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INTRODUCTION
Qu’est-ce que la Christologie steinérienne ?

Au cours d'une conférence faite a Zurich le 27 Octobre 1919, Rudolf STEINER déclara :

« Ils sont nombreux, encore aujourd’hui, ceux qui disent — prétendument par humilité
chrétienne, mais en réalité par orgueil : “Oh! Nous n’avons besoin d’aucune Science
spirituelle ! La simplicité, la naiveté méme de 'Evangile suffisent a nous transmettre la part
d’éternité dont chaque homme a besoin !”. Cest bien souvent un terrible orgueil qui
s’exprime par de telles professions de foi. Et cet orgueil, Ahriman en a 'emploi. N'oubliez pas
qu’a I’époque ou ont été rédigés les Evangiles, les hommes étaient encore tout imprégnés de
luciférisme dans leurs pensées, leurs sentiments et leurs manieres d’agir. S’ils purent
comprendre les Evangiles, c’est grace a la Gnose luciférienne. Mais concevoir les Evangiles
dans ce sens ancien, ce n’est plus possible de nos jours, surtout étant données leurs
traductions défectueuses. Il n’est pas possible d’en extraire une véritable compréhension du
Christ. C’est pourquoi celle-ci est si rare, de nos jours, dans les Eglises chrétiennes. 1l est
nécessaire d’approfondir par la Science spirituelle le texte des Evangiles, si 'on veut parvenir
a une connaissance du Christ réel.

Certes, il est intéressant de comparer entre eux les quatre Evangiles et de découvrir leur
véritable contenu, mais prendre ce texte tel qu’il est, tel qu’il est enseigné, et tel que le
prennent d’innombrables personnes, cela ne conduit pas au Christ, cela éloigne du Christ.
Cest ainsi que les confessions religieuses éloignent du Christ, de plus en plus. A quel résultat
parvient-on par le seul Evangile, sans approfondissement par la Science spirituelle ? On
arrive a percevoir un certain Christ, mais ce n’est pas la réalité du Christ. Seule une Science
spirituelle peut conduire aujourd’hui a la réalité du Christ ! Car ce que procure 'Evangile, de
nos jours, ce n’est qu'une image subjective du Christ, une hallucination du Christ ! Ou disons,
si vous préférez, une vision du Christ. C’est une image subjective, et non une réalité (...) Pour
trouver aujourd’hui le Christ véritable, il faut le chercher a travers toute la connaissance de
l'univers, telle que la transmet la Science spirituelle. »

Dans ce vaste ensemble de connaissances occultes que I'on appelle la Science spirituelle
ou Anthroposophie, la Christologie steinérienne, étymologiquement « science du Christ »,
constitue la partie la plus importante. Elle n’est pas le fruit d'une érudition particuliere, ni le
produit d’élucubrations philosophiques, purement cérébrales, donc arbitraires, pas plus
qu’elle ne découle d’'un choix confessionnel quelconque. Elle n’est pas non plus I'ceuvre d'un
mystique, mais celle d'un véritable précurseur de ’humanité, d'un penseur-voyant qui a su
élever la force de la pensée humaine jusqu’au niveau jamais encore atteint d’une
« clairvoyance » prodigieusement lucide et toujours contrblée par les facultés et les
connaissances d’'un grand esprit scientifique.

Ainsi doté d’un pouvoir exceptionnel d’investigation dans les mondes supra-sensibles {*}
Rudolf Steiner a pu contempler lui-méme a nouveau les mémes images vivantes des
événements de Palestine qui avaient déja inspiré les auteurs des Evangiles au début de notre
ére ; mieux encore, il a été lui aussi le témoin des tableaux prophétiques grandioses que
Saint-Jean a dépeints dans son Apocalypse.

{*} "Comment acquérir des connaissances sur les mondes supérieurs ou l'NITIATION" par R.STEINER

Toute la force et l'intérét immense de I'ceuvre de Rudolf Steiner résident dans le fait
extraordinaire qu’il est remonté a la source méme des textes bibliques par sa propre vision
initiatique, nous apportant ainsi la preuve de 'authenticité des Ecritures Saintes en méme
temps que celle de la réalité des nouvelles possibilités offertes au Moi humain, depuis le
sacrifice du Christ au Golgotha, pour accéder en pleine conscience a I'initiation.

Non seulement Rudolf Steiner est en mesure de nous donner une confirmation
éblouissante des événements bouleversants relatés par les Evangélistes et qui, sans jamais
avoir pu étre considérés comme historiques, ont eu pourtant de si profondes répercussions
sur 'avenir de ’humanité, mais encore il nous fournit les explications qu’est en droit d’exiger
notre intelligence. Tout en nous signalant au passage les erreurs, faux-sens ou contre-sens



accumulés au cours des siécles par les divers traducteurs de la Bible, qui 'ont rendue si
souvent obscure, énigmatique méme parfois, Rudolf Steiner nous amene peu a peu a
découvrir les grandes vérités cachées dans les textes sacrés concernant la nature de I'univers,
de la terre et de ’'homme.

Alors que nos sociétés humaines s’enlisent de plus en plus dans le matérialisme, alors
qu'un intellectualisme abstrait et outré fait régner la confusion dans les domaines les plus
vitaux de nos comportements, alors que la jeunesse voit le sol se dérober sous ses pieds sans
pouvoir se raccrocher a rien de vraiment fiable, la Christologie steinérienne est la, a notre
disposition, capable de nous donner la lumiere qui nous manque pour éviter bien des écueils
et nous épargner bien des malheurs. Mais hélas ! Depuis la mort de son fondateur en 1925,
cette science a été mise sous le boisseau, tant par les maitres de nos universités que par les
médias, et surtout, paradoxalement, par les chefs religieux eux-mémes, y compris ceux
appartenant au Christianisme. Cette conspiration du silence, plus néfaste qu'une opposition
loyalement exprimée, a été lourde de conséquences.

Que voyons-nous en effet aujourd’hui ? Nous vivons a une époque ou l'enseignement
traditionnel du Christianisme est entré dans une période de crise aigué : les églises et les
temples sont désertés et les vocations sacerdotales sont de plus en plus rares. Pourtant les
doctrines religieuses n’ont guere varié depuis des siécles; en dehors de quelques
changements de détails survenus dans le culte extérieur, les Eglises chrétiennes, celles
d’Occident notamment, restent toujours enfermées dans leurs dogmes rigides.

Pourquoi donc, depuis la fin du siécle dernier et surtout depuis le milieu du XX siécle,
les anciennes pratiques religieuses attirent-elles de moins en moins de fidéles, de moins en
moins de jeunes ? Simplement parce que '’humanité a évolué intellectuellement, au point de
ne plus trouver au sein des Eglises la nourriture spirituelle dont elle a pourtant toujours
besoin. Cette tres ancienne sentence biblique. « L’homme ne vit pas de pain seulement, mais
de toute parole qui sort de la bouche de Dieu » (Deutéronome VIII, 4) n’a-t-elle pas été
invoquée par Jésus-Christ lui-méme en réponse a la provocation du Tentateur dans le désert.
(Saint-Matthieu 1V, 4).

Mais aujourd’hui ’'homme, devenu rationaliste par dessus tout, ne peut plus accepter la
forme sous laquelle il recevait autrefois « la parole de Dieu », parole qui agissait alors comme
un baume sur son ceeur. A présent les ames humaines ne vibrent plus et se ferment méme
tout a fait, du moins pour la plupart d’entre elles, face a un enseignement religieux ou a un
culte beaucoup trop hermétique pour les émouvoir et répondre a leurs aspirations
spirituelles. Il est devenu tres difficile, voire méme impossible a notre mentalité actuelle de
vénérer la Bible comme elle a pu le faire autrefois pendant des siecles de civilisation
occidentale. De nos jours I'esprit humain veut d’abord pouvoir comprendre ; il demande des
réponses satisfaisantes aux nombreuses questions qu’il se pose; il exige une explication
rationnelle, scientifique méme en quelque sorte, des Ecritures Saintes. Or, en ce domaine
précisément, la Christologie constitue le plus beau joyau de la science spirituelle. Loin d’étre
une doctrine nouvelle susceptible de donner naissance a une secte religieuse, elle nous
permet de saisir toute la grandeur et la plénitude du véritable Christianisme, en nous
dévoilant pas a pas les vérités cachées dans les documents sacrés qui, sans cet éclairage
révélateur resteraient impénétrables a notre intelligence moderne.

Selon cette science, les événements de Palestine survenus au début de notre ére sont le
résultat, a échelle de I’évolution universelle, de la convergence de grands courants religieux
antérieurs, remontant fort loin dans le passé et soumis aux méme forces spirituelles qui,
depuis les origines animent notre systeme solaire et dirigent la lente marche ascendante de
Phumanité.

L’incarnation du Christ est un phénomene cosmique ; c’est pourquoi la compréhension de
ce mystere nécessite au préalable la connaissance ésotérique de la formation du monde,
simultanément avec celle de ’'homme dont il fait partie intégrante : I’évolution de ’homme,
dont I'’événement christique constitue une étape centrale, est indissociable de celle de notre
univers, de sorte qu’on ne peut vraiment comprendre ni l'un, ni l'autre, si on les étudie
isolément comme le fait la science matérialiste.



Grace a la Science spirituelle, nous pouvons saisir 'apparente dualité esprit-matiere qui
nous rend la création si mystérieuse ; nous sommes amenés a faire connaissance avec les
Hiérarchies Spirituelles dont nous sommes réellement les enfants et a nous familiariser avec
leurs diverses activités créatrices au sein de l'univers. Découvrant ainsi peu a peu nos
origines, notre vraie nature en méme temps que notre raison d’étre, nous sommes finalement
en mesure de pressentir 'essence profonde du Christ et le rle immense qu’il ne cesse de
jouer dans notre évolution.

Comment a-t-il été possible a un étre humain d’atteindre de telles hauteurs dans le
domaine de la connaissance ? Cest la question que se posent la plupart d’entre nous, qui
avons hérité d'un systeme de culture, dans lequel le monde est généralement considéré d'un
seul point de vue, le point de vue matérialiste. Quitte a choquer pas mal de lecteurs n’ayant
encore jamais abordé 1’ésotérisme, rappelons un fait fondamental qu’il est tres important de
connaitre : lorsque l'initié est parvenu au degré le plus élevé de son développement, il devient
capable de « lire » dans cette sorte de mémoire universelle que ’on appelle la Chronique de
I’Akasha ; c’est 13, en effet, dans le monde spirituel, que demeure gravée de fagon indélébile
I'empreinte de tous les événements qui se sont déroulés dans le monde sensible, car rien ne
peut arriver dans ce monde sans laisser de traces dans I'invisible.

Ainsi l'investigation occulte est absolument indépendante des documents ; elle permet
méme den apporter une confirmation : quand par exemple l'initié rencontre dans les
Evangiles les mémes faits qu’il a pu contempler lui-méme dans la Chronique akashique, il en
déduit que ces textes contiennent la vérité et que celui qui les a écrits les avaient également
« lus » avec son « ceil spirituel ».

Une si merveilleuse concordance nous prouve I'exactitude et 'objectivité de la révélation
initiatique, qualités trop souvent absentes de I'Histoire, cette « fable convenue », selon
Iexpression méme de Rudolf STEINER. En ce qui concerne Jésus-Christ on sait que les
documents historiques sont a peu pres inexistants ou sans valeur. Par contre, une
cosmogonie grandiose s’offre au regard de l'initié, projetant une lumiere intense sur les
Mysteres recouverts par des siecles de ténebres, notamment le plus grand de tous, celui du
Christ. Deés lors, cette vaste connaissance qui se révele a ’'humanité grace a la Christologie
steinérienne sera génératrice du vrai Christianisme de I’avenir.

A Theure ou I'énorme édifice construit par les sciences et les technologies modernes
commence a se fissurer, a I’heure ou les sociétés humaines toujours basées sur la loi de la
jungle sombrent peu a peu, les unes apres les autres, dans le désordre, la décadence et
finalement le chaos, la Christologie, puisée au soleil du Christ, peut nous faire prendre
conscience de notre égarement et nous indiquer la bonne direction a prendre pour sortir
enfin de I’Age des Ténebres dans lequel la plupart d’entre nous vivons sans méme le savoir.

Face a I'impuissance de la science matérialiste a expliquer le monde autrement que par
des théories puériles, face a sa suffisance et a son aveuglement, ’ame humaine trop souvent
niée par la pensée rationaliste, nous révele pourtant son existence au moins chaque fois que
se réveille en nous le désir de connaitre le spirituel.



POURQUOI UN DICTIONNAIRE
DE CHRISTOLOGIE ?

Comme nous venons de le voir, la Science spirituelle permet de satisfaire notre soif de
connaissance, notamment dans le domaine de la Christologie, d’autant mieux
qu’actuellement, malgré I'ostracisme injustifié dont elle souffre, plusieurs maisons d’édition
se chargent, depuis le milieu de ce siécle, d’éditer en francais et méme de rééditer
fréquemment, devant un succes toujours croissant, I’essentiel de I'ceuvre titanesque de
Rudolf Steiner. Mais celui qui, d’aventure, se lancerait dans la lecture d'un de ces livres, a
titre de simple curiosité par exemple, risquerait de I’abandonner assez vite apres s’étre heurté
a trop de concepts méconnus ou jugés trop ardus. Ce lecteur doit savoir qu’il n’a en mains
quun fragment d'une immense sagesse ; il est nécessaire de pouvoir rattacher les notions
nouvelles qu’il vient ainsi d’aborder a tout un ensemble de connaissances anthroposophiques
concernant le macrocosme et le microcosme humain pour étre capable d’en apprécier
pleinement le sens et la juste valeur. Il se place en effet dans la méme situation que celui qui,
sans rien connaitre de la géométrie, se risquerait a lire une page quelconque d'un livre de
géomeétrie, qu’il aurait ouvert au hasard.

Nous avons donc pensé pouvoir aider le lecteur occasionnel non préparé et surtout les
véritables chercheurs en leur offrant ce dictionnaire, sorte de fil d’Ariane, qui les conduira a
travers le labyrinthe de la Science spirituelle, cette science si différente de toutes les autres
disciplines auxquelles un enseignement classique aurait pu les habituer.

Notre but est d’amener peu a peu I'étudiant avide de connaissances a pénétrer les grands
mystéres du christianisme, a propos desquels un initié, adapté a notre temps, est venu
soulever le voile pour le bien d'une humanité égarée dans les ténébres du Kaliyouga.

Ce dictionnaire ne prétend pas présenter d'une fagon exhaustive tous les faits ou
phénomenes spirituels qui se rattachent de pres ou de loin a I'événement christique et dont
les explications profondes ont fait 'objet de plusieurs centaines de conférences tenues un peu
partout en Europe ainsi que de la publication de nombreux ouvrages. Limité a ’essentiel, ce
dictionnaire a été concu pour permettre a 1’étudiant de retrouver rapidement et dans la
plupart des cas 1'élément de base ou le chainon qui pourrait lui manquer au cours de ses
lectures pour la bonne compréhension de certains passages. Il arrive souvent en effet que le
chercheur soit amené a se dire : « Ce que je suis en train de lire a présent se rattache a une
notion dont je ne garde plus qu'un vague souvenir ; si je pouvais relire le texte en question, il
m’éclairerait sur le point précis contre lequel jachoppe aujourd’hui ; mais hélas ! Je ne sais
meéme plus dans quel ouvrage je dois aller le rechercher ! ». C’est alors qu’avec ce dictionnaire
Iétudiant retrouvera sans peine le texte dont il a besoin par le simple jeu des nombreux
renvois indiqués apres les mots importants. De plus nous avons tenu a toujours mentionner
les références aux sources afin de permettre a l’étudiant de replacer, si besoin, chaque
citation dans son contexte pour en éclairer le sens ou en faire disparaitre toute ambiguité
éventuelle.

On peut comparer la Christologie a une sorte de puzzle, dans lequel les divers éléments
s’enclenchent admirablement les uns dans les autres ; or, on sait que, dans ce genre de jeu, ce
sont les premiers pas qui sont les plus difficiles ; de méme, c’est au cours de sa phase initiale
de travail que I’étudiant appréciera le plus l'utilité de ce dictionnaire.

D’autre part, il ne faudrait pas croire que les explications fournies généreusement par
Rudolf Steiner sur les différents mysteres du christianisme puissent satisfaire, des leur
premiere lecture et sans le moindre effort, notre intelligence habituée a une certaine logique
formelle et a de pures abstractions, qui, bien souvent, avouons-le, ne font que survoler les
réalités. Un travail intérieur doit lentement s’opérer en nous pour permettre a la pensée de se



fortifier peu a peu, jusqu’a éveiller en notre esprit la force de saisir la complexité du plan
divin.

Il faut également laisser le temps a notre coeur de s’élargir, non sans I'avoir auparavant
purgé de toutes les croyances étroites qu’il pourrait contenir, faisant ainsi obstacle a une
compréhension tout a fait pure de la vérité.

Mais plus tard, lorsque les bases de la Christologie sont bien assimilées a la suite de
recherches et de réflexions poursuivies avec patience et persévérance, il arrive un moment ou
la raison parvient a une synthése de toutes les connaissances ainsi acquises. C’est alors que
I'ame s’illumine en quelque sorte: désormais la spiritualité n’est plus une question de
croyance religieuse, ni de mysticisme, mais bien une véritable conviction, car a ce moment il
n’y a plus opposition entre la foi et la science, le coeur et la raison se trouvent enfin
réconciliés. Le fruit de cette réconciliation est une joie profonde, un renouveau de forces
intérieures par une saine et juste conception du monde redonnant un sens a la vie et a la
présence terrestre de ’homme.

On se rend compte alors que notre époque, si éloignée du Christ en apparence, permet
pourtant a certaines ames de l'accueillir, ou du moins de s’en approcher considérablement, si
elles veulent bien accepter I'aide qui leur est offerte par celui, dont Marie Steiner, sa
compagne de travail et de lutte depuis leur premiere rencontre en 1900, a su esquisser le
noble portrait en ces quelques traits si pénétrants : « Un homme de cceur, portant I'esprit
dans son regard profond qui semblait s’étre nourri de toutes les énigmes et de toute la
détresse de la terre et qui renvoyait avec une sereine douceur I'éclat de la lumiere spirituelle ;
il savait qu’il devait pénétrer de la lumiére, de l'or de la sagesse les ténebres terrestres, pour
que ’humanité s’éléve a un degré plus haut de conscience ».

Indications préliminaires

Les textes figurant dans ce Dictionnaire sont extraits des traductions en langue francaise
de recueils de conférences et ouvrages divers de Rudolf Steiner publiés par les trois maisons
d’éditions suivantes :

Centre Triades, 4 rue de la Grande Chaumiere, 75006 PARIS. — Editions Anthroposophiques
Romandes, 11 rue Verdaine, 1204 GENEVE. — Editions Fischbacher, 33 rue de Seine, 75006 PARIS.

On trouvera a la fin de ce dictionnaire la liste complete des ouvrages concernés sous le
titre : “Répertoire des sources”.

Nous précisons que, pour composer ce Dictionnaire, au lieu d’offrir pour chaque mot un
condensé de textes appropriés choisis comme base, nous avons jugé préférable de respecter la
parfaite authenticité des originaux en nous interdisant tout résumé qui aurait risqué d’en
obscurcir ou déformer le sens. Cependant, le genre littéraire choisi nous a imposé une
certaine concision difficilement compatible avec la rhétorique du Docteur Steiner qui insistait
parfois assez longuement sur ses explications, pour étre siir d’étre bien compris du large
public auquel il destinait son enseignement. Afin de rester dans des limites de volume
convenables pour un dictionnaire d’'usage courant, nous avons donc été souvent amenés a
abandonner, toujours a regret certes, certaines phrases ou certains passages, qui ne nous ont
pas parus vraiment indispensables a la clarté du sujet traité.

Mais nous avons pris soin de signaler chaque coupure a I'utilisateur — par I'indication (...)
— et de mentionner a la fin de chaque citation la référence utile au document original par une
lettre de l'alphabet suivie d'un nombre en chiffres romains. A noter que les références aux
textes originaux sont établis de telle facon qu’elles soient indépendantes de 1'année des
diverses éditions d'un méme ouvrage. Ainsi, apres consultation du “Répertoire des Sources”,
I’étudiant pourra facilement prendre connaissance du texte intégral s’il le désire.

Abréviations utilisées



J-C = Jésus-Christ
Ev. = Evangile
V. = Voir = se reporter a



Abandonné

« Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-tu abandonné ? » (St-Marc XV, 34).

Représentons-nous comment lauteur de I'Ev. de St-Matthieu va considérer Jésus
mourant sur la croix : son regard est toujours tourné dans la méme direction, celle des Corps
physique et Corps éthérique... Or I'esprit abandonnant le Corps physique emporte avec lui
tout ce qui était divin. C’est donc sur cette séparation entre I’ame du Christ et 'é1ément divin
contenu dans sa nature physique que 'auteur de I'Ev. de St-Matthieu fixe son regard. Et cette
tres ancienne parole des Mysteres : « Mon Dieu, mon Dieu, comme tu m’as glorifié ! » qui
résonnait toujours lorsque la nature spirituelle de ’'homme sortait de son Corps physique
pour contempler le monde spirituel, St-Matthieu la modifie ainsi, en considérant le Corps
physique : « Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-tu abandonné ? ». Tu m’as quitté, tu
m’abandonnes. Cest sur ce moment précis de l'abandon que St-Matthieu attache
principalement son regard. (V Jeune homme nu ; Christ ; isolement). E XII (V. aussi F IX et
G I1D).

Abime

La descente de Thomme dans l'abime.

Depuis le Déluge 'homme a dii renoncer pour un temps a voir les mondes spirituels, mais
en méme temps il a pu développer pleinement la conscience de son Moi individuel (V.
Conscience du Moi) par la perception du monde physique. Cette individualité qu’il a acquise
il la conservera méme en s’élevant dans les mondes supérieurs. Pourtant ce retour vers les
hauteurs serait impossible a I’humanité et celle-ci serait tombée dans une sorte d’abime si
elle n’avait été préservée de cette chute par la venue du Christ dans notre monde.

Si l'on représente le plan physique par une ligne et au-dessus le monde spirituel, le monde
céleste, nous avons au-dessous ce qu’on appelle 'abime. A I'époque de I'Inde antique,
I'homme était encore plus ou moins uni au monde spirituel. Il I'était encore davantage
auparavant. Sur ’Atlantide il possédait encore une certaine clairvoyance. Mais il a continué
sa descente jusqu’a I’époque ou la puissance romaine a étendu de tous c6tés son empire (V.
Romanisme).

En fait, de nos jours, '’homme est déja descendu dans I’abime, et quiconque étudie les
signes des temps du point de vue de la Science spirituelle peut constater en s’appuyant sur les
faits les plus courants que cette descente se poursuit de décennie en décennie, si bien que
I'individu perd tout pouvoir et que sa personnalité est ravalée au niveau le plus bas par le jeu
de forces impersonnelles et démoniaques.

Notre civilisation actuelle purement cérébrale glisse toujours plus vers l'abime de
I'intellectualité, rendant de plus en plus '’homme esclave des créations de l'intellect, ainsi que
de son propre corps auquel il arrive peu a peu a s’identifier totalement. (V. Intellectualité). C
VIL

Comment retrouver la ligne ascendante ?

Toutes les ames qui auront trouvé une relation, un lien avec le principe du Christ,
trouveront la voie ascendante. Quant a celles qui ne trouveront pas ce lien, il leur faudra peu
a peu glisser a 'abime. Elles auraient bien acquis un Moi, mais leur égoisme les empécherait
de s’élever avec ce Moi dans le monde spirituel.



C’est I'esprit divin qui a donné a ’homme son visage dhomme, mais s'il le niait, son corps
ne lui servirait pas a prendre conscience de lui-méme et a se spiritualiser : il s'identifierait a
ce corps, l'aimerait tellement qu’il lui resterait lié et descendrait avec lui dans l’abime.
N’ayant pas fait usage de leur force spirituelle, n’ayant pas considéré le passage dans un corps
comme l'occasion d’acquérir la conscience du Moi, ceux qui se seraient détournés de
Iimpulsion christique retomberont a un niveau antérieur pour former plus tard un monde de
I’abime ou ’homme reprendra une forme bestiale (V. Béte a sept tétes). C VIL.

Abolition (de I’esprit)
V. Concile — Trichotomie.

Abraham
(1) - Le premier homme capable d’accéder a Dieu par la pensée.

Abraham fut le premier homme a transformer le reflet intérieur de la sagesse divine, de la
vision spirituelle, pour en faire quelque chose de véritablement humain : la pensée humaine
au sujet de Dieu. Abraham qui, selon la légende, resta caché pendant trois ans dans une
grotte pour échapper a Nemrod, en se nourrissant du lait qui coulait, par grace divine, de sa
main droite, avait réellement une constitution physique toute différente de celle des autres
hommes qui vivaient autour de lui. Ses contemporains n’étaient pas faits pour élaborer une
pensée en eux-mémes a 'aide d’'un organe particulier. Abraham est ’homme qui recut pour la
premiere fois un organe physique lui permettant de penser, de s’élever jusqu’au divin par la
pensée, alors qu’auparavant ’homme ne pouvait rien connaitre de I’existence divine que par
observation clairvoyante. E EI.

(2) - A la fin du premier millénaire du Kaliyouga apparut quelque chose qui tint lieu de
perception des mondes spirituels :

Une individualité particuliéere, Abraham, avait été élue — l'organisation de son cerveau
physique était particulierement adaptée a cette tache — pour parvenir a une conscience du
monde spirituel malgré I'absence des anciennes facultés clairvoyantes. C’est pourquoi la
Science spirituelle donne de préférence a la premiere partie du Kaliyouga le nom d’époque
abrahamanique. Cest celle ou I'étre humain perd la vue directe des mondes spirituels
supérieurs, mais ou grandit en lui comme une conscience de Dieu qui peu a peu se développe
dans son Moi, si bien que de plus en plus il se représente Dieu comme apparenté a la
conscience du Moi. La divinité apparait aux hommes de ce temps, a savoir le premier
millénaire du Kaliyouga, comme le Moi du monde. U VII.

(3) - « Moi et le pére Abraham ne sommes qu'un ».

Que disaient les anciens guides du peuple hébreu ? Ils disaient a leur peuple : « Vous étes
au point ou chacun revendique I'indépendance de son moi personnel, ot chacun ne cherche
qu’en lui-méme son essence. Mais vous agirez selon 1’évolution si vous tuez le moi personnel
et concentrez votre énergie sur la conscience que vous faites tous partie d'un grand
organisme qui remonte jusqu’a Abraham. Lorsqu’il vous est dit : « Moi et le pére Abraham ne
sommes qu'un » et que vous acceptez cela en écartant tout ce qui est personnel, vous étes
dans la véritable attitude qui vous conduit au divin, car le chemin vers le divin passe par
P’ancétre ! Le peuple hébreu fut celui qui garda le plus longtemps, grace a ses guides, 'énergie
de résister a I'influence luciférienne. Mais les hommes avaient pour mission, non pas de tuer
ce moi, mais de le cultiver. C’est dans I'impulsion du Christ qu’agit la force qui permet,
lorsqu’on s’unit a elle, de fonder un lien de fraternité spirituelle entre les hommes sans tuer
I'individualité du Moi. A3 V.

(4) - « Avant qu’Abraham ne fiit, était le Je suis ».



Le Moi du Christ ne remonte pas seulement jusqu’au principe paternel, il est uni avec ce
qui anime le Cosmos tout entier, jusque la s’étend son Esprit; cette révélation est a
rapprocher de : « Je suis la lumiére du monde » (V. Lumiére) et de « Moi et le Pére sommes
un ». A1 IIL

Abstraction

Les théologiens, les religieux en général, en sont arrivés a une notion relativement
abstraite du Christ. On ne peut pas dire en toute sincérité, en toute profondeur, que les
notions fournies par les dogmes au sujet du Christ et de sa mission, menent bien loin ! Si ces
notions dogmatiques n’ont pas la force de s’élever jusqu’a la conception d’'un globe terrestre
qui soit, non le tombeau de '’humanité, mais le germe d’'une humanité future renouvelée, si
elle ne nous apporte rien d’autre que I’hypothese méme des savants, selon laquelle, un jour, la
terre cessera d’étre, et le genre humain dans sa réalité terrestre s’éteindra, des lors, cette
conception de la mission du Christ ne sert a rien.

Sans doute, on croit qu’il a opéré quelque chose sur terre, mais on ne croit pas qu’il ait
ennobli la matiére, jusqu’a lui rendre, a la fin, sa spiritualité premiere. Il faut pour croire cela
développer des idées beaucoup plus fortes que les dogmes, des idées capables de saisir dans
la terre actuelle ce qui prépare la terre de demain. Quand la pensée devient trop abstraite, elle
n’a plus la force de saisir la réalité. L'occident, de siécle en siecle, s'enfon¢a dans I'abstraction
et la pensée devint de plus en plus étrangere a la réalité.

Kant est un des sommets de la pensée abstraite. Prenez la “Critique de la raison pure” et
lisez-en les principes ; convertissez ensuite chacun de ses principes en son contraire, et vous
aurez la vérité. Vous obtiendrez alors une doctrine qui se tient et qui est valable pour le
monde spirituel. Geethe était aux antipodes de Kant. I VIL

Achille
Pourquoi Achille était-il vulnérable au talon ? (V. Moi) F VII

Adam
(1) - Signification du nom d’Adam.

Avant d’étre fils dhomme, ’'homme a été fils de la terre et le véritable sens du nom
d’Adam est : Fils de la Terre. (V. Terre-Mére) C IX.

(2) - Adam est l'image terrestre du Fils de Dieu.

Ce qui forme aujourd’hui I'humanité, ce qui a sa demeure dans les Corps physique
humains, descendit jadis des hauteurs spirituelles divines ; ce « quelque chose » est issu de
I’Esprit et était jadis avec Dieu. Adam est celui qui fut envoyé des hauteurs spirituelles dans la
matiere ; en ce sens il fut le fils de Dieu. Jadis existait donc un regne divin, spirituel, qui se
condensa et forma pour ainsi dire le regne terrestre périssable : Adam fut créé. Adam est
I'image terrestre du fils de Dieu ; et d’Adam descendent les hommes qui habitent les Corps
physique.s (V. Immaculée Conception). A3 L.

(3) - Adam et Eve.

Est-il vrai que le genre humain descendait comme on peut le lire dans la Bible du couple
unique d’Adam et Eve ? C’est la un probléeme qui a beaucoup préoccupé les savants au début
du XIX: siecle. Mais la science matérialiste est inapte a résoudre ce probléme.

La vérité peut étre trouvée dans la Chronique de ’Akasha (V. Chronique de ’Akasha) mais
il faut posséder la faculté de “clairvoyance” (V. Clairvoyance) pour pouvoir accéder a cette
lecture dans les mondes suprasensibles (...) BIV.

Pendant 1'dge lémurien il y eut un temps dont on peut dire — au moins
approximativement — qu’il n’existait alors qu’un seul couple humain sur la terre, un couple



originel qui avait conservé assez de force pour vaincre cette substance humaine récalcitrante,
s’incarner sur terre et s’y maintenir. C’est I'époque ou la lune s’est séparée de la terre, ce qui a
permis que la substance humaine s’affine et devienne de nouveau apte a recevoir des ames
plus faibles. B IV.

(4) - Le premier et le second Adam.

St-Paul confirme dans ses Epitres que le Christ est apparu aux disciples, a Céphas, aux
Douze, puis a cinquante disciples réunis et enfin a lui-méme, I'avorton (qui était né avant
terme). Son expérience du Ressuscité ne fut pas différente de la leur. Mais ce qu’il ajoute
aussitot, et qui constitue vraiment pour lui I'expérience de Damas, c’est la merveilleuse et
limpide doctrine qu’il a congue au sujet de I'entité du Christ.

Que devient en effet pour lui I'entité christique, a partir de sa vision de Damas ? Elle
devient a ses yeux le « second Adam ». St-Paul distingue le premier Adam et un second Adam
qui est le Christ. Le premier il 'appelle le Péere, I’ancétre des hommes sur la terre, celui dont
tous les autres hommes sont issus, ¢’est-a-dire celui dont tous les autres hommes ont hérité
un corps, ’élément physique qu’ils portent en eux. Tous les hommes ont recu d’Adam leur
corps physique, ce corps qui se montre a nous dans la Maya extérieure est corruptible et voué
a la mort.

Quant au « second Adam », au Christ, St-Paul le considére comme possédant au contraire
un corps incorruptible, un corps immortel. Et il prévoit que, grace au développement du
Christianisme, les hommes en arriveront peu a peu a mettre le second Adam a la place du
premier, a revétir le corps incorruptible du Christ au lieu du corps corruptible du premier
Adam. De méme que le corps physique, sous sa premiére forme corruptible, descend d’Adam,
ainsi le corps incorruptible doit descendre du Christ, et tout chrétien devrait, selon St-Paul,
se dire : « Du fait que je descends d’Adam, j'ai comme lui un corps corruptible, mais si
j'établis avec le Christ un rapport juste, il me donne, lui, le second Adam, un corps
incorruptible » (V. Corps incorruptible).

De méme que par le corps corruptible on descend du premier Adam, ainsi en faisant
sienne l'essence du Christ, on a la possibilité d’avoir un second ancétre, celui qui est sorti du
tombeau trois jours apres que le Christ-Jésus ait été mis en terre. (V. Fantome ; Forme).

L’enseignement de St-Paul va donc absolument a 'encontre de la pensée moderne. H VI.

(5) - Le premier et le dernier Adam.

St-Paul appelle «le premier Adam » le premier homme qui soit apparu dans un corps
physique visible (I Cor XV, 50), car auparavant il était encore de nature purement éthérique.

Puis I’évolution physique suivant son cours, tout ce qui est terrestre se dissoudra y
compris '’homme, qui apparaitra alors dans un Corps éthérique. Cest cet homme spiritualisé
que St-Paul appelle le « dernier Adam » (V. Corps ressuscité). C IX.

(6) - La substance éthérique d’Adam.

La substance éthérique d’Adam soustraite au péché originel a été incorporée au C. E de
I’Enfant-Jésus de Nathan (V. Enfant-Jésus). B VI.

(7) - La renaissance du « vieil Adam » sous la forme d’un « nouvel Adam ».

Pour savoir quelle est I'individualité qui a pénétré dans I’Enfant-Jésus de Nathan, il faut
remonter tres loin en arriere, avant 'époque ou Lucifer a exercé son influence sur ’humanité,
avant que cette influence se soit répandue dans le Corps astral de I'homme. Or, cette
influence s’exerca sur ’humanité a '’époque méme ou le couple originel peuplait la terre. Ce
premier couple humain fut assez fort pour dompter en quelque sorte la substance terrestre de
maniere a pouvoir s’y incarner mais il ne fut pas assez fort pour résister a l'influence



luciférienne. Celle-ci s’exerca donc et ses effets s’étendirent également au C. E. de ce premier
couple, ce qui eut pour conséquence d’empécher toutes les forces qui étaient en Adam et Eve
de se transmettre par la voie du sang a leurs descendants.

On dut donc laisser le Corps physique se reproduire, mais on conserva une partie du
Corps éthérique dans le Centre d’ou une direction était donnée a I’humanité. Cest ce que
veulent dire ces mots : « Les hommes ont mangé de 'arbre de la connaissance du bien et du
mal », c’est-a-dire ce qui est venu de I'influence luciférienne. Mais il est dit aussi : « Il faut
maintenant leur oter la possibilité de gofiter aussi a 'arbre de vie », ce qui signifie qu'une
quantité des forces du Corps éthérique fut retenue et ne fut pas transmise aux descendants. Il
y avait donc chez Adam certaines forces qui lui furent enlevées apres la chute. Cette partie
d’Adam qui était restée innocente fut conservée, protégée par la grande Loge-mere de
humanité. C’était pour ainsi dire 'ame d’Adam, telle qu’elle était avant d’avoir été souillée
par le péché. Ces forces originelles d’Adam furent donc conservées. Elles subsistaient et
furent dirigées comme une sorte de Moi provisoire vers I'endroit ou allait naitre I'Enfant-
Jésus de Nathan ; dans ses premieres années, cet Enfant-Jésus possédait donc les forces du
premier ancétre de ’humanité terrestre (V. Moi).

Qui donc vivait dans ce petit enfant, né de Joseph et de Marie ? C'était le tout premier
ancétre de ’humanité, le « vieil Adam » qui renaissait sous la forme d’'un « nouvel Adam ».

(...) St-Luc parle de tout cela d'une maniere tout a fait spéciale. Il savait que la pénétration
de cette substance spirituelle dans I’humanité était soumise a une condition essentielle : la
consanguinité remontant jusqu’a Adam. Il a donc donné une généalogie de Joseph qui
remonte jusqu’a Adam, une généalogie qui sort directement du monde spirituel, il dit de
Jésus qu’il est « issu de Dieu », qu’il est « Fils de Dieu ». (...)

L’individualité qui fut dirigée par la grande Loge-meére de '’humanité vers I’Enfant-Jésus
était la réincarnation de I'ancétre par le sang de toutes les races humaines. B IV.

(8) - Outre lélément psychique humain qui s’est incarné dans le corps d’Adam, et qui a
succombé a la séduction de Lucifer, une autre entité humaine est restée en arriére, ne sest
pas incorporée a l'époque, n'est pas entrée dans un Corps physique, mais est restée a l'état
psychique.

Représentez-vous qu’avant que soit né un étre humain physique dans 'humanité, une
ame lui était destinée qui par la suite fut divisée en deux parties. L'une de ces parties, 'un des
descendants de cette ame primitive s’est incorporée en Adam, est entrée dans I'incarnation, a
succombé a la tentation luciférienne, etc... Quant a 'autre ame, cette sorte d’ame-sceur, la
sage direction du monde a prévu pour elle qu’il n’était pas bon qu’elle s’incarnat aussi ; elle a
donc été retenue dans le monde des ames ; elle n’a pas vécu d’incarnation humaine, mais a
été pour ainsi dire mise en réserve. Seuls les initiés aux mysteres sont en rapport avec elle.
Cette ame ne fait donc pas, pendant 1'évolution qui précede le Mystéere du Golgotha,
I'expérience du Moi, car celle-ci se produit grace a 'incorporation dans un corps humain.
Mais cette ame posséde toute la sagesse qui pouvait étre recue pendant les eres de Saturne,
du Soleil et de la Lune (V. ces mots) ; elle contient tout 'amour dont une ame humaine soit
capable. Elle reste en quelque sorte innocente de tout ce que I’'humanité peut commettre
comme péché au cours des incarnations. Elle est telle qu'on n’aurait pas pu la rencontrer sous
une forme humaine, elle ne pouvait étre vue que par les clairvoyants d’autrefois ; ceux-ci la
percevaient en effet ; elle fréquentait en quelque sorte les Mysteres (...).

Or, c’est cette ame qui s’est incarnée au lieu d'un Moi dans ’Enfant-Jésus de Nathan. S'V.

(9) - Avant de s’étre incorporée a UEnfant-Jésus de Nathan cette Gme-sceur d’Adam s’est
incarnée en Krishna. (V. Krishna).

Je vous ai dit qu’elle « fréquentait » les Mysteres, qu’elle y était pour ainsi dire nourrie,
soignée, puis envoyée au dehors, la ot quelque chose d'important se passait dans ’humanité ;
mais elle ne pouvait se manifester que dans un Corps éthérique et, par conséquent, ne



pouvait étre percue que tant que persistait I'ancienne clairvoyance. Elle n’avait donc pas
besoin, aux époques anciennes, de descendre jusqu’a un Corps physique pour étre vue. Elle
est réellement apparue a maintes reprises envoyées par les Mystéres, dans 1’évolution
humaine sur la terre ; mais elle n’eut pas besoin de s’incarner tant que dura la clairvoyance.
Elle n’a di s’incarner réellement pour la premiere fois que lorsque cette clairvoyance a
disparu, lors du passage de la 3= a la 4~ époque postatlantéenne (au VII-- siecle avant J-C.).
Elle s’est incarnée en Krishna, la seule fois ou elle a dii se manifester, devenir visible
physiquement ; puis elle s’est incorporée a I'Enfant-Jésus de Nathan. S V.

Adonis

Le culte d’Adonis célébré a Bethléem.

Le culte d’Adonis et celui d’Attis sont a juste titre considérés comme des préfigurations
prophétiques de ce qui s’est passé au Golgotha.

Le dieu Adonis, qu'on tue et qui ressuscite, on ne le congoit pas comme incarné dans la
chair ; c’est surtout un symbole, une image, 'image de 1'étre angélique qui, a la fin de l'ére
atlantéenne, a été saisie par le Christ dans les hauteurs spirituelles et qui est descendu par la
suite dans I'Enfant-Jésus de Nathan. C’est le destin de I'Enfant-Jésus de Nathan qu’on
évoquait dans le culte d’Adonis ou d’Attis. (V. Attis).

C’est le karma cosmique qui a voulu qu’a I’endroit ou a juste titre la Bible situe la
naissance de I'Enfant-Jésus, a Bethléem, un culte d’Adonis ait été autrefois célébré. J IV.

Adultére (La Femme...) V. Femme adultére

Ages (Les...)

Sous l'influence luciférienne '’homme est descendu lentement dans la matiere. Ce n’est
pas d’'un seul coup que ’homme a refermé sur lui les portes du monde spirituel. Longtemps
encore, il a été en contact avec ce monde dont il est sorti. Longtemps encore ses tendances
supérieures, ses actions, n’étaient encore pas entierement humaines, mais les dieux les
inspiraient.

Age d’or (ou Krita Youga)

Les écoles spirituelles et les antiques philosophies ont enseigné qu’a un age tres reculé
I’homme avait été précipité dans I'existence matérielle sous la pression de Lucifer, pas assez
cependant pour que I'influence divine ne se soit encore longtemps prolongée en lui.

La philosophie orientale appelle Krita Youga cet age d’or qui dura plus longtemps que les
autres.

Age d’argent (ou Treta Youga)
Toutes les portes du monde spirituel n’étaient pas encore completement refermées. Par

moments '’homme tombait dans une sorte de réverie clairvoyante qui lui dévoilait derriere
ses actions la main des dieux, dont il discernait encore en lui la présence.

Age d’airain (ou Dvapara Youga)

Par dela I'époque atlantéenne jusqu’a ’aube de nos temps historiques on rencontre encore
des hommes doués de clairvoyance, mais elle se confond de plus en plus avec le réve ; elle
n’est plus quune vague réminiscence, souvenir d’incarnations antérieures, comme le
souvenir d'un homme qui se rappelle ses premieres années. A 'dge d’airain les hommes
savent seulement qu’autrefois ils avaient commercé avec les dieux. C'est ainsi que les
souvenirs de I’Atlantide survécurent pendant 'Inde antique ; c’est justement pourquoi les
maitres de cette époque les Rishis (V. ce mot) purent faire comprendre leurs enseignements
divins.



Age des Ténebres (ou Kali Youga)

Cet age commence environ en I'an 3101 d’avant notre ere ; a cette époque '’homme perd
tout contact avec le monde spirituel et s’incorpore complétement au physique. L’homme se
prépare a ne plus voir que ’enveloppe physique qui masque et dérobe la vue du spirituel.
Certes, au début nombreux sont ceux qui peuvent encore plonger dans le monde divin, mais
pour '’humanité normale commence le temps ot seul sera perceptible ce qui tombera sous les
sens physiques.

Cest a ce moment de la plus profonde descente qu’a di étre imprimé I'élan vers la
remontée : pendant cet age sombre survient I'impulsion du Christ, préparée par la religion
qui se rattache a Jéhovah. KVI.

Age (Jésus croissait en...)

(V. Luc 11, 52) Il y a en ces termes un défaut de traduction du texte primitif. Il faut
comprendre : (Jésus augmentait en sagesse — en son Corps astral — en tendances acquises —
en son Corps éthérique — en beauté gracieuse — en son Corps physique — et cela devenait
visible pour Dieu et pour les hommes. (V. Croissance) A3 II.

Agneau

Nom employé par l'auteur de I'’Apocalypse pour désigner le Christ, cest-a-dire la
Puissance qui méne les hommes vers la spiritualisation afin qu’ils puissent sunir au soleil. C
XI.

Ahamkara V. Kamarupa
Ahas-Verus V. Juif errant

Ahriman

Des entités que nous appelons lucifériennes ont pénétré le Corps astral de ’'homme et
Pont conduit hors du Paradis plus tot qu’il n’aurait dii en sortir; il en est résulté
lintroduction dans I'ame humaine des esprits ahrimaniens, méphistophéliques, qui ne
montrent a ’homme le monde extérieur que sous sa forme sensible, et non pas comme il est
en réalité. (V. Tentation). A3 V.

Alors que Lucifer est la puissance qui excite dans ’'homme toutes les exaltations, tous les
faux mysticismes, l'orgueil qui pousse 'homme a sélever au-dessus de lui-méme. (...)
Ahriman est la puissance qui rend 'homme aride, prosaique, « philistin », qui ossifie
exagérément les corps et qui entralne ’homme aux superstitions matérialistes. (...) (V.
Science — Extrapolations).

Historiquement, nous constatons que le pole luciférien a prévalu dans certains courants
spirituels de I’Antiquité et jusque dans les premiers temps chrétiens, tandis qu’Ahriman agit
de plus en plus fortement depuis le milieu du XV siécle et se manifestera toujours
davantage, jusqu’a ce qu’l ait une véritable incarnation charnelle dans lhumanité
occidentale. Q L.

(...) L’humanité ne pourra se défendre contre les effets de l'incarnation terrestre
d’Ahriman que si elle a le courage et 'énergie de projeter les lumieres de I'esprit jusque dans
la science profane et jusque dans I’étude des Evangiles. (...) La science profane a elle seule
rendrait les hommes completement « illusionnaires » et ils n’accompliraient plus alors que
de véritables folies. On en accomplit déja bien assez! Car, a coup siir, la catastrophe
mondiale que nous venons de traverser était une immense folie. Or, beaucoup des hommes
qui furent responsables de cette catastrophe étaient entierement imprégnés de cette science
profane. Q L.

Les entités ahrimaniennes tentent d’insuffler aux hommes un intérét tres vif pour tout ce
qui est minéral, matériel, et plus encore, pour tout ce qui apparait sous la forme de
mécaniques, de machines. (...) Leur but est essentiellement de retirer a la terre ses habitants



humains et de créer en quelque sorte un nouveau Saturne entiérement fait de machines, un
futur univers entierement mécanisé. QV.

Aimer
Dans la langue des Mysteres ce mot exprime le rapport de I'éleve au Maitre.
« Celui que le Seigneur aimait » est le disciple le plus intime, le disciple initié.

Le Seigneur a initié Lazare (V. ce mot) qui, initié, sort du tombeau, du lieu de son
initiation. L’auteur de I’Ev. de St-Jean est Lazare ressuscité. A1 IV.

Air

« Amen, amen, je te le dis : Nul, s’il ne renait d’air et d’eau ne peut entrer dans le royaume
des cieux » (St-Jean 111,4). Telle est la traduction exacte de ce verset concernant le dialogue
entre le Christ et Nicodeme (V. ce mot).

La langue qui était parlée du temps des Evangiles, et dont nous devons tenir compte, a
pour l'eau un mot exactement correspondant, tandis que “pneuma” qu’on traduit
généralement par « esprit », voulait dire « air » ou « vapeur », sinon on fait un contresens.

Voila comment le Christ indique I'état futur vers lequel ’'homme doit progresser, et voila
le profond mystere que renferme ce dialogue (...). Dans la langue courante, il est resté
quelque chose de cette signification ; certaines substances tres volatiles s’appellent « esprit ».
A lorigine, ce mot « esprit » voulait dire : ce qui est volatile, gazeux, air. Vous voyez comme il
est important de saisir le sens exact des mots et de bien les peser. On peut alors les prendre
au pied de la lettre, et ils révelent une profondeur occulte extraordinaire. (V. Descente de
I’homme). A1 VI.

Akasha V. Chronique de I’Akasha

Akhamoth

Cest la contre-partie de la divine Sophia (V. Sophia).

L’ame humaine est d’apres la Gnose (V. ce mot) dans le monde matériel avec Akhamot.
Mais elle a, dit la Gnose, la nostalgie du monde spirituel et surtout de la divine Sophia, de la
divine Sagesse dont elle se trouve justement séparée du fait de la présence d’Akhamoth. C’est
cette impression de séparation, d’exil du monde spirituel qui est ressentie comme le monde
matériel. Ce monde visible a été créé par le démiurge ou Grand Architecte de I'univers. Il a
été engendré par le monde divin, mais aussi par Akhamoth. Il est en réalité le créateur et le
conservateur de ce qui est imprégné d’Akhamoth et de matiere. Les ames humaines font

partie de son univers; elles y sont englobées avec leur nostalgie de la divine Sophia. (V.
Gnose). J I.

