumiiil ne peut avoir son sens ultime que dans
la remontée du couple humain. Cette remontée estvanement dont le premier mouvement
concerne 'homme du temps présent: I'étre humainl’a@uto-conscience. Ce n’'est pas une
entreprise du futur, mais celle du présent: pawe les temps sont mdrs et la naissance de
I'auto-conscience sur la Terre — comme on I'a m&rtr n'a pas d’autre sens, sinon, que celui
de I'élévation d’'un principe irréductible a la negunférieure et, pour cette raison, que I'on ne
peut contaminer, adamantin, capable d’affrontequedans la nature inférieure s’oppose a la
réalité de I'Esprit.

Les problemes présents de 'lhomme resteront inkdutiil ne s’éveille pas quelque chose de
plus que I'amour rhétorique ou sentimental, singpdarite, préché par les diverses morales
sociales ou politiques : quelque chose de vivanagisse comme un pouvoir de transformation
du concevoir et du sentir. Dans la ligne cosmiquaael telle transformation, quelque chose
bouge chez I'humain, mais en se confondant aveceatears d’exigences de I'espéece ou de la
nature animale en lui, comme si les forces nousele rencontraient pas, dans la conscience
individuelle, une pureté, une ardeur, ou un élancaurage, qui les soutinssent, par suite de quoi
elles sont contraintes de s’appuyer sur un élémigant qui n’est que nature, que force vitale,
gu’élan biologique. Mais de cette maniére, ellasi@et leur vertu originaire, tout en réalisant sur
le plan physique un potentiel déterminé de dombmadie I'élément terrestre.

L’élan vital ne doit pas induire en erreur, parcéla’y a pas d’élan, il n’y a pas de force, ilyn’

a pas d'impétuosité, sur le plan physique, qui oié métaphysique ou suprasensible. On a
montré comment la vraie force derds de I'amour, du sexe, du vouloir, ne vient pasiale
corporéité, mais du mystere d’'une principe incogpatont I'étre humain est porteur, parce qu'il
est porteur d’'un Je. On a également montré comiiafieurement de ce principe incorporel
chez I'humain débute la ou la volonté conscienteni@eau ou elle se meurt, est capable d'un
acte absolu correspondant a un tel niveau, a Bgéréaginaire.

Cet acte absolu, c’est 'urgence du moment préserdst requis de tout peuple et dans toute
contrée de la Terre, aux responsables de I'Epnita pu examiner en quels termes aujourd’hui
un acte semblable est réalisable : chez I'ascesporsable, il doit donner lieu a une
transformation de la conscience, a la suite dupgeaker, sentir et vouloir convergent, dans la
sphére de l'individualité consciente, en directiinne harmonie appartenant a I'ordre supra-
individuel. Un tel ordre exige chez I'hnumain I'acdades trois forces de I'ame, jusqu’au point ou
il commence a forcer la limite individuelle infémie. C’est celui-ci le moment de I'expérience
de I'amour sacré, parce que la force capable deseédlaccord, en maintenant intacte la pure
fonction individuelle, est laynamisde la corrélation réciproque des facultés des deumes du
couple humain. La mission de celle-ci est ce quiespond a I'urgence de l'instance terrestre.
L’amour sacré s’avere la voie directe de la réunimfividuelle de I'humain avec le supra-
humain.

C’est pourquoi le couple humai est un : cette urot@pue — a la suite de quoi chaque terme
tend a retrouver l'autre au travers de la contionatle la séparation et de l'illusion fiévreuse de
chaque nouvelle expérience — n’existe que pourrétenstituée. On a montré comment chaque
couple est unique et dans ce sens, bien partic@iecomment toute forme de confusion des
termes du couple tend en définitive a la restaamat’'un accord originaire, sans lequel une
réalisation de «[I'état humain » sur la Terre n’pas possible. L’homme est une entité en
formation, qui tend a un accomplissement vis-aeliguel il doit rendre efficientes des forces
cognitives ultérieures. Tout étre humain, en soobiial, peut réaliser sa valeur originaire par la
rencontre avec la créature binomiale qui lui egtlpstinée depuis l'origine, en étant le symbole
vivant de sa realité primordiale. Son cheminementdsige vers une possibilité similaire.
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Chaque couple est unique : ses retrouvailles sodébut de la restitution de I'humain au supra-
humain, le germe de la re-consécration de I'ameuestre.

Le couple est un, méme dans le cas ou les deuapmgastiennent plus selon la complémentarité
originaire : par une insuffisance de maturationhil®me n’est pas encore reconstituable : pour
chacune des deux composantes, le terme binomiedspandant est désincarné et la relation
avec lui continue dans le secret du domaine supsdde, dans la conscience du sommeil sans
réves. Le couple existant est alors préparateurediencontre de chacun avec l'autre terme du
binbme, pour une incarnation suivante. Méme danglunas, de pouvoir vivre le symbole de
I'unicité comme si c’était celle définitive — etidement la perception suprasensible peut révéler
les arrieres-plans cosmiques de cette relation -Ahe€lain moyen a chacun des deux, par la
coopération quotidienne et le dévouement sactifipwur préparer la rencontre définitive avec le
terme réel de son binbme et accéder a la vie deolia sacré. Il est évident que, dans ce cas
aussi, la fidélité réciproque et le sens de l'ugide la relation sont requis comme discipline
préparatrice et comme introduction cathartiqueeapérience des forces de I'ame qui, un jour,
devront s’exprimer dans la rencontre définitive.

Lorsque les deux composantes du bindme originainé Smultanément présentes sur la Terre,
leur rencontre posséde la force de la fatalitée: @brte en elle I'impulsion transcendante d’'une
destinée qui a pour tache de renouveler la Teaaelation des deux, alternativement préparée
dans les millénaires au travers du domaine humaenelehors du temporel dans le domaine
cosmique, s’exprime comme un mouvement de régéoerde la Terre, ramenant en elle le
Principe de la Lumiere de Vie, ou la vertu rédeiptdu Graal. C’est le courant de I'amour
sacré qui a le pouvoir de rendre vivant chez I'hnimmea don du Christ : auquel s’opposeront
nécessairement les forces du passé, les entiteégtganent I'étre humain a I'apparition sensible,
au jeu illusoire des conventions et des convoitiada ténebre terrestre.

L’amour sacré a la mission de restituer la visionréel a I'hnumain, au-dela de la rhétorique de
I'apparence, la vision de ce qui est vivant pouaauqu’il résume le cosmique en soi : dont la
valeur ne peut pas étre déterminée d’en bas, sanal&rée : elle ne peut pas étre déterminée a
partir du plan de la chute, ou de la connaissanceagrespond au niveau de la chute, mais bien
plus a partir de la connaissance qui retrouve fatpudes hauteurs inaccessibles a la dialectique
humaine, la solitude des sommets d’ou émane Idlsdufgurant de I'Esprit : le niveau humain
réel. La restitution d’un tel niveau est la missaml’amour sacré, parce que celui-ci est la seule
force capable de réunir le mouvement de la vie éav@baleur de la vie de la lumiére, pour que
soit vaincue la séparation des deux courants cagsjgpour que revive dans les ames la vertu
reconstituante de I'Un : pour que renaisse le pmuVanir la vie avec ce qui est plus élevé que

la vie, le pouvoir d’un renouvellement de I'existena laguelle la mort ne soit plus nécessaire.
(Traduction Daniel Kmiécik)
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