Alba-longa

Méme au début de '’époque romaine on avait encore conscience d'un rapport entre les
événements de la terre et ceux du ciel. Par exemple, a 'aube de l'histoire romaine, on a su
dans la sagesse des Mysteres qu’« un temps allait venir qui serait marqué par les destinées les
plus diverses qu’on attribuait aux parages d’Albe-la-longue ». Pour qui sait lire, il est
clairement dit ici, par cette expression d'un symbolisme profond, que la sagesse des anciens
prétres a détecté a I'avance, pour ainsi dire, la civilisation romaine. « Alba longa » c’est le
long vétement sacerdotal. I VIIL.

Enée, fils d’Anchise, et originaire de Troie — ville de la troisieme civilisation — parvient au
cours de ses voyages jusqu’a Albe-la-Longue. Ce nom de ville évoque l'existence dun tres
ancien centre de sagesse religieuse ; c’est de cette Albe-la-Longue, de cette civilisation
sacerdotale, que devait naitre la civilisation romaine. Et nous en trouvons encore un souvenir
dans I'« aube » que revétent les prétres catholiques pour dire la messe. C I



Ame
(1) — Ame de sensibilité ou Gme sentante.

Le souvenir comporte différents degrés. Il y a déja souvenir sous sa forme la plus simple
lorsqu’ayant percu un objet, on peut s’en faire une représentation apres s’en étre éloigné. Il
s’est produit un phénomeéne auquel ont participé le Corps astral et le Moi. Le Corps astral a
rendu consciente I'impression recue. Mais la connaissance de I'objet ne durerait que tant qu’il
est présent si le Moi ne recueillait pas cette connaissance pour en faire son bien.

C’est a ce point précis que la vision supra-sensorielle distingue ce qui est corporel de ce
qui est propre a 'ame. Il s’agit du Corps astral tant qu’on envisage la connaissance d’'un objet
présent. Mais ce qui donne de la durée a la connaissance, c’est 'ame. On voit aussitot
combien sont étroitement unis chez I’étre humain le Corps astral et la partie de I'ame qui
permet cette durée. Tous deux forment pour ainsi dire un seul élément dans la nature
humaine ; I'ensemble peut étre appelé Corps astral. Mais si I'on veut préciser, il faut qualifier
le corps astral humain de corps animique et appeler I'’Ame, dans la mesure ou elle est unie a
ce corps, ame de sensibilité. (V. Homme). RII ; Y 1 IV.

(2) — Ame d’entendement ou ame pensante.

Si d’une part des rapports existent entre ’ame sentante et le corps, il en existe aussi entre
elle et la pensée, I'esprit. Tout d’abord la pensée le sert. Nous réfléchissons sur nos sensations
et nous nous éclairons ainsi sur le monde extérieur. L’enfant qui s’est briilé réfléchit et en lui
nait cette pensée : “Le feu briile”. Nous n’obéissons pas non plus aveuglément a nos pulsions,
a nos instincts, a nos passions. Par la réflexion nous cherchons le moyen de les satisfaire. Ce
que nous appelons la civilisation matérielle se développe dans ce cadre. Elle nait des services
que la pensée rend a I'ame sentante. Une force mentale incalculable se développe dans ce but
(...). Comme la force vitale impregne le Corps physique, ainsi la force de la pensée impregne
I’ame sentante (...). L’ame sentante apparente ’homme a I’animal qui a lui aussi des pulsions,
des instincts, des passions, mais il leur obéit aveuglément. Il n’y rattache pas de pensées
indépendantes dépassant I’expérience immédiate. Il en est de méme jusqu’a un certain point
de ’'homme encore fruste. Il faut donc distinguer entre I’ame de sensibilité pure et cette
partie supérieure de I'ame qui utilise la pensée. Désignons celle-ci par le terme d’ame
d’entendement ou ame pensante. L’ame d’entendement impregne 'ame sentante. Le voyant
qui posséde l'organe de perception de I'ame les distingue 1'une et l'autre. Y 1-IV.

(3) — Ame de conscience.

En notre ame nous cherchons la vérité, et dans cette vérité 'ame ne s’exprime pas seule.
Les objets du monde extérieur s’expriment également en elle. La vérité que reconnait la
pensée a une valeur propre, autonome, qui concerne les réalités du monde et pas seulement
I’ame pensante. (...) La vérité que je pense aujourd’hui était vraie hier aussi et le sera demain,
meéme si elle ne m’occupe qu’aujourd’hui. La joie que peut me provoquer 'acquisition d'une
connaissance n’a de valeur qu’aussi longtemps qu’elle dure, la vérité que renferme cette
connaissance a une valeur en soi, indépendamment de la joie. (...) Lhomme doit se dire que
la vérité éternelle existe bien en soi, bien que ses pensées n’en soient que des formulations
transitoires. (...) Si la vérité n’était pas autonome, si les sentiments seuls lui donnaient une
valeur et un sens, elle ne pourrait pas étre un but unique pour tous les hommes. La
rechercher, c’est lui reconnaitre une existence indépendante.

Et il en est de méme du Bien. Le Bien moral est indépendant de toute inclination, de toute
passion, tant qu’il leur commande et ne se laisse pas commander par elles. Le plaisir ou le
déplaisir, I'attrait ou la répulsion, sont des sentiments personnels a 'homme. Le devoir les
domine tous. Nous pouvons le placer si haut que nous lui sacrifions notre vie. Et plus 'ame
est élevée, plus elle ennoblit ses plaisirs, ses inclinations, ses impulsions, de maniere que tous
ses sentiments se conforment eux-mémes au devoir sans contrainte ni assujettissement.
Comme le Vrai, le Bien porte en soi une valeur d’éternité et ne la recoit pas de 'ame sentante.



En éveillant en soi le Vrai et le Bien indépendants, ’homme s’éleve au-dessus de I'ame
sentante. L’esprit éternel illumine celle-ci. Une lumiére impérissable s’allume en elle. Dans la
mesure ou elle vit dans cette lumiére, 'ame participe d’un principe éternel auquel elle unit sa
propre existence. Le Vrai et le Bien qu’elle renferme sont immortels.

Nous appellerons ame de conscience ce principe éternel qui s’éveille dans I'ame. Et nous
la distinguons de 'ame d’entendement qui est encore captée par les sensations, les pulsions,
les mouvements affectifs, etc... Nous savons tous que d’instinct nous reconnaissons pour vrai
ce que nous préférons. Mais seule est durable la vérité qui s’est affranchie de toute sympathie
ou antipathie provoquée par la sensation. La vérité reste vraie, méme si elle révolte tous les
sentiments personnels. C’est cette partie de 'ame qu’habite la vérité que nous appelons ame
de conscience (...) Plus 'ame se pénetre de vérité et de bien plus grandit et s’étend en elle le
principe éternel.

Pour le voyant qui la percoit, le rayonnement d'une ame en qui croit le principe éternel est
aussi réel que la lumiére d’'une flamme pour I'ceil physique. Y 1 IV.

(4) — Les trois parties de 'ame humaine, et les trois étapes de son évolution.

Il ne faut pas prendre a la légere des affirmations comme celle-ci, a savoir que I'ame
humaine est composée de trois parties : 'ame de sentiment, I'ame d’entendement et I’ame de
conscience. Il y a la plus qu’une simple classification, plus qu'un systéme. Nous savons que
pendant DIépoque postatlantéenne, des civilisations différentes se sont développées
successivement : celle de I'Inde antique, de la Perse antique, de I'Egypte et de la Chaldée, la
civilisation gréco-latine, et enfin la nétre. (V. Civilisations).

On a vu également que le point capital de la civilisation égypto-chaldéenne est qu’elle a
comporté le développement de 1'ame de sentiment. La civilisation gréco-latine a vu
s’épanouir I'’ame d’entendement ; et notre époque voit naitre 'ame de conscience.

Ces trois périodes de civilisation contribuent donc a I’éducation et a ’évolution de I'ame
humaine. Les trois parties de 'ame dont nous parlons ne sont pas une invention, ce sont trois
réalités vivantes qui se sont successivement développées. Mais tout est lié dans un ensemble.
Ce qui précede doit toujours étre rattaché a ce qui suit, et ce qui suit doit naitre, par
conséquent, de ce qui a précédé. Le Bouddha et Socrate ont vécu pendant la 4~ période de
civilisation postatlantéenne, c’est-a-dire a une époque ou I'ame d’entendement prenait un
grand essor. Chacun d’eux a eu sa mission particuliere. Le Bouddha celle de sauvegarder, de
prolonger la culture de I'’ame de sentiment, de la faire passer de la 3= a la 4=~ époque ; ses
paroles réchauffent et illuminent du rayonnement de I’ame de sentiment une époque ot va se
développer I'ame d’entendement.

Et quelle est la mission de Socrate qui apparait un peu plus tard que le Bouddha et,
comme lui, vivait a I'’époque de 1'ame d’entendement ? Il faisait appel a la personnalité
humaine, a quelque chose qui a vrai dire ne peut se développer qu’a notre 5~ époque. Sous
une forme encore abstraite il doit amorcer, a I'’époque de I'ame d’entendement, le
développement de I'ame de conscience. Le Bouddha fait survivre le passé, et c’est pour cela
que son enseignement nous semble une lumiere rayonnante et réchauffante. Socrate prépare
lavenir, le développement de 'ame de conscience, et c’est pourquoi ses paroles paraissent
sobres, purement intellectuelles, et mémes seches.

I’Occident représentent deux éléments différents : I'Orient recueille la grandeur des temps
passés, et I'Occident anticipe sur 'avenir (...) Socrate et le Bouddha sont comme deux
cometes qui s’opposent I'une a I'autre et dont le rayonnement est également puissant. F IV.

(5) — Travail du Moi sur chacune des trois parties de 'ame humaine :

Ame de sensibilité : c’est le Corps astral que ’homme a transformé autrefois dans une
conscience obscure a I'ere lémurienne jusqu’au début de I'eére atlantéenne. C IX.



Ame d’entendement : Pendant 1’ére atlantéenne le Moi travaille, toujours dans un état de
conscience vague, a faconner son Corps éthérique élaborant le germe de I'ame
d’entendement. C IX.

Ame de conscience: A partir du dernier tiers de l'ere atlantéenne le Moi travaille
inconsciemment a son Corps physique, élaborant ainsi ce que nous appelons 'ame de
conscience qui a permis a I'étre humain d’avoir un sentiment plus ot moins conscient de son
Moi (V. Conscience), de se détacher de I'ame-groupe. Mais ce n’est qu’avec la venue du Christ
qu’il a acquis sa véritable individualité.

(6) — Influence de I'ame humaine sur le macrocosme.

Combien de personnes raisonnent ainsi de nos jours : « Lorsque je pense quelque chose,
lorsque j’ai, par exemple, une mauvaise pensée au sujet de mon prochain, cela n’a finalement
aucune importance pour le monde extérieur ; la pensée n’existe qu’en soi-méme. Il en est tout
autrement lorsque je lui donne une gifle ; c’est un fait sur le plan physique ; le reste n’est que
sentiment ou pensée ».

Allons plus loin encore : combien d’hommes ont conscience, lorsqu’ils sont coupables
d’'un péché, d'un mensonge ou d’une erreur, d’avoir altéré quelque chose dans le monde
extérieur ! Tout le monde comprend que si une pierre tombe dans I'eau, par exemple, elle y
souléeve des vagues qui se propagent, et que ce qui se passe dans le monde extérieur entraine
toujours des conséquences. Mais il semble que ce qui se passe dans I'ame humaine soit isolé
du monde. Les hommes peuvent croire que c’est uniquement l'affaire de 'ame lorsqu’elle
peche, qu’elle se trompe, et qu’ensuite elle répare la faute.

Rappelez-vous la scéne du drame rosicrucien : « La porte de l'initiation », ou Capésius et
Strader arrivent dans le monde astral ot I'on voit que ce qu’ils pensent, ce qu’ils disent ou
sentent, n’est pas sans importance pour le monde objectif, pour le macrocosme et peut
déchainer des tempétes parmi les éléments.

Pour les hommes d’aujourd’hui, c’est pure folie de croire que des forces destructrices
entrent en action dans le macrocosme du fait que quelqu'un a une pensée fausse. Mais jadis,
dans les Mystéres, on montrait a I’éleve d'une fagon précise que les mensonges ou les erreurs
sont des faits réels qui ne le concernent pas lui seul. (...) Les pensées appartiennent au monde
objectif ; ce ne sont pas seulement des expériences de I'ame. (V. Lémurie 6). H IX.

Ame-groupe

Autrefois, en remontant aux origines de ’'humanité, I'individu n’avait pas de conscience
personnelle. Son Moi était celui de toute la tribu qui constituait une ame-groupe. Il en était
encore ainsi chez le peuple de ’Ancien Testament ou chacun pouvait dire : « Moi et le pere
Abraham sommes un », car il pensait faire partie dun Moi commun et ils appelaient Iahvé
lame-groupe de leur peuple. L’étre humain n’est parvenu que tres lentement au niveau actuel
de conscience. C II.

L’éveil de la conscience humaine, du Moi humain, n’a commencé qu’a partir du Mysteére
du Golgotha. En remontant le courant de I’histoire on s’apercoit que les ames n’étaient pas
encore individualisées, qu’elles étaient des fragments d’ames-groupes et en particulier les
ames marquantes des temps anciens. Par exemple, Hector était I'image de I’ame-groupe du
peuple troyen. F II.

L’homme primitif ne se sentait pas comme un Moi indépendant, mais comme une partie
de l'entité divine, ainsi que I’animal est une partie de 'ame-groupe. Le Christ est la force qui a
conduit les hommes a cette conscience libre du Je suis. A1 10.

« Le pere Abraham et moi sommes un »

Au temps de I’Ancien Testament, on ne se sentait pas encore isolé dans sa personnalité.
On faisait partie du peuple juif et ce qu’on ressentait, c’était le Moi du peuple. Un chrétien
ressent le Je suis, 'ancien hébreu avait I'impression d’étre un membre de tout son peuple, de



vivre dans I'ame-groupe. Il exprimait ceci en disant : Ma conscience remonte jusqu’au Pere
de tout le peuple, jusqu’a Abraham. Le Pére Abraham et moi sommes un. Un Moi commun
nous englobe tous, et je ne me sens reposer dans l’esprit universel que quand je me percois au
sein de I'esprit de mon peuple. Dans mes veines coule le méme sang que dans les veines du
pere Abraham. (V. Esprit du peuple).

Mais le Christ vient et dit : « Jusqu’a présent les hommes n’ont jugé que selon la chair,
selon la consanguinité ; mais vous devez croire a une communauté beaucoup plus spirituelle
que celle de la consanguinité. Vous devez croire a un Pere spirituel en qui le Moi ait ses
racines, et qui est plus spirituel que 'ame-groupe unissant le peuple juif. Vous devez croire en
ce qui repose en moi ainsi qu’en tout homme qui n’est pas uni seulement avec Abraham, mais
avec la base divine du monde! ». Cest pourquoi le Christ insiste sur ce fait: avant
qu’Abraham ne fiit, était le Je suis. Mon Moi primordial ne remonte pas seulement jusqu’au
principe paternel. Il est uni avec ce qui anime le Cosmos tout entier ; jusque-la s’étend mon
esprit : « Moi et le Pére nous sommes un ! ». A11II.

Ame-sceur (de ’'ame d’Adam)
V.Adam (n° 8 et 9).

Amour
(1) — L'amour reposant sur les liens de parenté.

Transportons-nous au temps ou les hommes se ressentaient encore comme un Moi-
groupe. Si nous considérons 'organisation sociale, nous voyons évidemment que chacun vit
pour soi, mais a travers tous les hommes ne circule qu'un seul Moi-groupe. Ne percevant pas
encore leur individualité, ils ne peuvent non plus ressentir la force de I'amour. Ils s’aiment
entre eux parce qu’ils sont parents. L’amour repose sur ces liens. On s’aime d’abord par la
parenté, et ensuite 'amour évolue de liens de parenté a ceux des sexes (V. Sexualité).

De plus en plus les hommes s’affranchissent de I’amour né de 'ame-groupe et vont vers
Pamour qui est le libre don du moi. Al IV.

(2) — Dans les temps postatlantéens c’est encore Uamour lié au sang qui domine.

S’aimaient ceux dont le sang était apparenté. Mais avec le temps cet amour lié au sang, cet
amour que nous pouvons qualifier d’originel conduisant a former une famille s’éteindra.
L’amour venu du passé est tout différent de celui qui s’annonce dans le futur. Dans les temps
postatlantéens c’est encore 'amour lié au sang qui domine. Ceux-la s’aiment dont les
vaisseaux véhiculent le méme sang. Mais ceci disparaitra de plus en plus; les hommes
s’émancipent toujours plus des liens étroits du sang et s’individualisent (...) Il fallait qu’un
événement se produise suscitant a la place de 'amour originel un autre amour, un amour
spirituel. Cet événement est le christianisme (...) Les hommes doivent devenir toujours plus
individuels, cela est inscrit dans ’évolution du sang ; mais ce qui a été dispersé de maniere
naturelle doit a nouveau étre réuni de maniere spirituelle par la force nouvelle capable d’agir
en dehors de 'amour lié au sang. (V. Patriarches). T XII.

(3) — La spiritualisation de 'amour.

Plus l'étre humain s’individualise, plus il peut devenir porteur d’amour. L’ancien lien
d’amour dépendait autrefois de la consanguinité, il tend a s’en libérer de plus en plus au
cours de I'évolution pour se transformer en amour fraternel de plus en plus spirituel reliant
une ame a une autre. Et seul un étre indépendant de I'étre aimé peut ressentir I'attrait de
Pamour. A1 III.

Apparu tout d’abord sous la forme la plus basse, la plus sensuelle, 'amour se spiritualise
progressivement, de sorte qu’a la fin de I’évolution terrestre l'existence sera entierement
pénétrée d’amour, et qu’a I’étape suivante sur Jupiter (V. ce mot) les hommes sentiront la
force de 'amour rayonner sur tout ce qui existera. A1 III.



(4) — La force de lamour.

Plus '’ame sera gagnée par la chaleur de 'amour, plus elle sera capable de spiritualiser la
matiere (V. Sons de Trompettes) C VIIL.

(5) — La Terre planéte de l'amour.

L’évolution terrestre comprend deux phases: celle de Mars et celle de Mercure, Mars
exprime ’Energie et Mercure la Sagesse, forces que la Terre a hérité des étapes antérieures de
I’ancienne Lune et de 'ancien Soleil (V. ces mots et Etoile du Matin). Quant a la Terre elle-
méme, elle a pour tache d’y ajouter ’Amour, c’est 1a sa mission. Cest la la tres profonde
pensée de celui qui a écrit ’Apocalypse. C VIIIL.

(6) — L'intervention nécessaire de Lucifer et du Christ.

Il fallait que ’homme acquiert la liberté et I'indépendance, et c’est ce que Lucifer a déposé
dans notre Corps astral a l'origine ; il incombe au Christ de transformer cette liberté en
amour spirituel. A3 V.

(7) — Mission des étres solaires et des étres terrestres.

La mission d'un habitant de la terre, c’est de s’assimiler I'amour pendant la période
terrestre.

Celle d’un habitant du soleil, c’est d’éveiller 'amour sur terre. A1 III.

(8) — Mission du Christ comparée a celle du Bouddha.

Le Bouddha a fourni a ’humanité la doctrine de ’amour, mais le Christ a apporté 'amour
lui-méme en tant que force vivante. (...)

Mais il faudra encore 3.000 ans environ pour que cette force devienne la propriété de tout
homme (...)

Alors les hommes auront la faculté de faire rayonner de leur propre Moi cet amour sur
’humanité. B IX.

(9) — Développement de la 10~ Hiérarchie, celle des Esprits de liberté et damour.

Le Christ est un Dieu qui agit de telle sorte qu'on doit suivre ses impulsions non pas
inconditionnellement, mais seulement lorsqu’on les comprend en toute liberté. (...) Le Christ
a pu dire en donnant a ces mots leur sens le plus élevé : « Vous connaitrez la vérité et la vérité
vous rendra libres » (Jean VIII, 32) (...) En élevant nos regards vers la splendeur, la majesté
des Hiérarchies supérieures, nous pouvons dire : elles sont si hautes, si sages, si bonnes
qu’elles ne peuvent jamais sortir du droit chemin ; mais la grande mission de '’homme, c’est
d’introduire la liberté dans le monde et avec elle, ce qu’au vrai sens du mot on appelle
Pamour. Car, sans la liberté, 'amour est impossible. Un étre qui est contraint de suivre une
impulsion, ne peut s’y dérober, mais celui qui aurait pu ne pas la suivre ne peut étre poussé,
s’il la suit, que par 'amour. Liberté et amour sont deux poles inséparables. Si donc 'amour
devait entrer dans notre Cosmos, ce ne pouvait étre que par la liberté, c’est-a-dire par Lucifer
(V. ce mot) d'une part et d’autre part par celui qui doit vaincre Lucifer en sauvant les
hommes : le Christ (V. Christ 31).

La Terre est ainsi le Cosmos de 'amour et de la liberté. (...) Les Hiérarchies Supérieures
ont été appelées « émissaires, messagers » pour indiquer qu’elles n’agissent pas d’apres leur
libre volonté, mais obéissent a des ordres venus d’en haut. Mais chez 'homme, une
Hiérarchie est en gestation qui exécutera ses propres commandements. Au cours des futurs



étapes de Jupiter, Vénus et Vulcain (V. ces mots), ’Thomme miirira a tel point qu’il en arrivera
a pouvoir réaliser ses propres impulsions. Il n’en est pas encore la aujourd’hui, mais il y
parviendra. Alors, dans la série des Hiérarchies, il constituera celle des Esprits de liberté et
d’amour, c’est-a-dire la 10-~ Hiérarchie qui n’est encore qu’en développement, mais qui fait
bien partie des Hiérarchies Spirituelles (V. Liberté). D X.

Amour spirituel

L’humanité n’a pas encore vécu cette fraternité qui nait de 'avenement de l'esprit en
chaque étre, et qui fait régner la paix entre les hommes. L’amour qui a précédé est un amour
qui résulte matériellement des liens du sang. Cet amour doit se transformer peu a peu en
amour spirituel ; c’est cet amour spirituel qui descend. Le résultat du troisieme chapitre de
I'initiation c’est donc la célébration des noces (V. Noces) entre ’'humanité et le Moi spirituel
(V. ce mot). Cet événement n’arrivera qu’au moment voulu, quand les temps seront miirs
pour une pleine réalisation de I’action christique. Jusque-la prédominent encore les liens qui
reposent sur la consanguinité : jusque-la 'amour n’est pas spirituel. A1 X.

Amshaspans

Tout ce qui est dans I’étre humain est issu du vaste univers. Nos yeux ne percevraient pas
la lumiere si la lumiere n’avait pas creusé I'ceil dans l'organisme. « L’ceil a été fait par la
lumiéere pour la lumiere » disait Geethe, et c’est 1a une profonde vérité. (...) Toutes les forces
spirituelles de 'univers ont contribué a former I'étre humain. Ce qui est en lui a d’abord été
rassemblé et organisé par les puissances divines spirituelles. A tout ce qui est intérieur
correspond quelque chose d’extérieur. Du dehors, des forces entrent dans I'étre humain et y
demeurent.

Zoroastre (V. ce mot) a donc eu pour mission d’attirer I’attention sur ce qui est extérieur,
sur 'entourage de ’'homme. Il parle par conséquent des « Amshaspans », des grand génies
dont il mentionne les six premiers ; en réalité, ils sont douze, mais les six autres sont cachés.
Ces Amshaspans agissent du dehors, construisant, formant les organes humains (...)
Zoroastre attirait I'attention sur les grands génies, sur les forces qui existent en dehors de
nous, alors que le Bouddha parlait de ce qui agit a l'intérieur de I'étre humain, de forces
cachées dans 'homme. BV et J IV.

Anesse et son Aanon

A partir d’'une plante, dont la graine a donné naissance a une plante, il se produit un saut,
une solution de continuité, et, matériellement, la nouvelle plante est quelque chose
d’absolument nouveau, une création nouvelle. Qu’il s’agisse de plantes, d’animaux, ou
d’hommes, ou méme de la vie planétaire, il y a aussi des sauts. L'esprit est resté, le matériel
s’est dissipé, c’est 'esprit qui a provoqué le saut.

Pour cela il existe un signe, c’est celui du Cancer. Le futur initié effectue d’abord une
ascension dans le monde spirituel pour y reconnaitre certaines forces qu’il rameéne ensuite
avec lui pour les mettre au service de '’humanité.

Une facon plus ancienne de représenter la chose était 'image d’'une anesse et de son anon,
censée figurer le passage d’un état a un autre. E XI.

Anges

(1) — Les Anges nous précedent immédiatement sur notre route vers la divinité.

Leur sphere est circonscrite par 'orbite de la Lune. On les nomme aussi, les « Fils de la
vie ». Ils sont aussi les Esprits du demi-jour, du clair-obscur ; ils sont un crépuscule pour la
vie pure de I'esprit, mais pour '’homme ils sont I'aube du jour divin.

Lorsque I'évolution humaine commence, ils sont les derniers nés parmi les Hiérarchies
déja présentes. C’est pourquoi ils précédent immédiatement 'homme dans sa route vers la
divinité.



Sur la Terre les Anges développent la conscience qui est appelée : 'Tmagination ; elle
résulte de la transformation de la nature astrale en Moi spirituel = Manas (V. ce mot) (...)

Les volontés et les pensées des Anges sont réglées par les Hiérarchies et notamment par
les entités solaires. Il leur est impossible d’avoir une pensée qui ne reflete pas l'ordre
cosmique.

Porteur de cette sagesse, I’Ange ne peut s'incarner dans un homme, mais il peut I'inspirer.
Il se tient immédiatement derriere lui. (...) Il est la mémoire qui dépasse cette vie ; il guide
notre destin personnel d’incarnation en incarnation. Il nous couve et nous couvre de l'aile du
souvenir qu’il élabore dans notre Corps Ethérique... L'y découvrir serait trouver en méme
temps le sens de notre destinée. D Intr.

(2) — Clest dans le monde astral que se trouvent l'ame et lesprit de 'Ange, son corps
étant leau, Uair et le feu.

Il faut nous représenter que tout ce qui nous entoure sur la terre — 'eau, l'air et le feu —
contient les corps de la Hiérarchie immédiatement supérieure a '’humanité. Cest dans le
monde astral qu’il faut plonger le regard clairvoyant lorsqu’on veut saisir le Moi et le Manas
de 'Ange. Ils nous regardent d’en haut. Et dans le systeme solaire, le domaine qu’il faut
explorer pour les trouver s’étend jusqu’a 'orbite de la lune (...)

Naturellement, le souffle du vent, I’écoulement ou I’évaporation de 'eau ne sont pas
seulement ces phénoménes matériels qu’y voit la vulgaire raison ; dans I’eau, l'air et le feu
vivent de multiples fagcons 1'é1ément éthérique et I'élément astral des Anges. Mais si l'on veut
trouver leur nature d’ame et d’esprit, il faut ouvrir le regard clairvoyant sur le monde astral.
D VIL

(3) — « Vous verrez les Anges monter et descendre sur le Fils de Thomme » (Jean 1, 51).

(V. Sommeil) Des puissances divines circulent pendant la nuit dans les Corps physique et
Corps éthérique, de telle facon que ceux-ci sont, en quelque sorte, incorporés, pendant la
nuit, aux forces divines. (...) Sur le Corps physique travaillent constamment des Entités qui
appartiennent aux régions les plus hautes du Dévachan, et sur le Corps éthérique des Entités
qui appartiennent aux régions inférieures du Dévachan. L’homme ne peut les reconnaitre que
lorsqu’il a recu I'impulsion du Christ : « Apprenez a reconnaitre le Christ et vous connaitrez
comment les puissances célestes montent et descendent sur ’homme. Cela vous sera révélé
par I'impulsion que le Christ donne ala Terre. » A1 V.

Anges blancs

« Cependant Marie se tenait debout pres du sépulcre et pleurait. Comme elle pleurait elle
se baissa pour regarder dans le sépulcre ; et elle vit deux anges vétus de blanc, assis a la
place ol avait été couché le corps de Jésus, l'un a la téte, lautre aux pieds. » (Jean XX, 11-
12).

Nous apprenons que Marie de Magdala vint au tombeau ; le cadavre avait disparu ; elle vit
alors pres du tombeau deux formes spirituelles. On voit toujours ces deux formes spirituelles
a I'endroit ou séjourna un cadavre quelque temps. On voit d’'un co6té le corps astral, et de
lautre le corps éthérique qui se détache peu a peu et passe dans I'éther cosmique. Abstraction
faite du Corps physique, il y a la deux formes qui appartiennent au monde spirituel. Marie de
Magdala vit ce qu’elle devait voir étant devenue clairvoyante. (V. Marie de Magdala ;
Jardinier). A1 XII.

Animal
(1) — Différence essentielle entre lhomme et 'animal.

Tout animal possede ici-bas, outre son Corps physique, une nature éthérique et une
nature astrale que le clairvoyant pergoit dans le monde physique. Mais il doit s’élever dans le
monde astral pour percevoir le moi-groupe animal.



L’homme differe des animaux par le fait que ses quatre natures sont situées dans le
monde physique, bien que le Moi, I’éthérique et ’astrale ne puissent étre percus que par le
clairvoyant. A1 VIIL.

(2) — Animal a 4 tétes et a 4 cornes.

C’est ainsi que ’homme est décrit a la fin de la 4~ période de I'ére atlantéenne : ce sont les
quatre tétes des ames-groupes Lion, Aigle, Taureau et Homme (V. Esprits-archétypes). Les
quatre cornes sont les organes physiques formés par les quatre tétes éthériques. C X.

(3) — Origine des animau.

Autrefois le systéme des échanges matériels, les processus de métabolisme étaient tout
autres choses que ce qu’ils sont aujourd’hui. Ils avaient le pouvoir de produire, de créer. La
vitalité du Corps éthérique s’est comme éteinte, ce qui a été la cause de la mort (V. ce mot).
Aujourd’hui nous connaissons seulement son pouvoir d’élimination, mais autrefois, ce n’était
pas les déchets de I'organisme qu’exsudait ce systeme, c’était une substance réelle ; d’'un autre
coté, lair rejeté par la respiration possédait un pouvoir formateur, une force plastique, et il
engendrait autour de lui des formes qui ont été les ancétres des animaux. Le régne animal,
sous son aspect primitif, a été exsudé de la sorte par le genre humain sur un plan supérieur
au notre, a une époque ou ’homme était une entité spirituelle grandiose.

La science actuelle devine bien qu’il existe une étroite parenté entre '’homme et I’animal,
mais elle congoit cette parenté d’'une maniere grossierement matérielle. X IV.

(4) — Les animaux dans leurs multiples formes ne sont pas autre chose que des passions
humaines ayant pris corps prématurément.

L’étre humain portait en lui a l'origine tout le régne animal, il I’a éliminé progressivement.
De méme que ce sont détachées autrefois les formes animales, la race des étres mauvais, (V.
Bons et méchants) aux visages repoussants, se détachera de I'humanité en marche vers
Pesprit et son but final.

Lorsque les particules en suspension dans un liquide trouble se déposent, le liquide
devient plus limpide. De méme 'humanité a progressé en se débarrassant de ses formes
inférieures, et s’est purifiée. Elle s’élévera encore en éliminant un nouveau regne, celui de la
race des méchants. C IV.

(4) — L’erreur du darwinisme.

Le darwinisme enseigne que les animaux se sont élevés par une évolution jusqu’a
’homme ; c’est le contraire qui est vrai, les animaux sont descendus. Les véritables rapports
de I'animal a ’homme ne sont plus compréhensibles de nos jours. Le régne végétal en est
resté a mi-chemin de son évolution, mais le regne animal ne garde plus rien qui révele son
origine. La zoologie se demande comment se sont développés ces étres qui coexistent avec les
étres humains, mais les causes de leur apparition et de leur évolution résident dans la sphere
quasi-divine d’ou I’homme est descendu avec eux. Il est donc impossible de les trouver la ou
les cherchent les successeurs de Darwin. I IV.

(5) — Tout ce qui est inférieur sest formé a partir du supérieur, telle est la loi de
lévolution.

Ce n’est qu’apres que ’homme efit acquis la faculté de produire du sang rouge que se sont
développés les animaux ayant du sang rouge. De méme que jamais une plante n’a pu naitre
d’une pierre, mais que la pierre est née de la plante, I’animal est issu de ’homme. C’est tout
d’abord 'homme qui dut se transformer en un étre au sang rouge, il put alors laisser ’'animal



derriere lui. Les animaux sont littéralement les témoins des étapes de I’évolution, témoins
abandonnés en cours de route. Dans chaque animal ’homme voit plus ou moins une partie
délaissée de lui-méme. T XI.

Annonce (faite aux bergers)

(1) — Révélation du grand courant spirituel répandu sur terre sous le nom de
Bouddhisme.

Dans un passage merveilleux de I'Ev. de St-Luc, il nous est dit qu’'un ange est apparu aux
bergers qui gardaient leurs troupeaux dans les champs, pour leur annoncer que le Sauveur du
monde était né. Puis on nous dit qu’apres cette annonciation, une armée céleste est venue se
joindre a I'ange. Représentez-vous ce tableau : les bergers élevant leurs regards vers « le ciel
ouvert » ou des étres spirituels se manifestent a eux en une splendide apparition.

Ce qui leur a été annoncé se trouve résumé en paroles grandioses que de siecle en siecle
P’humanité chrétienne répéte a Noé€l. Elles devraient en réalité étre traduites comme suit :

« Les étres divins se manifestent du haut des cieux pour que la paix régne en bas sur la
terre, parmi les hommes qui sont imprégnés de bonne volonté. »

Le mot « gloire » qu’on emploie d’habitude est une traduction tout a fait fausse. Et il faut
insister sur ce contraste : ce que les bergers ont vu, c’est la manifestation dans les hauteurs
d’étres spirituels ; manifestation qui s’est produite a ce moment-la afin que la paix puisse
descendre dans le coeur des hommes qui sont pénétrés de bonne volonté.

L’Ev. de St-Luc a été congu d’apres la connaissance « imaginative » et cette connaissance
est donnée en « images ». L’annonce faite aux bergers est justement I'une de ces images,
I'image d’'un ange, puis d’une légion d’anges. Une question se pose alors: comment les
clairvoyants et ceux qui sont initiés aux secrets de I'existence voient-ils ce tableau lorsqu’ils le
retrouvent dans la Chronique de ’Akasha ? Qu’est-ce qui s’est révélé aux bergers ? Quelle est
cette légion d’anges et d’ou vient-elle ?

Dans ce tableau se révele I'un des grands courants spirituels qui ont marqué le cours de
Pévolution humaine, courant qui, s’étant élevé toujours plus haut, ne pouvait plus lors des
événement de Palestine, se manifester autrement que des hauteurs spirituelles. La vision que
permet la lecture de ’Akasha de la légion d’anges qui est apparue aux bergers nous fait
remonter a I'un des plus grands courants spirituels de I’évolution humaine, celui qui, avant la
venue du Christ, s’est répandu sur la terre sous le nom de Bouddhisme (V. ce mot). Si étrange
que cela puisse paraitre, c’est a « 'illumination » du grand Bouddha qu’est conduit celui qui,
grace a la Chronique de I’Akasha, peut situer la vision des bergers dans le passé de
l’humanité. Ce qui dans l'antique Inde a autrefois illuminé ’humanité, la grande religion de
pitié et d’amour qui a touché tant d’esprits et de cceurs et qui constitue encore aujourd’hui la
nourriture spirituelle d'une grande partie de ’humanité, s’est révélé a nouveau aux bergers,
car ce courant devait, lui aussi, venir aboutir a la révélation de Palestine. (V. Nirmanakaya). B
III.

(2) — La lumiere et les forces du Bouddha ont rayonné sur UEnfant de Bethléem.

Depuis que le Bodhisattva est devenu Bouddha, il n’a plus eu besoin de revenir sur la
terre ; depuis lors, entité spirituelle, il plane dans les mondes supérieurs et de la il intervient
dans les destinées terrestres. Et lorsque le plus grand des événements se préparait sur la terre
et que les bergers se trouvaient dans les champs, un étre leur apparut venant des hauteurs
spirituelles pour leur annoncer ce qui est précisément décrit dans I’'Ev. de St-Luc. Puis une
légion céleste se joignit a cet ange. De quoi s’agissait-il ?

La vision qui s’offrait ainsi aux bergers, c’était le Bouddha transfiguré, le Bodhisattva
d’autrefois, I’étre désormais spirituel qui, pendant des milliers et des milliers d’années, avait
apporté aux hommes le message de la compassion et de I'amour. Ayant achevé sa derniere



incarnation terrestre, il planait dans les hauteurs spirituelles et apparaissait aux bergers dans
le ciel aupres de 'ange qui venait leur annoncer '’événement de Palestine.

Voila ce que nous apprend la recherche spirituelle. Elle nous montre, planant au-dessus
des bergers et transfiguré, le Bodhisattva des temps anciens. Oui, il en était bien ainsi —
comme nous 'enseigne la Chronique de I’Akasha — qu’en Palestine, dans la ville de David, un
enfant venait de naitre, un descendant de la lignée sacerdotale de la maison de David. Cet
enfant — je le dis expressément — était destiné dés sa naissance a recevoir la lumiére et les
forces qui rayonnaient du Bouddha apres que celui-ci elt été élevé dans les hauteurs
spirituelles. Contemplons avec les bergers la créche ou est né Jésus de Nazareth — comme on
lappelle d’ordinaire —. Nous voyons des le premier moment une auréole autour de I'enfant et
nous savons que par cette auréole se manifeste la force du Bodhisattva devenu Bouddha. Elle
agit maintenant du haut du monde spirituel, accomplissant I'action la plus sublime de toutes
lorsqu’elle rayonne sur ’Enfant de Bethléem afin qu’il puisse prendre, dans 1’évolution
humaine, la place qui lui revient. (V. Siméon ; Asita ; Nirmanakaya) B II.

Annonciation

Lorsqu’une grande individualité va se réincarner, le monde spirituel I'annonce comme un
événement important et St-Matthieu nous dit que c’est a Joseph, non pas a Marie, que cette
annonciation fut faite. Une vérité des plus profondes est cachée ici. Car rien n’est dit au
hasard. Quant au Jésus de Nathan (V. Enfants-Jésus), il hérita des qualités intérieures qui se
transmettent par la mére et c’est pourquoi nous voyons que la naissance du Jésus de I'Ev. de
St-Luc fut annoncée a sa mere. Vous voyez a quel point toute la profondeur des faits se
retrouve dans les textes religieux. BV.

Antéchrist V. Joachim de Flore

Anthropos
Mot grec signifiant : Thomme, Uétre humain.

En sanscrit, le mot qui signifie homme se dit : Manoushia. Ce mot-1a, exprimé dans I'Inde
antique, a un contenu bien défini. Donner a ’étre humain le nom de Manoushia, prononcer
ce vocable, cette racine sanscrite, cela revenait a dire que ’'homme est avant tout une essence
spirituelle. « L’homme est esprit, et tout le reste n’est que la manifestation de l'esprit », tel
était le sens de Manoushia.

Mais, dans une autre portion de I’humanité, on a concu ’homme autrement. On a attiré
Pattention non plus sur l'esprit, mais sur I'ame. On a donné a 'ame la place prépondérante,
qui I'emporte sur le corps, mais aussi sur I'esprit. L’ame, c’est ce qui s’exprime par le regard,
c’est ce qui permet a 'homme de lever le regard vers le ciel. Examinez l'original du mot grec
Anthropos, vous verrez qu’il exprime cet aspect de ’homme. Donc, ceux qui disaient de
I’homme : Manoushia considéraient ce qui descend du haut du monde spirituel. Ceux qui
disaient Anthropos n’avaient en vue que I'ame.

D’autres enfin n’ont plus vu dans '’homme que I'étre sensible extérieur, 'étre né de la
terre, le corporel issu du corporel, et ils dirent : Homo. Examinez ce mot latin, vous verrez
qu’il signifie « celui qui engendre » ou « celui qui est engendré ». I VIL.

Anthroposophie

Il faut toujours insister sur le fait que 'anthroposophie, la science spirituelle (V. ce mot)
ne s’appuie que sur les données des initiés et que ni 'Ev. de St-Jean, ni les autres évangiles ne
sont les sources de ses connaissances. Ce qui peut étre exploré de nos jours, sans 'aide de
documents historiques, voila la source de la connaissance anthroposophique. Nous nous
reportons ensuite aux textes pour les comparer avec ce que l'investigation spirituelle peut
découvrir aujourd’hui par elle-méme, en particulier au sujet du Christ. B I.

Antiochus



Roi de Syrie contre lequel Judas s’allia avec les Romains (V. Judas).

Aoura-Mazdao

C’est 'Esprit solaire, le grand Esprit du Christ reconnu et contemplé par Zoroastre dans le
soleil (V. Zoroastre) au temps de la Perse antique (V. Civilisations). Pour Zoroastre, derriére
la lumiére physique du soleil se trouve une lumiere spirituelle. De méme que derriere
I’'homme physique il y a son astralité, son aura, ainsi derriere le soleil, il y a la grande Aura (V.
ce mot). Et il considérait ce soleil physique comme le corps de lumiere d'un Etre qui
descendra un jour sur la terre. Il avait la connaissance prophétique de la venue du Verbe
solaire, du Logos solaire sur la terre. E I+III+IV+XII et aussi A3 I+IV.

Apocalypse

(1) — Révélations successives aux différents niveaux de linitiation.

Pour qui connait déja la science spirituelle, il n’est pas douteux que, dés I'introduction, le
texte de ’Apocalypse révele sa véritable nature. Son auteur nous dit avoir été transporté dans
la solitude d’une ile dont ’atmospheére était imprégnée de spiritualité — c’est-a-dire dans un
lieu des mysteres antiques. Il nous dit aussi « avoir été ravi en esprit », avoir percu en esprit
ce qu’il raconte. Cela nous indique aussit6t que le contenu de ’Apocalypse a pour origine un
état de conscience supérieur, auquel on parvient en développant la faculté créatrice de I'ame,
c’est-a-dire par l'initiation (V. Initiation).

Ce qu’on ne peut ni voir, ni entendre dans le monde sensible, ce qu'on ne peut pas
percevoir au moyen des sens, se trouve révélé au monde, sous la forme ou le christianisme
pouvait le faire, dans les « révélations secretes » de St-Jean. L’Apocalypse nous met donc en
présence d’une initiation, d'une initiation chrétienne. (...)

Dans l'initiation on percoit tout d’abord un monde d’images (expressions symboliques du
monde spirituel) ; puis la musique des sphéres (expressions symboliques d'un monde
spirituel plus élevé) ; on percoit enfin un monde d’Entités spirituelles qu’on ne peut de nos
jours se représenter qu’en le comparant a ce qu’on a en soit de plus profond, avec I'impulsion
qui nous pousse soit vers le Bien, soit vers le Mal. Ces trois étapes, I'initié les parcourt, et
PApocalypse de St-Jean en est la description fidele.

Le point de départ c’est le monde physique. Ce qui est dit en premier lieu, c’est ce qui peut
se dire avec les moyens d’expression du monde physique, c’est-a-dire les sept Lettres aux
Eglises. Ce qui doit étre accompli dans le monde extérieur, ce qu’on doit dire a ceux qui
agissent dans le monde physique, y est dit. Car ce qu’'on exprime dans une lettre peut avoir
une action dans le monde physique.

Apres les sept Lettres vient le monde des sept Sceaux, images du premier degré de
I'initiation.

Puis vient le monde de I’harmonie des spheéres, tel que le percoit celui qui peut entendre
en esprit. Il est représenté par les sept Trompettes.

Le degré suivant, ou 'initié percoit des Etres spirituels, est représenté par des entités qui
rejettent les Coupes, les forces opposées a celles du Bien. Or, le contraire de 'amour divin,
c’est la colére divine. Le vrai visage de l'amour divin qui fait progresser le monde est
contemplé dans cette troisieme sphére par ceux qui se sont libérés dans le monde physique
des sept Coupes de la colere (V. ce mot) (...)

Voila comment le futur initié est conduit peu a peu a travers les sphéres de I'initiation (...)
Nous trouvons dans les Sept Coupes de la Colére ce qui doit étre rejeté pour que ’homme
puisse accéder au degré de spiritualité le plus élevé que notre monde puisse atteindre ; car ce
domaine spirituel supérieur est encore en rapport avec notre évolution. CI.

(2) — La pensée exotérique chrétienne incapable de comprendre UApocalypse.

Mais dés les premiers temps de I'ere chrétienne, la pensée exotérique ne fut guere capable
de comprendre la substance purement spirituelle de ’Apocalypse. De sorte que I'on pensa



que les faits de I’évolution universelle, que peuvent contempler les clairvoyants sur le plan
spirituel, allaient se réaliser dans le monde physique. C L.

(3) — Les visions apocalyptiques appartiennent au domaine de lobservation
suprasensible.

L’Apocalypse donne une vision des choses qui n’est accessible qu’a l'observation
suprasensible ; elle renseigne sur le stade d’évolution de ’humanité, afin de permettre a I'étre
humain de savoir a quelle tache il est appelé a notre époque. C III.

(4) — L’Apocalypse ouvre une fenétre sur l'avenir de Thumanité.

L’Apocalypse décrit I'initiation chrétienne, et par la voie de cette initiation on parvient
dans une certaine mesure a dévoiler 'avenir de '’humanité. CV.

(5) — La substance de 'Apocalypse se trouve dans les anciens Mysteéres.

Si vous remontiez jusqu'aux Mysteéres de ’Antiquité, ceux de la Grece, les Mysteres
orphiques, ceux d’Eleusis, d’Egypte, de Chaldée, de Perse et méme de I'Inde, vous y
trouveriez I’Apocalypse.

Elle n’était pas écrite, mais se transmettait de génération en génération parmi les prétres,
les hiérophantes. La mémoire était alors si vive qu’elle pouvait retenir des textes méme aussi
considérables.

Dans quel but I’Apocalypse a-t-elle donc été composée ? Dans le but de donner des
instructions a celui qui menait les adeptes a l'initiation. A I’époque le candidat a cette
initiation devait étre amené a se détacher de son corps physique, si bien qu’il était comme
mort. Et pendant qu’il était dans cet état, I'initiateur lui faisait voir dans son corps éthérique
ce que plus tard, grace a I'impulsion du Christ, les clairvoyants allaient pouvoir contempler
sans sortir de leur Corps physique.

L’événement qui eut lieu historiquement sur le mont Golgotha, s’est donc déja déroulé
auparavant sur un autre plan, celui de la conscience. Cest la que sest préparé la
compréhension d’'un événement cosmique auquel des foules entiéres auraient pu assister
sans y voir autre chose que la mise a mort d'un condamné comme les autres.

La substance de I’Apocalypse venait des anciens Mysteres, c’est en effet un trés ancien
document secret ; mais St-Jean I'a donné ouvertement a '’humanité, lui le disciple que Jésus
aimait (V. Aimer), celui auquel il a l1égué comme par testament la mission de révéler sa
véritable nature. C XI.

Apollon

(1) — Apollon est un étre angélique animé par le Christ.

Qu’était Apollon pour les Grecs ? Pour le comprendre représentons-nous le Parnasse et la
source de Castalie. A 'ouest s’ouvrait un gouffre au-dessus duquel ils avaient érigé un temple
parce que du gouffre s’élevait autrefois des vapeurs trés denses qui serpentaient autour de la
montagne comme un véritable Dragon (V. ce mot). Les grecs se représentaient qu’Apollon
lancait ses fleches contre ce Dragon qui sortait de I’abime sous la forme d’épaisses vapeurs.
Cet Apollon des grecs, sous son aspect terrestre, préfigure Saint-Georges qui lui aussi lancait
ses fleches contre le Dragon.

La sagesse qu’Apollon tire du sang du Dragon et qu’il exprime par la voix de la Pythie, il
ne la divulgue que du printemps a 'automne, parce qu’il est en rapport avec le soleil. Apollon
en effet est une projection dans la mentalité grecque de I'Etre angélique dont l'action s’est
réellement exercée a la fin de 'Atlantide (V. ce mot) et qui était animé par le Christ. Cest cet
Etre qui, par la voix de la Pythie, inculque la sagesse aux grecs. (V. Pythie).

D’autre part, Apollon inspire aussi Esculape le guérisseur. Apollon, reflet de I'ange habité
par le Christ, guérit.



Apollon est également le dieu des Muses et surtout le dieu du chant et de la musique.
Dans les mysteres apolliniens, on disait qu'une trés grande divinité avait un jour pris
possession d’'un Etre de la Hiérarchie des Anges et qu’un reflet de son activité harmonisatrice
sur la pensée, le sentiment et la volonté se retrouvait dans la musique, surtout dans le son de
la lyre.

Apollon c’est le guérisseur supra-terrestre capable de paralyser dans 'dme les puissances
lucifériennes et ahrimaniennes. Ce guérisseur renaitra et les hommes 1’appelleront Jésus,
c’est-a-dire dans notre langue « celui qui guérit avec I'aide de Dieu ». C’est 'Enfant-Jésus de
Nathan, c’est Jehoschua-Jésus. (V. Nathan). J III.

(2) — Apollon, dieu du soleil et de la musique.

Il y efit tres anciennement dans les contrées européennes un maitre qui fut l'initiateur des
écoles bardiques (V. Bardes). Et I'enseignement qu’il donnait sur le plan physique produisait
sur 'ame sensible I'effet d'un soleil qui se léve et répand la lumiére. La tradition a gardé de ce
grand maitre le souvenir. Les grecs, qui ont recu ses influences autant de 'ouest que de l'est,
les ont réunies dans I'image d’'un méme dieu : Apollon, dieu du soleil et en méme temps dieu
de la musique. KIV.

Apollonius de Tyane

(1) — Cette haute personnalité, contemporaine du Christ Jésus, était un véritable initié.

Il est difficile, si I'on ne pénetre pas dans le détail des faits, de distinguer du Christ Jésus
cette entité humaine qui lui ressemble beaucoup en effet. Lorsque nous apprenons, par
exemple, que ce contemporain du Christ Jésus a été annoncé avant sa naissance par une
apparition céleste, cela nous rappelle 'annonciation racontée par les Evangiles. Lorsqu’on
nous dit qu’on ne devait pas le considérer comme issu d'une souche humaine mais comme un
fils des Dieux, cela évoque encore pour nous le début des Evangiles de St-Matthieu et de St-
Luc. On nous dit aussi que sa naissance surprend sa mere et la bouleverse : nous faisons alors
le rapprochement avec la naissance de Jésus de Nazareth et les événements de Bethléem, tels
qu’ils sont racontés dans les Evangiles. Lorsque nous apprenons ensuite que cet enfant, ayant
grandi, surprend son entourage par les réponses pleines de sagesse qu’il fait aux questions
des prétres, cela nous rappelle la science de Jésus alors agé de douze ans, dans le Temple.
Enfin lorsqu’on nous raconte que cet homme est allé 8 Rome, qu’il y a rencontré le convoi
funebre d’'une jeune fille, et qu’arrétant ce convoi, il a ressuscité la morte, nous pensons alors
a la résurrection que nous raconte I'Ev. de St-Luc. Et puisqu’il est question de miracles, on en
attribue d’innombrables a cette individualité contemporaine du Christ Jésus. Oui, elle
ressemble a tel point a ce dernier qu’on raconte qu’elle apparut apres sa mort, comme le
Christ apparut a ses disciples. Et les raisons que du point de vue chrétien on pourrait alléguer
pour ne parler que tres peu de ce personnage ou méme pour nier sa réalité historique, ne
seraient pas plus probantes que celles qu’on oppose a I'existence historique du Christ Jésus.
H III.

(2) — La tres grande différence entre le Christ Jésus et Apollonius de Tyane.

Apollonius est un homme qui, ayant acquis certaines facultés supérieures au cours de
nombreuses incarnations, est parvenu a un point culminant dans celle qui se situe au début
de notre ere. Nous avons donc a faire a une individualité que nous voyons passer dans
Pantiquité a travers plusieurs incarnations, puis revenir sur la scene du monde dans le corps
d’Apollonius de Tyane. Or nous savons que lindividualit¢t dun homme participe a
I’édification de son corps, et contribue a lui donner sa forme, a faire de lui ce qu’il est, de
sorte qu’il ne s’agit pas seulement d’'une dualité. Dans le cas qui nous occupe, nous pouvons
donc dire que la forme du corps d’Apollonius était dans une certaine mesure en rapport avec
sa personnalité, ce qui n’était pas le cas pour le Christ. Le Christ est entré dans le Corps
physique, le Corps éthérique et le Corps astral de Jésus de Nazareth alors que ce dernier avait



trente ans ; il n’a donc pas édifié cet organisme des I’enfance, et par conséquent n’était pas lié
a lui de la méme maniere qu’Apollonius 1’était a son propre corps. Celui-ci, dépendait d'une
certaine individualité et leur union aboutit a la vie d’Apollonius de Tyane. (...)

Il en est tout autrement en ce qui concerne la vie du Christ. Tant qu’il s’agit de
précédentes incarnations de Jésus de Nazareth, I’évolution se poursuit jusqu’a un certain
point de la méme maniere. Mais pour le fil de la vie il faut tenir compte de ce que, dans sa
trentiéme année, l'individualité de Jésus de Nazareth abandonne son corps, si bien qu’a
partir de ce moment, nous n’avons plus a faire qu’a une enveloppe composée du Corps
physique, du Corps éthérique et du Corps astral. Mais les facultés acquises par l'individualité
ne sont pas liées aux enveloppes extérieures : elles appartiennent au fil de la vie du Moi qui
passe d’'incarnation en incarnation. Les facultés qui appartenaient a Zoroastre et qui avaient
préparé le corps de Jésus de Nazareth ont donc quitté ce dernier en méme temps que son
individualité (...).

A qui se rapporte donc cette vie qui dure pour le Christ Jésus de la trentiéme a la trente-
troisieme année ? Ce n’est pas celle d'une individualité qui est passée d’incarnation en
incarnation, mais celle d'un étre qui, venant du Cosmos, est entré dans le corps de Jésus de
Nazareth ; du fond de l'univers et sans jamais avoir eu de lien avec la terre, il est venu s’unir a
un corps humain. Vus sous cet angle, les faits qui se sont déroulés entre le baptéme et le
mystere du Golgotha, se rapportent non pas a un homme mais au Christ Jésus, ils ne sont pas
d’ordre terrestre, mais d’ordre cosmique ; car ils n’ont rien a faire avec un homme, puisque
celui qui a vécu dans le corps de Jésus jusqu’a sa trentieme année a quitté ce corps. (V.
Baptéme 5). H I11.

(3) — La déformation de la vérité.

En feuilletant les premieres ceuvres de la littérature chrétienne, nous voyons qu'on y
accuse toujours Apollonius d’avoir fait tout ce qu’il a fait sous I'influence du diable. Nous
avons ici non seulement une incompréhension de la personnalité et des actes d’Apollonius de
Tyane, mais une véritable déformation de la vérité. Et ce n’est 1a qu'un exemple entre mille.
Nous ne pouvons comprendre ce qui s’est passé qu’en sachant que les Evangiles nous ont été
transmis de telle facon que les malentendus étaient inévitables, et que nous avons
aujourd’hui le droit de retourner par la voie de l'occultisme vers le véritable sens du
christianisme, au sujet duquel ’enseignement des premiers siécles s’est souvent trompé ; il
doit donc nous paraitre naturel que, dans sa prochaine période, le christianisme se montre
sous un autre aspect que celui qu’il eut aux époques passées. H IV.

Apotres (Douze...)

Le Christ a eu besoin dhommes qui aient poussé aussi loin que possible le développement
personnel selon le mode antique. Il est extrémement intéressant de suivre le développement
spirituel de ceux que J. C. rassembla autour de lui pour en faire ses douze apotres.

Ceux-ci étaient en effet la réincarnation des sept Macchabées (V. ce mot) et des cingq fils
de Matathias (V. ce mot). F II.

Arbre de vie

« Il faut maintenant leur oOter la possibilité de gotuter aussi a l'arbre de vie » (Genése 111
—22).

Des quatre formes de I’éthérique : éther de vie, éther de son, éther de lumiere et éther de
feu, seules les deux derniéeres, correspondant a la volonté et au sentiment, furent laissées a la
libre disposition de '’homme apres que Lucifer efit exercé son influence sur lui pendant I'age
lémurien (V. Lémurie 5 et 6). Les deux éthers supérieurs lui furent enlevés. Telle est la
signification ésotérique de ce qui nous est décrit symboliquement par ces mots : « I'acces a
I’arbre de vie leur fut interdit » (V. Ether et Chute). Sentiment et volonté sont abandonnés a
I’homme pour son usage personnel, mais lorsqu’on séléve au niveau de la pensée, donc de



son expression par le langage, celui-ci est commun a tout un peuple, et reste provisoirement
P’affaire des Dieux.

Au-dela de la chaleur, de la lumiere solaire, se cache ce qui vit dans le son, dans le sens
des mots et qui appartient a la vie éthérique provisoirement retenue. Ce qui a été conservé
depuis I'ére lémurienne, la Parole, le Verbe spirituel est descendu pour la premiéere fois des
hauteurs éthériques dans le corps du Jésus de Nathan lors de son baptéme dans le Jourdain.
B VII.

Arc-en-ciel
L’arc-en-ciel apparut pour la premiere fois seulement apres le Déluge (V. Déluge)
A1 VIII.

Archanges

En toute ame de peuple s’exprime la vie d'un Archange.

Les Archanges ou Esprits du Feu s’expriment dans la sphére planétaire habituellement
attribuée a Vénus des astronomes (Mercure des anciens Mysteres). Ils gouvernent les Anges,
ne dirigent pas eux-mémes les hommes individuels. Par contre, ils sont les inspirateurs et les
guides des grandes communautés, tribus ou peuples. En toute ame de peuple s’exprime la vie
d’un Archange. Il ressent comme sa jeunesse la jeunesse du peuple qu’il conduit. Et quand le
peuple vieillit, il ressent comme un dessechement, un détachement qui peut aller jusqu’a la
désaffectation complete qui correspond a la mort du peuple. D Intr.

Le vent et le feu constituent le corps physique de 'Archange.

Chez les Archanges le Corps astral n’est pas lié au Corps éthérique ni au Corps physique.
Ces deux éléments inférieurs sont séparés des supérieurs qui se trouvent, eux, dans un
monde plus élevé. On ne peut donc avoir une image compléte de ’Archange qu’en faisant des
recherches en deux endroits, ce qui n’est pas le cas pour ’homme dont tous les principes sont
réunis en une seule entité. Chez I’Archange, I'élément spirituel est en haut et se refléte en bas.
Son Corps physique et son Corps éthérique ne peuvent s’unir en tant que tels que si le
premier n’est qu’air et feu. Vous ne pourriez pas par exemple sentir frémir dans une masse
liquide quelconque le Corps physique d'un Archange ; vous ne pourriez le percevoir que dans
le vent et le feu et il vous faudrait chercher par clairvoyance, dans le monde spirituel, la
réplique spirituelle a ce feu, a ce vent, réplique qui n’est liée ni au Corps physique, ni méme
au Corps éthérique de ’Archange. D VII.

Archangéliques (Eres...)
On compte la durée de I’ére michaélique de 1879 a 2300 environ (V. Michaél). Selon R.
STEINER les régences des autres Archanges s’établissent comme suit :

1879 — 1510 Gabriel (Lune)

1510 — 1190 Samaél (Mars)

1190 — 850 Raphaél (Mercure)

850 — 500 Zachariel (Jupiter)

500 — 150 Anaél (Venus)

150 — 200 av. J. C. Oriphiel (Saturne)

Chacun d’eux est en rapport privilégié avec I'une des sept sphéres planétaires. Le régent
Michaél de la période actuel étant en rapport avec le soleil.

Oriphiel fut ’Archange directeur a I'’époque du Mystére du Golgotha ; il le sera a nouveau
quand I'ere de Michaél sera révolue.



Archées

Les Archées sont la téte de la I~ Hiérarchie (V. Hiérarchies Spirituelles) ; leur sphere
planétaire est la plus proche du soleil lorsqu’on part de la terre : c’est celle qui est attribuée a
Mercure des astronomes (Vénus des anciens Mysteres).

Les Archées sont aussi nommés les Esprits du Temps, car le temps est né pour ’homme
lorsque les Archées en ont acquis la conscience — ou encore Principautés, Principes,
Primordiaux... parce qu’ils ont créé le « commencement » en créant la conscience du Temps ;
— ou encore Esprits de la Personnalité, parce qu’avec eux, qui ont été les premiers a passer
par un « stade humain » (V. Humain), apparait précisément le phénomene primordial de
conscience ; en un point de la substance divine se fait une concentration ou Dieu est réfléchi ;
une enclave se forme dans le milieu universel. Elle détournera a son profit quelque chose de
ce milieu et imprimera son rythme personnel a une partie de I’ensemble.

Il ne faut pas encore voir en cela 'autonomie d’'un étre qui s’enferme en lui-méme et
s’isole au sein du Cosmos comme ’homme le fera sur terre. Mais il faut y voir ceci : la
possibilité pour la substance divine de se diviser en essences différentes, acquérant la
conscience de leur essence particuliére.

Esprits du Temps, les Archées gouvernent les époques. Les Gnostiques (V. Gnose) les
nomment alors: Eons. (V. ce mot). La succession des petites et grandes périodes qui
composent notre évolution terrestre, c’est leur corps spirituel. Esprits de la Personnalité, ils
répartissent parmi les hommes les personnalités marquantes qui apparaissent au cours des
ages; sous leur impulsion, a chaque époque il se forme dans ’humanité un foyer ou se
concentrent plus intensément les tendances directrices de '’époque. D Intr.

Chez les Archées seul le Corps physique se trouve dans le monde matériel ; tout le reste
est dans le monde spirituel. Mais ce Corps physique ne peut vivre que dans le feu. Ce n’est
que dans les flammes qu’on peut saisir le Corps physique des Principautés. Chaque fois qu'on
voit jaillir I'éclair, on peut se dire qu’il y a la quelque chose du corps de ces esprits, mais il
faut s’élever par la clairvoyance dans le monde spirituel pour y trouver ce qui en est la contre-
partie spirituelle. D VII.

Archétypes

Sur la Lune (V. ce mot), incarnation planétaire qui a précédé la Terre, on distingue trois
degrés distincts pour les hommes-animaux : taureau, lion et aigle. Quoique ces noms ne
doivent nullement désigner l'aigle, le lion et le taureau actuels ainsi nommeés, le lion exprime
quand méme un certain aspect de la nature dégénérée de ces hommes primitifs qu’on désigne
sous le nom d’homme-lion sur la Lune, le taureau représente la nature dégénérée des
hommes-taureaux, etc... Et sur le soleil au méme moment se trouvaient les archétypes
spirituels de ces animaux. Ils formaient aussi trois groupes répondant aux trois différentes
especes d’hommes-animaux ; ce sont des entités angéliques, des étres spirituels que 1'on
désigne aussi sous les noms de Lion, Taureau et Aigle, mais qui sont les prototypes des
premiers.

Si donc vous élevez le regard vers le soleil vous y trouverez les prototypes, étres spirituels,
qui s’expriment par de belles formes pleines de sagesse.

Sur 'ancienne Lune vous trouverez les copies grossieres des étres qui étaient sur le soleil.

Les étres spirituels ou Archétypes agissaient du dehors sur leurs copies pour les faire
évoluer favorablement, ils envoyaient leurs forces en bas vers les hommes. (V. Esprits-
Taureau-Lion-Aigle). A3 III.

Aristote

(1) — L'ceuvre d’Aristote a été mutilée sous la pression de UEglise.

Tout ce qui précede Aristote, qui vivait au V= siecle avant J. C., est inaccessible au simple
entendement. Cest d’ailleurs une des raisons pour lesquelles on a si abondamment
commenté Aristote ; tout d’abord il est aisément compréhensible ; ensuite on a guere
progressé, apres lui, en fait de conceptions philosophiques.



Il est intéressant de voir comment Aristote domine la philosophie du Moyen-Age,
comment il ressurgit plus tard dans 'ceuvre de Franz Brentano et encore a I’heure actuelle.

Sous la pression de I'Eglise, non du Christianisme, Aristote a été mutilé : il manque des
parties essentielles de son ceuvre ; et on est tout naturellement amené a compenser ces
mutilations par les apports de l'investigation occulte. Les fragments essentiels qui manquent
dans l'ceuvre d’Aristote concernaient I’dme humaine, I'expérience intérieure pour parvenir
aux sources du mystere de 'ame ; seulement chaque fois qu’il aurait 'occasion de définir ses
méthodes de méditation personnelle, il semble s’en abstenir. Or cette économie de mots ne
tient pas a Aristote mais a ses copistes ultérieurs, qui ont supprimé des passages, ne les ont
pas copiés et les ont dérobés a la postérité.

En réalité, Aristote voyait tres clairement que lorsqu’on s’adonne a un véritable travail
méditatif, lorsqu’on fait des exercices, on parvient forcément a ressentir dans son ame la
force de I'immortalité, parce que ce qui s’ouvre et s’éveille alors en soi, est précisément
immortel. I VIII.

(2) — La pensée d’Aristote au sujet de 'ame.

Il distingue deux parties constituantes : I'une est liée au corps et recoit les impressions du
monde extérieur par la voie des sens ; celle-ci est le produit pur et simple de ’évolution
physique qui passe par les parents.

Il n’en est pas ainsi de la seconde partie de 'ame qu’Aristote appelle I'ame pensante. Cette
derniére participe par son activité pensante a la vie spirituelle de l'univers, au noous (ou
raison), a la pensée du monde. Elle est immatérielle et ne peut en aucun cas résulter de
l'union des parents. Il faut que «le divin » intervienne dans la conception de tout étre
humain pour lui donner la partie spirituelle de son ame, la partie pensante. Cest cette partie
seulement qui subsiste apres la mort, qu’elle est transplantée pour ainsi dire dans un autre
monde, d’ou elle contemplera, selon I'idée d’Aristote, de toute éternité le bien ou le mal
qu’elle a accompli sur la terre. (...)

Ainsi pour Aristote, 'ame est crée ex nihilo au début de chaque vie embryonnaire, mais
dés lors, elle est éternelle. Il admet la post existence, et il nie la préexistence. Cette opinion
est restée le nerf directeur de toute la philosophie chrétienne depuis le Moyen-Age. I 1.

Ascension

(1) — La féte de ’Ascension.

Les apoOtres avaient encore un vestige de I'ancienne clairvoyance, ils purent donc voir
encore parmi eux le Christ, leur Maitre, apres la Résurrection, dans son corps spirituel vivant.
Mais cette faculté les abandonna peu a peu, et sa complete disparition est symboliquement
exprimée par la féte de ’Ascension. Les apotres tombérent dans une profonde tristesse parce
qu’il leur fallait croire que le Christ n’était plus la. Ils avaient participé au Mystére du
Golgotha, mais lorsque le Christ eut disparu de leur conscience — ils le virent disparaitre dans
les nuages, c’est-a-dire échapper a leur conscience —, il leur sembla qu’Il n’était plus sur terre.
Ils furent saisis d'une profonde tristesse. Or toute connaissance véritable nait d’'un deuil,
d’une douleur, d'une souffrance. Elle ne nait pas du plaisir, mais de la douleur. Et de cette
douleur qui envahit les apotres du Christ le jour de ’Ascension, de cette profonde douleur est
né le Mystere de la Pentecdte (V. ce mot). Le Christ avait disparu a leur regard clairvoyant
instinctif. Mais en leur étre intime s’éleva la force qui venait de Lui. Il leur avait envoyé
IEsprit qui rendait leur ame apte a sentir en elle-méme qu’ll existe. Le Christ disparu pour la
clairvoyance hérité des temps anciens réapparait dans I’ame des apotres lors de la féte de la
Pentecote. Les langues de feu, ce n’est pas autre chose que la venue a la vie du Christ dans les
ames des apotres. La féte de Pentecote devait, par une nécessité intérieure, faire suite a la féte
de I’Ascension. X V.

(2) — L’ascension étape de linitiation.



C’est la septieme étape de I'initiation chrétienne. Elle est impossible a décrire. Il faut pour
y accéder que 'ame ait appris a penser sans l'aide du cerveau, qu’elle se soit libérée de
Pobligation de ne voir sa pensée que dans le reflet que le cerveau physique lui renvoie ;
d’autre part, pour comprendre ce qu’éprouve I’éleve a ce moment, il faut une ame qui soit a la
mesure de cette expérience et qui soit capable elle-méme d’en éprouver les sentiments. L
XIV.

(3) — L’ascension dans l'univers ou expansion dans le Macrocosme.

Cette face de l'initiation, la vie dans le vaste univers, 1’ascension dans le soleil et les
étoiles, ont été réellement accomplies par le Christ. Il se déverse dans le monde ambiant lors
de la Sainte Céne ou il explique a ceux qui I'entourent qu’il se ressent dans tout ce qui, dans la
terre, est I'’élément solide, — « je suis le pain » — ainsi que dans tout ce qui est liquide.

Ce qui est ainsi décrit est I’expansion consciente dans I'univers, telle que ’'homme la vit
inconsciemment pendant le sommeil.

Au jardin de Gethsémani, il éprouve quelque chose qu’on pourrait décrire ainsi : le Corps
physique abandonné (V. ce mot) par I'ame laisse sourdre sa propre frayeur. Cette scene décrit
I’ame s’étendant dans l'univers et le corps abandonné a lui-méme. Et tout ce qui vient ensuite
a en somme pour but de décrire la pénétration dans le Macrocosme.

Quiconque désormais aurait voulu voir le Christ ne l'aurait plus trouvé dans ce corps
physique, mais aurait di le chercher par la clairvoyance dans I’'esprit qui impregne 'espace
tout entier (...)

Méme dans les faibles traductions modernes, la chose s'impose a nous dans toute sa
majesté : « Dorénavant vous devrez chercher I'étre qui nait ici de I'évolution humaine, a la
droite de la Puissance et il paraitra sur les nuées ! » E VII.

Asita

Sage ayant vécu 600 ans avant J. C. et qui prédit que 'enfant royal ne regnerait pas mais
deviendrait le Bouddha.

Il naquit a nouveau en la personne de Siméon que St-Luc nous décrit dans la sceéne de la
présentation au temple (St-Luc II, 25-35).

Siméon vit au-dessus de I’Enfant-Jésus I'auréole du Bouddha transfiguré. C’est pourquoi,
dit-il il n’y a plus maintenant de raison de pleurer (V. Siméon). B IL.

Astral (Corps...) V. Corps astral

Astralité universelle

L’étre humain se sépara, se détacha a lorigine comme un fragment de lastralité
universelle, dont il fut isolé par une coque constituée par son Corps physique et son Corps
éthérique.

La partie de I’astralité universelle qui s’est jadis détachée du tout, retourne chaque nuit se
fortifier dans la substance divine originelle, en conservant son indépendance, sa cohésion
individuelle. A1 VL.

Astres

A la 3= époque post-atlantéenne (chaldéo-égyptienne) ceux qui étaient au sommet de la
civilisation de leur temps — et le pourcentage de gens cultivés était alors plus grand qu’il ne
I’est aujourd’hui — en savaient long sur ce qui se passe en dehors de la terre, sur ce qui a son
signe dans le ciel. Ils savaient déchiffrer dans les mouvements des astres les secrets de la vie
universelle. Si le Christ Jésus était apparu sur la terre pendant cette 3~ époque on aurait
certainement su voir dans ’écriture des étoiles ce qu’il en était. J II.



« Tes descendants seront comme une image de l'ordonnance des astres dans le ciel. »

Dans 'ordonnance que manifestent les signes du Zodiaque (V. ce mot) et la position des
planétes par rapport a ce Zodiaque, on voyait I'expression des actes des Dieux a 'ceuvre dans
l'univers. Le lien étroit qui existe entre les douze signes du Zodiaque et les planétes a trouvé
ici-bas son expression dans la consanguinité, dans la descendance d’Abraham.

Les douze fils de Jacob, les douze tribus juives correspondent aux douze signes du
Zodiaque et l'on peut établir un parallele entre les différents épisodes de l'histoire des
Hébreux et la marche des planétes au milieu des constellations du Zodiaque (...)

L’Ev. de St-Matthieu repose sur le profond secret d'une race évoluant en conformité avec
les lois du Cosmos. Dans le sang ot devait vivre le Moi de Jésus de Nazareth vivait 'esprit de
l'univers pour tous ceux qui savaient quelque chose du grand mystere du Christ. E IV.

Astre d’or

On peut prouver, méme par la philologie, qu’en fait le mot « astre » a été employé
autrefois pour désigner des personnages humains. La recherche spirituelle 'affirme plus
clairement encore : par exemple les trois mages ont suivi ’étoile, “I’astre d’or” (Zoroastre) et
il les conduisit 1a ou il voulait s’incarner a nouveau (V. Enfant-Jésus de Salomon). E V1.

Astrologie

(1) — Lépoque égypto-chaldéenne est celle de lastrologie.

La 3= époque de civilisation (V. Civilisations), que nous désignons sous le nom d’égypto-
chaldéenne, s’est formée en partie sous le signe de la pénétration de I'Esprit solaire dans
I’Etre qui passait alors d'une planéte a 'autre et qui allait devenir plus tard 'Enfant-Jésus de
Nathan. D’elle vient I’astrologie chaldéenne, si mal connue de nos jours, et sa connaissance
des influences planétaires. En Egypte et en Chaldée s’est développé ce qu’on connait
exotériquement sous 'aspect d’'un culte qui s’adressait aux astres. J III.

Ce qui caractérise la 3~ époque post-atlantéenne c’est que les Ames étaient alors poussées
vers la connaissance des Etres-Forces dont la lumiére venait des étoiles ; I'univers n’était plus
seulement concu comme dépendant d’'un Etre du Temps régnant dans le suprasensible. La,
dans le cours des astres et l'écriture que tracent ceux-ci dans l'espace, on retrouvait
I’harmonie, la mélodie du devenir universel. Cette conception du monde, je 'appellerai donc
“Astrologie”. A la “Chronologie” a succédé “I’Astrologie”. Tout ce qu’enseigna ’'authentique et
véritable astrologie des mysteres égyptiens et chaldéens, s’inspire des mystérieuses activités
résultant de la triple intervention du Christ avant la grande catastrophe atlantéenne. (V.
Nathan). J IV.

(2) — La liaison de ’homme avec le cosmos.

Ce ne sont pas seulement les forces physiques (celles que l'astronomie physique
enseigne), la pesanteur et les autres forces physiques, qui viennent des planetes, mais aussi
des forces spirituelles. Lhomme se trouve en relation avec ces forces spirituelles du cosmos,
et de plus, chaque homme l'est de facon particuliere, en fonction de son individualité. De
méme, dans la vie entre la mort et une nouvelle naissance, l'un se trouve plus en rapport avec
les forces de Mars, 'autre avec les forces de Jupiter, et d’autres plutét avec tout 'ensemble du
systeme solaire. Et ce sont aussi ces forces qui rameénent a nouveau ’homme sur la terre. Il
vit donc la période qui précede une naissance en liaison avec tout ’espace stellaire.

C’est aussi d’apres les relations particulieres dun étre avec le systéme cosmique que se
déterminent les forces qui conduisent cet étre a tel ou tel couple de parents, dans tel ou tel
pays. La tendance, 'impulsion a s’incarner a tel endroit, dans une telle famille, dans tel
peuple, a tel moment, dépend de la facon dont 'homme est inclus dans le cosmos avant la

naissance (V. Horoscope). W II1.



(3) — L'écriture des étoiles doit de nos jours a nouveau nous dire quelque chose.

Les différentes époques qui se sont écoulées avant le Mystere du Golgotha, avant la 4
époque post-atlantéenne, se répetent d'une certaine facon apres cette 4~ époque : ainsi la 3~
se retrouve dans la 5~ qui est la nétre, la seconde se retrouvera dans la 6:-, et la 1-, celle des
Saints Rishis dans la 7:-.

Cest pourquoi a lieu de nos jours une véritable renaissance de l'astrologie de la 3
époque, astrologie qui a été transformée par I'impulsion du Christ. Il faut aujourd’hui, bien
que tout autrement qu’on le faisait autrefois, faire des recherches dans le domaine des astres ;
I’écriture des étoiles doit a nouveau nous dire quelque chose. (V. Civilisations ; Horoscope). J
V.

(4) — Texte de Jean Kepler cité par R. STEINER.

« Une certaine image du Zodiaque et du firmament tout entier a été imprimée par Dieu
dans I'ame de la terre. (...) Les planetes et leurs aspects ont de I'influence sur les facultés de
Iame humaine (...) IIs ont de l'influence sur la conception, sur la naissance et par la-méme
sur le tempérament et le caractere des individus ; c’est sur ce fait que repose une grande
partie de I’astrologie (...) et toutes les planétes ont une ame. »

Les plus grandes lois de I'astronomie, les trois lois dites de Kepler qui dominent toute
l’astronomie d’aujourd’hui sont son ceuvre. Et vous voyez pourtant comment il parle de ce qui
pénetre peu a peu dans I’évolution terrestre avec la 5~ époque post-atlantéenne. Il faut en
effet qu'on s’habitue de nouveau, mais en s’inspirant de 'impulsion du Christ, a reconnaitre
les activités spirituelles qui sont en relation avec les astres. J VI.

Asuras
Autre nom donné aux Esprits de la Personnalité appelés aussi Esprits de 1'’égoisme. L IX.

Atlantes

(1) — Le lent passage pour 'homme de la perception suprasensible a la perception
sensible.

Les habitants de ’Atlantide vivaient dans un état de vague clairvoyance due a ce que la
partie éthérique de leur téte était encore dégagée de la partie physique. Vers le milieu et
méme le tiers de 'époque atlantéenne, lorsque ’homme se réveillait, le monde physique lui
apparaissait comme enveloppé de brouillard et les parties lumineuses entourées d'un halo
coloré. Mais la distinction entre la conscience de jour et I'inconscience de nuit n’existait pas
aussi précise qu’actuellement.

Comme I’éthérique était plus étendu et ne se dégageait jamais completement de I’astral,
I’'homme conservait méme de jour une sorte de vague clairvoyance. A1 VIII.

La conscience clairvoyante nous apprend que '’homme autrefois ne percevait pas les
objets extérieurs avec les contours précis que nous leur voyons aujourd’hui. L’Atlante
percevait déja les minéraux, les plantes, les animaux, mais il les voyait confusément. De
méme que par les soirs de brouillards nous voyons les lumieres de la rue comme entourées
d’un halo multicolore, ainsi 'homme voyait autrefois autour des objets comme une auréole
colorée, une « aura ». Ces auras indiquaient la présence des étres spirituels qui vivent dans
les choses. La vision de ces étres spirituels était plus ou moins confuse suivant les différents
moments de la journée ; elle était trés nette surtout au moment ot ’'homme passait de I’état
de veille a celui de sommeil.

L’évolution se poursuivant, les objets extérieurs devinrent de plus en plus nets, tandis que
la vue des étres spirituels qui leur correspondaient devenait de plus en plus confuse. A3 VI.

(2) — Perception par les Atlantes des influences spirituelles de toute nature.



Pendant le début de la période atlantéenne, ’homme était fait d'une substance aussi molle
que celle des animaux gélatineux qui vivent actuellement dans la mer. Mais peu a peu il se
densifia. Cependant il est resté exposé a toutes sortes d’influences ; non seulement a celles
des étres spirituels supérieurs qui habitaient le soleil, ou qui étaient répartis sur les
différentes planetes de notre systéme solaire, mais aussi a celle des esprits lucifériens (V. ces
mots) qui s’exercait sur son Corps astral. Ceux qui devaient étre les guides du peuple
atlantéen devaient combattre dans leur Corps astral ces influences lucifériennes. IL’homme
avait autrefois une conscience clairvoyante et spirituelle, et c’est pourquoi il percevait toutes
les influences spirituelles qui se faisaient jour en lui. A3 VI.

Atlantide

A Tépoque lémurienne a succédé I'époque atlantéenne: la plus grande partie de
’humanité habite alors un continent, I’Atlantide, qui forme aujourd’hui le fond de 'océan
atlantique, ayant été englouti par le grand Déluge dont le souvenir s’est conservé presque
chez tous les peuples. A1 111

(1) — Passage de létat de méduse a celui de la forme humaine.

Au début de I'Atlantide il n’y avait de terrestre alors que les animaux, car la terre n’était
pas encore au point de pouvoir donner a ’homme un corps matériel. Au sein du globe liquide
primitif le Corps physique de ’homme peut étre comparé a une méduse. Quant a son Corps
astral et a son Moi ils ne sont pas encore séparés des entités divines, de sorte que ’homme
était clairvoyant en dehors de son corps pendant la nuit, mais dune -clairvoyance
inconsciente. Lorsqu’il immergeait de jour dans son Corps physique la nuit spirituelle
commencait pour lui ; et ce n’est que peu a peu qu’il apprit a distinguer ce qui entourait son
corps et que sa conscience de jour pris de la netteté.

Ce n’est que vers le milieu de I’époque atlantéenne que la terre se solidifie et que le corps
physique de T'homme se densifie simultanément et gagne une faculté plus précise
d’observation du monde extérieur.

Durant le dernier tiers de Atlantide la forme humaine devient de plus en plus semblable
a ce qu’elle est aujourd’hui. A1 VI.

(2) — Etats de conscience de lThomme sur [Atlantide.

Sur I’Atlantide ’'homme vivait dans un état de conscience tres différent du notre. Plus on
remonte dans le passé, non seulement jusqu’a la fin de I’Atlantide, mais jusqu’a ses débuts,
plus cette différence est considérable.

Au moment ou en s'endormant '’homme se dégageait le soir de son Corps physique, tout
comme aujourd’hui, il faisait aussi de tout autres expériences. A vrai dire, il ne s’'endormait
pas. Il avait toujours autour de lui le monde des formes matérielles imprécises, mais un
univers spirituel s’éclairait qu’aucune cloison déterminée ne séparait du premier, et ou
résidaient aussi le Entités Spirituelles. Il se sentait, bien que confusément, esprit parmi les
Esprits. Il avait I'impression d’étre éveillé lorsqu’il se trouvait dans le monde spirituel, qui
était pour lui une sphere d’activité. Mais il n’avait pas alors conscience de lui-méme, il se
sentait enveloppé, porté par son ame-groupe (V. ce mot) et c’était seulement au réveil,
lorsqu’il se glissait dans son corps comme dans une coquille d’escargot, qu’il avait
I'impression de posséder quelque chose qui lui appartenait en propre.

Car si ’étre humain est devenu peu a peu un étre personnel, individualisé, c’est parce qu’il
a pu s’enfermer dans son corps. Mais cette descente dans le corps, il 'a payée par
lobscurcissement graduel du monde spirituel, qui a finalement completement disparu a ses
yeux. C VL.

(3) — L’action des étres lucifériens.



C’est a I'époque atlantéenne seulement que le Corps physique commenca a se condenser.
Si rien d’autre ne s’était passé a ce moment, I’évolution efit pris un tout autre cours. L’homme
aurait passé d’'un ancien état de conscience a un nouveau avec une assez grande rapidité. Car
avant que l'étre physique de 'homme ne fut entierement uni a son étre intérieur, il était
clairvoyant, mais il ne pouvait pas dire de lui-méme : moi, ni se distinguer de son milieu. Il
lui manquait la conscience de lui-méme. Cest ce qui lui vint au moment ou le Corps
éthérique s’'unit au Corps physique. Si rien d’autre ne sétait passé, si 'action des étres
lucifériens n’était pas intervenue, il aurait percu a partir de ce moment un monde extérieur,
mais en méme temps les étres et les forces spirituelles qui font partie de ce monde extérieur.
Regardant par exemple une plante, il aurait pu voir en méme temps I’étre spirituel de la
plante. (V. Lucifer et Ahriman). A3 V.

(4) — Les initiés atlantéens.

Des I'époque atlantéenne il y avait eu des hommes qui avaient travaillé sur eux-mémes
pour que 'influence luciférienne ne 'emportat pas dans leur Corps astral. Grace aux restes de
leur clairvoyance primitive ils avaient compris que les instincts, passions et désirs de leurs
ames venaient de Lucifer. Ces initiés devinrent les Guides de '’époque atlantéenne. A3 V.

Atma

Les hindous dans leur terminologie désignent par ce mot le Corps physique transformé
par le Moi.

Il représente ce que nous appelons 'Homme-Esprit (V. ce mot). Actuellement cet Atma en
nous est de nature divine. (V. Homme). A1 II.

Attis

Culte du dieu Attis.

Firmicus raconte dans une lettre aux fils de Constantin que, dans les fétes phrygiennes, la
statue du dieu Attis était clouée a un tronc d’arbre, et qu'on le portait ainsi en une procession
nocturne en évoquant les souffrances du dieu. A 'aube on proclamait que le dieu était
ressuscité, alors les gémissements lugubres et les plaintes rituelles se transformaient en
clameurs d’allégresse.

D’autre part, raconte Firmicus, on enterrait I'effigie d’Attis, puis au milieu de la nuit on
allumait des torches, on ouvrait le tombeau : le dieu était ressuscité. Et le prétre prononcait
ces mots : « Consolez-vous, fideles, car le Dieu est sauvé, et vous le serez aussi ! ».

Il est indéniable que ces fétes rituelles, datant de plusieurs siecles avant le Mystere du
Golgotha, ressemblent singulierement a la féte de Paques. Ce qu’il importe de comprendre,
c’est la provenance réelle de ces rites paiens. Ils remontent fort loin dans le passé, et sont
issus des visions profondes de la clairvoyance atavique concernant ’essence de 'homme et de
I'univers. Plus tard, quand on célébrait des fétes, telles que celles d’Attis, on ne savait presque
plus rien de leur sens originel. I II.

Augure

C’était une science profonde que celle des augures.

Quand on relate des édits impériaux relatifs a la destruction des temples paiens, on fait
valoir qu’il convenait d’abolir les sacrifices sanglants, les immolations d’animaux, dont on
prélevait les entrailles pour y lire I'avenir. C’était déja la une forme décadente des sacrifices,
mais ce n’était pas aussi grossier qu’'on nous le dit : ¢’était une science profonde que celle des
augures. En immolant des animaux, on cherchait a faire revivre, dans certains milieux
sacerdotaux, I'ancienne clairvoyance atavique qui avait disparu. (V. Mithra et Mysteres). I
VIII.

Augustin (Saint...)



Saint-Augustin et le manichéisme.

Saint-Augustin a pris son point de départ dans cette doctrine, née en Perse, et qui se
proposait de comprendre Jésus-Christ mieux qu'on ne le comprenait & Rome et a
Constantinople. Cette doctrine, dont il n’est malheureusement pas permis de dévoiler, a
I’heure actuelle, I'ultime secret, a été passée au crible, poursuivie et persécutée en Occident, a
tel point que ses vestiges, d’ailleurs falsifiés, ont été ensevelis dans I'oubli. Le Faust de Goethe
représente une sorte de résurrection du manichéisme, due a une intuition de génie.

Saint-Augustin, dépassé par le manichéisme (V. ce mot), le renia pour adopter le

catholicisme romain. I VII.

Aura
(1) — L'aura humaine.

Aujourd’hui 'aura de ’homme ne peut étre percue que par clairvoyance : I'initié en effet
ne voit pas seulement de ’'homme son apparence physique ; il percoit alentour toutes sortes
de formes immatérielles I’entourant de leurs rayons et qui sont 'expression des passions, des
instincts, des pensées. C X.

(2) — L'aura de Raphaél.

Raphaél (V. ce mot), réincarnation de Jean-Baptiste (V. ce mot), donc d’Elie (V. ce mot),
avait un esprit trop grand pour pouvoir pénétrer tout entier dans la personnalité. Il y avait
donc pour lui, comme pour Jean et comme pour Elie-Naboth une sorte d’aura qui flottait
autour de lui. Hermann Grimm, historien et critique d’art en donne une preuve saisissante. F
I11.

(3) — La grande aura.

La personnalité de Zoroastre (V. ce mot), si supérieure fut-elle, n’avait pas encore atteint
un degré d’initiation suffisant, dans ces temps reculés de la Perse antique, pour recevoir
consciemment ce qui devait parler a ’homme ; une personnalité de ce genre était en quelque
sorte animée par un étre sublime, a la hauteur duquel elle n’était pas encore parvenue.
Zoroastre pouvait parler d’Aoura-Mazdao (V. ce mot) parce que I'aura du soleil se dévoilait a
ses yeux, parce qu’a travers lui s’exprimait le Verbe solaire, la « grande Aura », la Lumiere du
monde. Le Dieu solaire faisait déja par avance sentir aux hommes son action, mais sa
substance extérieure ne les atteignait pas encore sur la terre. E III et E XII.

(4) — L'aura de la Terre.

Tout corps céleste posséde en plus de la substance physique un Corps éthérique et un
Corps astral qui forment une « aura ». L’aura de la Terre a changé de forme et de couleur au
moment ou le sang a coulé au Golgotha. (V. Golgotha). A1 VIL.

(5) — Union de l'aura du soleil a U'aura de la terre.

Le Christ a vécu a un moment donné dans un Corps physique humain ; mais il est plus
important de savoir que le Verbe solaire, 'aura du soleil, que Zoroastre décrivait autrefois
comme extérieure a la Terre, a pu, dans la vie du Christ Jésus, s'unir a la Terre, '’épouser. Ce
qui est ainsi désormais uni pour toujours a la Terre ne I’était pas avant le Christ D’ou cette
parole du Christ: «Voici, je serai avec vous tous les jours jusqu’a la fin des temps
terrestres ! » (...) Cette aura est visible par tous ceux dont I'ceil spirituel s’est ouvert, comme

elle est devenue visible pour St-Paul (V. ce mot). E XII.



(6) — Différence entre les temps pré-chrétiens et post-chrétiens en ce qui concerne
Uatmosphere de la Terre.

Dans le domaine de la matiere, on sait qu’'une grande quantité de liquide peut étre
influencée par une quantité extrémement petite d'une substance donnée. Une seule goutte de
substance colorante mise dans un liquide s’y répand et colore tout I’ensemble. Voila une
chose que tout le monde reconnait lorsqu’il s’agit de la matiére. Mais il est impossible de
comprendre la vie spirituelle si, dans le domaine spirituel, on n’admet pas ce qu’on admet si
facilement dans le domaine matériel. Notre terre n’est pas seulement ce corps matériel que
voient nos yeux: elle a une enveloppe spirituelle. Comme nous avons, nous, un Corps
éthérique et un Corps astral, elle possede aussi ses éléments supérieurs. Et de méme qu’une
petite quantité de substance se dilue dans un liquide, ainsi le rayonnement spirituel du
Golgotha s’est répandu dans ’'atmosphere spirituelle de la Terre, I’a pénétrée toute entiere et
y subsiste depuis lors. HIV.

Lorsque le sang a coulé des blessures du Christ-Jésus, 'aura de la Terre s’est modifiée, ses
couleurs ont changgé. (V. Golgotha). A1 VIIL.

Autel des paiens

Jésus amené sur l'autel des paiens.

Pour bien comprendre I'état de I’'humanité et de ses religions a '’époque de J. -C., il faut
lire le récit bouleversant du 5~ Ev. ou Jésus dans sa 24+ année fut amené sur l'autel des
paiens, tomba comme mort, entendit la voix Bath-Kol (V. ce mot) et, a son réveil en dirigeant
son regard clairvoyant vers la foule des malheureux qui s’étaient enfuis, il ne put fixer qu'une
troupe de formes démoniaques, d’étres démoniaques qui étaient liés a ces gens (V. Démons
3). D’apres GIV.

Authenticité
Authenticité historique des événements de Palestine.
La question ne se pose plus car leur vérité se révele par la clairvoyance seulement. F X.

Avatar

Le Christ, Fils du Dieu vivant, est un étre qui descend vers la terre. Si I’on voulait se servir
d’un terme de la philosophie orientale, il faudrait lui donner le nom d’Avatar, c’est-a-dire de
Dieu qui descend vers la Terre. Mais il ne 'est qu’a partir d'un certain moment, lors du
Baptéme de Jésus par St-Jean-Baptiste (V. Baptéme). L’entité divine descend alors du
domaine de I’existence solaire pour sunir a un étre humain. Il est bien évident qu’aux yeux
des quatre Evangélistes, cette entité solaire (V. Héros solaires) est plus grande qu’aucun autre
Avatar, qu’aucun étre solaire qui ne soit jamais descendu ici-bas. C’est pourquoi cette entité
exige que du c6té humain vienne a sa rencontre une personnalité tout spécialement préparée
pour cette rencontre. E XII.

Avesta
Livres sacrés des anciens Perses, attribués a Zoroastre.

Aveugle
Guérison de Bartimée, laveugle (Marc X, 46-53).

Voici le sens de cette guérison : ceux qui voient ne sont pas capables de reconnaitre le
Christ en Jésus, fils de David, car ceux qui ne peuvent que voir avec leurs yeux physiques sont
en réalité des « aveugles » au sens spirituel du terme ; par contre un vrai aveugle peut voir le
Christ tel qu’il est F IX.

Aveugle-né (La guérisondeI'...)
L’action de la force christique, sa victoire sur les forces de maladie et de mort.



C’est parce que le Corps astral n’est pas encore purifié que I'égoisme est possible ; c’est
parce que les forces du Moi n’ont pas encore pénétré le Corps éthérique que le mensonge et
Perreur sont possibles ; c’est parce qu’elles ne sont pas encore entrées dans le Corps physique
que la maladie et la mort existent. Il n’y aura plus d’égoisme dans le Moi spirituel évolué, plus
de mensonges ni derreurs dans I’Esprit de Vie élaboré, plus de maladie ni de mort dans
I'Homme-esprit réalisé (V. Manas, Boudhi et Atma). Quand 'homme recoit en lui les
impulsions du Christ, il s'unit a la force christique qui peut lui donner la maitrise jusque sur
son Corps physique

Supposez un homme capable de recevoir pleinement en lui I'impulsion du Christ,
supposez que toute cette impulsion passe en lui, que le Christ lui-méme déverse directement
en lui son pouvoir, que se produirait-il ? Si ’'homme était aveugle, sous I’action de la force
christique, il recouvrerait la vue, car le but de cette action, c’est la victoire sur les forces de la
maladie et de la mort. Quand I'auteur de I'Ev. de St-Jean rapporte la guérison de I'aveugle-né,
c’est ce profond mystére qu’il exprime. Il montre par cet exemple que la force du Christ guérit
quand elle déploie toute sa puissance. Ou donc se trouve cette force ? Dans la terre méme, le
corps du Christ Il faut seulement que la terre soit vraiment pénétrée de I’esprit du Logos.

L’aveugle est la. Le Christ prend de la terre, la pétrit avec sa salive et 'impose a 'aveugle.
Il lui impose le corps qui est pénétré de son esprit. C'est une connaissance tres précise que
révele ici Pauteur de I’évangile. (...) C’est un fait que de profonds mystéres existent qui ne
sont pas a la portée des hommes d’aujourd’hui. Ceux-ci, si avertis qu’ils puissent étre, ne sont
pas assez forts pour y participer ; ils peuvent les connaitre, les admettre au besoin, les vivre
meéme en esprit ; mais y participer, les traduire en actions physiques, pour cela ’'homme de
nos jours est trop profondément descendu dans la matiere. A1 VII.

« Qui a péché, l'aveugle-né ou ses parents ? » (Jean IX, 2).

Dans la plupart des traductions de la Bible, la réponse du Christ a cette question est
traduite ainsi : « Ni lui, ni ses parents n’ont péché, mais c’est pour qu’en lui se manifestent les
ceuvres de Dieu ». Mais est-ce une conception digne d’'un chrétien que Dieu fasse naitre un
aveugle afin qu’il puisse manifester sa gloire a travers lui ? Concevoir un Dieu capable d’en
venir 1a est impossible. Ce passage se lit bien plus simplement et clairement a la lumiére de la
conception anthroposophique. Le Christ répondit: Ni lui, ni ses parents n’ont péché, il
accomplit son karma afin que 1’étincelle divine devienne visible en lui, afin que les ceuvres
« de Dieu en lui » deviennent visibles. La réponse du Christ (Jean IX, 5) doit étre traduite
comme suit : « Il est né aveugle afin que les ceuvres de Dieu en lui soient visibles en son
corps. » Tout homme passe par des vies terrestres successives. Nous voyons un aveugle-né.
Ce n’est pas forcément dans cette existence qu’il a péché. Il a pu rapporter d’'une incarnation
précédente la faute ayant conduit a cette naissance. C’est au sens anthroposophique, la
doctrine du karma se manifestant au travers des incarnations qui est décrite ici (V. Karma ;
Adultere). Il est patent que le Christ devait, par son enseignement, étre en contradiction avec
les conceptions courantes du judaisme, ce qui explique aussi son entrée en conflit avec les
Juifs (Jean IX, 22). A2 VIII.



Babylone (La grande...)
V. Grande Babylone.

Bacchus

Bacchus ou Dionysos a un rapport avec le vin. L’alcool sépare 'homme du monde
spirituel auquel il était primitivement lié. Il a cet effet aujourd’hui encore.

L’alcool a enlevé a 'humanité le don de se sentir relié a l'univers spirituel (V. Noé). A1 V.

Baldour

Ce dieu, uni au soleil par les anciens peuples du Nord, était fété au moment du solstice
d’été.
Il est devenu la féte de la St-Jean avec le christianisme. A3 1.

Baptéme
(1) — Avant le Mystere du Golgotha, lThomme ne pouvait en aucune fagcon sunir aux
mondes spirituels a laide des forces du moi.

Dans l'ancienne initiation, le néophyte passait trois jours dans un monde supérieur, hors
de son Corps physique. Pendant ces trois jours, il s’identifiait avec tout ce qui peuplait un
plan supérieur. Quand il réintégrait son corps, il gardait en lui le souvenir de ce qu’il avait
ainsi vécu, et il pouvait dire : « Je me souviens de ce que jai vu dans le monde spirituel »,
comme on se souvient de ce qu’on a vu la veille ou I'avant-veille sur le plan physique. Et il
pouvait alors porter témoignage. Les initiés ne faisaient guere plus que porter en eux le
souvenir des mondes spirituels, comme ’homme porte celui de ce qu’il a fait la veille. Et
comme I’ame humaine est unie a ce souvenir, ainsi les initiés étaient intérieurement unis aux
secrets des mondes spirituels. Et pourquoi en était-il ainsi ?

Il en était ainsi parce que, jusqu’au Mystére du Golgotha, 'ame humaine, sur la terre,
n’était pas capable de laisser pénétrer en son moi le royaume du ciel, les mondes
suprasensibles ; ceux-ci ne pouvaient accéder jusqu’au moi véritable, ne pouvaient s’unir a
lui. Pour pénétrer dans les mondes supérieurs, autrefois, il fallait se dépasser, sortir de soi-
méme par la clairvoyance ou l'initiation, il fallait quitter son moi. A I'intérieur du moi, il n’y
avait pas de compréhension, pas de connaissance possible des mondes supérieurs (...)

Le Baptéme célébré par saint Jean devait faire comprendre aux hommes que le temps
était venu ou désormais le Royaume des cieux pénétrerait jusque dans le moi de 'homme,
jusque dans le moi terrestre. A travers les temps, il avait été plus d'une fois répété que la vie
intérieure personnelle de ’'homme ne pouvait atteindre aux mondes spirituels, pour les
hommes d’autrefois, il y avait comme une discordance entre ce qu’ils ressentaient dans leur
patrie véritable, dans le monde suprasensible, et les sentiments qui animaient leur ame
d’homme. Cette ame était séparée du monde spirituel et ne pouvait s'unir a lui que dans des
conditions exceptionnelles (V. Moi 11). FVIL

(2) — Le profond symbolisme du Baptéme.

Jadis '’homme était effectivement uni a la divinité. Mais il a di s’en détacher et s’enliser
dans la matiere, ce qui fut considéré comme une dégénérescence, une chute. Il arrive un
temps ot I'on se demande : D’ou vient donc ’homme ? D’ou est-il tombé ? Nous savons que
plus on remonte dans I’évolution terrestre, plus on voit les substances solides devenir



liquides sous l'action de la chaleur ; au moment ou la terre était encore une planete liquide
I’homme existait déja, et il était moins détaché de la divinité qu’il ne le fut plus tard. A mesure
que la terre se solidifie, ’Thomme se matérialise. Il était uni a la substance liquide quand la
terre était liquide ; il commenca a marcher sur terre lorsque certaines parties se solidifierent.

On exprime cette lente solidification en disant : ’homme a passé de I’état de « I'eau » ou il
vivait entierement uni a la divinité, a la condensation dans la matiére, ce qui Ia souillé. Et les
hommes auxquels devait étre rappelé leur lien originel avec Dieu, recevaient le baptéme de
leau. Ce qui signifiait qu’il faut prendre conscience de I'antique union avec Dieu, puis de la
chute et de la souillure terrestre. C’est ainsi également que baptisait Jean et c’était 1a le sens
de tout baptéme. A1V.

(3) — Le baptéme pratiqué par St-Jean-Baptiste dans le Jourdain.

Pendant I'immersion le néophyte était completement plongé dans 'eau, de sorte que son
Corps éthérique se détachait momentanément de son Corps physique, lui conférant une
clairvoyance passagere.

Cétait la le véritable but du baptéme : grace a la modification passagere de sa conscience,
le néophyte devait se sentir ramené en arriére aux temps qui ont précédé la Chute. Il
s’agissait d’éteindre pour ainsi dire dans sa conscience tout ce qui y était entré depuis la
Chute, de lui restituer I'innocence des premiers ages, de lui faire prendre conscience de ce
que ’homme avait été autrefois dans sa pureté initiale. L’homme s’était engagé sur une
mauvaise voie et s’il continuait a y marcher, il irait a une issu fatale. Il fallait que ’homme
retournat a ses commencements, et arracha a son ame tout ce qui l'avait égaré. I III.

(4) — Un autre viendra qui baptisera dans le Saint-Esprit.

Disant cette parole, St-Jean-Baptiste faisait allusion a une autre voie de salut,
I'intervention du céleste dans le terrestre. Lui-méme ne pouvait que sauver les hommes en les
arrachant au monde, mais Jésus-Christ viendrait les sauver autrement, tout en les laissant
dans le monde. Il ne tenterait pas de les ramener a I’époque d’innocence qui a précédé la
Chute, mais les pousserait en avant dans leur évolution et leur donnerait néanmoins part au
Royaume des Cieux. (...).

Il n’avait pas a tourner les hommes vers le passé, mais vers le développement de la
spiritualité en eux, vers I’avenir. Il baptisait par 'Esprit « saint », pur, rattachant ainsi 'esprit
dans ’homme a celui de Dieu.

Le baptéme de l’eau était un souvenir, celui de I’esprit prophétisait 'avenir. I III.

(5) — Baptéme de Jésus.

A Torigine le Baptéme était tout autre chose que le symbole qu’il est devenu plus tard.
Jean-Baptiste le pratiquait aussi tout différemment. Le corps tout entier de ceux qu’on
baptisait était plongé dans l'eau. Or, vous savez que dans ce cas il peut se passer quelque
chose de tout a fait particulier. Déja dans la vie ordinaire, si quelqu’un est pres de se noyer ou
qu’il recoit un choc, il peut arriver qu’il revoie toute sa vie passée sous la forme d’un vaste
tableau. Ceci vient de ce que pendant un moment, il s’est passé ce qui n’a lieu d’ordinaire
qu’apres la mort : le Corps éthérique s’est détaché du Corps physique, il a échappé a son
pouvoir. C’est ce qui se passait pour la plupart de ceux que baptisait Jean-Baptiste et c’est ce
qui se passa tout spécialement au baptéme de Jésus de Nathan. Son Corps éthérique se retira
a ce moment ; la grande Entité que nous appelons le Christ pénétra dans son Corps physique
et en pris possession.

C’est cela que signifient ces paroles qui se trouvent dans les plus anciens manuscrits
évangéliques : « Ceci est mon fils bien-aimé ; aujourd’hui je I'ai engendré », c’est-a-dire que
le Fils du Ciel, le Christ, est maintenant engendré. Le principe fécondant, c’était le Dieu



unique qui vit dans l'univers et le principe réceptif, c’était le corps, c’était tout ’organisme du
Jésus de Nathan qui avait été préparé a recevoir le germe venant des cieux. B VIL.

Au moment caractérisé dans I'Ev. de Jean par la descente de I’Esprit sur Jésus sous la
forme d’une colombe (V. Colombe), le Christ nait dans ’ame de Jésus comme un nouveau
Moi supérieur. Jusqu’a ce moment un autre Moi, celui du grand initié Zoroastre (V. ce mot)
s’était développé en vue de ce grand événement. Qui donc naissait ainsi en Jésus de
Nazareth ? Le Dieu qui était depuis le commencement, qui était pour ainsi dire resté dans le
monde spirituel cependant que lévolution humaine s’accomplissait ; ce Dieu devait a ce
moment descendre et s’'incarner en Jésus de Nazareth. A3 II.

(6) —Jean-Baptiste baptisait pour préparer la descente du Christ.

De nos jours le baptéme n’est qu’une imitation du symbole primitif et sous cette forme, il
ne nous donne pas la clef de I’énigme. Le baptéme ne consistait pas a asperger d’eau le
néophyte, mais celui-ci était plongé completement sous I'eau ou il devait rester un temps plus
ou moins long. Pour bien comprendre ce que cela signifie, il faut se rappeler la composition
mystérieuse du corps humain.

Rappelez-vous qu’il se compose d'un Corps physique, d'un Corps éthérique, dun Corps
astral et d'un Moi, qui sont a I'état de veille fortement liés les uns aux autres, mais séparés
deux a deux pendant le sommeil. A la mort le Corps physique demeure seul ; le Corps
éthérique s’est détaché de lui et reste un temps assez court uni au Corps astral et au Moi.
C’est a ce moment que se produit une expérience intérieure tres caractéristique : la vie passée
défile tout entiere comme en un grand tableau ; les événements de la vie s’étendent comme
un panorama autour de ’homme. Le Corps éthérique est totalement le porteur de la mémoire
pendant la vie sur terre; sans le Corps physique ’homme pourrait voir sans cesse ce
panorama qu’offre le Corps éthérique. Quand ’'homme est privé du Corps physique par la
mort, toute cette vision rétrospective afflue dans sa conscience ; elle peut aussi survenir dans
les cas de danger de mort, de grande frayeur, de choc. C’est ce qu’on sait par les récits de ceux
qui ont failli se noyer ou sont tombés dans un précipice et qui ont alors revécu en un grand
tableau toute leur vie passée. Ce que le danger peut ainsi faire ressentir a ’homme, lorsqu’il
est par exemple sur le point de se noyer, c’est ce qu’éprouvaient les disciples de Jean-
Baptiste. Le baptéme consistait en ce que chacun d’eux demeurat sous I’eau assez de temps
pour qu’il revéciit sa vie, et ce qu’il revivait ainsi était un tableau spirituel. Et dans cet état
anormal, ce que son esprit avait ressenti le mettait en communication avec tout le monde
spirituel.

Apres avoir regu ce baptéme de Jean-Baptiste, on savait qu’il existe un monde spirituel et
on pouvait se dire : en vérité, ce qui vit en moi peut aussi exister sans mon corps. On tirait de
ce baptéme la conviction qu'un monde existe auquel on appartient par l'esprit A3 VI (V.
aussi: FIIT; EVIL ; A3 T).

(7) — Différence entre le baptéme de Jean-Baptiste et le baptéme du Christ.

Par I'impulsion du Christ (V. Impulsion christique), il n’y a plus d’effet anormal, plus
d’immersion dans l'eau, mais uniquement l'influence toute puissante de I'individualité du
Christ. Le baptéme ne se fait pas au moyen de quelque agent sensible, mais par une action de
I'esprit, et sans que la conscience ordinaire subisse la moindre altération. (...) Par I'impulsion
spirituelle du Christ, il se déverse dans le corps quelque chose qui ne peut étre provoqué
d’ordinaire que par des actions physiques ou physiologiques — le feu intérieur qui s’exprime
par la circulation du sang. Jean-Baptiste avait encore immergé ses disciples ; le Corps
éthérique se détachait, et ’homme pouvait voir le monde spirituel. Mais lorsque I'impulsion
christique elle-méme agit, tout ce qui se passe dans le Corps astral se déverse dans le Corps
éthérique, et 'homme devient clairvoyant. Voila qui vous explique I'expression : baptiser par
Pesprit et par le feu. Vous saisissez la différence entre le baptéme de Jean et le baptéme du
Christ jusque dans la réalité des faits. Ainsi donc une nouvelle sorte d’initié apparait grace a
I'impulsion du Christ (V. Initiation de Lazare) (...) La nouvelle initiation que le Christ a



rendue possible permet d’observer le monde spirituel tout en restant uni au Corps physique
et a la conscience ordinaire. A3 VII.

(8) — Le Baptéme de Jésus dans le Jourdain est la naissance du Christ dans l'enveloppe
humaine préparée par Zoroastre.

Dans un tres ancien passé, I'individualité de Zoroastre (V. ce mot), avait sacrifié son Corps
astral pour Hermes et son Corps éthérique pour Moise ; maintenant il offre son Corps
physique, c’est-a-dire qu’il abandonne cette enveloppe qui subsiste avec tout ce qu’elle
contient encore d’éthérique et d’astral. Ce qui avait été habité jusqu’alors par l'individualité
de Zoroastre est désormais occupé par un étre d'une nature tout a fait spéciale, source de la
plus haute sagesse pour tous les grands maitres : le Christ. C’est 'événement du baptéme
dans le Jourdain. La grandeur de cet événement est révélée dans un des Ev. par ces mots : Tu
es mon fils bien-aimé, dans lequel je me vois moi-méme (dans lequel mon propre Moi se
manifeste), ce qu'’il ne faut pas traduire par : “dans lequel je me complais”. Et dans un autre
Ev. par ceux-ci : Tu es mon fils bien-aimé, aujourd’hui je t’ai engendré.

On indique clairement ici qu’il s’agit d'une naissance, la naissance du Christ dans
Penveloppe que Zoroastre a d’abord préparée, puis offerte. Au moment du Baptéme, I'entité
christique entre dans I'enveloppe humaine préparée par Zoroastre. Il se produit alors une
renaissance de ces trois corps, du fait qu’ils sont imprégnés par la substance du Christ. Le
Baptéme dans le Jourdain est une renaissance des enveloppes préparées par Zoroastre et la
naissance du Christ sur la terre. Le Christ est maintenant dans un corps humain,
spécialement préparé, certes, mais humain cependant, et tel que les autres hommes en
possedent aussi, quoique moins parfaits. E VII.

Bardes

Aux ages préhistoriques ’Europe connut une sorte de « culture musicale » ; ces contrées
étaient soumises au regne magique de la musique ; ce que I'on sait des anciens Bardes n’en
est plus que la forme décadente (...) L'organe physique percevait de la musique, mais I'ame
sentait inconsciemment : « Elle vient des régions d’ou provient la lumiere ». Musique, chant
émané du royaume de lumiere !

Il y eut tres anciennement dans les contrées européennes un maitre qui fut I'initiateur des
écoles bardiques. Et I'enseignement musical qu’il donnait sur le plan physique produisait
dans I’ame sensible l'effet du soleil qui se leéve et répand la lumiere. La tradition a gardé de ce
grand maitre le souvenir. Les Grecs, qui ont recu ses influences autant de I'ouest que de l'est,
les ont réunis dans I'image d’'un méme dieu : Apollon (V. ce mot), dieu du soleil et en méme
temps dieu de la musique. Mais derriere I'image d’Apollon, il faut retrouver ce grand
Initiateur préhistorique, inspirateur dans I'ame humaine de la faculté qui sépanouit
aujourd’hui dans la pensée logique (V. Logique). K IV.

Bath-kol

On désignait ainsi autrefois la voix singuliére, inspirante qui avait fleuri parmi les rabbins
et les docteurs de la Loi, cet esprit élevé, puissant, qui descendit sur Elie par exemple et qui
inspirait les anciens prophetes. G IV.

(1) — Jésus et la voix Bath-Kol.

Tandis que dans la maison de Jésus de Nazareth les docteurs rassemblés parlaient de la
voix Bath-Kol, et que le jeune Jésus entendait tout cela, il ressentait en lui-méme et recevait
I'inspiration venue de la Bath-Kol. Le fait étrange, c’est que, son ame étant fécondée par le
Moi de Zoroastre, Jésus était effectivement capable de s’assimiler tout ce que les autres
autour de lui savaient. Non seulement il avait pu a douze ans donner aux docteurs
d’impressionnantes réponses, il pouvait percevoir dans sa propre poitrine la voix Bath-KoL



Mais cest précisément ce fait qui agit sur Jésus quand a seize, dix-sept ans il percevait
souvent en lui cette voix et ses révélations, et qu’il fut conduit a des combats intérieurs
douloureux et amers. Car a lui, la voix Bath-Kol révélait que le temps n’était plus loin ou cet
esprit qui prolongeait le temps de ’Ancien Testament ne parlerait plus aux maitres juifs
comme il 'avait fait auparavant. Un jour, et ce fut affreux pour I’ame de Jésus, il crut que la
voix Bath-Kol lui révélait ceci: je n’atteins plus maintenant aux hauteurs ou l'esprit peut
vraiment me révéler dans sa vérité que ce peuple juif va perdurer. Et ce fut un moment
terrible, une impression affreuse qu’éprouva I'ame du jeune Jésus, lorsque la voix Bath-Kol
sembla lui révéler a lui-méme qu’elle se déclarait elle-méme incapable de poursuivre les
anciennes révélations du judaisme ; aussi Jésus crut-il, dans sa seiziéme, dix-septiéme année
que le sol se dérobait sous ses pieds, et il y avait bien des jours ou il devait se dire : Toutes les
forces de I’ame que je croyais avoir recues par grace ne me meénent qu’a comprendre que dans
la substance de I’évolution du judaisme, plus rien n’est la qui permette d’atteindre aux
révélations de l'esprit divin. G IV.

(2) — Impuissance de la voix Bath-Kol a inspirer les hommes comme par le passé.
Réponse de Jésus a sa mére d’adoption qui essayait de le réconforter :

« ... Que par moi ou par un autre les anciens, les magnifiques trésors de sagesse du
judaisme soient renouvelés, qu'est-ce que cela signifierait pour 'humanité ? Rien de tout
cela au fond, qui se manifeste la, n’a de sens. Oui, s’il y avait aujourdhui une humanité
autour de nous qui ait des oreilles pour écouter encore les anciens prophétes, il lui serait
utile que puisse étre renouvelés les trésors de sagesse de Uancien prophétisme. Mais méme si
quelqu’un pouvait parler comme les anciens prophétes ont parlé, méme si Elie revenait —
disait Jésus de Nazareth — et que soit annoncé a notre humanité ce qu’il a appris de meilleur
dans les étendues célestes, les hommes ne sont plus la qui auraient des oreilles pour
entendre les sages paroles d’Elie, des propheétes dautrefois, de Moise et méme d’Abraham.
Tout ce que ces prophétes ont proclamé, il serait impossible aujourdhui de lannoncer.
Leurs paroles s’éteindraient dans le vent sans étre entendues ! Et ainsi, tout ce que je porte
en mon ame est sans valeur ». G V.

Béatitudes

Les neuf “Béatitudes” sont des sentences du Christ commengant par le mot
« Bienheureux » (en latin Beati).

Elles ouvrent le Sermon sur la montagne, ou Jésus a donné les orientations majeures du
Royaume des Cieux.

Elles correspondent aux neuf éléments de la nature humaine : corps physique, corps
éthérique, corps astral, ame de sensibilité, ame de raison, ame de conscience, Soi-Esprit,
Esprit de vie, Homme-Esprit. (V. Homme ; Sermon sur la montagne). E IX.

Bénares

Sermon de Bénares.

Bouddha enseigna en langage populaire ce qu’il avait auparavant communiqué dune
facon plus subtile a ses disciples : « Celui qui connait les causes premieres de I'existence sait
que la vie telle qu’elle est comporte des souffrances et des douleurs. Le premier enseignement
que j’aie a vous donner c’est celui de la douleur du monde ; le second se rapporte aux causes
de la douleur.

Quelles sont ces causes ? Elles résident dans le fait que le désir, la soif de vivre, se sont
insinués dans ’homme a travers ce qui lui est resté de ses incarnations antérieurs. La soif
d’exister, voila la source de la souffrance.

Le troisieme enseignement du Bouddha, c’est celui-ci: comment le mal peut-il étre
éliminé du monde ? Il faut évidemment pour cela que soit éliminée la cause, la soif de vivre,



née de lignorance. Car les hommes ont passé de leur ancien état de clairvoyance a
Iignorance, ignorance qui leur a caché le monde spirituel. De I'ignorance vient la soif de vivre
et la soif de vivre est sur la terre la source de la souffrance, de la douleur, des soucis, de
Paffliction. La soif de I’existence doit disparaitre du monde si la souffrance, les douleurs, les
soucis doivent en étre éliminés.

L’ancienne connaissance s’est effacée ; les hommes ne peuvent plus se servir des organes
de leur corps éthérique. Mais une connaissance nouvelle va devenir possible et ’humanité
I'obtiendra si elle s’adonne entierement a ce que peuvent lui donner les forces les plus
profondes de son corps astral. Si ’'homme déviait conscient des forces qui sont contenues
dans son corps astral et dans lesquelles il peut intervenir, il peut, s’il le veut, acquérir un
savoir qui est indépendant du passé, un savoir qui lui est propre. »

Clest ce savoir que le Bouddha a communiqué aux hommes dans ce qu’on appelle le
sentier octuple (V. ce mot). B IIL.

Bernard de Clairvaux

Lorsque maintenant ’homme accueille en lui le Christ de telle fagon qu’il ressent partout
en lui sa présence, il peut se dire: Ce dont les dieux m’ont doté avant la tentation
luciférienne, mais qui, par suite de cette tentation, dut demeurer dans I'univers cosmique,
cela pénétre dans mon ame avec le Christ. Ce n’est qu’en accueillant vraiment le Christ en elle
que I’ame retrouve sa plénitude. Maintenant seulement je suis &me compléte, je retrouve ce a
quoi le plan divin me destinait a I'origine de la terre. — Et 'on se demande : Sans le Christ,
suis-je vraiment une ame ? — On sait que ce n’est que par le Christ qu’on devient I'ame que les
décrets des dieux-guides avaient prévue. Tel est le sentiment merveilleux, celui d’étre chez
soi, celui que la présence du Christ peut donner aux ames. Car c’est du Cosmos, de la patrie
originelle de I'ame que le Christ cosmique est descendu, afin de rendre a I’ame humaine ce
que, sur terre, la tentation luciférienne lui avait fait perdre. Le Christ ramene 'ame vers les
hauteurs, vers sa patrie originelle, celle que lui ont assignée les dieux. (V. Musique des
spheres).

Voila d’ou vient le bonheur, la félicité de I’ame humaine qui sent véritablement vivre le
Christ en elle. C’est 1a I'expérience bienheureuse que faisaient par exemple certains mystiques
du Moyen Age. Le registre des images qui se trouvent dans leurs écrits peut a I’occasion nous
sembler trop charnel, il n’en reste pas moins que le fondement en était de nature spirituelle.
Parmi ces mystiques chrétiens, par exemple ceux qui étaient de la lignée de Bernard de
Clairvaux et d’autres encore, il y en eut pour qui 'ame humaine était comme une épousée qui
a perdu son époux aux origines de la terre ; et lorsque le Christ entrait dans leur ame, les
pénétrant de sa vie, de son ame, de son esprit, il leur apparaissait comme I’époux de I’ame,
qui s'unissait a 'ame, celui qu’elles avaient perdu, jadis, dans la lointaine patrie de I'ame,
abandonnée pour suivre Lucifer sur le chemin de la liberté, le chemin du discernement entre
le bien et le mal.

Lorsque 'ame humaine se lie vraiment, intimement au Christ, lorsqu’elle ressent le Christ
comme 'étre vivant qui, ayant traversé la mort sur le Mont Golgotha, s’est répandu dans
Patmospheére spirituelle de la terre, et qui peut pénétrer, se déverser dans 'ame, elle se sent
effectivement reprendre intérieurement vie grace a cet étre du Christ. Elle passe, elle le sent,
d’'une mort a la vie ! Z5 IV.

Béte a sept tétes

Vu dans l'astral I'étre humain apparait au clairvoyant avant qu’il soit descendu sur la terre
sous la forme des quatre types d’ame-groupes : Lion, Aigle, Taureau et Homme. Elles ne sont
plus visibles aujourd’hui. Elles sont maintenant au pouvoir de I'dAme. Elles ont été
comprimées comme du caoutchouc dans la forme humaine. Mais quand quelqu’un n’est pas
maitre de lui, quand son 4me s’engourdit, soit qu’il dorme, soit qu’il tombe dans un état plus
ou moins inconscient, on voit encore, méme actuellement, se dessiner le type animal qui lui
correspond. Seulement du fait que '’homme est descendu sur le plan physique il a surmonté
ce type animal.



L’ere atlantéenne se divise en sept époques. Pendant les quatre premieres I’étre humain se
fondait encore entierement dans 'ame-groupe. Il y a donc pendant ’Atlantide quatre étapes
d’évolution au cours desquelles '’ame humaine n’est encore qu'une ame-groupe, et chacune
des premieres races atlantéennes correspond a l'une des formes-types animales : Lion, Aigle,
Taureau, Homme. A la 5~ étape ces quatre formes animales s’intériorisent et s’estompent peu
a peu.

Si a I’époque actuelle, ’homme s’impregne de plus en plus du principe du Christ, il peut
vaincre en lui animalité. Sinon, il n’en sera pas victorieux. Car ces quatre « tétes » animales
restent latentes en lui et reprennent forme des qu’elles le peuvent

De plus, trois autres tétes viennent s’y ajouter, celles des trois dernieres races
atlantéennes. Ces trois derniers types subsisteront également si ’homme ne travaille pas a les
éliminer.

Quel aspect aura donc sur la Terre spiritualisée celui qui n’aura pas accueilli le principe
du Christ a notre époque ? Il se présentera dans sa matérialité dans les formes d’ou il est
autrefois issu. Ces formes il les aura de nouveau revétues et complétées par trois autres. Tous
ceux qui se seront attardés dans I'animalité réapparaitront sous la forme collective d'une Béte
a sept tétes.

En fait, un jour viendra, apres la réunion de la Terre au Soleil, ot existera d’'une part la
Terre spirituelle, et au-dessous d’elle tout ce qui n’aura pas accueilli le principe du Christ. Les
tétes animales surgiront a nouveau, mais elles ne seront plus en harmonie avec 1’évolution.
Autrefois, lors de la préparation, elles avaient leur raison d’étre ; désormais elles seront
devenues « adversaire ». C’est pourquoi, comme jadis de la mer physique, émergera de la

mer astrale — car tout sera astralisé, y compris le Soleil — un monstre, la Béte a sept tétes. C
IX.

Béte a sept tétes et a dix cornes
(1) — Constitution humaine a la fin de l'ére atlantéenne.

Quand nous considérons la forme extérieure de 1’étre humain comme résultant de la
condensation d'un élément éthérique, nous voyons, a la 4~ époque de I’Atlantide s’ajouter
aux quatre tétes des ames-groupes, les quatre “cornes”. A partir de 1a et pendant les trois
dernieres époques atlantéennes, un double développement s’accomplit dans le Corps
physique. A chaque degré, ou une nouvelle téte d’ame-groupe doit se développer, il se forme
un élément physique double : male et femelle (V. Génération). A la 4~ époque 'homme a
donc quatre “tétes” et I’éthérique est condensé en quatre “cornes”. Si les trois tétes qui
viennent ensuite sont invisibles c’est parce que la forme physique les absorbe ; elles ne sont
plus visibles que par le clairvoyant.

Lorsque se produit le Déluge, 'homme a donc sept “tétes” éthériques d’ames-groupes
dont les trois derniéres se manifestent sous une double forme, masculine et féminine. A la fin
de I’ére atlantéenne, I'ame-groupe dans sa totalité comporte donc sept “tétes” et dix “cornes”.
Les quatre premiéeres tétes n’ont pas de cornes séparées en male et femelle, comme les trois
derniéres.

Sept “tétes” et dix “cornes” font désormais partie de la constitution humaine. En résumé :

5= époque atlantéenne :.......... + 1téte + 1 corne double male et femelle
6= époque atlantéenne :.......... + 1 téte + 1 corne double male et femelle
7= époque atlantéenne :.......... + 1 téte + 1 corne double male et femelle

SOTE teriereeeeeeeeeeee e e e 7 tétes et dix cornes C X.



(2) — Résurgence de la Béte a sept tétes et dix cornes.

L’homme doit maintenant transformer sa constitution en assimilant le principe christique
afin que les sept tétes et les dix cornes qui sont en lui soient pour ainsi dire anéanties. Car
chaque fois qu'un homme meurt, on voit tres bien que la nature de son Corps astral comporte
sept tétes et dix cornes qui sont simplement refoulées, comprimées en lui comme du
caoutchouc.

Supposez qu’a notre époque quelqu’un se ferme au principe christique et qu’il en arrive au
temps de la Guerre de tous contre tous (V. ce mot) sans avoir reconnu le Christ, ou en 'ayant
méme repoussé, tout ce qu’il aurait da transformer en lui se manifestera, surgira sous son
ancienne forme au moment ou la Terre passera dans l’astral. L’animal resurgira, la Béte a
sept tétes et a dix cornes. Tandis que pour ceux qui auront assimilé le principe du Christ, la
sexualité sera vaincue. Les étres endurcis conserveront cette sexualité a dix cornes ; dans
Pensemble, ils auront 'apparence d’'une Béte a sept tétes et a dix cornes semblable a celle de
I’eére atlantéenne. Ils pourraient encore se transformer en assimilant I'impulsion du Christ ;
mais, s’ils repoussent le Christ, tétes et cornes réapparaitront a '’époque ou les « Coupes de la
Coleére » seront déversées sur la Terre. La Terre elle-méme sera alors divisée en deux camps :
celui des disciples du Christ en robes blanches (V. Robes blanches) qui seront des élus des
I’époque des Sceaux, et celui des étres humains qui auront pour forme celle de la Béte a sept
tétes et a dix cornes (V. Ouverture des sept Sceaux). C X.

Béte a deux cornes

On I'appelle aussi « Soradt » (V. ce mot). C’est le nom du démon solaire, de I’adversaire de
I’Agneau (V. ce mot). Or, chacun des étres spirituels de ce genre est désigné a la fois par un
nom et par un signe symbolique tout a fait précis. Pour Soradt ce signe est un trait épais qui
revient sur lui-méme et porte a son extrémité supérieure deux pointes recourbées.

Suivons maintenant I'auteur de ’Apocalypse. Il a mis en signes ce que signifie le 6, 6, 6.
(V. Nombre 666). Ce qu’il décrit, c’est le signe et il le décrit ainsi : « Puis je vis monter de la
terre une autre Béte qui avait deux cornes semblables a celle d'un agneau et qui parlait
comme un Dragon. » (Apo XIII, 11). C XI.

Bethléem

(1) — Petite ville de Judée, pres de Jérusalem, ot habitaient Marie et Joseph et ou naquit
le Jésus de Saint-Matthieu.

« Jésus étant né a Bethléem, en Judée, au temps du roi Hérode, voici les mages d’Orient
arriverent... » (Saint-Matthieu II, 11).

« ... Ils entréerent dans la maison, virent le petit enfant avec Marie, sa mere, se
prosternerent et 'adorerent... » (Saint-Matthieu II, 11).

(2) — C’est aussi a Bethléem que naquit le Jésus de Saint-Luc, dont les parents habitaient
a Nazareth en Galilée, mais étaient venus a Bethléem pour se faire recenser :

« Joseph aussi monta de la Galilée, de la ville de Nazareth, pour se rendre en Judée, dans
la ville de David, appelée Bethléem, parce qu’il était de la maison et de la famille de David,
afin de se faire inscrire avec Marie, sa fiancée, qui était enceinte.

« Pendant qu’ils étaient 13, le temps ou Marie devait accoucher arriva, et elle enfanta son
fils premier-né. Elle 'emmaillota, et le coucha dans une créche, parce qu’il n’y avait pas de
place pour eux dans I'hotellerie. » (Saint-Luc II, 4-7). (V. Enfants — Jésus). {*}

{*} Ainsi chacun des deux enfants Jésus naquit a Bethléem conformément a la prophétie de Michée (Michée V, 1).

Bhagavad-Gita



(1) — Glorification poétique de trois anciens courants spirituels hindous qui renaissent a
notre époque et s’épanouissent dans la Science spirituelle.

A la toute premiere époque hindoue apparaissent trois courants spirituels de nuances tres
différentes : ceux des Védas, du Samkhya et du Yoga. Or, nous sommes appelés aujourd’hui a
unir en quelque sorte ces trois courants en les faisant ressortir, a notre époque, des
profondeurs de I’ame et de l'univers. Vous pouvez les retrouver tous trois dans notre Science
spirituelle (V. Science spirituelle). Si vous lisez ce que jai exposé dans les premiers chapitres
de « La science de l'occulte » au sujet de la constitution de ’homme, des états de conscience
et de veille, de la vie et de la mort, vous aurez ce qui serait, du point de vue actuel la
philosophie samkhyenne (V. Samkhya). Lisez ensuite ce que je dis de I’évolution cosmique
depuis Saturne jusqu’a nos jours et vous avez la philosophie védique (V. Védas) adaptée a
notre temps. Lisez enfin les derniers chapitres ou il s’agit du développement de I'étre humain
et vous avez la forme actuelle du Yoga (V. Yoga). Notre époque doit unir dune facon
organique ce qui nous vient de I'Inde sous la forme de ces trois courants si nettement
différenciés. C’est pourquoi ce merveilleux poéme qu’est la Bhagavad-Gita, ou ces trois
courants viennent confluer sous une forme poétique, doit nous émouvoir tres profondément
(..

Ce n’est pas seulement d’'une facon générale que nos courants spirituels d’aujourd’hui se
rencontrent avec ceux du passé, mais jusque dans les détails. Vous avez pu constater, mes
chers amis, que pour tout ce qui est dit dans « La science de l'occulte », il s’agit d’'une
connaissance acquise directement. Rien ne s’y fonde sur une tradition historique ; aucune
donnée concernant Saturne, le Soleil et la Lune ne s’appuie sur d’anciens documents, comme
peut le voir quiconque sait vraiment ce dont il s’agit. Tout est connaissance directe. Or, chose
extraordinaire, ce qui porte ainsi la marque de notre temps concorde pour I'essentiel avec ce
qui nous est venu du passé. S I.

(2) — Les connaissances extraordinaires des anciens hindous sont issues de la
clairvoyance.

Avec la Bhagavad-Gita on pénetre dans la spiritualité de I'antique civilisation hindoue a
Iépoque pré-bouddhique. Trois courants spirituels viennent y confluer, les Védas, le
Samkhya et le Yoga, sans pourtant se confondre, car ils s’y réunissent organiquement, de
facon a faire un tout (...). C'est une masse considérable de connaissances spirituelles devant
laquelle 'homme moderne ne peut que rester perplexe s’il n’a pas eu de contact avec
Panthroposophie, car il ne sait a quel point de vue se placer pour en apprécier la profondeur.
On ne peut guére en effet pénétrer dans les connaissances ainsi communiquées avec les
moyens actuellement en usage ; tout au plus pourra-t-on y voir un beau réve vécu un jour par
l’humanité. L’homme moderne pourra admirer ce réve, mais il ne lui attribuera aucun intérét
particulier pour ce qui est de la connaissance. Par contre, si on a quelque notion de
Panthroposophie, on sera en admiration devant tout ce qui se révele de profond dans la
Bhagavad-Gita et 'on reconnaitra qu’en ces temps si reculés, I'esprit humain est parvenu a
des connaissances auxquelles nous ne pouvons avoir acces qu’a I'aide de moyens spirituels
qui ne s’acquierent que peu a peu. Et nous ressentons d’autant plus d’admiration pour ces
conceptions remontant a un passé tres lointain que nous les redécouvrons aujourd’hui dans
univer uvi vérifier 1’exactitude. A% insi irmer, nou u
l'univers et pouvons en vérifier ’exactitude. Les voyant ainsi se confirmer, nous nous
émerveillons de voir qu’a ces époques si anciennes, des hommes aient pu sélever a de
pareilles hauteurs (...) Mais nous savons que la connaissance de ces anciens temps était

encore imprégnée d’idées, de vues issues de ’ancienne clairvoyance. S II.

(3) — Les combats mortels entre les vivants ne peuvent atteindre leurs ames
impérissables.

Ce qui nous attire tout spécialement vers la Bhagavad-Git4, c’est la facon émouvante dont
elle parle de la voie qui méne '’homme de I’éphémere a I'impérissable. Arjuna s’inquiéte de
devoir lutter contre les gens de la lignée de Kuru, contre ses parents par le sang et il dit : Je



vais combattre les fils du frére de mon pére. En proie a une grande angoisse, il se demande
s’il a le droit de vaincre dans cette lutte, si des freres peuvent lever le glaive contre leurs
freéres. Alors Krishna, le grand Instructeur lui apparait et lui dit : « Dans les corps de ceux du
clan Kuru que tu vas combattre, vivent des ames qui, elles, sont impérissables et ne font que
se manifester dans ces formes. Chez tes compagnons de lutte vivent également des ames
éternelles qui ne font que se manifester dans les formes du monde extérieur. Vous allez vous
battre, car ainsi le veut votre loi, la loi de I’évolution humaine. Vous allez vous battre, car
ainsi le veut le moment présent qui marque le passage d'une époque a une autre. Mais
pourquoi t’affliger parce que des formes changeantes luttent contre des formes également
changeantes ? La mort, la vie, ce sont des formes en changement. Qu’est donc cette victoire et
qu’est donc cette mort par rapport a ce vers quoi te conduit I’étude approfondie du Samkhya,
par rapport aux ames éternelles qui s’affrontent mais ne sont atteintes par aucun combat ? ».
SII.

Bible

(1) — La Science spirituelle nous apprend a lire les Ecritures.

Le christianisme n’en est qu’au tout premier début de son évolution, et c’est dans I'avenir
seulement que les grandes impulsions qu’il apporte feront sentir leurs effets. (...) Pour
participer a cette évolution, pour la saisir, il faut en suivre les progres, comprendre les
révélations, les impulsions toujours nouvelles qui se manifestent a nous, et qui ont
commencé avec lui.

Avant tout, il faut se dire — et nul besoin d’étre clairvoyant pour s’en rendre compte -
qu'un excellent moyen de développer une compréhension éclairée du christianisme, c’est de
lire la Bible, mais de la lire dans un esprit nouveau. Dans beaucoup de milieux, on considére
encore aujourd’hui la Bible d'un point de vue qu’on pourrait appeler « sentimental ». On voit
en elle, non pas une source de connaissances, mais un livre destiné a fournir une solution a
toutes sortes de questions personnelles. Lorsqu'on a un grand souci, ou une grande
souffrance, on se plonge dans la lecture d'un chapitre de la Bible, on le laisse agir sur soi, et
bien rarement les hommes s’élevent au-dessus de ce point de vue personnel.

D’autre part (...) bien des gens croient aujourd’hui que ’Ancien Testament est composé de
compilations.

Et cependant, lorsqu’on saura lire vraiment les Ecritures, on comprendra aussi beaucoup
mieux les affirmations de la Science spirituelle a leur sujet. F I1.

(2) — Le récit de la Genese est le résultat de la clairvoyance.

Les hommes d’aujourd’hui ne connaissent que tres mal les idées des temps anciens. On
adresse aujourd’hui bien des critiques a la Bible ; comme si elle avait été assez naive pour
nous raconter que le Paradis était un grand et beau jardin planté d’arbres, ou les lions et les
tigres se promenaient amicalement avec les hommes. Comprise ainsi, il est facile d’exercer
sur elle sa critique ; il est aisé de critiquer quand on se fait tout d’abord une idée fantaisiste
qui n’est pas du tout contenue dans la Genese. Cette mentalité a régné notamment dans les
siecles derniers (...) Si les Scolastiques pouvaient revenir aujourd’hui entendre comment on
interpréte ce qu’ils ont dit sur la Bible, ils seraient bien étonnés. Il n’est venu a l'esprit
d’aucun d’eux d’avoir sur les récits bibliques les idées qu'on professe aujourd’hui. Il suffirait
de lire correctement leurs écrits pour se convaincre qu’ils ont enseigné tout autre chose. 1l
existait autrefois une exégese toute autre que celle, grossierement matérialiste, qui a cours
depuis les XVI-- et XVII- siecles, bien qu’on ne se souvint déja plus que le récit de la Bible est
le résultat de la clairvoyance. Cette exégese eut été impossible dans les premiers siécles du
Moyen-Age.

Aujourd’hui, il est facile de critiquer la Bible ; on ne peut pas savoir que les idées qu’on a
ne sont nées qu’il y a quelques siecles. Ceux qui luttent avec le plus d’apreté contre la Bible
combattent des fantaisies toute cérébrales, des inventions qui ne reposent sur rien, et non la
Bible. Le devoir de la Science spirituelle est d'indiquer a nouveau le vrai sens de la Bible et de



faire naitre ainsi 'impression profonde qui doit s’emparer de nos ames quand nous étudions
ce qui, depuis des temps reculés, s’offre a nous sous un aspect si grandiose. Z VIII.

Blavatsky (H. P...)

A la fin du XIX. siecle nous voyons a nouveau l’action rosicrucienne (V. Rose-Croix)
s’exprimer dans les ceuvres de H. P. Blavatsky, et spécialement dans son livre « Isis
dévoilée ».

Certaines révélations que les « Figures secretes des Rose-Croix » avaient publiées en 1785
et présentaient sous une forme symbolique, se trouvent transcrites en langage courant dans
I'Isis dévoilée. Cette ceuvre contient une somme de sagesse occulte d’inspiration occidentale
qui est loin d’avoir été comprise et assimilée, encore que la composition du livre soit
singulierement confuse. Il est intéressant de comparer les « Figures secretes » a I'Isis
dévoilée. Nous pouvons constater que I'influence rosicrucienne se manifeste surtout dans la
premiere partie du livre ; elle est moins sensible dans la seconde. Dans ses publications
ultérieures, Blavatsky se détourne du courant rosicrucien et il nous faut distinguer entre ses
premieres ceuvres et celles qui suivirent bien que, des le début, le manque d’esprit critique de
lauteur se fasse sentir déja. En mentionnant ces défauts, nous nous savons en plein accord
avec 'ame actuellement désincarnée de H. P. Blavatsky. V L.

Blessures (Les cing...)

Les cing blessures de Jésus-Christ.

L’homme qui concentre en lui toutes les forces du Moi et se voit en face du corps humain
Papercoit blessé, percé de coups, troué en quelque sorte. Car la force supérieure du Moi, qui
ne pouvait autrefois habiter le corps physique le transpercait. A cause des influences de
Lucifer et d’Ahriman une partie seulement du Moi pouvait étre donnée a ’homme. Et parce
que le corps n’était fait que pour recevoir cette moindre quantité, il faiblissait lorsque le Moi
tout entier venait 'emplir.

Or, avec Jésus-Christ, c’est le Moi dans toute son ampleur qui vient pénétrer le corps
humain : c’est pourquoi ce corps sera percé, non pas d'une blessure comme les individualités
des époques précédentes (V. Achille ; Siegfried), mais de cinq ; cinq blessures que fait le Moi
dans le corps humain qu’il dépasse. C’est pourquoi il faut que s’éleve sur le plan physique de
I'histoire la croix qui porte le corps du Christ dans I'état ou se trouverait le corps de tout
homme si jamais la force toute entiere du Moi, dont ’homme a été dépouillé en partie par
I'influence de Lucifer et d’Ahriman, venait le pénétrer. (V. Stigmates ; Crucifixion). F VII.

Boddhi (Plan...)

Les Bodhisattvas s’élevent, entre deux incarnations, jusqu’au plan de la Providence, ou
plan Boddhi, pour y rencontrer en pleine conscience leur maitre, qui est le Christ. KIV.

Boddhi (Arbre de...)

Les disciples de Bouddha considéraient les paroles prononcées par Bouddha sous I'arbre
de Boddhi comme un message envoyé du ciel, parce qu’ils étaient convaincus que lors de sa
méditation la connaissance supréme de l'univers avait pénétré en lui. Leur conviction

reposait sur le caractere sacré, unique de cet événement, cinq cents ans avant le Mystere du
Golgotha. F IV.

Bodhisattva

(1) — Le Bodhisattva vivait a la fois dans un corps spirituel et dans un Corps physique.

Antérieurement a I'époque du Bouddha aucun homme sur la terre n’aurait pu tirer de son
for intérieur la doctrine de la compassion et de 'amour qui s’exprime dans le “Sentier
Octuple” (V. ce mot). Ce fut le rdle des initiés qui enseignaient les Mysteres. La révélation
venait d’en-haut. Or les corps étaient encore inaptes : si par la clairvoyance on avait observé
un corps ainsi animé par un Bodhisattva, on aurait vu que ce corps ne contenait qu'une partie



de lentité du Bodhisattva: l'autre partie éthérique dépassait de beaucoup l'enveloppe
humaine et maintenait un lien constant avec le monde spirituel. De sorte que le Bodhisattva
vivait a la fois dans un corps spirituel et dans un corps physique.

Cest seulement au VI~ siecle avant notre ere qu’a existé pour la premiere fois un
organisme humain dans lequel le Bodhisattva a pu pénétrer entierement, montrant ainsi par
son exemple que ’humanité pouvait désormais découvrir par elle-méme le sentier octuple a
I’aide de son sens moral (V. Bouddha). B VI.

(2) — Les Bodhisattuas, instructeurs de Thumanité.

Ne pas voir au-dela de son temps, croire que les facultés dont sont doués les hommes
d’aujourd’hui existaient dans les temps primitifs serait faire preuve d’'un esprit bien borné.
Les facultés humaines, ce que 'homme peut faire, penser, savoir, tout cela change d’époque
en époque. Aujourd’hui les facultés humaines sont si développées que par sa propre raison
Pétre humain peut acquérir telle ou telle connaissance, si bien qu’il a le droit de dire : je
connais telle ou telle vérité par mon entendement, je peux distinguer ce qui est moral de ce
qui est immoral, ce qui est logique de ce qui est illogique. Mais on se tromperait fort si 'on
croyait que la faculté de distinguer ce qui est logique de ce qui est illogique (V. Logique),
entre ce qui est moral et immoral, a toujours fait partie de la nature humaine. Ces facultés se
sont développées progressivement. Ce que ’homme peut faire aujourd’hui par ses propres
moyens a dii lui étre inculqué autrefois — comme un enfant apprend d'une mere, d'un pere ou
d’un professeur — par des étres qui venaient bien s’incarner parmi les hommes mais dont les
facultés spirituelles étaient hautement développées et qui, dans les Mysteres, pouvaient
entrer en rapport avec des entités spirituelles qui les dépassaient, avec des étres divins.

Il y a toujours eu de ces individualités qui, bien qu’incarnées dans des Corps phy31que
pouvaient étre en relation avec des étres supérieurs qui, eux, n’étaient pas incarnés
physiquement. Avant que ’homme fit doué, par exemple, de la pensée logique avec laquelle
maintenant il peut penser logiquement par lui-méme, il a dii écouter ce que lui disaient ces
instructeurs. Mais ce n’était pas a des facultés acquises dans un Corps physique que ceux-ci
devaient de pouvoir penser logiquement ; c’était seulement au fait que, par le moyen des
Mysteres, ils entraient en contact avec les étres spirituels divins, qui habitent les sphéres
cosmiques. Ces instructeurs qui enseignaient la logique et la morale grace aux révélations
qu’ils recevaient des mondes supérieurs vivaient sur la terre avant que 'humanité soit
capable de penser logiquement et de concevoir la morale. Et les Bodhisattvas constituent
justement une certaine catégorie de ces étres qui étaient, il est vrai, incarnés dans des corps
physiques, mais qui restaient en contact avec les étres divins, afin de répandre sur la terre, de
communiquer a ’humanité ce qu’ils apprennent de ceux-ci. B II.

(3) — Tout Bodhisattva a recu autrefois une mission déterminée.

Tout Bodhisattva a recu des mondes supérieurs, aux temps lointains de 1’évolution
humaine une mission déterminée. Le Bouddha lui-méme en tant que Bodhisattva a été
chargé d’une mission. Pour tout Bodhisattva il vient un moment ou ce que par suite de sa
mission il a donné « d’en-haut » a ’'humanité, devient faculté humaine. Car nos facultés
actuelles ont été d’abord possédées par des étres spirituels et les Bodhisattvas les ont fait
descendre des hauteurs spirituelles dans ’humanité. (V. Evolution).

(4) — Que signifie le fait pour un Bodhisattva de devenir Bouddha.

Ce messager de I'esprit qu’est un Bodhisattva en arrive un jour a se dire : « J’ai accompli
ma mission. Ce que '’humanité a été préparée a recevoir pendant de longues périodes lui est
maintenant accordé ». Parvenu a ce point, le Bodhisattva peut devenir Bouddha, ce qui
signifie que pour lui le moment est arrivé ou il n’a plus besoin de se réincarner dans un Corps
physique et sous 'aspect d'un étre chargé d'une mission. C’est ce point qui a été atteint par le
Bouddha. Ce qu’il avait a faire l'avait conduit et ramené bien souvent sur la terre. Mais



I’époque de son illumination en tant que Bouddha fut celle de sa derniére incarnation. Il
vécut alors dans un Corps physique qui avait acquis au plus haut degré les facultés qui
avaient dii étre données d’en haut mais qui devaient désormais devenir I'apanage de I'étre
humain. B II.

(5) — La succession des Bodhisattvas.

Au cours des différentes époques, les Bodhisattvas se font suite 'un a l'autre, chacun
prenant en quelque sorte la succession du précédent. Parmi ceux qui nous intéressent
particulierement et auxquels nous avons souvent fait allusion a propos de I’évolution
humaine, figure tout d’abord celui qui devint le Bouddha (Gautama Bouddha) pendant son
incarnation de fils du roi Sudhodana, puis celui qui lui succéda dans la dignité de
Bodhisattva. Cette dignité, il 'occupe d’ailleurs encore, car, selon I'enseignement hindou qui
s’accorde avec les données de l'investigation clairvoyante, il le sera pour une durée de 2.500
ans. Au terme de cette période ce Bodhisattva, comme son prédécesseur, sera élevé au rang
de Bouddha. Le Bodhisattva actuellement en fonction deviendra alors le Maitreya Bouddha.
EV.

(6) — Le Christ est la source vivante de l'enseignement des Bodhisattvas.

L’humanité est donc dirigée par des instructeurs dont font partie les différents
Bodhisattvas. 11 faut bien considérer ceux-ci comme des guides et ne pas les confondre avec la
source méme de leurs enseignements, cette source ou ils puisent ce qu’ils doivent faire
pénétrer dans I’évolution humaine sous forme de doctrines.

Représentons-nous en quelque sorte une espece de college de Bodhisattvas et au centre de
ce college, la source vivante a laquelle ils puisent leurs enseignements. Or, cette source
vivante n’est autre que I’Etre que nous nommons le Christ. Tous les Bodhisattvas recoivent
donc du Christ la sagesse qu’ils doivent communiquer aux hommes au cours de I'évolution.
Aussi longtemps qu’il reste en fonction, chaque Bodhisattva doit se consacrer entierement a
cette mission, car nous savons qu’une fois élevé au rang de Bouddha, il ne reviendra plus
s'incarner dans un Corps physique.

En accord une fois de plus avec la philosophie orientale, on peut affirmer que Gautama
Bouddha, qui dans sa derniére incarnation fut le fils du roi Sudhodana, ne s’est plus incarné
depuis cette époque que dans un Corps éthérique. E V.

(7) — L'intervention du Bouddha dans la formation de l'organisme de Jésus de Nathan.

Au moment ou est né le Jésus de I'Ev. de St-Luc, de la lignée de Nathan, I'étre du
Bouddha, alors incarné dans un Corps éthérique, pénétra dans le Corps astral de ce Jésus de
Nathan. Depuis son incarnation dans la personne du Gautama Bouddha, il n’avait plus pour
mission d’enseigner, mais simplement d’agir par sa présence vivante. Il était devenu une
force réelle, issue des mondes spirituels et agissant dans notre monde physique. Or, agir par
son enseignement ou bien par la vertu d’'une force vivifiante, d'une force de croissance, sont
deux choses tout a fait différentes. Jusqu’au moment ot un Bodhisattva devient Bouddha, il
joue le role d’instructeur, a partir de ce moment, il agit en tant que force vivante, donnant et
organisant la vie d'une facon ou d’une autre. C’est ainsi que le Bouddha, se comportant selon
sa nouvelle dignité, est intervenu dans la formation de I'organisme de Jésus de la lignée de
Nathan. (V. Bouddha 7). EV.

Bons et méchants
Division de lThumanité en deux courants apres la “Guerre de tous contre tous”.

Il y aura deux sortes dhommes apres la Guerre de tous contre tous: ceux qui se sont
efforcés d’obéir a 'appel de la vie spirituelle, qui auront ennobli leur ame et leur esprit,



porteront sur leur visage 'empreinte de leur spiritualité et la manifesteront dans leurs gestes,
dans les mouvements de leurs mains.

Les autres, ceux qui se seront détournés de la vie spirituelle, représentés dans
PApocalypse par la communauté de Laodicée, les tiedes qui n’étaient ni chauds ni froids,
seront dans la prochaine civilisation les représentants des forces rétrogrades, qui paralysent
I’évolution. Ceux-la porteront sur leur figure méchante, inintelligente et laide, I’expression
des passions et des instincts les plus hostiles a I'esprit. Leurs gestes, tout leur comportement,
seront le reflet des laideurs de leur ame.

Les hommes autrefois se sont repartis en races, en communautés civilisées ; ils se
diviseront a ce moment en deux grands courants, celui des bons et celui des méchants. Et
leur visage révélera — car I'individu ne pourra plus dissimuler — le niveau véritable de leur vie
intérieure. CIV.

Bouddha
(1) — Naissance du Bouddha.

Dans les récits orientaux on raconte qu’a la reine Maya, image de la grande Mere, fut
prédit qu’elle mettrait au monde un étre puissant Cet étre naquit avant terme, dit-on ; tres
souvent c’est ainsi qu'un étre important est envoyé dans le monde (V. Paul), parce que 1’étre
humain dans lequel s’incarne une entité spirituelle supérieure ne se lie pas aussi étroitement
a la matiere que lorsque les temps normaux sont révolus. On raconte ensuite que le Bouddha
fut irradié de lumiére au moment de sa naissance, qu’il ouvrit les yeux et dirigea son regard
vers les quatre points cardinaux, qu’il fit sept pas et que les empreintes de ses pas resterent
gravées sur le sol. On dit aussi qu’il prononca ces paroles : « Ceci est la vie dans laquelle, de
Bodhisattva je deviendrai Bouddha ; c’est la derniere incarnation que jaie a faire sur cette
terre ! ». Si étrange que cette communication puisse paraitre a I’'homme moderne, et
quoiqu’'on ne puisse l'expliquer d'un point de vue matérialiste, elle n’en est pas moins
I'expression de la vérité pour celui qui voit les choses avec les yeux de I'esprit. De notre
temps, on dira que les faits étranges que je viens de vous rapporter sur la naissance du
Bouddha ne sont que légendes. Mais celui qui connait ces choses sait quune vérité spirituelle
est cachée en ces récits. A3 II.

(2) — Bouddha a l'age de douze ans enseigne les sages de U'antiquité.

Six cents ans avant lapparition du Christ sur la terre, tout ce qui s’était passé
précédemment se résume dans la grande conscience de Bouddha qui ressentit tout le trésor
spirituel perdu. Lorsque Bouddha vient au monde, sa naissance est prédite a sa mere Maya,
et il est prophétisé que cet enfant deviendra Bouddha, le sauveur, le guide des hommes vers
I'immortalité, la liberté, la lumiere. La légende raconte que, lorsqu’il avait douze ans, ses
parents l'ayant égaré, le retrouverent sous un arbre, entouré des aédes et des sages de
Pantiquité; et il leur enseignait. Six cents ans apres le Bouddha, les mémes récits
apparaissent dans 'Ev. de St-Luc, bien que sous une autre forme. A3 XIV.

(3) — Principe de laction du Bodhisattva, puis du Bouddha, sur l'évolution de lThumanité.

Lorsquun Bodhisattva est parvenu, au cours de ses incarnations successives, a
perfectionner un corps humain au point de lui inculquer les facultés qui correspondent a sa
mission, il n’a plus besoin de se réincarner. Il plane alors dans les spheres spirituelles d’ou il
agit sur ’'humanité, la dirigeant et veillant sur ses progres. Cest ensuite aux hommes qu’il
incombe de développer ce qui leur a été donné du haut des cieux et de se dire : nous devons
maintenant évoluer de maniere a former en nous les facultés qui ont été acquises par le
Bodhisattva et qu’il a portées a leur perfection au cours de son incarnation de Bouddha (V.
Evolution).

Par suite de cette incarnation de Bouddha, 'humanité a recu assez de révélations pour
qu’elle puisse désormais les développer par elle-méme. Le Bodhisattva étant donc devenu le



Bouddha a pu se retirer de la terre vers les hauteurs spirituelles, d’ot il continue a diriger
I’humanité et ou seul un certain degré de clairvoyance permet de le voir. B II.

(4) — Mission du Gautama Bouddha.

Le Bouddha est celui qui, d’abord en tant que Bodhisattva, a enseigné la compassion et
Pamour avec tout ce qui s’y rattache. Cette activité s’est étendue a travers les époques
pendant lesquelles les hommes possédaient encore une certaine clairvoyance. Lorsqu’il s’est
ensuite incarné comme Bouddha, il a pu contempler par la clairvoyance ses incarnations
antérieures et connaitre les sentiments dune ame qui pénétre dans les profondeurs
spirituelles, au-dela de l'apparence sensible. Il avait acquis ces facultés au cours de ses
incarnations passées et il est né, les possédant déja, dans la famille des Cakia de laquelle
descendait Souddhodana, son pére. Sa mere s’appelait Maya-deir. A sa naissance, ce
Gautama était encore Boddhisattva, c’est-a-dire qu’il possédait dés son enfance une haute
clairvoyance. Son regard pouvait plonger dans les profondeurs de I’existence. Il avait le don
de percevoir les puissances astrales qui sont a la base de I'avidité, de la gourmandise, de la
sensualité. On l'avait pourtant préservé de tout contact avec la corruption, la souffrance et les
douleurs du monde extérieur. Enfermé dans son palais, il avait été gaté, choyé, isolé, ce qui
était, croyait-on alors, dii a son rang. Mais cet isolement ne fit qu’accroitre le pouvoir de sa
clairvoyance intérieure et toutes les violentes passions qui peuvent abaisser 'étre humain
tourbillonnaient autour de lui en visions astrales.

Mais des l'abord, il fut armé, fortifié, aguerri contre les images effrayantes qui
Pentouraient parce que, dans ses incarnations précédentes, il s’était élevé a la hauteur d'un
Bodhisattva. Ces tableaux l'incitaient a sortir, & abandonner son palais pour voir le monde. Il
était poussé par une force intérieure, la grande force spirituelle du Bodhisattva qui était en
lui, lui imposant d’enseigner aux hommes la compassion et 'amour. B II.

(5) — Le Gautama Bouddha reprend l'enseignement de Krishna.

Comment parle le Bouddha de ce monde dont Krishna (V. ce mot) décrivait les splendeurs
vers lesquelles les hommes pouvaient encore élever leur regard ? : « Vous vivez dans le
monde des sens. Moi je vous parlerai du chemin qui peut vous conduire hors de ce monde,
vers cette autre région dont Krishna a parlé. Je vous parle de la voie par laquelle vous vous
libérerez de ce monde, qui n’est plus le monde de Krishna... Je suis venu apres lui, qui est
plus grand que moi, et je veux vous montrer les voies qui conduisent a nouveau vers lui ». F
V.

(6) — Sens profond du passage a l'état de Bouddha selon l'enseignement oriental.

Avant d’étre le Bouddha, il avait été un étre capable, au cours des différents ages, de
s’incorporer dans des corps terrestres sans toutefois s’allier a eux entiérement. Il n’avait pas
besoin pour lui-méme de s’incarner véritablement. Mais pour ce Bodhisattva apparut un
point capital dans I’évolution. Il vit la nécessité de ressentir entierement le sort d’'un étre
humain dans un corps terrestre, d’en connaitre toutes les expériences. Pour une individualité
si haute, une seule incarnation suffit a épuiser toutes les possibilités du sort humain.
L’ensemble de toutes les acquisitions que ’homme a faites ou fera au cours des périodes
postatlantéennes, passées ou a venir, le Bouddha les ressentit en une seule fois. Vivant dans
son germe l'apparition de la conscience morale en ’homme, il put donner une directive
d’ensemble pour les époques qui allaient venir. Ce fut '’événement qui se produisit lorsqu’il
était sous l'arbre de Bodhi (V. ce mot) ; alors lui fut révélé, conformément a sa mission
particuliére, cette doctrine de la compassion et de 'amour qui est contenue dans le sentier
octuple.

L’idéal moral que 'homme allait mettre de longs siecles a acquérir, est la force
fondamentale déposée dans 'ame du Bouddha, de cet étre qui s’éleva alors du rang de
Bodhisattva a celui de Bouddha. Ce qu’il avait appris au cours de sa descente terrestre fut ce



qui lui permit de s’élever jusque la. Tel est le sens de ce passage a I'’état de Bouddha que décrit
I’enseignement oriental. Ce Bodhisattva ne s’était encore jamais incarné totalement. Quand le
fils de Soudhodana eut atteint 29 ans, son ame fut entierement saisie par I'individualité du
Bodhisattva qui jusque la n’en avait pas encore pris totalement possession. K IV.

(7) — Action du Bouddha sur le corps astral de UEnfant-Jésus de Nathan.

Nous savons que dans le Corps astral de I’'Enfant-Jésus de Nathan agissaient les forces
acquises par le Bodhisattva qui était devenu Gautama Bouddha. La tradition orientale (tout a
fait exacte, car elle est corroborée par la science occulte) nous apprend que le Bodhisattva, un
demi-millénaire avant notre ére, en devenant Bouddha, se libéra de la nécessité de s’incarner
a nouveau sur terre ; il agit a partir de ce moment sur ses disciples, mais seulement du haut
du monde spirituel. Le propre d’'une individualité de ce genre est de pouvoir prendre part aux
intéréts et aux destinées de notre existence terrestre.

Dans le cas présent le Bodhisattva, dont la derniere incarnation fut Gautama Bouddha, a
effectivement pris part au progrés de 'humanité. L’homme ne fait pas que manger et boire et
assimiler ainsi les matiéres de la terre physique ; il recoit aussi du monde spirituel la
nourriture de son ame et de son esprit. Si bien que de facon continue et infiniment variée,
descendent dans l'existence physique terrestre des forces qui proviennent de ce monde
spirituel. Si les forces acquises par le Bouddha ont pu se répandre dans le cours ultérieur de
I’évolution humaine, c’est parce qu’elles imprégnérent le corps astral de I’Enfant-Jésus de
Nathan, de sorte que dans ce Corps astral agissait, dans une forme appropriée a I'époque, ce
que le Bouddha avait a donner. « Que la Révélation se manifeste au plus haut des cieux et la
paix s’étendra sur la terre dans le cceur des hommes de bonne volonté ». Ces paroles nous les
répétons a No€l, elles sont 'expression du courant qui s’est déversé dans I’évolution humaine
grace aux forces bouddhiques qui saturaient le Corps astral de 'Enfant-Jésus de Nathan.
Elles ont continué d’agir dans le cours de I'existence terrestre a partir des événements de
Palestine, et leur action se poursuit toujours (V. Annonce faite aux bergers ; Bodhisattva 7). H
VIII, voir aussi SV.

(8) — Apparition du Bouddha a Jésus de Nazareth.

Jésus de Nazareth eut par la clairvoyance d’importantes impressions, soit au sein de la
communauté des Esséniens (V. ce mot), soit quelque temps apres chez lui, ou il laissait agir
sur lui, dans un mode de vie plut6t contemplatif, ce qui pénétrait en son ame en vertu des
forces qui lui étaient venues, dont les Esséniens ne pressentaient rien, mais qu’il vivait en son
ame a la suite des entretiens importants qu’il avait avec eux.

Il faut souligner I'importance de l'une de ces expériences, de ces impressions, parce
qu’elle peut jeter une lumiere sur la marche spirituelle de ’évolution humaine dans son
ensemble.

Ce fut une vision puissante, pleine de signification, qu’eut Jésus, étant en quelque sorte
élevé de la terre, et dans laquelle le Bouddha lui apparut comme présent devant lui. Oui, le
Bouddha apparut a Jésus de Nazareth a la suite des échanges d’idées qu’il avait eus avec les
Esséniens. Et 'on peut dire qu'un entretien a eu lieu, a ce moment, entre le Bouddha et lui. Il
releve de mes obligations occultes de vous communiquer le contenu de cet entretien en
esprit ; car nous sommes autorisés, il nous faut méme aborder aujourd’hui ces secrets pleins
de sens de l’évolution humaine. Au cours de cet entretien en esprit, Jésus entendit le
Bouddha dire a peu pres ceci :



« Si mon enseignement devait se réaliser entiérement tel que je l'ai donné, tous les
humains deviendraient semblables aux Esséniens. Mais cela ne peut pas étre. Cest la que
réside lerreur contenue dans ma doctrine. Les Esséniens, eux aussi, ne peuvent poursuivre
leur développement qu’en s’isolant du reste de lhumanité ; il faut pour eux qu’il y ait des
ames humaines qui ne soient pas comme eux. La réalisation de ma doctrine devrait donner
naissance a des Esséniens uniquement. Mais cela ne peut pas étre. »

Ce fut une expérience grosse de signification que fit Jésus de Nazareth en raison de son
lien avec les Esséniens. G IV.

(9) — Comparaison entre l'enseignement du Bouddha et celui de Zoroastre.

Zoroastre tournait son regard vers le monde extérieur ; tandis que le Bouddha nous
instruit avec perspicacité sur la maniere dont ’'homme peut perfectionner sa vie intérieure,
nous trouvons chez Zoroastre de grands et profonds enseignements au sujet du cosmos,
enseignements qui visent a nous donner la clé de 'univers du sein duquel nous sommes issus.
Alors que le regard du Bouddha était dirigé vers l'intérieur, celui du peuple de Zoroastre se
tournait vers le monde extérieur, afin de 'imprégner de spiritualité. (V. Zoroastre). B VL.

(10) — Sacrifice cosmique du Bouddha sur la planéte Mars au XVII-- siecle (V. Mars 3).

Bouddhisme

(1) — L'enseignement fondamental du bouddhisme.

Cet enseignement dit que la vie, sous la forme que les hommes connaissent pendant leur
incarnation terrestre, est une suite de souffrances, qui résulte du besoin que I’homme ressent
de se réincarner toujours a nouveau. Il est donc bon de tendre a se libérer de ce besoin et
d’éteindre en soi tout ce qui éveille le désir de se réincarner, afin de se détacher de cette
existence et d’accéder enfin au Nirvana (V. Nirvana).

Si 'on veut exprimer en termes courants 'impulsion qui est a la base de 'enseignement
du Bouddha, on peut dire : le Bouddha, par la force et la puissance de son individualité,
dirigea le regard de ses disciples vers l'existence terrestre, et il essaya dans son immense
compassion, de leur donner les moyens d’élever leur ame de cette terre vers le ciel, d’élever
leurs pensées, la pensée humaine, la philosophie humaine jusqu’au ciel. Telle est 'impulsion
donnée par le Bouddha dans son grand sermon de Bénares (V. Bénares).

Les sentiments qui animaient les disciples du Bouddha étaient les suivants : se détacher
de la vie matérielle, n’étre plus uni a elle que par le sentiment de la compassion qui relie aussi
au monde spirituel, tendre sans cesse a atteindre la perception spirituelle, s’élever au-dessus
de tout désir. C’est dans cet esprit que les disciples du Bouddha parcouraient le monde. F IV.

(2) — L'immense et puissante figure du Maitre, considéré comme porteur d'un message
céleste.

Quand nous considérons le bouddhisme pendant les siecles au cours desquels il se
répandait, quand nous nous demandons quel sentiment animait cet enseignement et inspirait
les ames et les coeurs de ses adeptes, nous devons répondre : ces hommes avaient en vue des
buts tres élevés, mais toutes leurs pensées, tous leurs sentiments étaient concentrés sur la
grande figure du Bouddha ; au centre de toute pensée, de tout sentiment des disciples, des
successeurs du Bouddha, se trouvait I'immense et puissante figure du Maitre. Ses paroles
étaient considérées comme sacrées par ses éléves, parce qu’ils étaient convaincus que, lors de
sa méditation sous I'arbre Boddhi (V. ce mot), la connaissance supréme de l'univers avait
pénétré en lui. Leur conviction reposait sur le caractere sacré, unique, de cet événement. F IV.



(3) — Le bouddhisme élevé a un niveau supérieur dans l'évangile de St-Luc.

L’investigation spirituelle nous révele que la conception bouddhique de 'univers avec tout
ce quelle a apporté a '’humanité s’est infiltrée dans I'év. de St-Luc. On peut dire qu’on y
retrouve le bouddhisme, mais sous une forme tres particuliere, de telle sorte qu’il devient
accessible aux ames les plus simples, les plus candides.

Non seulement les dons de la spiritualité bouddhiste nous parviennent a travers I'év. de
St-Luc, mais ils nous parviennent sous une forme supérieure, comme transposés sur un plan
plus élevé que celui ou, six siecles avant notre ere, ils avaient été donnés a I'Inde.

Du pays ou s’est exercée I'action du Bouddha, un évangile d’amour et de compassion s’est
répandu dans toute I’évolution spirituelle de la terre. Mais de I’év. de St-Luc, il rayonne
quelque chose de plus que cet amour, que cette charité infinie. Ce qui s’en dégage, c’est
comme la transformation de 'amour et de la charité en un acte dont I’ame ressent la
nécessité. Compatir, au sens le plus littéral du mot voila ce que veut le bouddhiste. Celui qui
vit selon I'év. de St-Luc veut développer 'amour actif. Le bouddhiste compatit aux
souffrances du malade, mais le besoin de se mettre a 'ceuvre et d’agir en vue de sa guérison,
voila ce que ressent celui qui s’inspire de 1’év. de St-Luc.

L’amour transformé en acte nous apparait dans cet évangile, comme si le véritable
bouddhisme s’était élevé a un niveau supérieur. B III.

(4) — Dans le bouddhisme la notion de Moi humain tend a se perdre.

L’individualité humaine ne recoit son véritable contenu que des forces du Christ. Pour le
bouddhisme cette individualité se perd. La doctrine bouddhique, un demi-millénaire avant
Papparition du Christ, avait perdu la notion du Moi humain, tout en conservant celle des
incarnations successives. C’est parce que I'impulsion christique n’était pas encore née, elle
qui seule peut donner sa maturité compléte a '’élément qui, de plus en plus conscient, passe
d’une incarnation a I'autre. H X.

(5) — Mais l'événement du Golgotha vint rétablir le chemin vers une conscience du Moi
de plus en plus claire.

Pour mieux comprendre le bouddhisme, imaginons quun demi millénaire avant les
événements de Palestine un homme enseigne la vérité, mais qui, étant donné la position qu’il
occupe dans I’évolution, il ne tienne pas compte du Mystere du Golgotha et dise : « Le Corps
physique dont ’'homme est enveloppé et qui fait de lui un homme incarné dans la chair, doit
étre considéré comme n’ayant aucune valeur; cest au fond un déchet qui doit étre
supprimé ». Cest bien dans cette direction que ’humanité aurait dii se diriger si rien d’autre
n’était arrivé. Mais 1'événement du Golgotha eut lieu et son résultat fut de rétablir
completement les principes essentiels de la nature de ’'homme qui avaient été perdus. (V.
Corps physique 8 et 9). H VII.

Boudhi

L’ésotérisme oriental désigne par ce mot « I’Esprit de vie » (V. ce mot). Cest la partie du
corps éthérique déja transformée par le Moi. Actuellement « Bouddhi » est de nature divine.
(V. Pain de vie ; Manne). A1 I1.

Brahman

Brahman désigne lélément spirituel de Uair qui entretient la vie.

Qu’est-ce que le pur Brahman ? Le matérialiste croit qu’en aspirant de l'air, ’homme
n’aspire que du gaz. C’est la une illusion. A chaque inspiration nous aspirons de I’'esprit, a
chaque expiration nous rejetons de l'esprit. Au temps de I'ancienne clairvoyance, les hommes
savaient cela, et ne croyaient pas selon le matérialisme moderne, que nous n’aspirons que du
gaz. Ils savaient que '’homme aspire aussi 'élément éthérique de l'esprit, le « Brahman »,
dont provient la vie. On croit aujourd’hui que la vie est entretenue par 'oxygene de l'air ; les



anciens savaient que c’est Brahman qui entretient la vie, et que c’est en l'aspirant que
I’homme vit. C’est le Brahman pur qui est la cause profonde de la vie. F V.

Buisson ardent

Zoroastre disait : « Quand la perception clairvoyante se pose sur les choses du monde, sur
les minéraux, les plantes, les animaux et les hommes, elle voit que ces choses recouvrent
toutes sortes d’entités spirituelles. Cependant I'’Etre spirituel auquel 'homme doit son
existence véritable, celui qui devra un jour vivre dans les profondeurs du Moi humain, est
encore invisible quand on regarde les choses de la terre ; on ne peut le voir ni par les yeux
physiques, ni par les organes de la clairvoyance ! ». Mais quand Zoroastre élevait son regard
vers le soleil, il ne voyait pas seulement le soleil physique ; et il disait : « Comme on voit
autour de '’homme une aura, ainsi on voit autour du soleil la grande aura solaire Aoura-
Mazdao. (V. ces mots) » (...) Mais en ces temps Aoura-Mazdao n’habitait pas encore la terre.
Ensuite vient le temps ou ’homme, devenant clairvoyant, commence a percevoir Aoura-
Mazdao dans 'atmospheére terrestre ; ce n’était pas possible au temps de Zoroastre. Quand
Zoroastre voyait par la perception clairvoyante ce qui se manifeste dans I’éclair et le tonnerre
terrestres, ce n’était pas Aoura-Mazdao qui se révélait, ce n’était pas le Grand Esprit Solaire,
Prototype de I'humanité. Il fallait qu’il se tournat vers le soleil pour y voir Aoura-Mazdao.
Zoroastre trouva en Moise son successeur, quand le regard spirituel de celui-ci s’éveilla, il
apercut dans le Buisson ardent, et dans le feu sur la montagne du Sinai (V. ce mot), I'Esprit
qui se révéla a lui comme « Eieh ashor eieh » : « Je suis celui qui était, qui est, qui sera, —
Iahvé ou Jéhovah. » Que s’était-il passé ?

Depuis les ages anciens et 'époque de Zoroastre, 'Esprit qui se trouvait auparavant
seulement sur le soleil s’était rapproché de la terre. Cest lui qui rayonnait dans le Buisson
ardent et dans le feu du Sinai ; il se trouvait dans les éléments de la terre. Lorsque quelques
époques se furent encore écoulées, cet Esprit que les Rishis pouvaient pressentir mais dont ils
disaient : « Notre sagesse n’est pas encore capable de le voir », celui que Zoroastre devait
chercher dans le soleil, celui qui se révélait a Moise dans les éclairs et le tonnerre, apparut
enfin dans un homme, dans Jésus de Nazareth. Voila le chemin accompli: le Christ est
descendu des hauteurs de I'univers, d’abord dans les éléments physiques et ensuite jusque
dans un corps humain. Ce n’est qu’a ce moment que le Moi divin dont ’homme est issu renait
dans 'humanité. A3 L.



Calice (Le... de Gethsémani)

« Pouvez-vous boire le calice que je dois boire et étre baptisés du baptéme dont je dois
étre baptisé ? » (St-Marc X, 38).

On le voit nettement par ce passage, le Christ exige des apotres quelque chose. Il aurait pu
se faire en effet que les apdtres aient suivi jusqu’au bout la voie dans laquelle ils s’étaient
engagés, aient participé entierement au Mystere du Golgotha, et que le lien qui les unissaient
au Christ se soit maintenu. Mais I’Ev. de Marc le montre avec une précision particuliere, c’est
le contraire qui s’est produit. Lorsque le Christ Jésus est arrété, tous les apétres s’enfuient, et
Pierre, qui avait promis de ne se laisser rebuter par rien, le renie trois fois avant que le coq
n’ait chanté. (...)

Sur le chemin du mont des Oliviers, le Christ est saisi d’angoisse. Mais qui, mes amis,
pourrait croire que c’est la crainte de la mort qui fait couler de son front la sueur de sang ? Ce
serait bien mal comprendre le Mystére du Golgotha ? Ce n’est pas devant la croix qu’il
tremble, cela va sans dire. La raison de son angoisse, c’est qu’il se demande : « Ceux que je
prends avec moi pourront-ils supporter cette épreuve qui décidera si leur ame pourra me
suivre, et s’ils seront capables de tout souffrir avec moi, jusqu’a la croix ? ». Leur conscience
sera-t-elle assez ferme, assez éveillée, pour qu’ils participent a tout ce qui va se passer, voila
ce qui doit se décider a ce moment, voila le « calice » qui s’approche de lui. Et il les laisse
seuls afin qu’ils puissent “veiller”, c’est-a-dire se maintenir dans un état de conscience
supérieur, dans lequel ils participeront a tout ce que le Christ doit vivre. Alors il s’en va et
prie : « Pere, retirez ce calice loin de moi, toutefois, non pas ce que je veux, mais ce que vous
voulez. » Cela veut dire : Ne me faites pas savoir encore que je suis un isolé, que les autres ne
peuvent me suivre. Il revient et les trouve endormis. Ils n’ont pas su se maintenir dans I'état
de conscience exigé. Il essaye alors de les y ramener, sans y parvenir. Il essaie encore une
seconde fois, sans plus de résultat Il sait alors qu’il est seul, et que les disciples ne pourront
pas le suivre sur sa route. Le calice ne s’est pas éloigné ! Le Christ est destiné a accomplir sa
mission dans la solitude, dans I'isolement. Le monde allait voir s’accomplir le Mystere du
Golgotha, mais sans le comprendre. (V. Isolement ; Abandonné ; Christ 20 et 21). F IX.

Caligula
Caligula se fait initier dans les Mystéres.

Les Césars acquirent par force le droit de se faire initier aux Mysteres. Le premier en date
fut Auguste, qui n’en fit pas mauvais usage, mais ensuite cela devint une habitude. Voila
contre quoi Jean-Baptiste s’insurgeait. Par son baptéme, il cherchait & soustraire ses
néophytes aux lois du devenir historique, afin qu’ils missent leur confiance ailleurs que dans
I’Empire romain.

Parmi les Césars qui furent initiés le plus a fond dans les Mysteres, il faut citer Caligula et,
plus tard, Néron. C’est 1a un des secrets de I’'Histoire : Caligula et Néron étaient des initiés ;
ils s’étaient acquis illégitimement le savoir des Mysteres. Imaginez ce que pouvait en penser
un homme tel que Jean-Baptiste, et ce qu’il pouvait ressentir a cette idée, lui qui connaissait
I'immense importance de ce savoir. (...)

Diogene savait aussi que les Mysteres étaient trahis, et que par 1, ’'humanité allait étre
plongée dans une obscurité profonde, de sorte qu’il faudrait « une lanterne » pour trouver
« ’'homme ». (...)

Caligula n’avait pas subi l'entrainement préparatoire a linitiation. Cet empereur
invoquait Jupiter en 'appelant « mon frére Jupiter » ; cette appellation lui était coutumiere.



Car il se sentait, bien entendu, citoyen des mondes spirituels ou réside Jupiter, et en
conséquence, il appelait Jupiter son frere. Il se sentait, lui, Caligula entierement transporté
au sein des entités spirituelles, et il tenait a affirmer par des marques extérieures qu’il faisait
partie du monde supérieur. A certaines dates, il se montrait costumé en Bacchus, avec le
thyrse et la couronne de lierre, et se faisait adorer. D’autres fois, il se costumait en Hercule,
portant une massue et une peau de lion, puis en Apollon, la téte couronnée de rayons et la
lyre en main ; le choeur qui 'entourait célébrait ses louanges, selon le rite, comme s’il était
Apollon. Il apparaissait aussi en dieu Mercure, des ailes a la téte et le caducée a la main,
finalement en Jupiter.

Un poete tragique, que l'on estimait compétent en la matiere, fut sommé par lui de
décider quel était le plus grand, de Caligula ou de Jupiter, — 'empereur s’était placé a coté de
la statue du dieu — et comme le poéte se refusait a dire que Caligula était le plus grand, il fut
frappé de verges. I V.

Cana (Les noces de...)

(1) — Les liens consanguins doivent peu a peu faire place a des liens d’'amour librement
noués.

Dans I’évolution terrestre un moment doit venir ou 'amour matériel lié aux liens du sang
se spiritualisera de plus en plus. Cet événements doit manifester que I'amour primitif se
transforme en amour spirituel. Le Christ y fait allusion lorsqu’il dit : « Un temps viendra qui
sera mon temps, ou les choses les plus importantes seront faites par des hommes qui ne
seront plus unis par des liens consanguins (V. Consanguinité) mais par des liens librement
noués entre eux. » Le Christ lui-méme, qui donne pour cela la premiere impulsion, déclare a
une occasion importante que cet idéal se réalisera, mais que son heure n’est pas encore
venue. Il y fait prophétiquement allusion quand sa mere l'invite a faire quelque chose en
faveur des hommes, quand elle en appelle pour ainsi dire au droit qu’elle aurait de réclamer
de lui cette action. Il répond alors : « Ce que nous pouvons faire aujourd’hui dépend encore
des liens du sang, des rapports qui vont de moi a toi; car mon heure n’est pas encore
venue ! » Que ce temps vienne un jour, c’est ce qui est exprimé a travers le récit des noces de
Cana. A l'invitation de sa mere : « Ils n’ont pas de vin », Jésus répond : « Cest quelque chose
qui a encore a faire avec moi et toi ; mon heure n’est pas encore venue. » Voila le mystere
auquel font allusion les paroles de ce texte. Comme beaucoup d’autres passages, il a été
grossiérement traduit. Il n’y est pas dit : « Femme qui a-t-il de commun entre toi et moi ? »
mais: « Ceci est en rapport avec le lien du sang qui nous unit. » En présence des
commentaires actuels des Ecritures, on se demande si ceux qui les font et qui se disent
chrétiens ne sentent pas ce qu’il y a de choquant dans la traduction faussée qu’ils proposent :
« Femme, qu’ai-je de commun avec toi ? ». A1IV.

(2) — Le Moi doit devenir indépendant

Le Christ va chez les Galiléens, vers ceux dont le sang est le plus mélé. Du mode de
reproduction basé sur le mélange des sangs doit sortir 'amour qui ne s’attache pas a la
matiere. Voila pourquoi c’est a 'occasion d'un mariage qu’il peut commencer sa mission,
parce que le mariage se rapporte au mode de reproduction (...)

Il montre d’abord que le Moi doit devenir indépendant, et il s’adresse pour cela a ceux qui
sont déja détachés du lien du sang (V. Galilée). Il s’adresse aux gens d’'une noce dont les corps
sont sous l'influence de I’alcool, car a cette noce on boit du vin (V. Vin). Et le Christ-Jésus
montre qu’elle est sa mission par rapport aux différentes périodes de la terre. A1 V.

(3) — Le changement de l'eau en vin.

On interprete souvent d'une maniére curieuse ce changement de I’eau en vin. On entend
dire méme par des théologiens, qu’il signifie simplement que l'eau fade de 1’Ancien
Testament doit étre remplacée par le vin vigoureux du Nouveau Testament. Sans doute ceux



qui reviennent toujours a cette explication ont-ils aimé le bon vin ; mais ces symboles ne sont
pas aussi simples.

La vérité doit s’adapter a chaque époque aux formes qui conviennent aux hommes de ce
temps. L'impulsion la plus haute, celle du Christ, a dii descendre jusque dans les habitudes et
les moeeurs de son temps. Car elle doit se revétir de mots qui soient compréhensibles. Cest
ainsi que le Christ recourt a cette action du vin pour indiquer le chemin que parcourt
’humanité. Il tient compte des besoins de I’époque.

Le Christ va chez les Galiléens, mélange de plusieurs sangs, et il accomplit 1a le premier
signe de sa mission ; il adopte les habitudes en usage pour transformer I’eau en vin. Par 13, il
signifie qu’il veut mener vers un état spirituel ’'homme qui est descendu jusqu’au degré de
matérialité symbolisé par le fait de boire du vin (V. Noé). Il ne veut pas venir que pour ceux-la
qui peuvent se relever par le baptéme de I'eau. A1 V.

(4) — « Trois jours apres, il se fit des noces a Cana en Galilée » (Jean II, 1).

Tout initié sait que ces trois jours signifient quelque chose de spécial. Que veut dire ce
troisiéme jour ? L’auteur de I'Ev. de St-Jean veut dire par la qu’il ne s’agit pas seulement d’'un
événement réel, mais en méme temps d’'une grande prophétie. Ce mariage symbolise les
grandes noces de ’humanité qui, dans l'initiation, se dévoilent au troisieme jour (...) Au
troisieme jour on voyait le temps ot '’humanité passera de la 5~ a la 6 époque. Avant la 3
époque, le temps n’est pas venu ou l'impulsion du Christ puisse agir. L’évangéliste fait
allusion a ce rapport particulier qui va du « Moi au Toi », celui de « Nous deux ». Le texte ne
contient pas la phrase absurde : « Femme qu'’y a-t-il de commun entre toi et moi ». Lorsqu’a
I'instigation de sa mere, le Christ dit : « Mon heure n’est pas encore venue » cela veut dire
I’heure d’agir sur le mariage, sur la maniére d’unir les étres humains. Ce temps est encore a
venir. Ce qui agit encore actuellement, c’est ce qui unit par le sang. Et de la vient I'allusion a
ce qui rattache la mere au fils. Quand nous étudions ainsi ce texte toute la réalité extérieure
se détache surun fond spirituel plein de sens. (V. Noces). A1 X.

(5) — Aux noces de Cana, Jésus-Christ agit comme un initié qui a pouvoir sur les
éléments.

Au cinquiéme degré de I'initiation on maitrisait les forces occultes magiques qui coulent
dans le sang des générations (V. Degrés), on ne faisait plus qu’un avec '’ame du peuple. Or,
celle-ci s’exprimait par les forces féminines ; c’est donc avec elles qu'un initié du cinquiéme
degré se trouvait en rapport. Il faut se faire de tout cela une représentation spirituelle vivante.
— Or le Christ entre dans un rapport tout nouveau avec ces forces de la femme. Il est uni a
cette femme qui est redevenue vierge par le baptéme dans le Jourdain, qui a recouvré en elle
les forces pleines de seve de la virginité (V. Virginité). Voila I'élément nouveau que
I’évangéliste veut faire ressortir lorsqu’il parle de ce courant qui passe du fils a la meére. Pour
ceux qui avaient alors des connaissances occultes il n’y avait rien 1a d’extraordinaire a ce que
ce fils, s’il en était au cinquieme degré d’initiation, piit faire un usage magique des forces du
sang qui, par la mere, agissait dans le peuple. Mais le Christ révéla les forces de la femme
sous un aspect spirituel plus élevé lorsque celle-ci recouvre sa force virginale.

Ce qui eut lieu a Cana doit donc s’accomplir sous 'action d’un initié qui a dépassé le
cinquieme degré. L’auteur de I’évangile de saint Jean prépare admirablement les évé nements
qu’il décrit. Vous avez pu voir que de I'eau fraichement puisée est toute différente d'une eau
déja depuis quelque temps dans une cruche, — comme une plante qui vient d’étre cueillie est
toute autre qu’une fleur qui se fane dans un vase depuis trois jours. En s'unissant aux forces
de la terre par I'eau qu’on vient de tirer, I'initié se relie au rapport spirituel du Christ a sa
mere. Il prolonge I'action de la terre. Dans la vigne, la terre peut changer 'eau en vin. Le
Christ qui s’est approché de la terre, qui est devenu l'esprit de la terre, agit dans tout
lorganisme terrestre ; s’il est le Christ, il doit pouvoir faire ce que la terre fait dans la vigne,
changer I'eau en vin.



Le premier miracle que le Christ accomplit selon I’évangile de saint Jean se rattache a ces
signes que les initiés des anciens temps faisaient apparaitre lorsqu’ils commandaient aux
forces du sang. A3 X.

(6) — Une force venue de 'ame a eu un effet jusque sur le physique.

L’intendant est appelé ; il a I'impression que quelque chose de particulier vient de se
passer, mais il ne sait pas quoi ; il est dit expressément que lui n’a pas vu ce qui s’est passé,
mais seulement les serviteurs 'ont vu. Et sous I'impression de ce qui s’est passé il trouve que
l’eau a le gotit du vin. C’est ce qui est dit clairement ; de sorte qu’une force venue de I’ame a
eu un effet jusque sur ’élément physique du corps humain. Mais dans la mere (V. Meére
adoptive) de Jésus de Nazareth, qu’est-ce qui existait donc, qui a pu a ce moment donner
assez de force a sa foi pour produire un tel résultat ? Il vivait en elle cette conviction que celui
que les autres appelaient son fils, était devenu I'Esprit de la terre. Alors la grande force qui
vivait en elle (V. Virginité), unie a celle qui vivait en lui — agissait de lui a elle —, put avoir le
résultat que I'on sait.

Ainsi ce premier miracle et toutes les circonstances qui l'entourent montrent bien
comment put s’exercer sur le monde physique une action qui vint de ’accord des ames, de ce
qui fut encore en rapport avec les liens du sang,

C’est dans ce premier miracle que la force du Christ se manifeste le moins. Elle a encore
besoin d’étre soutenue par les forces de 'ame maternelle et les forces de la nature qui se
trouvent dans I'eau fraichement puisée. A3 IX.

Aux noces de Cana, lorsque le Christ a déversé sa force dans le Corps éthérique des
convives, ’eau a pris dans leur bouche le gotit du vin. (...)

Aux noces de Cana, il a agi comme un initié du cinquiéme degré, comme celui qui a
pouvoir sur les éléments (V. Homme simple ; Transformation). A3 X.

Cancer (Signe du...)

Ce signe marque le moment ou le soleil chaque année arréte son ascension pour
redescendre dans le ciel aux yeux de I'observateur terrestre. Il symbolise un changement de
direction, un retour ou un saut brusque. (V. Anesse et son anon). E XI.

Captivité (de Babylone)

La sagesse de Moise recut en Chaldée certain enseignements qui émanaient directement
des sanctuaires zoroastriens qui s’étaient conservés, un peu affadis, dans les Mysteres de la
Chaldée et de Babylone, et jusque dans les régions du Tigre et de ’Euphrate.

Un autre événement se produisit alors. Moise — sinon Moise lui-méme, du moins
I'enseignement qu’il avait 1égué a son peuple — s’unit avec les forces solaires qui imprégnaient
la sagesse des Babyloniens. Cette union se fit dans les sanctuaires que les Hébreux
fréquentaient pendant leur captivité. Or, justement a I'époque ou les sages hébreux entraient
en contact avec les Mysteres des bords de 'Euphrate et du Tigre, Zoroastre réincarné y
enseignait... A peu prés au moment de la captivité de Babylone, Zoroastre réincarné se
trouvait a méme de reprendre a nouveau une partie de I'enseignement qu’il avait donné
auparavant. Car il avait continué a se réincarner, et c’est au cours d’une existence ou il portait
le nom de Zarathas ou Nazarethos (V. Zarathas), qu’il fut l'instructeur des juifs captifs qui
fréquentaient les sanctuaires du pays.

C’est ainsi qu’au cours de son cheminement, la sagesse mosaique entre en contact avec ce
que Zoroastre lui-méme était devenu depuis qu’il avait passé de lieux de Mysteres plus
reculés aux sanctuaires de I’Asie mineure. Il était devenu le maitre des initiés chaldéens, et
aussi de certains Hébreux qui recurent directement de Zoroastre réincarné ce que celui-ci
avait déja donné a leur ancétre Moise. E I1.

Catharsis



On désigne par ce terme la purification du Corps astral. Elle a pour but d’enlever au Corps
astral par la méditation tout ce qui 'empécherait d’avoir une structure réguliere et
harmonieuse et de posséder des organes supérieurs ; le germe de ces organes est en lui, il n’y
a au fond qu’a les dégager. Quand la catharsis a été produite et que les organes du Corps
astral sont formés, il faut encore que ces résultats soient imprimés dans le Corps éthérique.
Cest alors seulement que I'homme pourra avoir la vue des mondes supérieurs. (V.
Photismos ; Illumination). A1 XII.

Le premier pas de I'initiation consiste a faire pénétrer dans I'’ame pendant la journée, des
forces capables d’agir dans le Corps astral lorsqu’il se dégage la nuit du physique et de
I’éthérique. Supposez qu’un étre humain pleinement conscient recoive I'indication de quelque
chose a faire, quelque chose qui ait été choisi de telle facon que l'effet s’en prolonge pendant
la nuit. Représentez-vous cet effet comme un son qui continuerait de vibrer quand le Corps
astral s’est dégagé, ce son agirait de la méme maniere qu’ont agi autrefois les forces qui ont
modelé le Corps physique. Le premier pas de l'initiation a toujours consisté a faire faire au
néophyte, pendant la vie de veille, quelque exercice dont I’écho se prolonge dans sa vie
nocturne. Tout ce qu’on appelle méditation, concentration, tout exercice effectué pendant la
journée, tout cela n’est rien d’autre quune activité de I'ame dont l'effet se prolonge lorsque le
Corps astral se libere, et devient la nuit une force modeleuse d’organes.

On appelle cela “purifier” I'astral, éliminer ce qui ne convient pas au Corps astral. Ce
premier pas s’appelait autrefois catharsis, purification. Ce n’était pas encore une activité au
sein des mondes supra-sensibles, mais des exercices effectués pendant la journée, une sorte
d’entrainement de l'ame. Il s’agissait d’acquérir certaines manieres de vivre et d’étre,
d’organiser sa vie d'une facon qui puisse réagir sur le Corps astral jusqua ce qu’il soit
transformé, que des organes s’y soient développés. C I.

Cause
Doit-on rechercher la cause d’'une cause indéfiniment ?

Avec leur facon abstraite de penser les hommes perdront difficilement l’habitude de
vouloir rechercher indéfiniment la cause d’'une cause, habitude qui les fait pourtant tourner
dans un cercle vicieux. On devrait se rendre compte par une méditation approfondie que si
I'on se maintient sur le terrain de la science spirituelle, il vient un moment ot il faut cesser de
chercher les causes, les origines des choses, sans quoi il ne s’agit plus que d’un jeu de I’esprit.
On peut se demander, par exemple, lorsqu’on voit sur la route les traces d'une voiture, d’ou
proviennent ces traces. La réponse sera : les roues d’'une voiture. On peut encore se demander
ou les roues se trouvaient placées sur la voiture, ou bien pourquoi elle a laissé des traces sur
la route, a quoi la réponse sera : parce qu’elle a passé sur cette route. Mais pourquoi a-t-elle
passé sur cette route ? Parce qu’elle devait transporter un voyageur. Pourquoi le voyageur
avait-il besoin de cette voiture ? Des lors on abandonne completement le probléme initial et
la pensée tourne a vide. Il en est de méme pour les grands problémes métaphysiques : a un
moment donné, il faut s’arréter car les questions n’ont plus de rapport avec les faits. E II.

Celse

Ce grand savant du temps de UEmpire romain n’a rien compris a laction du Christ sur
Chumanité.

Le Christ apporte une impulsion nouvelle. Mais elle n’est naturellement pas acceptée par
tous, et notamment elle reste étrangere a certains domaines, particulierement a ceux de la
connaissance. Voyez par exemple des écrits scientifiques du temps de 'Empire romain,
comme ceux de Celse. Il a écrit sur le Christ ; et cet homme qui était un grand savant, mais
qui n’a rien compris a l'action du Christ sur la pensée humaine, dit : « On rapporte qu’il a
vécu en Palestine des époux nommés Joseph et Marie, auxquels se rattache la secte des
chrétiens. Mais tout ce qu’on nous raconte a cet égard n’est que légende. La vérité est que la
femme de ce Joseph le trompa un jour avec un capitaine romain du nom de Pantera. Joseph
ne sut pas quel était le vrai pere de son enfant. »



Cest un des récits qui eurent le plus cours a cette époque. Quand on lit la littérature
contemporaine, on sait que bien des hommes n’ont pas dépassé le niveau de Celse.
L’impulsion du Christ n’entre certes que bien lentement en certains domaines. A3 XII.

Céne (La sainte...)

(1) — La matiere est la manifestation de lesprit divin.

Il fallait que ’homme se rendit compte que la matiere n’est pas absolument étrangere a sa
vie intérieure, a I'esprit dans sa vie intérieure. Il devait étre amené a voir que partout dans
I’'espace, la ou la nature existe, il n’y a pas que de la matiere. Mais par quel moyen ? Le seul
moyen de le lui faire comprendre, c’était de lui montrer quelque chose qui fut a la fois esprit
et matiére, quelque chose qu’il savait étre spirituel et qu’il voyait sous forme de matiere. Il
fallait que la métamorphose, 'éternelle transmutation de ’esprit en matiére, de la matiere en
esprit, reste vivante pour lui. Et c’est ce qui est arrivé par le fait que la Sainte Céne s’est
maintenue a travers les siecles comme une institution chrétienne. En remontant le cours des
siecles qui ont suivi 'institution de I’'Eucharistie, de la Sainte Céne, nous constatons combien
elle a été mieux comprise aux époques plus anciennes et moins matérialistes (...)

La Sainte Cene était I'’équivalent de la voie ésotérique pour ceux qui voulaient aller au
Christ mais ne pouvaient pas suivre cette voie ; dans la communion, ils trouvaient une
véritable union avec le Christ. Mais toute chose a son temps (...).

Le sens dans lequel nous devons agir par 'anthroposophie est d’arriver a saisir I'esprit en
nous comme une réalité concrete (...) Alors que le chrétien non évolué pouvait chercher par
I’Eucharistie, la Céne, sa voie vers le Christ, le chrétien évolué apprend, grace au progres de la
science spirituelle, a connaitre la figure du Christ et a s’élever par l'esprit vers ce qui
deviendra progressivement a ’avenir le chemin exotérique de '’humanité. (V. Matiére ; Christ
7). HIX.

(2) — « Celui qui mange mon pain me foule aux pied. » (Jean XIII, 18).

L’homme mange le pain de la terre, et il marche dessus, il la foule avec ses pieds. Si la
terre est le corps dont le Christ est 'esprit, ’homme est celui qui foule de ses pieds le corps
dont il mange le pain. Et I'image de la sainte Céne prend au sens de I’évangile de St-Jean une
profondeur infinie quand nous savons que le Christ est I'esprit de la terre et que le pain est
issu de ce corps.

Le Christ I'indique en disant : « Ceci est ma chair ! ». Comme la chair de ’'homme est le
Corps physique de son ame, ainsi le pain fait partie du corps de la terre, c’est-a-dire du corps
du Christ. Et la seve qui circule dans les plantes, le jus qui gonfle les grappes de raisin, sont
pareils au sang qui circule dans le corps humain. Le Christ peut dire : « Ceci est mon sang ! ».
Celui qui ne veut pas comprendre, ou qui n’a pour cela aucun sens, peut croire que la Céne
perd, par cette explication véritable, quelque chose de sa sainteté. Mais celui qui peut
comprendre se dira qu’au lieu d’enlever a la Cene son caractere sacré, cette explication
sanctifie tout le globe terrestre. Quel sentiment formidable envahit notre ame lorsque nous
découvrons ainsi dans la Cene le plus grand mystére de la terre, par lequel I'’événement du
Golgotha s’intégre dans toute I’évolution. La Céne nous prépare a comprendre que le sang qui
coule au calvaire a non seulement une signification humaine, mais qu’il a un sens pour
l'univers entier, parce qu’il donne a la terre la force de progresser dans son évolution. (V.
Christ 7). A1 VIL.

(3) — L'union mystique avec le Christ.

Aucune force d’attraction ne peut se diriger vers I'esprit du Christ pendant la sainte Céne,
sans la pensée exprimée par ailleurs (V. Terre, corps du Christ) qui développe cette force
d’attraction. Ainsi pour tous ceux qui ont besoin d'un symbole extérieur pour accomplir un
acte spirituel, notamment I'acte de s’unir au Christ, la sainte Céne sera le moyen, — jusqu’au
jour ou leur force intérieure sera assez grande, ou ils seront suffisamment remplis du Christ



pour pouvoir s’unir a Lui sans intermédiaire physique. La Céne, la communion, est la
préparation pour I'union mystique avec le Christ, je dis la préparation. C’est ainsi qu’il faut
comprendre les choses. Tout évolue depuis le physique jusqu’au spirituel, sous l'action
christique ; ainsi grandissent aussi sous son action les étapes qui ont tout d’abord formé un
pont. La communion doit passer du physique au spirituel pour conduire a I'union véritable
avec le Christ. On ne peut qu’effleurer ces questions, car il n’est possible de les comprendre
qu’en les acceptants dans toute leur grandeur sacrée. A3 XIV.

(4) — L'expansion dans lunivers.

Jésus-Christ explique a ceux qui I'entourent qu’il se ressent dans tout ce qui, dans la terre,
est élément solide — je suis le pain — ainsi que dans tout ce qui est liquide. Ce qui est décrit
dans la sainte Ceéne c’est 'expansion consciente dans l'univers, tel que ’homme la vit
inconsciemment pendant son sommeil. E VII.

Centaure

Un lien mystérieux entre lhomme et le cheval se révéele aux yeux du clairvoyant.

Chacune des facultés que 'homme possede actuellement, 'homme la doit au fait d’avoir
rejeté une certaine forme animale. Le clairvoyant qui observe les différentes especes animales
sait exactement ce que nous devons a chacune d’elles. (V. Animaux) (...).

Le clairvoyant qui tourne son regard vers le monde cherche a quoi nous devons d’étre
devenus intelligents, quelle forme animale nous avons éliminée pour cela. Si étrange, si
grotesque que cela puisse paraitre, il n’en est pas moins vrai que si la race chevaline n’existait
pas, nous n’aurions jamais pu acquérir l'intelligence. Cela, on le savait encore autrefois. Tous
les liens qui se sont créés entre certaines races humaines et le cheval avaient pour origine une
sorte d’amour mystérieux, le sentiment de ce que ’'homme doit au cheval (...) Si vous étudiez
les anciennes moeurs des peuples encore doués d’une certaine clairvoyance, les peuples
germano-nordiques par exemple, vous verrez qu’ils suspendaient des cranes de chevaux
devant leurs maisons ; ils avaient encore confusément conscience du fait que 'homme a
dépassé I'état de non-intelligence en éliminant la forme du cheval (...).

Ainsi 'étre humain est issu d’'une forme qui contenait ce qui est actuellement le cheval.
Les artistes ont autrefois représenté ce stade par la forme du Centaure, afin de rappeler a
I’'homme le niveau d’évolution au-dessus duquel il s’est élevé par ses efforts, pour devenir ce
qu’il est actuellement. Or, ce qui s’est passé dans les temps préhistoriques pour donner
naissance a notre humanité se reproduira a un niveau plus élevé dans I'avenir, mais ce ne
sera pas comme autrefois dans le monde physique. A celui qui devient clairvoyant a la limite
entre l'astral et le Dévachan, il se révele que I’étre humain ennoblira et développera encore ce
qu’il doit a I’élimination de la nature-cheval. En lui, I'intelligence se spiritualisera. C III. (V.
Cheval 2).

Cercle des animaux
V. Zodiaque

César

« « Rendez a César ce qui appartient a César et a Dieu ce qui appartient a Dieu. »
(Matthieu XXII, 21)

Il ne faut pas seulement voir le c6té matériel des choses, mais un objet peut étre considéré
comme le symbole d'une réalité cachée. Le Christ-Jésus se fit donc donner une piece de
monnaie et, leur montrant I'image de César qu’elle portait, il fit comprendre aux pharisiens
que cette piece n’était pas seulement du métal mais le symbole de la soumission a un certain
gouvernement, a un certain souverain. Cela lui appartient d’apreés I'image, non d’apres le
métal. Mais apprenez aussi (cest cela qu’il voulait dire) a considérer de la méme fagon
I’homme et tout ce qui fait de lui le porteur et le temple du Dieu vivant. Considérez 'homme



comme vous considérez une piece de monnaie : apprenez a voir dans ’homme l'image de
Dieu ; alors vous découvrirez de quelle facon il appartient a Dieu. E XII.

Césars initiés
(V. Caligula ; Néron)

Les Césars se faisaient initier pour pouvoir disposer de pouvoirs spirituels et livrer
combat a cet élément spirituel nouveau représenté par le christianisme. I VI.

Chair

(1) — Et le Verbe s’est fait chair.

Bien que la masse des hommes flit déja disposée a recevoir le Moi, elle ne le recut pas.
Ceux qui le recurent furent peu nombreux et devinrent par la enfants de Dieu par l'initiation.
Mais afin que tous les hommes puissent reconnaitre a leur facon le Dieu existant, il fallait
qu’ils le contemplent avec leurs yeux de chair. Dieu diit revétir une forme corporelle, la seule
que puissent voir les yeux du corps. Auparavant seuls les initiés avaient pu le contempler
dans les Mysteres. Il revétait maintenant une forme charnelle pour le salut de tous. A1 IV.

(2) — Cen’est pas la chair et le sang qui t'ont révélé cela... (Matthieu XVI, 27).

Pierre se trouve élevé pendant un instant a une conscience supérieure, il ressent en partie
ce qui se passe dans I'ame du Christ, il a pu pendant un instant accéder jusqu’a la
connaissance supréme qui, sous une autre forme, dans un autre but, emplissait 'ame du
Christ. Et parce qu’il a été capable de cela, les clefs du Royaume des Cieux lui sont confiées.
A1 VIIL

Chakram
(V. Fleur de lotus)

Chaldée-Egypte
Troisieme civilisation post-atlantéenne.
Cette civilisation se situe apres les civilisations proto-hindoue et proto-perse.

Ceux qui dirigent alors les Etats connaissent en méme temps les lois qui président au
cours des étoiles. D’apres les événements du ciel ils dirigent le cours des choses terrestres.
A1 VIIL

Chérubins

Chérubins et Séraphins n’interviennent plus comme les Donneurs d’une substance
particuliere, ainsi que l'on fait les Trones sur Saturne, les Dominations sur le Soleil, les
Vigueurs sur la Lune, les Puissances sur la Terre. Ils sont parvenus au bord de la divinité, au-
dessus de toute sphere planétaire. A travers eux Dieu rayonne d’'une maniere impersonnelle,
universelle. Ils se sont élevés au rang de Sacrificateurs cosmiques.

Les Chérubins accordent les mouvements des planétes les uns avec les autres, pour unir
en un systeme parfaitement harmonisé les impulsions particulieres. Car ils sont les Esprits
des Harmonies. Leur nom signifie : plénitude de science, ou encore débordement de
sagesse... (V. Séraphins, Chérubins et Trones). D Intr.

Cheval

(1) — Le cheval symbole d’'une force de lesprit humain.

Il y a une légende qui caractérise a merveille ce qu’était le Bouddha. Elle est en méme
temps plus vraie que n’'importe quel renseignement exotérique. Elle dit que lorsqu’il quitta le
palais royal, son cheval éprouva un tel chagrin de le voir abandonner tout ce que lui avait
donné sa naissance qu’il en mourut et qu’il fut transporté comme une entité spirituelle dans



le monde de l'esprit. Dans cette image s’exprime une profonde vérité. Cela nous menerait
trop loin si je vous expliquais en détails pourquoi on a justement choisi un cheval pour
représenter une force de I'esprit humain. Je vous rappelle seulement que Platon parle d'un
cheval qu’il tient par la bride lorsqu’il veut illustrer certaines facultés humaines qui sont
données par le ciel et qui n’ont pas été développées par la force intérieure de ’homme lui-
méme. Au moment ou le Bouddha abandonne le palais royal, il laisse derriere lui les facultés
que I'’ame n’a pas développées par elle-méme. Il les laisse dans le monde spirituel d’ou elles
I'ont toujours guidé. C’est cela qui est indiqué par ce « cheval » qui meurt de chagrin quand il
est abandonné et qui est ensuite transporté dans le monde spirituel. B II.

(2) — « Je regardai, et voici, parut un cheval blanc » (Apocalypse VI, 2).

Ceest l'indication, a 'ouverture du premier Sceau (V. Sept Sceaux ; Apocalypse) que
I'intelligence spirituelle apparait. C IV.

Cheval bléme

« Et quand U'Agneau ouvrit le quatrieme Sceau... je regardai et je vis paraitre un cheval
bléme et celui qui le montait se nommait la Mort et l'enfer le suivait » (Apocalypse VI, 8)

Ce cheval bléme, c’est ce qui succombe, ce qui sombre dans la race des méchants. Mais
ceux qui auront entendu I'appel et qui auront vaincu la mort auront part a la vie spirituelle.
Ceux qui ont compris le « Je suis » et son appel sont ceux qui ont vaincu la mort. Ils ont
spiritualisé l'intelligence. C IV.

Chinois (Le peuple...)

La civilisation chinoise est un vestige des 6- et 7~ races atlantéennes dont on peut dire
quelles furent des races « tiedes ».

L’élite de la population atlantéenne, qui est au point de départ de notre civilisation, est
issue de la 5~ race atlantéenne. Car pour I’Atlantide on peut parler de “races”. Une 6:~ et 7
race succéderent a cette 5~ race, mais elles ne furent en quelque sorte que des races
« tiedes ». Elles aussi ont survécu au Déluge, mais elles avaient perdu toute force de vie
jaillissante. Comparées a la 5~ race, elles étaient comme une écorce dure, ligneuse, par
rapport a la tige gonflée de séve. Les deux races qui ont suivi la race-mere proprement dite
n’étaient plus capables d’évoluer, elles étaient pour ainsi dire trop miires.

On voit encore aujourd’hui des descendants de ces races trop miires, notamment le
peuple chinois. Le caractére de celui-ci, c’est qu’il n’a pas assimilé ce qui s’était révélé dans la
5= race, c’est-a-dire la force par laquelle, le Corps éthérique ayant entierement pénétré dans
le Corps physique, ’homme a commencé a se dire Moi a lui-méme. Ce peuple a laissé passer
cette époque sans en tirer de fruits. Il est vrai que de ce fait, il a fondé la grande civilisation
que nous connaissons, mais qui n’a pas été capable d’évoluer. C VIII.

Christ

(1) — Selon lésotérisme chrétien, Celui qui s'incarna dans le corps charnel de J-C. était le
supréme Esprit solaire.

Esprit du Feu sur l'ancien Soleil, il est lié aujourd’hui au destin de notre terre. Etant
intervenu et intervenant encore dans I’évolution de notre globe terrestre, cet Esprit, doué de
la conscience la plus haute et la plus évoluée, cet Esprit véritablement solaire est le Christ.
(...)

Quand notre terre en était a son incarnation solaire, I'entité du Christ était I’esprit central
du Soleil, le Régent des Esprits du feu, le Maitre de ce Soleil.

Quand la terre dut se réincarner en Lune, le Christ évolua lui aussi, en accompagnant
I'humanité sur ce nouveau globe, et c’est sur notre terre qu’il atteignit le supréme degré
d’évolution et demeura aupres de nous sur notre planéete. Il est ainsi le supréme Esprit
planétaire de la Terre. Cette Terre est aujourd’hui son corps, comme jadis le Soleil a été son



corps ; aussi devez-vous prendre a la lettre la parole de 'Ev. de St-Jean : « Celui qui mange
mon pain pose sur moi son talon (me foule aux pieds), car la terre est le corps de Christ » (St-
Jean XIII, 18). Et lorsque les hommes foulent la terre et mangent le pain que cette terre leur
donne, ils foulent littéralement a leurs pieds le corps du Christ. Prenez cette parole a la lettre,
comme, en général, on doit prendre a la lettre tous les textes religieux. Comprenons d’abord,
dans son vrai sens, le texte littéral ; ensuite, nous y chercherons I'esprit. (V. Cene). L IX.

(2) — L'entité du Christ a été le Guide des étres spirituels qui se sont autrefois séparés de
la terre en méme temps que le soleil, afin d’agir du soleil sur la terre.

On ne peut comprendre ’Entité du Christ si I'on borne son regard a I’évolution de la terre.
L’Entité du Christ, c’est celle dans laquelle nous devons voir le Guide des étres spirituels qui
se sont autrefois séparés de la terre en méme temps que le soleil (V. Séparation planétaire) et
qui se sont créés un champ d’action plus élevé afin d’agir du soleil — donc du dehors — sur la
terre. Si nous nous transportons dans les temps pré-christiques qui vont de 1’époque ou le
soleil s’est séparé de la terre jusqu’a 'apparition du Christ ici-bas, voici ce que nous devons
en dire : quand ’homme élevait son regard vers le soleil, il devait sentir, s’il avait la maturité
nécessaire, ce que lui enseignait Zoroastre, c’est-a-dire que la lumiere et la chaleur qui nous
viennent du soleil ne sont que le vétement physique des hautes entités spirituelles qui se
trouvent derriere la lumiere solaire; c’est en elles que se cachent les rayons de force
spirituelle qui, venant du soleil, pénétrent dans la terre. Or, le Guide de tous ces étres qui
envoient ainsi leurs influences bienfaisantes du soleil vers la terre, c’est 'Etre qui plus tard a
été appelé le Christ. Dans les temps pré-christiques, il ne fallait donc pas le chercher sur la
terre, mais sur le soleil. Et Zoroastre avait raison lorsqu’il disait de celui qu’il appelait Aoura-
Mazdao : « On aurait beau parcourir toute la terre, on ne trouverait pas cet esprit de lumiere ;
mais regardons le soleil car celui qui y vit spirituellement, c’est Aoura-Mazdao et la lumiere
qui vient vers nous, c’est le corps de I'Esprit du soleil, d’Aoura-Mazdao, tout comme le Corps
physique de I’'homme est le corps de I'esprit humain » (V. Aoura-Mazdao).

Mais a la suite de grands événements cosmiques, cet Etre supérieur s’approchait toujours
plus de la terre. Par la clairvoyance on pouvait suivre cette approche du Christ. Et Moise, le
grand précurseur du Christ, en eut la tres nette révélation lorsqu’il vit I’éclair sur le Sinai. (V.
Sinai). B VII.

(3) — Le Grand Etre que les Saints Rishis appelaient Vishva-Karman n’était autre que
Aoura-Mazdao de Zoroastre, c’est-a-dire le Christ.

Le Christ devait devenir de plus en plus accessible a la perception, a la connaissance de
I’homme, c’est-a-dire qu’il allait lui-méme aller et venir sur la terre, étre un homme parmi les
hommes, alors qu’auparavant il ne se révélait qu’aux initiés. Mais pour cela il devait venir a
son heure. Qu’il existe, on I'a toujours su la ou I'on possédait la connaissance de l'univers et
selon les diverses formes sous lesquelles il se manifestait, on le désignait sous des noms
différents. Zoroastre l'appelait Aoura-Mazdao parce qu’il se manifestait a lui revétu de
lumiere solaire. Les Saints Rishis, ces grands instructeurs de I’humanité qui vivaient aux
Indes dans la premiére époque post-atlantéenne, connaissaient aussi fort bien 'existence de
ce grand Etre, mais ils savaient qu’il n’était pas encore accessible a la sagesse terrestre de leur
époque et ne le deviendrait que plus tard. La formule de I'’époque fut donc que cet Etre vivait
au-dela de la région des Saints-Rishis et on l'appelait Vishva-Karman. Les Saints-Rishis
parlaient donc eux aussi de I'Etre que Zoroastre appelait Aoura-Mazdao. Ce ne sont la que
des noms différents pour I’Etre qui, des hauteurs spirituelles du cosmos, s’approchait
lentement de la terre. (V. Vishva-Karman). B VII.

(4) — Position du Christ par rapport aux Bodhisattvas.



Au-dessus des douze Bodhisattvas de la grande Loge spirituelle qui dirigent I’évolution de
’humanité est placé un Treizieme, le Christ, dont émane 1’essence méme de ce qu’ils doivent
enseigner. (V. Loge). B VIL.

(5) — Une longue préparation fut nécessaire aux forces dévolution pour que
l'incarnation du Dieu devienne possible.

Il fallut toute une préparation dans I’évolution humaine pour qu’un corps humain pfit
prendre cet Etre en lui. Il fallait que I’entité qui vécut en Zoroastre miirisse d'incarnation en
incarnation pour qu’elle puisse développer ensuite dans le corps si pur de Jésus de Nathan les
facultés du corps de sensation, de I'ame de sentiment et de 'ame d’entendement au point que
cet étre humain devienne capable de recevoir un Etre aussi supérieur. (...)

Il fallait d’abord qu’'un Moi passe par les nombreuses expériences que Zoroastre avait
vécues et qu’il développe les facultés de Jésus de Nathan. (...)

Il fallait d’abord que le Bodhisattva accéde lui-méme a I’état de Bouddha avant de pouvoir
développer le corps du Nirmanakaya (V. Nirmanakaya) par lequel il allait agir sur I'Enfant-
Jésus de Nathan depuis sa naissance jusqu’a sa douzieme année (V. Bodhisattva 7 ; Bouddha
7). Le Bodhisattva devait d’abord lui-méme dépasser le degré de Bouddha pour avoir en lui la
force de préparer un corps pour ce grand événement. (...) Et lorsqu’il appariit dans son
Nirmanakaya, il elit pour tache de préparer le corps du Jésus de Nathan, ou il ne vivait pas
lui-méme, a recevoir Vishva-Karman, le Christ. C’est ainsi que toutes les forces de 1'évolution
ont contribué a rendre possible ce grand événement. B VII.

(6) — L'incarnation eut lieu lors du baptéme de Jésus dans le Jourdain.

Il avait fallu toute cette préparation pour que cette Entité puisse pénétrer dans un corps
humain. C’est l1a le mystere du Baptéme. (V. Baptéme). Et I'Etre qui nous est décrit dans les
évangiles, c’est Vishva-Karman, Aoura-Mazdao, ou, comme il fut appelé ensuite, le Christ
dans le corps de Jésus de Nathan. Cet Etre devait vivre dans un corps humain pendant trois
ans sur la terre, homme parmi les hommes ; il devait vivre dans un étre humain qui avait été
mis a 'épreuve et qui, jusqu’a sa trentiéme année avait passé par tout ce que nous venons de
décrire. L’Etre qui se cachait auparavant dans les lumineux et chauds rayons du soleil, qui
rayonnaient du cosmos apres avoir quitté la terre lorsque le soleil s’en était séparé, cet Etre
illuminait maintenant, imprégnait le Jésus de Nathan. B VII.

(7) — Le Christ, Esprit de la Terre.

Aussi vrai que votre corps est habité par un esprit et une ame, il est vrai que le corps de la
terre, ce corps fait de pierres, de plantes et d’animaux, ce corps sur lequel vous marchez, est
habité par une ame, un esprit qui est le Christ. Le Christ est 'Esprit de la Terre. Quand le
Christ s’adresse donc a ses disciples les plus intimes, que peut-il leur dire ? Quel secret peut-il
leur confier ?

Il peut dire : « Si vous tournez votre regard vers le dedans de vous, vous y trouvez votre
ame. Ce que vous faites ainsi, vous pouvez le faire a I'’égard du globe terrestre. Celui qui se
tient en ce moment physiquement devant vous, est le méme esprit qui non seulement vit
dans ce corps éphémeére, mais qui anime la terre entiere, et I'animera toujours plus. » Et il a
le droit de parler alors de la terre comme de son véritable corps : « Vous voyez les blés, et ce
pain que vous mangez, qui vous nourrit, — que mangez-vous en réalité ? C’est mon corps que
vous mangez. Et quand vous buvez le jus des fruits, c’est comme si vous buviez le sang de la
terre, — c’est mon sang ! » Voila littéralement ce que disait le Christ a ses apotres les plus
proches, et il faut prendre a la lettre les paroles qu’il a dites. Lorsqu’il rassemble ses disciples,
et qu’il leur expose symboliquement I'initiation chrétienne, il prononce une parole étrange au
moment ot il leur annonce que 'un d’eux le trahira : « Celui qui mange mon pain me foule
aux pieds. » (Jean XIII, 18) (V. Céne). A1 VII.



(8) — Le Christ apparait sur terre a l'époque la moins apte a le comprendre.

— Si le Mystere du Golgotha, la descente du Christ dans un corps humain avait eu lieu a
I’époque des Saints Rishis, il y aurait eu des ames innombrables pour comprendre cet
événement, mais a cette époque I'Entité du Christ n’aurait pas pu trouver de corps apte a le
recevoir.

— Du temps de Zoroastre les ames auraient seulement pu comprendre la descente de leur
Esprit solaire dans un corps d’homme.

— Pour les ames de la civilisation chaldéo-égyptienne, la possibilité de comprendre le
Christ a encore diminué ; on aurait vu qu'une étoile était apparue dans les hauteurs de l'esprit
et qu’elle était née dans un étre humain. On aurait donc bien compris le fait que ’élément
divin était descendu des spheres extra-terrestres.

— Enfin a la 4~ époque post-atlantéenne : il existe un corps dans lequel le Christ a pu
sincarner. Mais maintenant il n’y a plus dans 'humanité la possibilit¢ de comprendre
vraiment ce qu’il s’y passe : le Christ apparait sur la terre a '’époque qui est la moins faite
pour le comprendre (V. Celse). H II.

(9) — Pourquoi le Christ a-t-il fait son apparition sur terre a l'époque gréco-latine ?

Notre civilisation actuelle est celle qui a suivi la culture gréco-latine; elle est par
conséquent la 5~ depuis I’Atlantide. Deux autres époques, la 6 et la 7= suivront encore.
L’époque gréco-latine occupe le milieu de cette suite, et c’est dans cette époque centrale que
le Christ Jésus a fait son apparition sur la terre. Toutes choses en ce monde devant étre
préparées, la 3= époque prépara ce qui devait étre le plus grand événement terrestre,
événement qui survint quand les hommes eurent développé leur personnalité au point de
concevoir et de modeler des dieux a leur ressemblance. A I'époque grecque, ’'homme réfléchit
sa propre image dans le monde des dieux (...). C’est alors seulement qu’il peut comprendre ce
qu’il est lui-méme, comprendre aussi Dieu sous une forme personnelle. Au milieu de cette
évolution post-atlantéenne, Dieu lui-méme apparait sous la forme d'un homme. On peut dire
que l'ceuvre d’art grecque, la statue d'un dieu a laquelle 'homme donne ses propres traits est
comme I'image de ce qui se passe alors en réalité. Et quand on passe de la civilisation des
Grecs a celle des Romains, n’est-ce pas en réalité comme si les divinités elles-mémes étaient
descendues de leur socle et circulaient dans les toges romaines ? On les voit véritablement.

C’est ainsi que ’'homme s’est développé depuis le temps ot il se sentait un fragment de la
divinité jusqu’au point ou il atteint le sens d’étre un individu personnel. Il concoit alors la
divinité méme comme une personnalité, cette divinité qui est descendue, demeurée dans un
corps parmi les hommes.

Voila qui doit nous faire comprendre pourquoi le Christ Jésus est apparu précisément a ce
moment-la de I'évolution. A1 VIII.

(10) — Le Dieu-Homme n’a pu étre compris qu'a une certaine époque, la gréco-latine.

La civilisation grecque est I'union la plus belle qui ait existé entre la conscience humaine
qui se découvre elle-méme et la divinité qu’elle percoit dans I'espace environnant. L’homme
s’est complétement harmonisé avec le monde physique a ce temps.

L’époque ou 'homme est comme incorporé a la réalité extérieure est seule apte a
comprendre réellement que la divinité puisse apparaitre dans une individualité humaine.
Aucune des époques précédentes n’aurait pu comprendre cela; on pensait la divinité
beaucoup trop grande, trop sublime, pour qu’elle puisse se manifester dans une forme
humaine. On cherchait méme a protéger le divin contre toute forme physique : « Tu ne te
feras pas d’image de ton Dieu » est-il dit précisément aux peuples qui avaient pour mission
de concevoir I'idée de Dieu sous sa forme spirituelle (...).



Cest dans la quatrieme période apres I’Atlantide qu’eut lieu I'apparition du Christ. Cette
action n’a pu se faire que la ou 'homme était juste assez entré dans la matiére pour ne pas
Pestimer encore trop haut et ne pas se laisser submerger par elle comme de nos jours. A1 IX.

(11) — La compréhension du Christ.

Pour la compréhension du Christ, les sentiments et la ferveur des hommes ont beaucoup
plus pesé dans la balance que I’érudition pendant des siecles. (...)

Par quelle démarche étrange le Christianisme entre dans le monde : ni ses adeptes, ni ses
adversaires ne comprennent son véritable esprit. Et pourtant des hommes ont porté dans
leur ame la force qui va les mener a la victoire. (...)

Des gens simples cheminaient par toutes les contrées et c’était précisément eux qui
étaient les plus efficaces. (...)

C'est le Christ lui-méme qui agit dans le monde et peu importe que les hommes le
comprennent ou non. (...)

On peut se nourrir bien qu’ignorant tout de la composition des aliments. De méme
I'expansion du christianisme n’avait rien a voir avec la compréhension qu’on en avait (...)
Mais le temps est venu ou il faudra que les hommes comprennent le Christ. G 1

(12) — L'impulsion du Christ a été ressentie intérieurement et sans le comprendre a la
quatriéme époque.

Parce que la sensibilité agissait, le coeur pouvait sentir, a la 4= époque post-atlantéenne,
ce qui restait impénétrable a l'intelligence ; c’est ainsi que naquit cette contemplation par le
sentiment que l'on peut aussi nommer la foi en le Mystere du Golgotha ; c’est-a-dire que
I’ame humaine ressentait intérieurement la réalité de 'impulsion christique. Les hommes se
sentaient habités par I'impulsion christique ; ils se sentaient intérieurement, par ’ame, liés a
cette impulsion, bien qu’ils n’aient pas pu comprendre ce qu’elle signifiait, ni sa nature. G 6.

(13) — “Tu es le Christ”.

Lorsque Pierre répond par ces mots a la question posée par Jésus-Christ il veut dire : « Tu
es un Guide qui n’est pas passé par les grades d’initiation dans les Ecoles de Mysteres, mais
tu viens directement du cosmos pour guider ’'humanité ! Une fois dans l'histoire, ce qui se
passait autrefois au cours des cérémonies initiatiques va se passer sur la terre, sur le plan
physique. » F VL.

(14) — Différence entre le Christ et les fondateurs de religion.

Dans des temps tres anciens certaines entités spirituelles descendaient ici-bas et
animaient des corps physiques, éthériques et astrals d’hommes. Dans la personne du Christ,
une entité d’une tout autre nature est apparue, un étre qui dés 'abord n’a voulu exercer
aucune pression sur les hommes pour les amener a lui et ceci est essentiel. Considérez la
facon dont le christianisme s’est répandu, et vous y verrez la preuve vivante que, pendant la
vie, le Christ n’a pas fait ce qu’on fait plus tard les chrétiens. Pensez aux fondateurs des
religions de l'antiquité. Ce sont de grands instructeurs ; ils enseignent a partir d’'un certain
moment de leur vie, et leurs enseignements agissent avec force sur leur entourage. Mais le
Christ agit-il vraiment par ses enseignements ? Croire que ceux-ci sont essentiels, c’est ne pas
le comprendre. Le Christ agit en premier lieu, non par son enseignement mais par ce qu’il
fait, c’est-a-dire — et c’est 1a la plus grande de ses actions — par sa mort. Le Christ accomplit
un acte dont I'effet s’est prolongé dans le monde alors que lui-méme n’était plus présent dans
un Corps physique. Telle est la grande différence entre I’action du Christ et celle des autres
fondateurs de religions. Cette différence n’est guere comprise, mais elle est essentielle. (...)
D’autres systemes religieux agissent par leur doctrine qui peut coincider avec la doctrine



chrétienne ; mais, dans le christianisme, il s’agit moins d’'une doctrine que d’un fait. Et ce fait
est de telle nature, qu’il n’exerce d’influence que sur celui qui accepte de le laisser agir sur lui,
ce qui signifie que cette influence est conciliable avec la pleine liberté du Moi. Car il ne suffit
pas que le Christ soit présent dans le Corps astral humain ; il doit pouvoir étre vraiment
compris, étre présent jusque dans le Moi et celui-ci doit se décider librement a le recevoir. Or
lorsque le Moi s’unit ainsi au Christ, il prend en lui non seulement un enseignement, mais
une réalité, une force divine. (...) Personne ne peut prendre en soi la force christique si ce
n’est par une libre décision, un acte libre et cet acte n’est devenu possible que parce que
I’homme était destiné a devenir homme sur la terre. D X.

(15) — Le Christ invisible pour les matérialistes.

Pour les historiens et les théologiens le Christ-Jésus disparait au profit de Jésus de
Nazareth, “'homme simple de Nazareth” a partir du XIX:~ siécle. Car 'ére du matérialisme
approchait, et avec elle ce qui lui est indissolublement lié : 'impossibilité de croire a
lexistence dans 'homme d’une individualité supérieure, d'un étre spirituel différent de la
personne physique.

Pour Benjamin Smith (“Ecce Deus” notamment) « Jésus de Nazareth » n’a jamais existé,
c’est un personnage fictif. Mais les évangiles parlent d'un Christ-Jésus. Qui est ce Christ
Jésus ? Cest un Dieu imaginé, un idéal ! Et voila une raison excellente pour nier ensuite
Pexistence de Jésus de Nazareth ; car les évangiles parlent du « Christ », lui attribuent toute
sortes de facultés incompatibles avec les conceptions matérialistes. Il en ressort avec évidence
qu’il n’est nullement un personnage historique, qu’il a nécessairement été inventé. Cest en
quelque sorte une création littéraire née a I’époque ou l'on a placé le Mystere du Golgotha.
Donc, au cours des dernieres années on revient de « Jésus » au « Christ », mais on déclare
que le Christ est une fiction, qu’il ne vit que dans les pensées humaines. Par ces études on a
perdu de vue toute réalité. Le grand public en ignore encore a peu pres tout. Mais, on peut le
dire, toutes les recherches concernant le Mystere du Golgotha sont des édifices construits sur
du sable ; nulle part de base, de fondement solide. L'« étude de la vie de Jésus » a fait faillite,
elle n’a rien pu démontrer, et celle de la vie du Christ ne peut étre considérée comme un
travail sérieux. F X.

(16) — C’est par la voie de la clairvoyance que le Mystére du Golgotha fut enseigné et
révélé aux hommes.

Bien qu’il se soit accompli sur le plan physique, on ne peut y parvenir que par la
clairvoyance. (V. Golgotha 16). F X.

(17) — Son caractere cosmique.

L’évangile de Saint-Marc nous révele clairement que dans son texte, la description des
événements occultes est mélée a celle des faits purement physiques. Il nous indique aussi
nettement que le Christ ne bornait pas son action a la seule personne physique de Jésus de
Nazareth, mais qu’il pouvait aussi s’extérioriser, comme ce fut le cas lorsqu’il marche sur les
eaux a la rencontre de ses disciples. Il pouvait, tandis que son Corps physique se trouvait a tel
ou tel endroit, transmettre a 'ame de ses disciples toutes ses forces, toute impulsion que son
esprit irradiait. Et ’évangile de Saint-Marc en particulier nous apprend comment les hommes
recevaient ce qu’il enseignait et préchait lorsqu’il avait ainsi quitté son Corps physique. Sans
comprendre cet enseignement, ils le recevaient, et le portaient vivant en eux ; ainsi la parole
du Christ était a la fois terrestre et supra-terrestre, terrestre dans son corps a lui, supra-
terrestre dans 'ame des hommes. Partout, une aura vaste et puissante ’'accompagne et
I’entoure. F IX, voir aussi G II1.

(18) — Le Christ, force cosmique.



Les entités parvenues a la perfection des l'origine de 1'évolution terrestre, perfection que
I’homme n’atteindra qu’a la fin de cette évolution, ces entités ont leur siege sur le soleil. Le
Christ fait partie de ces entités en tant que force cosmique. Ainsi, au début de I'évolution
terrestre actuelle, son Corps astral était 1ié au Corps astral du soleil. Avec 'apparition du
Christ sur la terre, le Corps astral de cette force cosmique de I’Esprit-Christ s’abaissa aussi
vers la Terre et est resté depuis en liaison permanente avec le Corps astral de la Terre. Du fait
de 'apparition du Christ sur Terre, le Corps astral de la Terre a recu de celui du Soleil une
substance toute nouvelle. Celui qui, du temps du Christ, aurait observé la Terre depuis une
autre planéte, aurait pu voir cet apport de substance nouvelle a la modification du
rayonnement coloré de ce Corps astral. Du fait de la liaison de son Corps astral a celui de la
Terre, I'Esprit solaire Christ est en méme temps devenu I'Esprit de la Terre. (...) La Terre est
son corps (V. Ceéne), il dirige son évolution. Cette liaison s’est accompli au Golgotha et le
mystere du Golgotha (V. ce mot) est le symbole de ce qui s’est alors accompli pour I’évolution.
A2 VII.

(19) — Le Christ, entité cosmique, agissait en la personne de Jésus de Nazareth.

Tandis que Jésus de Nazareth, en tant que Christ-Jésus, marchait sur la terre de Palestine
au cours des trois dernieres années de sa vie, toute l'entité cosmique du Christ agissait
continuellement en lui. Le Christ se trouvait toujours sous I'influence du cosmos tout entier,
il ne faisait pas un pas sans qu’agissent en lui les forces cosmiques. Ce qui se déroulait 13, en
Jésus de Nazareth, était un accomplissement continuel de ’'horoscope (V. ce mot) ; car il se
passait 13, a chaque instant, ce qui n’arrive d’ordinaire qu’au moment de la naissance d’'un
étre humain (...). Les forces qui agissaient en lui étaient les forces cosmiques qui venaient du
soleil et des étoiles. Et ce que le Christ-Jésus faisait avait bien lieu en fait en liaison avec
Pentité entiere de cet univers auquel la terre se trouve reliée. Cest pourquoi dans les
évangiles, on trouve facilement indiquée la situation des astres, propre aux diverses actions
du Christ-Jésus. Par exemple : « Or c’était environ la dixieme heure » ou encore « Comme le
soleil était couché ils lui ameneérent les malades et il les guérit. » (...) L’évangéliste rend ainsi
attentif au fait que cette guérison est en rapport avec 'ensemble de la situation des astres. (...)
Les forces du cosmos agissaient sur le malade a travers son représentant, le Christ. (...) Vue
ainsi, la vie du Christ apparait comme I’expression terrestre d’'une relation précise entre le
cosmos et les forces de I'étre humain. W III.

(20) — Pour le Christ, se faire homme, n'est pas seulement un événement humain, mais
un événement cosmique.

« Qui mange mon pain me foule aux pieds. » (Jean XIII, 18). Si le Christ est l'esprit
planétaire, si la Terre est son corps, n’est-il pas juste de dire que les hommes mangent sa
chair, boivent son sang et la foulent aux pieds ? Lorsque cet esprit montre les fruits de la
Terre, ne peut-il dire : « Ceci est mon corps », et lorsqu’il indique les sucs des plantes : « Ceci
est mon sang » ? (St-Jean VI, 56). Et les hommes ne marchent-ils pas sur le corps de cet
esprit planétaire le foulant aux pieds ? Il ne 'a pas dit dans un sens péjoratif, mais pour
indiquer un fait, le fait que la Terre est le véritable corps du Christ. Ce passage de I'évangile
doit, lui aussi, étre pris a la lettre. Et le souvenir de cette grande vérité doit étre gardé vivant
pour les générations futures par le mystere de la Céne (V. ce mot). Seul peut honorer le sens
profond de la Cene celui qui peut ressentir la valeur de ce puissant événement pour toute
I’évolution cosmique. 11 voit jaillir la force du Christ dans les plantes que la Terre fait croitre
en direction de la lumiére solaire. A2 VIIIL.

(21) — Différence entre le Christ Jésus et un homme ordinaire.

Supposons qu’a un moment donné, le Moi s’évade de cet ensemble formé par le Corps
physique, le Corps éthérique, le Corps astral et le Moi, et que les trois premiers de ces
éléments restent seuls ; c’est ce qui s’est passé en ce qui concerne Jésus de Nazareth au cours



de sa trentieme année : son Moi humain a quitté son Corps physique, son Corps éthérique et
son Corps astral. Et au moment du baptéme dans le Jourdain, I'entité du Christ a pris
possession de 'ensemble de ces éléments. Il y a alors, d’'une part le Corps physique, le Corps
éthérique et le Corps astral d'un homme, et d’autre part, I'entité christique qui a pris la place
d’ordinaire occupée par le Moi.

Quelle est donc la différence entre le Christ Jésus et n’importe quel autre homme sur la
terre ? La différence consiste en ceci que tous les autres hommes portent en eux un Moi qui
autrefois a été soumis a la tentation de Lucifer, tandis qu’en Christ Jésus le Moi a été
remplacé par 'entité du Christ. De sorte que de tout ce qui est venu de Lucifer, il ne subsiste
plus qu’un certain reste ; a partir du baptéme dans le Jourdain, I'influence luciférienne ne
peut plus pénétrer profondément dans le corps de Jésus. Un Corps physique, un Corps
éthérique, un Corps astral (dans lesquels subsistent des restes d’influences lucifériennes,
mais ou de nouvelles influences ne pourront plus agir pendant les trois années suivantes) et
I’entité du Christ, voila ce qu’est le Christ Jésus.

Ayons bien présent a I'esprit le fait que, du baptéme dans le Jourdain jusqu’au Mystere du
Golgotha, le Christ, outre un Corps physique et un Corps éthérique, possede un Corps astral
qui rend ceux-ci visibles parce qu’il contient encore les restes de I'influence luciférienne. Ce
qui permet a son Corps physique d’étre visible comme porteur du Christ, c’est justement le
fait que l'entité christique posséde encore le reste du Corps astral qu’avait Jésus de Nazareth
jusqu’a I'age de trente ans.

A partir du baptéme dans le Jourdain, nous avons donc devant nous un Corps physique
invisible comme tel sur le plan physique (V. Forme ; Fantéme), un Corps éthérique qui n’est
pas perceptible non plus, les restes d'un Corps astral qui rendent les deux autres corps
visibles (ce qui explique que le Corps physique de Jésus de Nazareth ait été visible depuis le
baptéme jusqu’au Golgotha) et enfin I'entité du Christ. H VI.

(22) — Différence entre 'ame du Christ et celle d’Elie.

Le sens profond de I’évangile de Saint-Marc est celui-ci: montrer comment 1’étre du
Christ pénetre, emplit la personne physique de Jésus, comment agit cet esprit, en lequel on
reconnait le Moi humain. Qu’est-ce donc en effet qui parait si terrible aux démons qui
possedent les hommes, lorsque le Christ leur apparait ? Cest qu’ils doivent reconnaitre : « Tu
es celui qui porte Dieu en toi » ; ils voient apparaitre en lui une puissance divine qui les
contraint a se retirer des possédés, en vertu des forces que contient la personnalité humaine.
Dés les premiers chapitres de I’évangile de Saint-Marc, la figure du Christ nous apparait
ainsi, comme celle s’opposant a celles d’Elie-Naboth et d’Elie-Jean. En effet, tandis que 'ame
de ceux-ci ne peut habiter completement dans leur corps, la personne physique du Christ
Jésus contient entierement son esprit

Cest ainsi que le Christ, bien qu'un principe cosmique vive en lui, nous est présenté
comme une personnalité, une individualité humaine, au méme titre que ceux qui I'entourent,
que ceux qu’il guérit. F III.

(23) — Le Christ, Entité céleste, est devenu Entité terrestre depuis les événements de
Palestine.

Le Christ échangea sa demeure céleste contre une demeure terrestre, et je vous prie de
voir ce fait dans une juste lumiere et d’y rattacher I'impression, le sentiment de ce qui s’est
passé du fait du Mystere du Golgotha, de ce qu’a accompli I'entité du Christ, de ce que fut en
réalité son sacrifice (V. Sacrifice du Christ) : elle a quitté les spheres spirituelles pour vivre
sur la terre, avec la terre et avec les humains, pour continuer de diriger ces humains et
Pévolution sur la terre, grace a 'impulsion qui lui était ainsi donnée. Cela signifie déja
qu’avant le baptéme dans le Jourdain, cette entité n’appartenait pas a la sphere terrestre. Ce
qui fut vécu entre le baptéme dans le Jourdain et 'événement de Pentecéte, il fallut que
Pexpérience en soit faite pour transformer I’entité céleste en une entité terrestre.



Formuler ce secret ici par ces paroles : depuis 'événement de Pentecote I'entité du Christ
est présente sur terre aupres des ames humaines c’est dire infiniment de choses ; auparavant
elle n’était pas présente aupres des ames humaines. Ce qu’a vécu l'entité du Christ entre le
baptéme dans le Jourdain et la Pentecote s’est accompli afin que la demeure d’'un dieu dans le
monde spirituel puisse étre échangée contre un lieu dans la sphere terrestre. Ceci est arrivé
afin que cette entité divine, spirituelle, du Christ, puisse revétir la forme qui lui était
nécessaire pour vivre dorénavant en communauté avec les humains. Pourquoi donc les
événements de Palestine ont-ils eu lieu ? Afin que I'entité divine, spirituelle du Christ puisse
prendre la forme dont elle avait besoin pour vivre en communauté sur terre avec les ames
humaines (V. Pentecote).

Nous indiquons par la que cet événement de Palestine est unique en son genre, ce sur
quoi jai déja souvent attiré l'attention : c’est la descente d’une entité supérieure, non
terrestre, dans la sphére de la Terre et le séjour de cette entité non terrestre dans le domaine
de la terre jusqu’a ce que, sous son influence, cette sphere terrestre ait passé par la
transformation correspondante. Depuis ce temps, I'entité du Christ agit donc sur la terre. G
III.

(24) — Nécessité pour UEtre divin d apparaitre une fois dans un corps de chair.

Depuis ’Atlantide, 'humain a acquis deux choses : la conscience du Moi et la faculté de
percevoir le monde matériel. Quant au monde spirituel qui lui était autrefois ouvert, il a
disparu pour lui. Jadis, il avait pu contempler les Dieux dont parle la mythologie ; il les
voyait, il vivait parmi eux la nuit. Mais le seuil qui menait a ces entités spirituelles fut barré
pour lui. En revanche, il a fait la conquéte du monde qui 'entoure. Les Esprits et tout ce qu’il
avait pu contempler autrefois, tout cela a disparu. Lorsqu’il se glissait hors de son corps
physique, autrefois, il voyait la Divinité ; désormais, pour qu’il piit la voir, il fallut qu’elle lui
apparaisse physiquement. Il devait donc admettre l'existence de cette Divinité sous une
forme corporelle, visible. L’homme ayant atteint cette forme de perception, la Divinité devait
lui devenir perceptible sous cette méme forme, afin de se faire comprendre de lui. C VL.

(25) — Au début de son périple terrestre, UEntité du Christ n‘avait quun lien assez
relaché avec le corps de Jésus.

Un Jésus de Nazareth est venu qui a donné son corps a I’Entité du Christ. Or, le 5~
évangile — et c’est ce que nous pouvons lire a 'aide du regard clairvoyant orienté vers le passé
— nous dit qu’elle n’était pas pleinement unie au corps de Jésus de Nazareth, qu’au premier
moment de son périple terrestre, I’Entité du Christ n’avait quun lien relaché avec le corps de
Jésus. Ce lien n’était pas semblable a celui qui, chez ’homme ordinaire, unit le corps a I'’ame
et de telle sorte que celui-ci habite le corps complétement ; au contraire a tout moment, par
exemple quand c’était nécessaire, I'Entité du Christ pouvait a nouveau abandonner le corps
de Jésus de Nazareth. Et tandis que ce corps gisait quelque part comme endormi, ’Entité du
Christ se déplacgait en esprit 1a ou ¢’était justement nécessaire.

Le 5~ Evangile nous montre que, quand cette Entité apparaissait aux apotres, le corps de
Jésus de Nazareth n’était pas toujours présent, mais que souvent il était resté quelque part et
que seul l'esprit, 'esprit du Christ précisément, apparaissait aux apotres (...). Les ap6tres ne
pouvaient pas toujours distinguer nettement : nous avons devant nous le corps de Jésus de
Nazareth ou bien le Christ, entité spirituelle, est seul maintenant devant nous. La différence
n’était pas toujours claire, ils ne savaient pas toujours s’ils étaient en présence de I'un ou de
lautre (...). Mais ce qui arriva progressivement au cours de cette vie terrestre qui dura trois
ans, c’est qu’en quelque sorte I'esprit s'unit de plus en plus étroitement au corps de Jésus et
devint de plus en plus semblable au Corps physique de Jésus de Nazareth (...) si bien que sa
force divine diminuait progressivement (...) et que peu a peu le Dieu devenait un étre
humain. (V. Souffrances infinies du Christ). G III.



(26) — De la puissance dans sa plénitude a l'impuissance, tel fut le chemin de la Passion
du Dieu.

Au début de la vie terrestre du Christ, tout de suite apres le baptéme dans le Jourdain, le
lien avec le corps de Jésus était encore relaché au maximum. L’Entité du Christ se trouvait
encore tout a fait en dehors du corps de Jésus de Nazareth. L’action qu’exercait I'Entité du
Christ cheminant sur la terre était encore entiérement supra-terrestre. Elle accomplit des
guérisons qu’aucune force humaine ne peut obtenir. Elle parlait aux hommes avec une force
de persuasion qui était divine. L’Entité du Christ se liant elle-méme seule au corps de Jésus
de Nazareth, agissait en tant qu’entité supra-terrestre. Mais elle devenait de plus en plus
semblable au corps de Jésus, elle se comprima, se conformant de plus en plus aux conditions
terrestres et s’y adaptant, si bien que sa force divine diminuait progressivement. Voila par
quoi passa I’Entité du Christ en devenant de plus en plus semblable au corps de Jésus ; ce fut
une évolution qui, sous un certain rapport, était déclinante. I’Entité du Christ dut ressentir
comment de plus en plus la puissance et la force du dieu s’éloignaient tandis que grandissait
sa ressemblance avec le corps de Jésus de Nazareth. Peu a peu, le Dieu devenait un étre
humain. (V. Chute 3).

Comme quelqu’un qui, dans des souffrances infinies, voit de plus en plus disparaitre son
corps, ’Entité du Christ voyait s’effacer sa substance divine, tandis que son entité éthérique
devenait de plus en plus semblable au corps terrestre de Jésus de Nazareth, et a un point tel
qu’elle put ressentir la peur comme un étre humain. (...).

Un chemin de souffrances infimes pour le dieu devenu homme, auxquelles venaient
s’ajouter la douleur de voir ’humanité descendue si bas a '’époque du Mystere du Golgotha.
(...) Mais cette souffrance a enfanté I'Esprit qui, a la féte de Pentecote se déversa sur les
apotres (V. Souffrances infinies ; Pentecote). G III.

(27) — Lorsque Jésus de Nazareth est arrété, il n’est plus uni au Christ que par des liens
relachés.

Peu a peu la grande aura (V. ce mot) déserte “Jésus de Nazareth”, ’homme, et de plus en
plus le Christ devient étranger a Jésus, au Fils de 'homme (V. Fils de 'homme). Jésus se
trouve de plus en plus solitaire en allant vers la mort, tandis que le lien qui l'unissait au
Christ se relache toujours plus. Jusqu’au moment ou la sueur de sang avait coulé sur son
front a Gethsémani, 1'étre cosmique, le Christ, avait été entierement uni a Jésus.
L’incompréhension des hommes devait détruire cette union. (...) L’étre cosmique est encore
13, mais de plus en plus il s’éloigne du Fils de ’'homme. (...) Seul 'Ev. de Saint-Marc nous
révele cet isolement du Fils de '’homme et la présence de 1’élément cosmique qui I'entoure
encore. Et seul il nous révele en une image saisissante qu’au moment ou les hommes, dans
leur incompréhension, se saisissent du Fils de ’homme, la force cosmique leur échappe, cette
force jeune qui allait étre unie a la vie de la terre. (V. Jeune homme nu). Elle leur échappe et
il ne leur reste entre les mains que le Fils de '’homme ; I'Ev. de Saint-Marc nous I'indique
expressément (V. Isolement). F IX.

(28) — Le terrible isolement du Fils de lThomme marchant seul a la mort.

L’Ev. de Saint-Marc se termine rapidement, et n’a plus que quelques phrases marquantes.
On le comprend lorsqu’on se dit : il est possible d’imaginer que ce texte puisse devenir plus
beau, plus sublime encore, mais pas plus poignant, plus bouleversant ; rien ne peut surpasser
cette progression admirable que forme le monologue du Dieu, l'entretien sur la « montagne »
ou il est parlé de la terre, et auquel assistent sans le comprendre les trois disciples qui y ont
été amenés, puis Gethsémani, la scéne sur le mont des Oliviers, ou le Christ doit enfin
s’avouer que ses élus ne pourront pas le comprendre, qu’il lui faudra marcher seul a la
souffrance et a la mort (V. Calice) ; puis ce terrible isolement du Fils de ’homme (V. ce mot).
Abandonné de tous, de ceux qu’il avait choisis, et enfin abandonné du principe cosmique qui
résidait en lui.



Maintenant que nous avons compris la signification de ce jeune homme (V. Jeune homme
nu) qui échappe aux regards et aux mains des hommes, nous saisissons le sens profond de
ces paroles : « Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’avez-vous abandonné ? » (Marc XV, 34) (V.
Abandonné). F IX.

(29) — Le Christ a passé a travers la mort sur la croix et ensuite a vaincu la mort.

Nous reviendrons encore sur ce mystere de la mort sur la croix ; mais demandons-nous
déja aujourd’hui ce qui la caractérise. Son caractere essentiel, c’est d’étre un événement qui
n’apporte aucun changement entre la vie du Christ qui la précede et celle qui la suit.
L’essentiel dans cette mort du Christ, c’est que la mort ne le change pas, qu’il reste le méme,
qu’il prouve l'inanité de la mort, de telle sorte que ceux qui ont pu reconnaitre la nature de
cette mort du Christ ont toujours continué de considérer le Christ comme un étre vivant.
Ag VIIL

(30) — Peut-on parler d'une réincarnation possible du Christ ?

Aucun astronome, par exemple, ne songerait a mettre le soleil de pair avec les planeétes ; il
trouve tout naturel de lui réserver une place a part vis-a-vis d’elles. De méme, pour celui qui
apercoit le sens profond de I’évolution, il est tout naturel de reconnaitre qu’il y a parmi les
guides de '’humanité un soleil. Parler du Christ au méme titre que d’'un bodhisattva, c’est-a-
dire parler d'une réincarnation possible du Christ, serait aussi bien un non-sens que de
traiter le soleil comme Jupiter ou comme Mars. (V. Retour du Christ). F II.

(31) — Christus verus Luciferus.

Il faut placer dans son cadre I'aphorisme : le Christ est le vrai Lucifer, « Christus verus
Luciferus » pour bien le comprendre. Aujourd’hui cela choque nos oreilles. Jadis cela sonnait
bien, parce qu’on savait par la science occulte que Lucifer, le porteur de lumiéere se manifeste
dans la lumiere physique (V. Lucifer) ; mais si nous remontons, a travers la lumiere physique,
jusqu’aux Esprits de la Sagesse (V. Hiérarchies spirituelles), nous pénétrons jusqu’a la
lumiere spirituelle, nous parvenons au porteur de la lumiére spirituelle, a Christus verus
Luciferus. Z2 X.

Il est tres important de savoir que I'impulsion unificatrice est due a Iahvé et la tendance a
Iisolement a Lucifer.

Dans les premiers temps du Christianisme, on disait du Christ qu’il était le véritable
porteur de lumiere: « Christus verus Luciferus ». Lucifer signifie en effet « porteur de
lumiere ». On le disait parce que c’est en lui que se trouve justifié ce qui auparavant ne I'était
pas. Avant le Christ, ’Thomme n’était pas mir pour I'indépendance et il a fallu que s’opére la
dissociation des liens. A partir de la venue du Christ, auquel ils doivent I'impulsion du Moi,
les hommes sont devenus capables de se lier par amour les uns aux autres, malgré leur
individualisation. Ainsi ce que Lucifer avait voulu donner trop t6t a ’humanité, avant qu’elle
ne flt mire, lui a été apporté par le Christ, le véritable porteur de lumiere. Il lui a donné
I'impulsion de 'autonomie, mais en méme temps ’'amour spirituel qui rapproche, qui unit les
étres humains en dehors des liens de parenté. Grace a lui le temps est venu ott ’humanité est
assez évoluée pour acquérir ce que Lucifer avait voulu lui donner prématurément. Cette
sentence « Christus verus Luciferus » ne fut plus comprise par la suite. On ne connait les
premiers enseignements du christianisme que si on la comprend vraiment (V. Moi 4). C VIL.

(32) — Le Christ, Maitre du karma humain.

Le reglement des affaires karmiques sera fait a I'avenir par le Christ et, de plus en plus, les
hommes pourront se dire : « Je passe par la porte de la mort avec mon compte karmique ; il y
a d'une part mes actions bonnes, sensées ou belles, mes pensées raisonnables, belles ou
bonnes et, d’autre part tout ce que j’ai fait de mauvais, de stupide ou de laid. Et c’est le Christ



qui, dans l'avenir, pour toutes les incarnations qui vont suivre au cours de I’évolution
humaine, remplira I'office de juge et établira un bilan karmique ». H X.

Christianisme
(1) — Caracteére universel du Christianisme.

Lorsqu’on considere le Christianisme du point de vue cosmologique, réel, cela ne veut pas
dire qu’on le préfere aux religions qui 'ont précédé. Il ne s’agit nullement d’une question de
préférence ; il s’agit de voir la réalité comme elle est. Le Christianisme lui-méme est la vérité
— une vérité que toutes les religions de la terre pourraient admettre si elles le voulaient,
comme elles pourraient admettre que I’Occident n’ait pas de Dieu national, mais un Dieu qui,
au-dessus de toutes les nationalités, est un Dieu cosmique. Les Hindous ont des dieux
nationaux et il est trés normal qu’ils en parlent tout autrement que les hommes qui
reconnaissent pour leur Dieu un étre qui s’est incarné loin d’eux, au sein d’'un autre peuple.
On pourrait parler d'une opposition entre le principe chrétien-occidental et le principe
hindou-oriental si quelqu'un prétendait par exemple vouloir mettre Wotan au-dessus de
Krishna. Mais il ne s’est jamais agi de cela avec le Christ, qui n’a jamais appartenu a aucun
peuple. En lui s’incarne ce qu’il y a de plus beau dans nos principes : s’élever au-dessus de
toute distinction de couleur, de race, de nationalité. F II.

(2) — Pourquoi le Christianisme est apparu dans le monde précisément comme le
précurseur immédiat de l'époque la plus profondément matérialiste ?

Représentez-vous que '’humanité soit entrée dans cette époque sans le Christianisme. Il
lui serait alors impossible de retrouver I'impulsion qui doit la ramener vers les hauteurs.
Imaginez que la puissance qui vient du Christ ne lui ai pas été donnée ; elle tomberait en
décadence et s'unirait pour ’éternité a la matiere ; elle serait saisie « par la pesanteur de la
matiére », comme on dit en occultisme, et jetée hors de son évolution. Aux temps qui ont
suivi I’Atlantide, ’humanité a dii descendre, plonger dans la matiére ; mais avant qu’elle n’ait
atteint le degré le plus bas, il lui a été donné I'impulsion qui doit I'aider a remonter : celle du
Christ. Si I'action du Christ s’était fait sentir plus tot, les hommes n’auraient pas accompli
cette descente dans la matiere. Si elle s’était fait sentir dés I'époque hindoue, I’humanité
laurait recue et n’aurait pas atteint le degré de matérialisation nécessaire pour produire les
formes extérieures physiques que nous connaissons (...). Cest parce que le christianisme
attendit son moment que cette civilisation extérieure a été possible; et c’est pourquoi
également il donne aux hommes qui le recoivent le moyen de ressortir de la matiére. Mais la
ou le christianisme a été recu sans étre vraiment compris, on ’a matérialisé profondément.
A1 X.

(3) — A un christianisme matérialiste doit succéder un christianisme spiritualisé.

On a si mal saisi le christianisme qu’on lui a imposé des idées matérialistes. Il a revétu un
aspect déformé, travesti, au cours des siecles qui se sont écoulés jusqu’a nous et que nous
pouvons considérer comme le second chapitre de son histoire.

Par exemple, au lieu de comprendre I'idée si hautement spirituelle de la Céne (V. ce mot)
on a matérialisé cette Céne, on y a vu une transformation matérielle. Et nous pourrions
donner des centaines d’exemples semblables pour montrer que le christianisme n’a pas été
compris dans sa portée spirituelle. Nous avons actuellement atteint a peu pres le moment ot
ce second chapitre prend fin, ou la nécessité s'impose a 'humanité de se rattacher a un
christianisme spirituel, a ce que le christianisme doit étre véritablement (...). Ainsi le premier
chapitre est celui ou le christianisme est annoncé prophétiquement jusqu’a 'apparition de
Jésus-Christ et un peu au-dela.

Le second chapitre est celui de la descente la plus profonde qu’accomplisse 'esprit
humain dans la matiere, et le troisieme chapitre devra étre celui de la spiritualisation du
christianisme, qui sera obtenue au moyen d'une étude anthroposophique. A1 X.



(4) — Le Christianisme n’en est qu’au tout premier début de son évolution.

Il s’agit d’'une évolution d’une telle étendue, que ce qui s’est produit depuis I'événement
du Golgotha n’est encore que bien peu de chose. Le Christianisme n’en est qu’au tout premier
début de son évolution. Et c’est dans 'avenir seulement que les grandes impulsions qu’il
apporte feront sentir leurs effets. On ne saurait trop le répéter : le Christianisme n’est qu’au
commencement de son évolution. Et pour participer a cette évolution, pour la saisir, il faut en
suivre les progres, comprendre les révélations, les impulsions toujours nouvelles qui se
manifestent a nous, et qui ont commencé avec lui. F II.

(5) — Le Christianisme romanisé.

Rome a mené, au cours des premiers siécles, une guerre exterminatrice contre les Juifs de
Palestine. Il s’agissait de réduire a néant, en méme temps que les Juifs, tous ceux qui
détenaient encore la tradition des Mysteéres (V. Destruction), et d’arracher jusqu’aux
derniéres racines ce qui avait été la vie initiatique en Palestine. Cette extermination entraina
la perte des notions concernant ’homme « pneumatique ». L’accés a de telles idées fut
interdit désormais, le chemin en fut muré.

Car il elit été dangereux pour le christianisme romanisé, et ses représentants futurs, qu’il
subsiste des vestiges de ce qu’avaient enseigné les écoles secretes palestiniennes : I'acces a la
connaissance de l’esprit, et la nature ternaire de ’'homme. Ce qui devait étre fondé par le
romanisme, c¢’était un ordre social particulier, ou I'esprit n’avait rien a faire !

Il fallait donc inaugurer un courant d’évolution excluant les impulsions spirituelles. C’efit
été impossible, s’il y avait eu un grand nombre de gens capables d’interpréter le Mystere du
Golgotha d’un point de vue ésotérique. L’Eglise et I’Etat romain scellerent donc une alliance,
d’ou résulterent aussi particulierement certaines formes nouvelles du droit, de la
jurisprudence. En tout ceci 'Esprit n’avait plus un mot a dire. C’était I’essentiel pour I'’époque
en question et la suite de I'évolution. I L.

(6) — Jusqu’a nos jours l'expansion du Christianisme s’est faite indépendamment de sa
véritable compréhension :

Qu’est-ce qui habitait les hommes incultes qui, venant d’Est en Ouest, s’introduisent dans
le monde grec et romain si hautement cultivé ? Qu’est-ce qui habite les hommes qui
introduisent le christianisme dans le monde germanique, dans le monde étranger ? Qu’est-ce
qui habite les sciences de la nature modernes, matérialistes, 1a ou la doctrine voile encore sa
face en quelque sorte ? Qu’est-ce qui agit dans ces ames, si ce ne sont ni des impulsions
intellectuelles, ni méme des impulsions morales ? Qu’est-ce donc ? — C’est le Christ lui-méme
qui va d’'un cceur a l'autre, dune ame a l'autre, qui peut parcourir le monde et y agir, peu
importe que les ames le comprennent ou non tout au long de cette évolution au cours des
siecles! (...) Combien n’y a-t-il pas d’humains qui ignorent tout de la composition des
aliments et qui pourtant se nourrissent selon les régles de I'art ? On mourrait de faim s’il
fallait, avant de s’alimenter, connaitre la nature des aliments. Pouvoir se nourrir, cela n’a rien
a voir avec l'intelligence des aliments. De méme l'expansion du christianisme n’avait rien a
voir avec la compréhension qu’on en avait (...).

L’impulsion du Christ put se répandre, sans qu’il soit nécessaire de la comprendre, grace a
I’événement de la Pentecote, révélé a la conscience clairvoyante, présenté comme la descente
du Saint-Esprit sur les apotres. Lorsqu’on cherche par le regard clairvoyant ce qui s’est passé
a ce moment-la, on percoit la réponse: des étres — ce qu’étaient aussi les apotres —
commencerent a parler en différentes langues, a dire tout ce qui émanait des profondeurs de
la vie spirituelle, ce dont on ne les aurait pas crus capables. A ce moment le christianisme, les
impulsions chrétiennes commencerent a se répandre sous une forme qui les rendait
indépendantes de la compréhension des hommes en qui elles pénétraient (V. Pentecote).



Mais le temps est aujourd’hui venu ot il faudra que les hommes comprennent le Christ,
connaissent le Christ. G L.

Christian Rose-Croix

Avant 'aube de I’époque actuelle, avant Copernic et le XVI-- siecle, en Europe méme, on
veilla a poser les bases pour un renouveau de la diffusion de la vérité. A cette époque,
certaines personnes étaient a méme de comprendre les signes du temps. Des 1459, une
individualité d'un degré supérieur, connue extérieurement sous le nom de Christian
Rosenkreuz, fonda avec quelques autres une école ésotérique pour la culture de la sagesse,
non d’une nouvelle sagesse, mais de 'ancienne dans une forme appropriée aux besoins
actuels des hommes. C'est la sagesse des Rose-Croix telle qu’elle fut alors cultivée pour la
premiere fois.

Comment cette sagesse des Rose-Croix se relie-t-elle au Christianisme ? Rien ne
différencie I'’enseignement chrétien de celui des Rose-Croix. Point n’est besoin de fonder une
nouvelle religion, il faut davantage comprendre le Christianisme comme le firent les premiers
chrétiens. Mais peu dhommes connaissent encore les mystéres de I'évolution du
Christianisme a ses débuts. Méme la théologie officielle n’en a plus la moindre idée. Ainsi, au
début du Christianisme, se trouve I'apotre Paul, le plus profondément instruit des mysteres
chrétiens, enseignant ces puissantes vérités qui devaient guider I'humanité pendant des
millénaires. Cest lui qui avait fondé une école a Athénes dont le recteur fut Denis
I’Aréopagite (V. ce mot), son authentique disciple.

Ces enseignements de Denys ont toujours été vivants et furent transmis en particulier a
ceux qui devaient porter le verbe vivant du Christ sur toute la terre. Si les hommes étaient
restés fideles a 'enseignement de Denys, une nouvelle forme n’eut pas été nécessaire. Mais
les temps nouveaux survinrent et il fallut que le Christianisme fiit solidement fondé afin
qu’aucune science ne puisse rien lui opposer. Cest ce a quoi s’est évertuée la théosophie du
Rose-Croix et c’est pourquoi elle est la forme religieuse adaptée a notre époque.

Seul celui qui comprend le Christianisme de maniere juste peut se faire une idée de son
contenu éternellement vivant. Si nous entendions aujourd’hui ce que peut dire la théosophie
rosicrucienne du véritable Christianisme, il n’y aurait aucune contradiction entre les
manifestations qu’elle décrit et les données scientifiques (V. Rose-Croix). T L.

Chronique de I’Akasha

Rien ne peut se passer dans le monde sans laisser d' empreinte dans le monde spirituel.

Tout ce qui se passe dans le monde physique et sensible a son écho dans le monde
spirituel. Le mouvement de la main n’existe pas seulement tel qu’on le percoit, mais derriere
la main sensible que nous voyons se trouve par exemple la pensée et la volonté qui font
mouvoir cette main. Pendant le moment furtif de I'impression sensible, I'image réflexe
s’inscrit dans le monde spirituel ou demeure toujours gravée son empreinte ; de sorte que
lorsque nous avons la vue clairvoyante, nous pouvons suivre tous les événements qui se sont
passés dans le monde visible grace aux empreintes qu’ils laissent dans l'invisible. Rien ne
peut arriver dans ce monde sans laisser d’empreinte (...). Aussi, lorsque I'investigateur décrit
les événements de Palestine ou les observations faites par Zoroastre, il ne décrit pas ce qui se
trouve dans la Bible ou les Gathas (V. ce mot), mais ce qu’il sait lire lui-méme dans la
Chronique de ’Akasha. Et ensuite il recherche si ce qu’il a déchiffré se trouve aussi dans les
documents, pour le cas présent dans les Evangiles.

Ainsi linvestigation occulte est absolument indépendante des documents et c’est
pourquoi elle ne cherche en eux que sa confirmation. A3 II.

Chrysostome (Saint Jean...)

Ce Pere de I’Eglise a su qu’il existait un antique mystere solaire. Il s’est élevé jusqu’a dire :
« Le soleil extérieur physique éblouit les hommes d’ici-bas a tel point qu’il les empéche de
voir le soleil spirituel. » Chrysostome a pu encore recevoir un rayon de la sagesse antique,



mais dans son entourage on en conservait a peine quelques vestiges, sans doute, on rencontre
en Occident jusqu’a la fin du IX.~ siecle, des hommes qui sont inspirés par les traditions
ésotériques et certains Papes notamment furent encore touchés par la lumiere des Mystéeres
antiques. Mais I'ceuvre de la puissance romaine qui était le prolongement de 'Imperium, était
d’anéantir I'effet de ces cas isolés. (V. Julien I’Apostat). I VIL

Chute

(1) — Quelle est la signification profonde et ésotérique du récit de la « chute » de Thomme
hors du Paradis ?

Nous devons nous faire une idée précise de I'’événement qui dans ’Ancien Testament nous
est décrit comme la Chute. Cet événement a consisté en ceci que certaines entités qui étaient
restées au niveau de I’ancienne évolution lunaire sont entrées pendant I’age lémurien dans le
Corps astral de '’homme. Celui-ci fut alors imprégné par les forces lucifériennes. C'est cela
qui nous est décrit d'une facon imagée comme la Chute hors du Paradis (V. Paradis). Du fait
que ces forces ont pénétré dans son Corps astral, ’homme s’est engagé dans les conditions de
Pexistence terrestre plus profondément qu’il ne I'efit fait autrement. S’il n’avait pas subi cette
influence luciférienne, il aurait accompli son évolution sur la terre dans des sphéres en
quelque sorte plus élevées, étant moins plongé dans la matiere. L’homme est descendu plus
tot sur la terre qu’il n’aurait dii réellement y descendre. (...)

Mais I’étre humain devait étre protégé contre les effets des forces lucifériennes sur son
Corps éthérique. Il fut donc mis dans 'incapacité de se servir de tout son Corps éthérique.
Une partie de celui-ci fut soustraite a son bon plaisir, lui fut retirée et dut étre mise en réserve
en vue d’époques a venir. (...) Telle est la signification ésotérique de ce qui nous est décrit
symboliquement ainsi : apres que sous l'influence de Lucifer les hommes fussent parvenus a
distinguer entre le bien et le mal — c’est-a-dire a gotiter de ’Arbre de la connaissance — I'acces
a ’Arbre de la vie leur fut interdit (V. Arbre de Vie). Ceci signifie que leur fut enlevé ce qui
autrement aurait pénétré librement, arbitrairement, dans les éthers liés a la pensée, au sens
(V. Mysteres ; Ether ; Corps éthérique). B VII.

(2) — Cest la Chute qui a éveillé chez lThomme son individualité, mais ce sont les esprits
lucifériens qui en sont responsables.

Reportons-nous aux temps anciens de la Lémurie ou, pour la premiere fois des
individualités humaines sont descendues des hauteurs divines pour s’incarner dans des corps
terrestres ; remontons jusqu’a cet événement que, dans ’Ancien Testament, on appelle la
« séduction par le serpent ». C’est un événement tout a fait remarquable ; tous les hommes
ont pati de ses suites quand ils se sont incarnés. S’il n’avait pas eu lieu, toute I’évolution sur la
terre aurait été différente et les hommes auraient passé d’incarnation en incarnation dans un
état de bien plus grande perfection. Par suite de cet événement, ils se sont profondément
enlisés dans la matiere, et c’est la ce qu’on appelle symboliquement la chute dans le péché.
Mais c’est seulement cette chute qui a éveillé chez ’'homme son individualité actuelle. En tant
qu’individualité passant a travers les incarnations, il n’est donc pas responsable du péché
originel (V. ce mot) ; ce sont les esprits lucifériens qui en sont responsables.

C’est pourquoi nous pouvons dire qu'un événement divin, un événement supra-sensible a
eu lieu avant que ’homme ne soit devenu homme au sens terrestre du mot, et qu’a la suite de
cet événement un enlisement plus profond dans la matiere lui fut imposé.

Il est vrai qu’il est ainsi parvenu a la faculté d’aimer et a la liberté, mais par la méme
quelque chose lui a été imposé sans qu’il ait eu voix au chapitre. Cet enlisement dans la
matiere, n’est pas dii a un acte humain, mais a un acte divin qui eut lieu avant que les
hommes n’aient pu participer a 1’élaboration de leur destinée. La chose fut réglée entre les
puissances supérieures de 1’évolution en cours et les forces lucifériennes. H II1.

(3) — La compensation de la chute originelle fut, elle aussi, une affaire divine.



La chute originelle, cet événement pré humain qui s’est passé dans ’homme, a eu besoin
d’étre compensé et sa compensation fut, elle aussi, une affaire non pas humaine, mais divine.
Cette affaire dut se régler aussi bas au-dessous du plan matériel que l'autre 'avait été au-
dessus de ce plan, avant que 'homme y fut descendu. Le Dieu a dii plonger aussi
profondément dans la matiére qu’il avait permis aux hommes de s’y enfoncer.

L’incarnation du Christ en Jésus de Nazareth concernait le Christ lui-méme. Mais quel fut
alors le role de I'élément humain ? Ce role fut avant tout celui d'un témoin de l'action divine
compensatrice de la chute, créatrice de sa contre-partie ; cette action n’aurait pas été possible
dans une personnalité d’initié, puisque I'initié est un homme qui, par son propre effort, se
libére des effets de la chute dans la matiére. Cette action ne pouvait s’exercer que dans une
personnalité vraiment et totalement humaine chez un homme qui ne dépasserait pas les
autres (V. Christ 26 ; Homme simple ; Porteur du Christ).

Ainsi, de méme qu’a I'’époque lémurienne, un événement d’ordre divin est venu agir sur
I’évolution humaine et les hommes ont été mélés aux affaires des Dieux. C’est pourquoi nous
pouvons dire ; « Le Christ a fait aux Dieux l'offrande du péché (offrande de la chute dans la
matiere), offrande qu’il ne pouvait faire que dans un corps humain ». Cette formule, mieux
que toute autre, correspond a la vérité. Quant a ’'homme, il fut le spectateur des affaires
divines. H III.

Ciel

« Le ciel et la terre passeront, mais mes paroles ne passeront point » (St-Matthieu XXIV,
35).

Grace a 'ceuvre accomplie par le Christ, grace a ce qu’il fut s’alluma le Verbe primordial,
le Verbe que la clairvoyance peut aider a percevoir et qui nous révele le véritable sens du
Mystere du Golgotha (...).

Tant que la terre existera, les hommes recevront les impulsions qui rayonnent du
Golgotha. Puis une pause cosmique se produira entre la Terre et Jupiter. Au cours des pauses
de ce genre, la planete et tout ce qui I'entoure se transforme, se perd en un chaos, passe par le
Pralaya (V. ce mot). La terre passera par ce pralaya, et tout le ciel avec elle. Mais ce qui fait
son essence, son étre véritable, c’est ce qui lui a été donné par le Verbe christique allumé par
lui dans I'ame de ceux qui I'ont compris, et qui subsistera en tous ceux qui le comprendront.
Lorsque la terre aura rempli sa mission, elle passera et le ciel avec elle ; mais les paroles que
le Christ a prononcées sur le ciel et la terre celles-la subsisteront (...) La connaissance de
Pocculte nous permet de le dire : les vérités qui ont été prononcées sur le Mystere du
Golgotha resteront. F X.

Cingq vierges folles

Parabole des cinq vierges folles et des cinq vierges sages (St-Matthieu XXV, 1-13).

Nous avons montré comment ’homme évolue de I'inférieur vers le supérieur, comment il
se hausse jusqu’a I’'ame de conscience qui s’épanouit comme une fleur dans I'entité humaine,
comment il s’éléve vers I'impulsion du Christ qui vient a lui. Au cours des cinq époques de
civilisation, les cinq parties de la nature humaine : le Corps éthérique, le Corps astral, 'ame
de sensibilité, 'ame de raison et I’ame de conscience, tout cela croit de bas en haut. L’homme
peut les former et les développer, les utiliser de facon a leur permettre, I'instant venu, de
s'imprégner de I'impulsion du Christ. Il est offert a '’humanité toute entiere de pouvoir
participer au Christ Mais il faut que les cinq éléments de la nature humaine soient cultivés
comme il convient, de bas en haut. Sans quoi, ils ne seront pas assez miirs pour recevoir le
Christ. Si, au cours de leurs incarnations successives, les hommes ne se préparent pas a
recevoir le Christ, celui-ci aura beau venir, ils ne pourront pas s’unir a lui. Ils n’auront pas
mis d’huile dans leurs lampes. Tous ceux qui n’auront pas mis d’huile dans leurs lampes sont
représentés dans 'admirable parabole des cinq vierges folles qui, parce qu’elles n’auront pas
garni leurs lampes, ne pourront pas s’'unir au Christ a I'’heure dite, alors que les cinq autres le
pourront. Toutes les paraboles qui reposent sur des nombres éclairent jusque dans ses
profondeurs I'impulsion que le Christ a pu apporter aux hommes. E XII.



Civilisations

(1) — Civilisation proto-hindoue.

L’antique culture de I'Inde, la civilisation sacrée dont les Védas ne sont plus qu'un écho,
est la toute premiere aube de I'ére post-atlantéenne. Représentez-vous une fois de plus
comment '’homme vivait en ce temps-1a, il y a 8 ou 9.000 ans. La civilisation de 'Inde portait
encore la marque du grand Déluge atlantéen, de ce que la science moderne appelle la période
glaciaire. Morceau par morceau, 'Atlantide avait disparu, recouverte par les eaux ; et sur la
terre vivait désormais une humanité dont une partie s’éleva jusqu’au niveau de civilisation le
plus élevé qu’on puisse alors atteindre. Ce tres ancien peuple hindou, dans la lointaine Asie,
vivait plutét du souvenir des temps passés que dans la conscience du présent. C’est ce qui a
donné sa force, sa grandeur a cette civilisation dont les Védas et la Bhagavad-Gita (V. ces
mots), par exemple ne nous apportent plus que des échos.

Dans ce temps-1a, les humains étaient encore doués dune clairvoyance confuse. Leur
faculté de perception ne se bornait pas au monde physique ; ils vivaient parmi des étres
spirituels, divins ; ils voyaient ceux-ci autour d’eux. Ainsi s’opéra la transition entre I'ére
atlantéenne et la post-atlantéenne, pendant laquelle le monde spirituel, astral, éthérique
allait se fermer a la vision humaine, désormais restreinte au monde physique.

La 1ere civilisation post-atlantéenne fut marquée par une profonde nostalgie de tout ce
que les Atlantes avaient encore contemplé, et dont I'acces était barré a leur descendance. Bien
que d’une facon indistincte, ils avaient pu encore contempler de leurs yeux spirituels la
Sagesse primordiale. Ils vivaient parmi les Esprits, parmi les Dieux. Aussi les hommes de la
1ére civilisation hindoue aspiraient-ils de toutes leurs fibres a retourner vers ce passé, a
contempler ce qu’avaient vu leurs ancétres, ce quenseignait la toute premiere Sagesse. Le
monde sensible nouvellement apparu aux regards humains, ces rochers terrestres désormais
visibles, alors qu’auparavant on ne les voyait qu’en esprit, tout ce décor leur semblait moins
réel que ce dont ils gardaient le souvenir. Ils appelaient Maya — grande illusion — tout ce que
percevaient leurs sens physiques, et cherchaient a s’en détourner. Les meilleurs d’entre eux
parvenaient, par les procédés initiatiques, dont quelques traces subsistent dans le Yoga, a
s’élever au niveau spirituel de leurs ancétres. La conséquence en fut une attitude religieuse
fonciére (V. Religion) qu’on peut traduire ainsi: « Ce qui nous entoure n’est que leurre,
apparence fallacieuse. Ce qui est vrai et véritable se trouve dans le monde spirituel que nous
avons quitté ». Ceux qui pouvaient s’élever jusqu’aux régions dans lesquelles on vivait
auparavant devenaient alors des Guides spirituels. C III.

(2) — Civilisation de la Perse primitive.

L’ere post-atlantéenne dans son ensemble a ceci de caractéristique que ’homme apprend
peu a peu a comprendre la réalité extérieure sensible, a se dire : « Ce qui s’offre ici-bas a nos
sens physiques ne doit pas étre considéré comme une simple apparence ; c’est un présent des
Etres spirituels ; ce n’est pas en vain que les Dieux nous ont donné des sens. Ce qui ici-bas sur
la Terre permet d’édifier une civilisation, nous devons peu a peu en reconnaitre la valeur ».

Ce que 'Hindou appelait Maya, et qu’il fuyait pour se tourner vers le passé, les hommes
de la seconde civilisation 'ont au contraire considéré comme un champ de travail qu’ils
avaient a marquer de leur génie propre. Telle fut la civilisation de la Perse primitive, il y a
environ 5.000 ans, a '’époque ou la nature avait encore pour ’homme un visage hostile, mais
non plus 'apparence d'une illusion qu’il fallait fuir. Ce monde fait de matiére, il le voyait
placé sous 'empire d’'une force contraire au Bien, c’est-a-dire du dieu Ahriman. Mais le Dieu
bon Ormuzd aide les hommes qui se mettent a son service. Quand ils exécutent sa volonté, ils
transforment la Terre en un champ ou s’activent les forces spirituelles ; ils incorporent au
monde sensible ce qu’ils puisent dans l'esprit. Ainsi, pour la seconde civilisation, le monde
des réalités physiques est devenu un champ d’activité. Pour 'Hindou, il était encore une
illusion. Pour le Perse, il est certes dans la main des démons malfaisants que ’homme a pour
tache de chasser, pour faire place aux serviteurs du Bien, du Dieu de Lumiere Ormuzd (V. ce
mot). CIII.



(3) — Civilisation chaldéo-égyptienne : développement de I'ame de sentiment.

Apres que l'antique civilisation de la Perse a fait pénétrer le moi dans le corps de
sensation, celle qui suit, celle de ’Assyrie, de Babylone, de la Chaldée et de 'Egypte, le fait
pénétrer dans I'ame de sentiment. Qu’est-ce au fond que cette ame de sentiment ? Clest
essentiellement, dans la sensation, ce qui se tourne vers le dehors ; par elle, ’Thomme qui
percoit déploie I'activité de ses sens, de ses yeux, etc..., il a la perception de l'esprit qui se
trouve au dehors, dans la nature. C’est pourquoi, durant cette époque, le regard se tourna
vers les objets matériels répandus dans I’'espace, vers les étoiles et les orbes qu’elles dessinent
dans le ciel. Tout ce qui a une forme sensible dans I’espace agit sur 'ame de sentiment (V.
Ame 1).

A T'époque chaldéo-égyptienne, il n’existe encore que peu de développement personnel,
d’activité intellectuelle. On ne se représente pas exactement aujourd’hui ce qu’a pu étre la
sagesse égyptienne de cette époque. A proprement parler, elle n’a rien de commun avec ce
qui, plus tard, est né de la pensée spéculative. Quand ’'homme de ce temps observait ce qui se
déroulait autour de lui, il ressentait quelle loi s’exprimait dans le tableau que ses sens lui
offraient. Il apprenait a lire les lois dans les choses mémes, et non pas a les apprendre comme
une science théorique ; c’était une science vivante et ressentie. Si 'on n’a pas pensé a cette
époque au moyen de facultés intérieures, de 'entendement proprement dit, c’est qu’il
n’existait pas alors a proprement parler de véritable science logique. A1 X.

(4) — Civilisation chaldéo-égyptienne : naissance et développement de lastrologie.

A la 3~ époque post-atlantéenne, ’homme se rapproche encore davantage de la réalité
extérieure que ne l'avait fait la civilisation de la Perse primitive. Cette réalité n’est plus pour
lui un ennemi a vaincre. L’Hindou se disait en regardant les astres : « Tout ce qui m’entoure,
tout ce que voient mes yeux n’est qu’illusion, Maya ». Le prétre chaldéen, observant le cours
et la position des étoiles, se disait : « Les astres visibles sont pour moi les caractéres d'une
écriture ou je puis lire la volonté des Etres spirituels. Je discerne cette volonté des Dieux dans
leurs ceuvres ». Pour lui, le monde matériel n’est plus une Maya. Ce que I’'homme écrit est
I’expression de sa volonté ; de méme la volonté divine s’exprime dans les astres et les forces
de la nature. Et cette écriture divine il la déchiffrait avec amour. Ainsi naquit une admirable
connaissance des astres, dont on soupconne a peine de nos jours ce qu’elle pouvait étre.
L’astrologie pratiquée aujourd’hui est basée sur la méconnaissance des véritables faits. Le
prétre chaldéen lisait autrefois dans les astres la substance dune profonde sagesse, d'une
astrologie en laquelle se dévoilaient les mysteres du ciel visible. Cétait pour lui la
manifestation d’'un élément secret, imprégné d’esprit.

La Perse primitive avait appris a labourer la terre. L’Egypte en étudie les proportions.
Mieux encore, elle se dit : « Ce n’est pas en vain que les Dieux nous ont donné a lire dans les
étoiles, ce n’est pas en vain qu’ils ont inscrit leur volonté dans les lois de la nature. Si
’homme veut travailler par lui-méme a son salut et pour le Bien, il doit fonder ses
institutions sur ce que les étoiles lui enseignent.

Si seulement vous pouviez plonger le regard dans une de ces pieces ou travaillaient les
initiés égyptiens ! Ce travail n’avait rien de commun avec celui qui s’accomplit aujourd’hui
dans les laboratoires. Les initiés égyptiens étaient les savants de I’époque ; ils observaient les
étoiles, leur marche réguliere, leurs positions, leur cours, et aussi les influences qu’elles
exercaient sur les événements terrestres. Ils se disaient : « Quand au ciel apparait telle ou
telle constellation, tel ou tel fait doit se produire dans la vie de la communauté, et quand une
autre constellation apparaitra, elle entrainera d’autres conséquences. Dans un siecle d’autres
constellations se présenteront de nouveau qui donneront lieu aux faits correspondants. Et
lon décidait des millénaires a I'avance de ce qui devait se faire. Les Livres sibyllins (V.
Sibylle) n’ont pas d’autre origine. C III.



(5) — Lhomme de la 3~ époque a imprégné d’esprit le monde extérieur.

La conquéte du monde physique fait alors un progres important. Pour I'ancien Perse,
celui-ci n’est encore qu'un lieu informe qu’il faut transformer si 'on veut agir sur lui a I'aide
de bons esprits. Mais maintenant ’homme s’est familiarisé avec cette réalité physique.
Considérez l'ancienne astronomie chaldéenne, qui est une des manifestations les plus
remarquables, les plus grandioses de I'esprit humain apres I’Atlantide. Les orbites des astres
sont étudiées, les lois du ciel scrutées. L’Hindou se disait encore lorsqu’il contemplait le ciel :
quel que soit le cours des étoiles, et quelles que soient les lois qui s’y manifestent, cela ne vaut
pas la peine de les rechercher ! Mais a la 3~ époque on attache déja une grande importance a
la compréhension de ces lois. On s’intéresse méme a I'étude des conditions terrestres, on
fonde une géométrie. On explore Maya et la science extérieure fait une premiere apparition.

L’homme scrute les pensées des dieux et se sent dans I'obligation de rattacher son activité
personnelle a une main divine dont il trouve la trace gravée dans la matiere. Vous auriez de la
notion d’Etat une toute autre idée si vous approfondissiez ’étude des conditions de la vie
sociale aux temps chaldéo-égyptiens, car ceux qui dirigeaient les Etats connaissaient en
méme temps les lois qui président au cours des étoiles et les révélations d’apres lesquelles
tout se tient dans l'univers. Ils avaient étudié les mouvements des astres et savaient qu'une
harmonie doit exister entre ce qui se passe dans le ciel et ce qui arrive sur la terre. Méme au
début de I'époque romaine (4~ époque apres I’Atlantide) on avait encore conscience dun
rapport entre les événements de la terre et ceux du ciel. Dans les anciens Mystéres on
prévoyait au début d'une nouvelle époque tout ce qui allait se dérouler (V. Sibylle) (...). Ainsi
I'homme de la 3~ époque a fait entrer 'esprit dans la matiere ; il a imprégné d’esprit le
monde extérieur. A1 VIII.

(6) — Civilisation gréco-romaine.

A T'époque égyptienne, on s’efforce encore de connaitre la volonté des dieux. La conquéte
de la matiere telle que les Grecs I'accomplissent, correspond a un pas de plus : 'homme
apprend a aimer la vie sur la terre. Et finalement a 'époque romaine, il est tout a fait adapté
au monde physique.

Lorsqu’on comprend bien cela, on voit également que la personnalité humaine atteint
alors a son plein épanouissement, et la manifeste. Aussi est-ce a Rome qu’est apparue pour la
premiere fois la notion de droit, celle qui voit en ’homme le citoyen. Seule une connaissance
faussée peut faire remonter cette notion a des temps plus anciens. Ce qu’on entendait
auparavant par « droit » c’était tout autre chose. Pour I’Ancien Testament, ce sont les Dix
Commandements, le Décalogue. Le Code de I'’époque, c’était les commandements de Dieu.
C’est une erreur de faire remonter la création d’'un code au-dela, 8 Hammourabi par exemple
(XVIII- siecle avant notre ére). Ce n’est qu’a Rome que ’'on commence a donner une valeur a
la notion dhomme-citoyen. En Grece, il n’était encore qu'un membre de la Cité. L’Athénien
ou le Spartiate était plus qu'un individu : il se ressentait comme partie intégrante de la Cité.
Tandis qu’a Rome c’est I'individu qui devient citoyen. On le voit a toutes sortes de détails : ce
quaujourd’hui nous appelons un testament n’existait pas avant 1'époque romaine. Il
n’apparait avec sa valeur actuelle que lorsque I'individu fait prévaloir sa volonté personnelle
et I'impose a ses descendants. C III.

(7) — Civilisation gréco-romaine : développement de 'ame d’entendement.

L’histoire nous apprend que le fondateur de la logique fut au fond Aristote. Si une logique
avait déja existé auparavant, un ensemble de notions scientifiques, les hommes d’autrefois
auraient été déja capables de déposer leur science dans un livre. On ne trouve de logique, de
réflexion intérieure dans le Moi, qu’avec la 4~ époque de civilisation, quand on commence a
analyser les concepts, a les combiner pour en découvrir la loi, au lieu de trouver directement
par intuition cette loi dans les choses. Voila pourquoi nous appelons cette 4+ époque celle de
I’ame d’entendement. A1 X.



(8) — Cinquieme époque, la notre : époque de l'ame de conscience, de la prise de
conscience de soi, seule réalité spirituelle alors accessible :

La 5 époque post-atlantéenne est le temps de la formation du Moi, c’est-a-dire qu’elle est
consacrée en fait a 'ame de conscience. L’homme passe par le développement de 'ame de
conscience afin de devenir pleinement conscient de son Moi. (...)

Cette époque moderne est, surtout depuis le XV siécle, éminemment destinée a
contraindre ’homme a faire affleurer a la surface les énergies, les forces de son Moi, a devenir
de plus en plus conscient de son Moi. Ce travail est particulierement favorisé par le fait que le
regard se limite strictement aux phénomenes perceptibles aux sens, et c’est de cette attitude
exclusive que témoigne I'évolution des sciences de la nature aujourd’hui. (...) Lorsque
I’homme doit limiter son regard au champ de ce que lui offrent les sens, alors il faut que le
Moi, la seule réalité spirituelle qui puisse se pressentir elle-méme, se saisisse lui-méme dans
son essence et recherche la force d’'une prise de conscience de soi. G VL.

(9) — Le déclin d’une civilisation devenue l'esclave de la vie matérielle.

L’homme est devenu l'esclave des conditions matérielles, de son milieu. En Grece I'esprit
servait encore a spiritualiser la matiere, et c’est une matiere ainsi idéalisée qui nous apparait
dans une statue d’Apollon, de Zeus, dans les drames de Sophocle par exemple. L’homme a
pris possession du monde physique, mais il n’est pas encore descendu au-dessous du niveau
humain. Il en est de méme a Rome. C’est de nos jours seulement que cette descente atteint au
dessous de la sphere humaine. L’esprit est au service de la matiére. Une vie spirituelle intense
est mise en ceuvre pour pénétrer jusqu’aux forces naturelles agissant sur le plan physique,
afin de faire de celui-ci un séjour aussi confortable que possible (...). Comparons I'antiquité
avec notre temps. Quels n’ont pas été, depuis lors, les progres réalisés ! (...) Rendons-nous
bien compte quune masse énorme de forces spirituelles est ainsi mise au service d’'une
civilisation strictement matérielle. L’esprit ne tire de ces inventions que tres peu de chose. Il
est rare, n’est-ce-pas, que le télégraphe serve a répandre la Science spirituelle ? Si a 'aide de
statistiques on comparait ce qui sert d'une part a la vie matérielle, de 'autre a celle de l'esprit,
on verrait que l'esprit est descendu au-dessous de ’'humain, qu’il est devenu I’esclave de la vie
matérielle. Sans aucun doute, au cours de la 5« époque, la civilisation est allée en déclinant et
tend a descendre de plus en plus.

(...) Au cours de la descente, des impulsions spirituelles sont toujours intervenues. Alors
s’est développé, tout d’abord lentement, puis de plus en plus, un christianisme qui n’est
encore qu’a ses débuts, mais qui rayonnera un jour dans toute sa gloire, car ’humanité ne
comprendra les Evangiles que dans I’avenir. Lorsqu’ils seront bien compris, on verra quelle
surabondance de forces spirituelles ils contiennent. Plus 'Evangile se répandra sous sa
véritable forme, mieux I'’humanité pourra, en dépit du matérialisme, cultiver une vie
spirituelle et remonter vers les spheres de 'esprit. C IIL

(10) — Jamais une civilisation humaine ne fut encore aussi égoiste.

Aujourd’hui les hommes sont descendus jusqu’au fond des nécessités qu’imposent
I’égoisme et la matiére. Jamais une civilisation humaine ne fut encore aussi égoiste, aussi
dépourvue d’idéal que la notre, et elle le deviendra encore plus dans les temps qui viennent ;
Pégoisme, l'utilitarisme atteignent leur apogée; car lesprit est entierement englouti
aujourd’hui dans la vie matérielle (...) Mais ce principe d’utilité, il était nécessaire qu’il
apparaisse parce qu’au cours de 1'évolution entiere, ’homme s’élévera d’autant plus haut qu’il
sera tombé plus bas. A1 VIII.

(11) — C'est en Egypte qu'il faut rechercher lorigine de lattachement actuel de lThomme a
sa personne.



A la 3~ époque apres I’Atlantide, ’homme voulut conserver par la momie la forme de son
Corps physique, méme apres la mort. En embaumant le corps, on a voulu a tout prix en
maintenir la forme. Cet attachement a soi-méme s’est si fortement imprégné sur tout l'esprit
de cette époque que lorsqu’il réapparut plus tard, il se métamorphosa dans I'attachement a la
personnalité. C’est un résultat des pratiques d’'embaumement a I'’époque égyptienne. Ainsi
tout se tient dans I’évolution humaine. Cest parce que les Egyptiens ont embaumé leurs
morts que les hommes de la 5+~ époque ont une conscience si personnelle d’eux-mémes.
L’évolution recele de profonds mysteres (V. Momification). A1 VIIL

(12) — La science matérialiste actuelle se trouve sous linfluence des entités angéliques
retardataires de l'époque égypto-chaldéenne.

Mais a coté de cela se manifeste un autre courant qui tend a ce que ’'homme puisse
finalement trouver dans tout ce qu’il fait ce qu'on peut appeler le principe du Christ. Il existe
par exemple aujourd’hui des gens qui disent : notre monde est en fin de compte constitué
d’atomes. Qui donc a insufflé a ’homme I'idée que le monde était constitué d’atomes ? Ce
sont les entités angéliques retardataires de '’époque égypto-chaldéenne.

Et qu’enseignent alors les entités qui ont atteint leur but dans la sphere de la civilisation
égypto-chaldéenne ancienne et qui ont ensuite reconnu le Christ ? Elles pourront inspirer a
I'homme d’autres pensées que celle qu’il n’existe que des atomes matériels ; elles pourront en
effet enseigner aux hommes que dans la plus infime partie du monde, la substance est
parcourue par ’esprit du Christ (V. Cene). Et aussi étrange que cela puisse paraitre, a ’'avenir
des chimistes et des physiciens existeront, qui n’enseigneront pas la chimie et la physique
comme on le fait aujourd’hui sous l'influence des esprits retardataires égypto-chaldéens, mais
qui enseigneront : la matiere est édifiée dans le sens ou le Christ I'a peu a peu organisée ! On
trouvera le Christ jusque dans les lois de la chimie et de la physique. Une chimie spirituelle,
une physique spirituelle, voila ce qui viendra dans 'avenir. W III (V. aussi aux E. A. R.:
“Agriculture, fondements spirituels de la méthode biodynamique”).

Clairvoyance

(1) — Différence entre clairvoyance et initiation.

L’initiation compléte comprend trois étapes définies par ces mots: Imagination,
Inspiration et Intuition (V. ces mots). B1.

On peut appeler “clairvoyants” ceux qui voient dans le monde imaginaire et “initiés” ceux
qui peuvent s’élever jusqu’aux degrés de I'Inspiration et de I'Intuition ? De nos jours on ne
doit pas confondre le terme de “clairvoyant” avec celui “d’initié”. (V. Evangile ; Initi€¢). B II.

L’Ev. de Saint-Jean est le fruit de l'initiation.
Les trois autres évangiles sont le fruit de la “clairvoyance”. B II1.

(2) — Ancienne clairvoyance.

Aux temps atlantéens des états intermédiaires entre la veille et le sommeil permettaient
de percevoir les forces qui sont a I’ceuvre dans ’'harmonie des spheres et dans I'éther de vie.
En d’autres termes: a ces époques reculées, '’homme était capable de percevoir par
l’ancienne clairvoyance les harmonies des spheres rayonnant du soleil vers lui, et la vie qui
parcourt 'espace bien que sur terre ces forces ne se manifestent que dans les étres vivants. Ce
mode de perception disparut peu a peu. La porte du monde spirituel se ferma : ’'homme
perdit sa clairvoyance. A la place de celle-ci devait apparaitre une autre faculté toute
intérieure : celle du savoir, de la connaissance. Grace a elle, '’homme apprit a réfléchir, a
penser intérieurement. E III.

Tous les hommes voyaient autrefois en images, en visions, inconscientes ou
subconscientes, en vertu d’une clairvoyance de réve, et non pas sous cette forme de concepts
clairs que prend aujourd’hui la raison humaine. La science, la pensée, partout répandue
aujourd’hui, la raison raisonnante, le jugement étaient autrefois inconnus. En face du monde



extérieur, il suffisait 4 ’homme de le voir, il ne le découpait pas en idées, il n’avait pas la
pratique de la logique et ne savait pas raisonner. Cet état d’ame est difficile a concevoir pour
’homme moderne, parce qu’il veut tout pénétrer par la pensée. Mais les Anciens ne pensaient
pas de cette maniere ; ils passaient devant les choses, les regardaient, s’imprégnaient de leur
image et ils en trouvaient I'explication lorsque, plongés dans un état intermédiaire entre la
veille et le sommeil, ils percevaient le monde spirituel sous forme d’images, de réves...

Le Christ parlait a la foule a ceux qui possédaient encore un dernier reste de la
clairvoyance d’autrefois. Les douze apétres étaient les premiers que Jésus-Christ pouvait
choisir pour éveiller en eux ce qui, a 'avenir, devait vivre en chaque ame. Il parlait a la foule
comme a des étres possédant un reste de clairvoyance ; mais il parlait a ses disciples comme
aux premiers hommes en qui il voyait la capacité de comprendre un nouveau langage, parce
qu’ils s’étaient élevés a une conscience plus profonde de Moi immortel. F IV.

La conscience de l’humanité a subi plusieurs métamorphoses. Tous les hommes
possédaient jadis une clairvoyance vague. A I'époque ou vivait le Christ, la clairvoyance était
encore active jusqu’a un certain degré, et encore plus dans les siécles précédents, bien que
cette clairvoyance ne fiit plus que 'ombre de celle des époques atlantéennes et des premiers
siecles post-atlantéens, puis elle disparut graduellement. Cependant quelques rares individus
continuaient a la posséder et il existe méme encore de nos jours des hommes qui ont
naturellement une clairvoyance atténuée et peuvent par conséquent distinguer la nature
spirituelle d'un Guide. A3 I

(3) — L’évolution de la conscience de lhomme.

Au début de I’évolution ’'homme n’est pas sorti d'une lignée animale (V. Animal 3 et 4),
mais d'une forme a laquelle étaient attachés certains dons de clairvoyance. L’homme était
primitivement clairvoyant, bien qu’en revanche a ce temps il n’aurait pu dire de lui-méme : je
suis. Pour acquérir peu a peu la conscience de soi, 'homme a du renoncer a la clairvoyance.
Le temps viendra ou tous les hommes seront clairvoyants tout en conservant la conscience du
moi.

Telles sont les trois étapes : dans I’Atlantide les hommes ont comme une clairvoyance de
réve ; puis ils acquirent lentement la conscience des objets extérieurs ; il leur reste a atteindre
une conscience clairvoyante qui s'unisse au sens du moi. Ainsi ’'homme passe dune
clairvoyance inconsciente a une conscience extérieure des objets ; il s’élevera ensuite a la
clairvoyance consciente. A3 IX.

(4) — Lien entre la parenté de sang et la clairvoyance.

Pour comprendre le passage d’'une époque a une autre, il faut se rappeler que la
clairvoyance des temps anciens était liée au fait que le sang restait le méme a travers toute
une race, alors que la nouvelle époque est celle du mélange des sangs, ce qui provoque la
disparition de I'ancienne clairvoyance et permet une nouvelle sorte de connaissance qui
dépend du Corps physique (par les organes des sens et le cerveau).

L’ancienne clairvoyance atlantéenne reposait méme sur des bases physiques. Seuls les
proches parents par le sang étaient considérés par I'atlantéen comme les siens, mais alors
beaucoup plus étroitement que cela ne fut le cas plus tard. Cétaient des communautés
restreintes ne dépassant pas le cercle familial. Le principal était de se marier dans cette
étroite communauté consanguine. De cette étroite fraternité de sang résultait un mélange
sanguin qui rendait le Corps éthérique réceptif au spirituel. Si I’Atlante s’était marié hors de
cette consanguinité, sa clairvoyance eut été refoulée, il fut devenu un idiot au sens astral. Se
maintenir dans la fraternité du sang avait un caractere moral, éthique. Avant de bien
ressentir son propre Je on disait de toute la communauté : c’est moi. L'individu se sentait
faisant partie de la communauté comme le doigt fait partie de la main. T X.

(5) — Disparition de la clairvoyance au profit de la vie intérieure de 'ame.



A la place de la clairvoyance devait apparaitre une autre faculté toute intérieure. Grace a
elle, ’homme apprit a réfléchir, a penser intérieurement; tout ce que nous appelons
aujourd’hui : penser, réfléchir aux choses du monde physique, en somme toute notre vie
intérieure n’a pu se développer qu’avec la disparition de ’ancienne clairvoyance. L’homme
des premiers ages atlantéens n’avait pas encore une vie intérieure faite de sentiments, de
sensations, de pensées et de représentations, grace a laquelle en somme se crée notre
civilisation. Il vivait dans des états intermédiaires entre la veille et le sommeil, fondu dans le
monde spirituel, complétement étranger a son entendement, aux images qu’il se faisait de la
vie extérieure. Et lorsque cette vie extérieure commenca a prendre de I'importance pour lui,
sa clairvoyance s’évanouit peu a peu. (...).

Dans les premiers temps de I’évolution atlantéenne, subsistait encore une perception
directe des forces solaires, perception a laquelle ’homme se ferma peu a peu. A 'époque ou,
la vie intérieure s’épanouissant toujours davantage, les influences solaires ne purent plus
pénétrer en lui, seuls les Mysteres sacrés purent amener leurs néophytes a percevoir
directement ces influences, grace a une sorte de Yoga qui allait en quelque sorte a I'encontre
des conditions normales de la terre. Cest pourquoi dans la seconde moitié de 1'époque
atlantéenne s’ouvrirent des sanctuaires qu’a juste titre on a appelés des « oracles » (V. ce
mot). E IIL

(6) — La valeur incomparable des ultimes révélations sacrées de Krishna.

Nous trouvons dans la Bhagavad-Gita, dans les Védas, la vision qui se trouve résumeée et
atteint sa perfection dans les paroles de Krishna ; vision qui ne peut étre surpassée, a laquelle
I’homme peut accéder de nouveau par la clairvoyance, mais non pas a I'aide des facultés qui
ont été développées plus tard. C’est pourquoi, si I'on considere la culture actuelle, qui est, si
l'on peut dire, une culture de jour, une culture des sens on est pleinement fondé a dire : En
faisant abstraction des connaissances qu’il est possible d’acquérir par le moyen dune
clairvoyance obtenue par un entralnement intérieur, la culture actuelle ne permettra jamais
d’atteindre a ces antiques révélations sacrées, dont Krishna donna aux hommes une
explication parfaite (V. Krishna; Logique) (...) Certes, en évoluant, en se soumettant a
Pentrainement de la Science spirituelle, 'ame peut s’y élever a nouveau. Mais y arriver par les
voies normales — si je puis m’exprimer ainsi — comme ce fut le cas autrefois pour 'humanité,
cela n’est plus possible dans les conditions naturelles de la vie actuelle. C’est pourquoi les
grandes vérités ont disparu aux yeux des hommes, F V.

(7) — La clairvoyance, base de la connaissance antique.

Environ six ou sept siecles avant J. -C., 'ancienne sagesse, la force primitive de la
connaissance allait vers son déclin. Elle avait encore une certaine puissance quant a quelques
phénomenes de la vie, mais non pas en ce qui concernait la connaissance.

A partir des 8, 7, 6= siécles avant J. -C. il n’en restait plus qu’une sorte de vestige. Les
antiques sagesses de 'Egypte et de la Chaldée, ou celles de la Perse, de I'Inde, étaient
remplies d’'une véritable spiritualité, résultat de la clairvoyance primitive. Ceux qui n’avaient
pas cette clairvoyance recevaient les enseignements des initiés ; il n’y avait pas a cette époque
de « Science » qui ne reposat sur la clairvoyance. Et méme au commencement de '’époque
grecque, la clairvoyance était encore la base de toute connaissance. Mais une époque venait
ou cette clairvoyance s’éteignit, et nous voyons apparaitre une science humaine d’ou elle est
bannie (V. Science). A3 XII.

(8) — Principe du phénomene de clairvoyance.

A T’état normal le Corps astral est ainsi fait a notre époque qu’il ne percgoit par lui-méme
rien de ce qui 'entoure. Il lui faut pour cela des instruments, et ces instruments ce sont les
sens physiques. C’est pourquoi, a son réveil le matin, ’homme doit réintégrer son Corps
physique pour se servir de ses sens.



Si le Corps astral ne voit, ni ne pergoit rien pendant le sommeil, alors qu’il se trouve dans
le monde spirituel, c’est pour la méme raison qui fait qu'un Corps physique dépourvu d’yeux
et d’oreilles ne pourrait percevoir ni les couleurs ni les sons du monde physique. Le Corps
astral n’a pas d’organe de perception pour le monde astral. Il en était de méme du Corps
physique dans la nuit des temps. Il ne possédait pas encore les yeux et les oreilles qui se sont
formés plus tard en lui. Les éléments et les forces extérieures ont peu a peu ciselé, modelé ses
yeux et ses oreilles, si bien que le monde qu’il ignorait auparavant s’est révélé a lui.

Supposons que le Corps astral, qui se trouve actuellement dans les conditions ou se
trouvait autrefois le Corps physique, puisse étre traité a son tour de telle maniére que des
organes y soient modelés, comme les yeux par la lumiere du soleil, les oreilles par I'univers
des sons, dans la masse encore malléable du Corps physique. Supposons que dans un Corps
astral encore malléable on puisse modeler des organes : il serait alors comparable au Corps
physique actuel. Il faut donc, comme le fait un sculpteur avec la glaise, travailler ce Corps
astral afin d’y former des organes de perception qui appréhendent le monde supra-sensible.
C’est la premiere chose a faire pour celui qui veut acquérir la clairvoyance. Et c’est ce qui, de
tous temps, s’est accompli dans les écoles d’initiation, dans les Mysteres. On y travaillait a
modeler les organes du Corps astral. (V. Initiation). C L.

(9) — Les premieres acquisitions de la clairvoyance.

Les écoles d’initiation prescrivent des exercices, de méditation et de concentration en
particulier, qui exercent une influence sur I’ame. S’ils sont pratiqués a I'état de veille, ne
serait-ce que peu de temps — cinq a quinze minutes par jour — l’effet en persiste dans ’ame
lorsque le méditant passe au sommeil et que son Corps astral est dégagé. Peu a peu des
modifications multiples apparaissent dans le Corps astral pendant la nuit D’autres
phénomenes lumineux s’y produisent et les organes dont nous avons parlé viennent a
prendre forme. Tout comme il y a dans le Corps physique des organes pour voir et pour
entendre, un organisme interne s’ébauche peu a peu dans le Corps astral.

Toutefois cet entrainement ne permet pas encore de voir grand-chose, surtout a ’homme
d’aujourd’hui. Certes quand ses organes astrals sont formés depuis quelque temps, il
commence par devenir un peu conscient dans son sommeil. Un monde spirituel se dessine
peu a peu, sortant de 'obscurité totale ou il était plongé jusqu’alors. Ce qu’on peut alors
percevoir — et qu’on percevait surtout autrefois, et plus rarement de nos jours — ce sont de
merveilleuses images végétales. Telles sont les premieres acquisitions de la clairvoyance. La
ou régnait la nuit de I'inconscience apparaissent comme en un réve — mais ce sont des
réalités — des sortes de formes végétales. C IL.

(10) — La nécessité d’acquérir ensuite la faculté de se servir des organes du Corps
éthérique.

A certaines époques de I’évolution humaine, un grand nombre d’hommes possédaient une
clairvoyance vague et nébuleuse ; dans des temps plus reculés encore tous les hommes
étaient clairvoyants. Qu’est-ce en somme que cette vague clairvoyance ? Que veut dire : « étre
clairvoyant » ? Etre clairvoyant veut dire: pouvoir se servir des organes de son Corps
éthérique. Tant qu’on ne se sert que des organes de son Corps astral, on peut il est vrai sentir
et participer par sa vie intérieure aux plus profonds mystéeres, mais on ne peut pas les
«voir ». On ne peut devenir clairvoyant que lorsque ce qui est ressenti dans le Corps astral
peut, pour ainsi dire, simprimer dans le Corps éthérique. L’ancienne clairvoyance elle-méme
était due au fait que le Corps éthérique, n’ayant pas encore complétement pénétré dans le
Corps physique, possédait des organes dont ’humanité d’alors pouvait encore se servir. Qu’a
donc perdu '’humanité au cours des temps ? Elle a perdu la faculté de se servir des organes
du Corps éthérique. Elle a donc dii, peu a peu, se contenter d’utiliser les organes extérieurs du
Corps physique et de ressentir dans son Corps astral, sous la forme de pensées, de
sentiments, de sensations, de représentations, ce que lui transmettait le Corps physique. B
I11.



(11) — La connexion entre le Corps physique et le Corps éthérique au cours de l'évolution.

A Tépoque atlantéenne il existait entre le Corps physique et le Corps éthérique une
connexion différente de celle de nos jours. Des quatre éléments qui composent la nature
humaine le Corps physique et le Corps éthérique sont unis aujourd’hui de telle sorte qu’ils se
recouvrent a peu pres, particulierement dans la région de la téte. Mais a I’époque atlantéenne,
le Corps éthérique dépassait de toutes parts le Corps physique ; il résulte de toute I’évolution
atlantéenne que peu a peu le Corps éthérique prend les dimensions du Corps physique,
notamment dans la téte. Aussi longtemps qu’il la dépasse, il est relié de toutes parts a des
courants spirituels qui le traversent et qui lui rendent possible la clairvoyance. Quand vient
I’époque ot le Corps éthérique se retire dans le Corps physique, ces liens sont en partie brisés
et il ne lui est plus possible de percevoir les courants qui lui transmettraient la sagesse du
monde. Mais lorsqu’au cours d’une initiation le phénomene inverse se produit (V. Initiation)
et que le Corps éthérique est a nouveau détaché, la partie correspondant a la téte est remise
en contact avec ces courants, et la clairvoyance réapparait.

Si, au milieu de I'époque atlantéenne, le lien qui attachait le Corps éthérique a son
ambiance avait été brusquement brisé, ’'homme et perdu bien plus vite toute I'ancienne
clairvoyance. Aucune survivance n’en serait restée aux époques post-atlantéennes, aucun
souvenir. Tandis qu’un certain rapport subsiste et que le Corps éthérique détaché des
courants qui ’environnaient, conserva en lui certaines survivances de la sagesse antique.
Notez donc bien qu’a la fin des temps atlantéens, quand ’homme efit pris en lui son Corps
éthérique celui-ci possédait encore des traces du milieu avec lequel il fut en contact, comme
une réserve, si j'ose dire. A3 XII.

Clé de David

« Voict ce que dit le Saint, le Véritable, celui qui a la clé de David, celui qui ouvre et
personne ne fermera, celui qui ferme et personne n'ouvrira. » (Apocalypse I11, 7).

Dans la communauté de Philadelphie (6~ civilisation) nous porterons en nous une
individualité plus élevée, de sorte qu’aucune force extérieure ne pourra avoir prise sur elle si
nous nous y refusons ; ce Moi, nous pourrons le fermer et personne ne pourra plus 'ouvrir
malgré nous ; et si nous 'ouvrons, aucune force adverse ne pourra le fermer. C'est cela la clé
de David. C’est le Moi qui s’est trouvé lui-méme. A3 XII.

Cceur
« C’est de l'abondance du cceur que la bouche parle. » (Saint-Luc VI, 45).

Ce texte exprime un idéal parmi les plus élevés du christianisme. La bouche est inspirée
par le débordement du cceur, par ce que le coeur ne parvient plus a contenir. Or le cceur est
mi par le sang et le sang est I’expression du Moi. Cela signifie donc : « Que tes paroles
viennent d'un Moi qui déborde, qui rayonne d’'une force qui est la force de la foi. Alors elles
seront de celles qui contiennent vraiment la force du Christ ». C’est du débordement du cceur
que parle la bouche. Cest la une des affirmations essentielles, fondamentales du
christianisme (V. Foi). B IX.

« Bienheureux ceux qui ont le cceur pur, car ils verront Dieu. » (Saint-Matthieu V, 8).

A Tépoque actuelle c’est I'ame de conscience qui doit s’exprimer et 'homme doit
commencer a remonter vers le monde spirituel. S’étant éclairé dans son ame de raison, c’est
maintenant dans son ame de conscience qu’il va développer complétement son Moi, ce Moi
qui s’éléve de nouveau vers I'esprit. L’homme qui prend en lui la force du Christ fait pénétrer
son Moi dans I'ame de conscience ou, pour la premiere fois il 'éprouve dans sa pureté ; et par
13, il atteindra la vision de son Dieu. Trouvant le Christ dans son Moi, le recevant jusque dans
son ame de conscience, il parviendra a son Dieu. (V. Ame). Or, nous avons vu que
I’expression du Moi dans le Corps physique, c’est le sang, qui a son centre dans le cceur. Dans



le sixieme verset devra donc s’exprimer le fait que par la qualité qu’il porte au sang et au
coeur, le Moi peux participer a la divinité. E IX.

Colere divine

De méme que I'amour dissoudra la matiére a la 7~ ére, comme 'eau dissout le sel, la force
contraire fera déchoir — au cours des sept étapes également — les étres qui n’auront pas été
capables de participer a la mission de la Terre.

Or, le contraire de I'amour divin, on I'appelle, suivant un terme consacré : la Colere
Divine. L’amour qui a été introduit dans ’évolution humaine pendant la 4: civilisation, doit
devenir toujours plus ardent pendant les dernieres civilisations de notre ére, la 6 et la 7.
D’autre part la force s’accroitra qui durcit la matieére autour d’elle : la Colére Divine. Et cette
action de la Colere Divine, le rejet de la matiére, nous sont indiqués dans ’Apocalypse par
P’effusion des Sept Coupes de la Colere. (V. Coupes de la colere). C VIIL.

Colombe (Descente de la...)

Le Logos solaire péneétre le corps de Jésus de Nazareth lors de son baptéme dans le
Jourdain.

Nous savons que 'homme se compose des corps physique, éthérique et astral, et aussi du
Moi. Cette quadruple constitution est celle de 'homme normal actuel. Quand I’étre humain a
atteint une certaine hauteur d’évolution, il lui devient possible a un moment donné de retirer
son Moi des autres corps, et ceux-ci pourtant demeurent intacts, en parfait état. Le Moi
s’éleve dans les mondes spirituels, et les trois corps restent sur terre. Nous rencontrons de
race en race ce phénomene au cours de I'évolution du monde. Un moment d’élévation
particulierement grande arrive qui, dans certaines circonstances, peut s’étendre sur une
période de temps plus ou moins longue, ou le Moi d'un homme séleve dans les mondes
spirituels et les trois corps hautement développés par ce Moi deviennent des instruments
dont une Entité plus haute encore peut prendre possession.

Quand Jésus de Nazareth eut trente ans, I’Etre que nous connaissons sous le nom de
Christ, pris possession de ses corps physique, éthérique et astral. Cette entité du Christ ne
pouvait pas s’incarner dans un corps ordinaire d’enfant. Elle ne pouvait entrer que dans un
corps préparé par un Moi extrémement développé ; car cet Etre du Christ ne s’était encore
pas incarné auparavant dans le monde en un Corps physique. Ainsi, a partir de I'’age de trente
ans nous avons affaire au Christ en la personne de Jésus de Nazareth.

Que s’est-il donc passé en réalité ? En réalité la partie corporelle de Jésus de Nazareth,
abandonnée par son Moi, était si mire, si parfaite, qu'en elle pouvait pénétrer le Logos
solaire, ’Entité des six Elohim (V. ce mot) que nous avons décrite comme étant l'entité
spirituelle du Logos (V. ce mot). Cette Entité a pu s’incarner pendant trois ans dans cette
partie corporelle ; elle a pu se faire chair. Le Logos solaire qui brille alors dans I’étre humain
par l'illumination, le Saint-Esprit lui-méme (V. Saint-Esprit) apparait ; le Moi du monde, le
Moi cosmique apparait ; et désormais c’est le Logos solaire qui parle durant ces trois années,
par le corps de Jésus de Nazareth. Ce phénomene se trouve indiqué dans 'Ev. de Saint-Jean
(et dans les autres également) par la descente de la colombe, du Saint-Esprit, dans Jésus de
Nazareth. (V. Baptéme).

Dans le christianisme ésotérique, on exprime ce fait en disant qu’a cet instant, le Moi de
Jésus de Nazareth abandonna son corps et qu’en lui régna désormais I'Esprit du Christ qui
nous parle, nous instruit et agit a travers lui. A1 XII.

Colonnes (Les deux...)

Quand la Terre aura atteint I’état spirituel, tout ce qui existait antérieurement
réapparaitra sur Jupiter (V. Jupiter) a un niveau supérieur de I’évolution. En premier lieu
reviendront les porteurs des courants spirituels sur lesquels la Terre prend son point d’appui
et desquels elle est issue. Les représentants de ces courants réapparaitront vivants. Ce sont,



pour suivre la tradition chrétienne, Elie et Moise, qui représentent en personnes les deux
colonnes.

L’ésotérisme chrétien voit en Elie et Moise ceux qui donnent les enseignements relatifs a
ces deux colonnes. Elie est porteur de la nouvelle, du message de la premiere colonne, celle
de la Force. Moise est porteur du message de la seconde colonne, celle de la Sagesse. Moise
signifie d’ailleurs « sagesse » ou « vérité ». Elie signifie « force dirigeante », ce qui donne une
direction, une impulsion. Ces deux étres apparaissent donc dans le monde spiritualisé, au
degré d’évolution auquel ils 'auront amené.

D’apres la tradition chrétienne, le Christ transfiguré est apparu entre Elie et Moise. (V.
Transfiguration). De méme a la fin de I’évolution terrestre, le soleil spirituel de I'amour, la
révélation de I'amour mission de la Terre (V. Amour), se présentera entre Soleil-Mars et la
Lune-Mercure (V. Etoile), c’est-a-dire entre Elie et Moise. Les deux colonnes apparaissent
tout d’abord a I'initié comme les symboles de la Force et de la Sagesse, au-dessous du Soleil,
symbole de ’Amour. Si nous imaginons I'étape suivante de I’évolution terrestre, les deux
colonnes nous apparaissent alors vivantes et personnifiées, I'une par Elie, 'autre par Moise,
au-dessus duquel plane le Principe du Christ. C IX.

Combat dans le ciel
(1) — Le secret de l'origine du mal.

Lorsque des étres se développent, il y en a qui avancent et d’autres qui restent en arriére.
Au lycée, certains éleves doublent la classe alors que d’autres progressent plus rapidement.
Or, il en est de méme dans tout le cosmos.

Au moment ou les Vertus (V. Hiérarchies spirituelles) commencent a remplir leur
mission, a exercer leur fonction, il se produit en particulier — pour des raisons que nous
apprendrons a connaitre — ce que dans 'ésotérisme des Mysteéres on a toujours appelé le
combat dans le ciel. Cet enseignement fait partie intégrante de tous les Mysteres. Il contient
aussi le secret de 'origine du mal.

A un certain moment de I’évolution lunaire (V. Lune), les Vertus ou Dynamis étaient a des
niveaux de maturité tres différents : les uns tendaient a s’élever spirituellement le plus haut
possible ; d’autres étaient restés en arriére ou poursuivaient du moins leur développement a
I’allure normale. Les uns étaient donc plus avancés que les autres. Ceci eut pour conséquence
que ces deux sortes de Vertus se séparerent. Les entités avancées provoquerent la sortie du
globe solaire ; celles qui étaient retardées formeérent la Lune tournant autour de celui-ci. Il y a
donc eu combat dans le ciel et division de 'ancienne Lune. La planete secondaire, I'ancienne
Lune proprement dite passe alors sous la domination des Vertus restées en arriere, et I'ancien
Soleil sous celle des Vertus les plus évoluées (...).

Quand nos astronomes dirigent leur télescope vers 'espace céleste et y découvre toujours
de nouveaux planétoides, il s’agit des débris de la lutte gigantesque qui s’est déroulée entre
les Vertus les plus avancées et celles qui I’étaient moins (...) Voila comment les faits
extérieurs nous apparaissent comme l’expression, la physionomie extérieure des Entités
divines spirituelles. D V.

(2) — L’action accomplie faisait partie du plan cosmique divin.

Pendant la période intermédiaire entre la formation de la planete Jupiter et de celle de
Mars, un certain nombre d’entités appartenant a la sphere des Vertus ou Dynamis (Esprits du
Mouvement) ont été « déclassées » pour ainsi dire et placées de telle sorte dans le cours de
I’évolution qu’au lieu de la faire avancer, elles lui ont suscité des obstacles. C’est cela que nous
avons décrit comme « le combat dans le ciel ». Les Hiérarchies qui dirigent l'univers, ayant
vu que jamais les buts de I’évolution ne seraient atteints si elle se poursuivait en ligne droite,
ont donc décidé d’y introduire quelque chose de nouveau, de plus grand (...) L’humanité
aurait sans doute pu se développer, mais elle a pu devenir bien plus forte du fait que des
obstacles ont été dressés sur sa route. C’est donc pour le bien de 'humanité quun certain
nombre de Dynamis ont été détournés de leur voie normale. Ces Dynamis n’étaient pas



mauvais, et 'on peut méme dire qu’ils se sont sacrifiés en s’opposant ainsi a ’évolution, en la
freinant. On peut les appeler « Dieux des obstacles ». Bien que n’étant pas mauvais par eux-
mémes, bien qu’ayant stimulé I’évolution en y déchainant la tempéte, ces Dynamis déclassés
ont bien été les générateurs du mal, car c’est de cette tempéte que le mal tire son origine (...).

Mais il ne faut jamais oublier que l'action accomplie par ceux-ci faisait partie du plan
cosmique divin (...) Ces Dynamis qui se sont mis en travers ne pouvaient faire autrement que
d’obéir a la Divinité qui, par le détour du mal, veut renforcer le bien (...)

Lorsque I'évolution lunaire a fait place a celle de la Terre, les entités restées en arriere, et
que nous appelons lucifériennes se sont attaquées au Corps astral humain — elles ne
pouvaient pas atteindre le Moi — et lui ont infusé toutes les conséquences du « combat dans
le ciel ». Alors qu’elles avaient été simplement déléguées pour susciter des obstacles, leur
action provoqua dans le Corps astral de ’'homme, par ses conséquences, la possibilité de
Perreur et du mal. Mais en méme temps, ’'homme a celle de s’élever par ses propres forces
au-dessus de I'erreur et du mal (...)

Dans toute la série des Hiérarchies (V. ce mot), seuls les hommes et une partie des Anges
ont donc la possibilité d’étres libres. Cette possibilité s’est présentée pour les Anges, mais ne
s’est vraiment confirmée que pour les hommes. D X.

Cometes

(1) — Une découverte faite par la Science spirituelle a pu étre confirmée par la science
matérialiste quelques années plus tard.

Au congres qui s’est tenu a Paris en 1906, j’ai attiré I’attention (nous dit Rudolf STEINER)
sur des recherches spirituelles touchant la nature des cometes et sur le résultat suivant
auquel javais abouti : alors que sur la terre la combinaison de carbone et d’hydrogene joue le
méme réle que jouait sur 'ancienne Lune la combinaison de carbone et d’azote (c’est-a-dire
des cyanures) il doit y avoir aujourd’hui dans les cométes des souvenirs de cette période
lunaire, on doit y retrouver des cyanures nés de la combinaison de I'azote et du carbone.

Or, au cours de ces dernieres semaines (La conférence s’est tenue le 9/3/1910, donc
quatre ans plus tard que le dit congres) on est arrivé par l'analyse spectrale (donc de la
comete de Halley apparue en 1910) a constater ce fait, et les journaux l'ont relaté. Ceci n’est
pas un cas isolé ; nous pourrions en citer d’autres qui prouveraient que les recherches
spirituelles peuvent faire comprendre les faits du monde extérieur. Aucun fait extérieur de la
science matérialiste n’est jamais en contradiction avec la science spirituelle. Mais il ne faut
pas confondre la vérité évidente et positive avec les théories plus ou moins partielles qu’on
échafaudé a son sujet. Si la science officielle n’enseignait que des faits, et non pas des
théories, il n'y aurait entre elle et la science spirituelle aucune contradiction. (V. Science ;
Extrapolations). K VIIIL.

(2) — L'apparition d'une cométe dans le monde introduit une nouvelle poussée dans
lévolution du genre humain.

Les recherches spirituelles permettent d’indiquer d'une facon tres précise quelles ont été
les fonctions remplies ainsi par les différentes comeétes et ce qu’elles ont introduit de nouveau
dans le monde. Par exemple la cométe de Halley, chaque fois qu’elle fait son apparition,
pénetre la vie humaine d’une impulsion tres caractéristique. Dans la maniére dont les
hommes ressentaient et concevaient la vie, il se fait une nouvelle « naissance ». Je citerai a
I’appui de ce que je dis les trois dernieres apparitions de cette comete, en 1759, en 1835, et de
nos jours en 1910. Chaque comete a sa mission ; quelle est celle de la comete de Halley ?

Les nouvelles « naissances » dans le cosmos ne sont pas forcément des occasions de se
réjouir comme celles qui surviennent dans une famille. Il apparait dans I'univers toutes les
différentes forces qui peuvent faire avancer ’humanité, mais celles aussi qui peuvent la
retarder. La portée spirituelle de la comete de Halley, dans I’évolution humaine, atteint tout
ce que ’humanité a dii acquérir, aux différentes périodes de 1'’dge sombre, afin de mieux
pénétrer par la pensée dans les arcanes de la matiére. Chacune de ses apparitions a suscité



dans le moi le désir de comprendre le monde sous son aspect matériel et de rejeter toute
conception spiritualiste (...) Par exemple, toutes les conceptions écloses dans la seconde
partie du XVIIL- siécle, la notion de « progres », de la « philosophie des lumiéres », dont un
ouvrage comme Le systeme de la nature de Holbach est un spécimen typique, trouvent leur
explication cosmique dans I'apparition de la comeéte de Halley en 1759.

Quant a la littérature réaliste, matérialiste, qui commence avec le second tiers du XIXu-
siecle, elle est sous le signe de son retour en 1835. Les événements qui se déroulent sur terre,
dans le microcosme, sont rattachés étroitement a ceux qui se produisent dans l'univers. A
lapparition de la comete de Halley dans le ciel de 1835 se rapportent des systemes comme
ceux de Bruchner, Vogt, Moleschott, qui se précisent alors sur terre.

Ce qui nous attend maintenant avec sa nouvelle apparition en 1910, c’est un influx de
forces cosmiques qui pourront faire descendre ’humanité dans un matérialisme encore plus
profond, encore plus effroyable. Car il faut que les hommes passent par cette épreuve de
prendre personnellement conscience des obstacles qui s’opposent a ’action de I’esprit, il faut
qu’ils luttent par eux-mémes pour déployer d’autant plus de force a remonter. Un événement
peut survenir qui dépassera peut-étre les prévisions des matérialistes eux-mémes. Et il faut
qu’il en soit ainsi. Car ’homme ne peut acquérir les grands pouvoirs que l'univers tient pour
lui en réserve et dont il doit se servir pour s’élever que s’il peut arriver a vaincre les forces qui
s’y opposent.

Si nous ne perdons pas de vue cette idée, nous aurons une attitude juste vis-a-vis de ce
qu'on peut appeler les « signes du ciel », a condition toutefois de ne pas tomber dans la
superstition. C'est le cas de dire que le Seigneur Dieu va mettre encore une fois les hommes
sous sa férule céleste pour leur indiquer la route qu’ils doivent suivre. Le résultat pourrait en
étre un grand élan qui nous fasse sortir des profondeurs de ce matérialisme et entrer dans la
spiritualité. Deux possibilités nous sont offertes ; celle de s’enliser dans le matérialisme, ou
bien celle de remonter vers les hauteurs lumineuses de I'esprit. K VIII. (V. aussi : U VI, VIII et
XI1).

Communion
V. Céne

Comte de Saint-Germain

Le Comte de Saint-Germain a été au XVIII~ siécle une réincarnation de Christian Rose-
Croix (V. ce nom), mais ce nom a été également attribué a d’autres personnalités, de sorte
que tout ce qu’on raconte de Saint-Germain ne se rapporte pas nécessairement au vrai
Christian Rose-Croix. Aujourd’hui Christian Rose-Croix est de nouveau incarné. V 1.

Concentration et méditation

L’accés a un état de conscience supra-sensoriel a nécessairement pour point de départ la
conscience normale de veille. C’est dans cet état que vit 'ame avant cette élévation. La
discipline lui donne les moyens de s’en dégager. Les premiers de ces moyens peuvent étre
considérés comme des procédés relevant encore de la conscience normale de veille.

Les plus importants consistent en méditations qui ont lieu dans le silence de 'ame. Il
s’agit pour celle-ci de s’absorber dans des représentations tout a fait précises, capables par
leur nature d’éveiller certaines facultés psychiques cachées. Ces représentations se
distinguent de celles de la conscience de veille qui ont pour but de reproduire un objet
extérieur et qui sont d’autant plus exactes qu’elles sont fideles. Or tel n’est pas le but des
représentations sur lesquelles doit se concentrer 'ame qui a pour but un progres spirituel.
Celles-la ne reproduisent pas un objet extérieur, mais elles ont la propriété d’agir sur 'ame en
Péveillant. Les meilleures d’entre elles sont symboliques (...) Il s’agit dans la discipline
spirituelle de concentrer toute la vie de I’ame sur une représentation unique. Celle-ci, c’est la
volonté qui doit la mettre librement au centre de la conscience (...) L’essentiel, ce n’est pas ce
qu’'on représente, mais le fait que, par la maniere dont elle est concue, la représentation
détache 'ame de tout support physique. (V. Rose-Croix 5). R'V.



Concile
Concile cecuménique de Constantinople en 869.

Quand le Christianisme fut devenu doctrine officielle, doctrine romaine, il s’appliqua de
plus en plus a dissimuler et a faire disparaitre la notion de I'esprit. Cette tendance du
Christianisme européen explique bon nombre de problemes qui se sont posés par la suite a la
conscience morale et a la connaissance. Nous trouvons le terme de cette évolution dans un
décret du VIII- concile cecuménique tenu a Constantinople en I'an 869. On formula alors un
dogme selon lequel :

« Il est contraire au Christianisme de parler de corps, dame et d’esprit ; lunique vérité
chrétienne, c’est que ’Thomme est seulement composé d’'un corps et dune ame. »

Le texte littéral n’est peut-étre pas aussi catégorique, mais c’est en ce sens qu’il a été
interprété par la suite. Le VIII~ concile cecuménique a tout d’abord déclaré que ’homme
possede une « ame pensante » et une « ame spirituelle ». On s’arréta a cette formule, pour
n’étre point obligé de parler de l'esprit comme d'une entité a part. Car le but qu’on se
proposait, c’était d’abolir I'esprit. (...) On passe pour un ignorant de nos jours quand on
suppose qu’en plus du corps et de I'ame, 'homme posseéde encore un esprit. Mais on ne sait
pas que nier cet esprit est un postulat “a priori” datant de 869 et que le VIII- concile
cecuménique est une fenétre ouverte sur I’évolution de la pensée européenne (...)

L’évolution de la pensée continua cependant et les théologiens du Moyen-Age eurent
beaucoup de peine a s’y reconnaitre. En effet, ils étaient imprégnés des traditions secretes qui
ne cessaient de se perpétuer, mais ils tenaient a rester fideles a 1'Eglise. Seule I'Eglise
officielle enseignait que ’homme a un corps et une ame. Les alchimistes, les adeptes des
différentes écoles secretes gardaient les anciennes notions et savaient que I'étre humain
possede aussi une nature spirituelle. Les théologiens ne pouvaient pas ignorer que ces
doctrines hérétiques contenaient un fond de vérité. Ils retournerent la chose en tous sens,
sans échapper jamais a ce probleme qu’'on appela celui de la Trichotomie (V. ce mot) : la
division de I’étre humain en trois natures. I 1.

Connaissance (spirituelle)

« Connais-toi toi-méme ».

En atteignant l'initiation, ’homme se transforme de fond en comble. Tandis que jusqu’a
ce moment il n’était en relation qu’avec le monde physique, la possibilité lui est alors donnée
d’entrer en relations exactement de la méme facon avec les événements et les étres du monde
spirituel. Ce qui signifie que '’homme arrive a une connaissance infiniment plus réelle que ce
que d’ordinaire on appelle abstraitement, froidement, prosaiquement, la connaissance. Pour
qui atteint la connaissance spirituelle, c’est quelque chose de tout différent Cest une
réalisation complete de cette belle sentence : « Connais-toi toi-méme. » (...) Bien des
personnes la comprennent ainsi : il ne faut plus regarder le monde mais se perdre dans une
contemplation béate de son for intérieur et y chercher la source de toute spiritualité. Ceci est
une conception tout a fait erronée (...) Si 'on exerce la connaissance de soi en se plongeant en
soi-méme, on n’atteint que ce que 'on a déja : on n’arrive a rien de nouveau, mais a une
connaissance du moi inférieur (...) L'organe intérieur de perception doit se tourner vers le
dehors, c’est-a-dire vers la spiritualité extérieure pour connaitre véritablement

Au temps ou la pensée donnait plus de réalité aux choses du domaine spirituel, le concept
de connaissance avait un sens beaucoup plus profond, plus réel. Ouvrez la Bible et voyez ce
que signifient ces mots : « Abraham connut sa femme », ou bien tel autre patriarche « connut
sa femme ». Sans chercher bien loin, vous comprendrez que cela signifie la fécondation. Et
quand on étudie en Grece la sentence : « Connais-toi toi-méme », elle ne signifie pas
contemple-toi intérieurement, mais « féconde ton moi de ce qui afflue vers toi des mondes
spirituels ! ». Deux choses sont nécessaires pour cela: que 'homme s’y prépare par la
catharsis et I'illumination (V. ces mots), et qu’il ouvre ensuite librement son étre intérieur au
monde spirituel. A1 XII.



Consanguinité
(1) — « Mot et le Pére Abraham sommes un ».

Dans sa forme la plus basse, 'amour est sorti de la sensualité. Dans les temps reculés, on
s’aimait parce qu’on était uni par les liens du sang et on attachait une énorme importance a
ce que I'amour efit cette base matérielle de la consanguinité. Le Christ vint pour spiritualiser
cet amour, afin de I’arracher aux liens de la consanguinité qui 'emprisonnaient, et de donner
d’autre part aux hommes une impulsion qui les porte vers ’'amour spirituel. Dans ’Ancien
Testament nous trouvons encore entiérement exprimée la prédominance de 'ame-groupe ; le
moi de I'individu se fond dans le moi commun. Nous avons vu que cette sentence : « Moi et le
Pere Abraham sommes un » traduit le sentiment que le sang qui a coulé dans les veines
d’Abraham lui-méme est descendu jusqu’a chaque membre de la tribu. On ne reconnait pour
les siens que ceux qui sont issus du méme sang. Ainsi, dans les premiers temps de ’évolution,
les mariages n’avaient lieu qu’au sein de cercles tres fermés, et entre familles étroitement
apparentées. On s’en tenait aux mariages consanguins. Les relations s’élargirent de plus en
plus. On se maria d’abord hors de sa tribu, mais pas encore dans un autre peuple. On veillait
encore, au temps de Jésus-Christ, a maintenir les liens du peuple. (V. Cana). A1 V.

(2) — Le sentiment de consanguinité chez les Hébreux.

Ceux qui vénéraient ’Ancien Testament ressentaient lorsqu’ils entendaient ces mots :
« Moi et le Pére Abraham sommes un » quelque chose dont ’homme moderne ne peut guere
percevoir I’écho. Ce que ’homme appelle son Moi individuel, qui évolue entre les frontieres
de la naissance et de la mort, peut lui apparaitre éphémere, passager. Mais celui qui avait
vraiment foi en ’Ancien Testament, et avait recu les enseignements qui parcouraient I'ame de
’humanité en ces temps anciens, ne parlait pas d'une maniere allégorique, mais concrete,
lorsqu’il disait : « Certes je suis un individu, mais en méme temps je me rattache a un grand
organisme qui remonte jusqu'au Pére Abraham. Le doigt n’a conscience du corps que
lorsqu’il y est attaché ; ainsi je n’ai de souvenirs que si je me sens rattaché au vaste organisme
de mon peuple, lequel remonte jusqu’au Pére Abraham. Je dépends aussi étroitement de mon
peuple que mon doigt dépend de mon corps. Si l’on coupe ce doigt, ce ne sera bientot plus un
doigt ; sa vie n’est assurée qu’autant qu’il se relie a ma main, ma main a mon bras, etc...
Sinon, il n’a plus de raison d’étre. Je n’ai moi non plus, qu'une seule raison d’étre : c’est
quand je me percois membre de toute une série de générations a travers lesquelles coule le
sang d’Abraham. Alors j’éprouve un rattachement a quelque chose ; mon moi individuel est
périssable, mais ce vaste organisme de mon peuple ne passera pas. Lorsque je me sens vivre
entierement dans cet organisme, j’ai surmonté ce qui en moi est périssable, je suis en sécurité
dans un moi plus vaste, le moi du peuple qui depuis le Pére Abraham descend jusqu’a moi ! ».
(V. Mémoire 1) A3 IX.

(3) — Relation entre consanguinité et clairvoyance.
(V. Clairvoyance 4)

Conscience
(1) — Naissance de la conscience de veille.

A 1époque lémurienne (V. Lémurie) ’'homme ne vivait dans sa conscience de veille quune
partie relativement tres courte de la journée ; il ne discernait alors les objets physiques que
d’une fagon vague et les voyait comme enveloppés de brume. On n’arriva que trés lentement a
voir les objets comme on les voit aujourd’hui; les premiers rudiments des corps
apparaissaient de jour comme baignés dans une buée, comme par les soirs de brouillard nous
voyons les réverbéres auréolés d'un halo lumineux. Et quand '’homme s’endormait, il ne
perdait pas tout a fait conscience ; mais des images lui apparaissaient, des formes, des
couleurs. Un monde I'environnait a c6té duquel le réve le plus vivant n’est qu'un vague reflet.
Ces tableaux exprimaient tout ce que disaient l'esprit et 'dme du monde environnant.



Lorsqu’a cette époque de ses premiers pas sur terre, ’homme s’approchait par exemple d'un
étre nuisible, il ne le voyait pas physiquement comme nous le voyons aujourd’hui. Il n’aurait
pas vu un lion comme un lion, mais comme une forme colorée qui l'aurait instinctivement
averti qu’il y avait la pour lui un danger a éviter. Des images réelles de ce qui se passait dans
les ames et les esprits qui 'entouraient étaient pergues par lui.

L’évolution se poursuivant, '’homme descendit de plus en plus dans son Corps physique, y
séjourna plus longtemps ; les nuits raccourcirent et les jours s’allongérent ; a mesure que
I'homme s’acclimatait a son Corps physique, les images nocturnes disparaissaient et la
conscience que nous connaissons s’affermissait. Il fallait gagner cette conscience de veille qui
caractérise l'existence terrestre, et cela au prix de la descente dans le Corps physique. Jadis
I’'homme ne s’était jamais senti un étre indépendant ; il était confondu dans la divinité dont il
était issu. Comme la main ne fait qu'un avec l'organisme, '’homme, au temps de cette
clairvoyance passée, se sentait uni au Moi divin. Il n’aurait pas pu dire : « Je suis », mais :
« Dieu est — et moi en lui ». A1 III.

(2) — Développement de la conscience du Moi a partir de la 3~ époque.

Cest seulement vers la fin de I’Atlantide que les hommes sont devenus capables de
ressentir en eux le Moi ou Je suis. Aussi longtemps qu’ils ont contemplé les images
spirituelles, ils ont senti qu’ils appartenaient au monde de I'esprit, et étaient un étre parmi
ces étres qu’ils voyaient. Mais a la troisieme époque, celle de la Chaldée et de 'Egypte, c’est
au dedans de I'ame qu'’ils saisissent l'esprit.

Tant que ’Atlante a pu percevoir autour de lui par clairvoyance des images de réve, il n’a
pour ainsi dire pas tenu compte de ce qui se passait en lui. Le monde intérieur qui a le moi
pour centre, n’avait pas encore a ses yeux de contours bien nets ; dans la mesure ou le monde
spirituel disparut pour lui, ’homme devint intérieurement conscient de l’esprit, tel qu’il vivait
en lui.

Il eut encore, a I'époque hindoue, une étrange conscience de cet esprit personnel ; il se
disait : « Si je veux pénétrer dans le monde spirituel, dépasser l'illusion (V. Maya), il faut
quen lui je me perde, que jéteigne le Je suis, et me confonde avec l'esprit universel,
Brahma. ». L’ancienne initiation comportait donc une perte compléte de 1’élément
personnel ; I'individu se confondait avec le monde spirituel ; il n’en est plus de méme a la 3~
époque. La conscience du moi se développe. En apprenant a aimer la nature autour de lui, a
la pénétrer au moyen des lois que I’esprit humain trouve par lui-méme, et non plus par des
réminiscences d’états antérieurs, '’homme percoit de plus en plus son moi. Dans 'Egypte
antique cette conscience de la personnalité atteint un certain degré. A1 IX.

(3) — Acquisition de la conscience du Moi.

Entre le Déluge et la Guerre de tous contre tous (V. ces mots), ’humanité a da renoncer
pour un temps a voir les mondes spirituels. Elle a di se contenter de percevoir le monde
physique, c’est-a-dire ce qu'on peut en voir dans 1'état de conscience diurne. Telle est
aujourd’hui la situation normale. Par contre, il est devenu possible a ’homme, pendant cette
période de développer pleinement son Moi individuel, de se ressentir comme une
personnalité pour ainsi dire enfermée dans sa peau. Cest cela qu’il a acquis. Or, cette
individualité il la conservera, méme en s’élevant dans les mondes supérieurs, comme il lui
sera possible de le faire apres la Guerre de tous contre tous (V. Clairvoyance 4).

Pourtant ce retour vers les hauteurs serait impossible a I’humanité si vers le milieu de
notre 4~ civilisation, elle n’avait pas participé au grand événement cosmique qui s’est
accompli dans le monde physique. Elle serait tombée dans une sorte d’abime si elle n’avait
été préservée de cette chute par la venue du Christ dans notre monde. C VII.

(4) — La conscience intérieure du divin.



Ce que voyait I’Atlante par son regard clairvoyant dirigé dans les diverses directions de
I’espace se réveilla jusque dans le sang du peuple hébreu, reparut et devint conscience
organique, conscience de Jéhovah, conscience du divin dans la vie intérieure. L'hébreu se
sentait pénétré tout entier, imprégné par le Dieu qui remplissait l'univers ; il savait que ce
Dieu vivait en lui jusque dans la pulsation de son sang. Tout ce que les Atlantes avaient percu
au dehors reprit vie sous la forme d’'un sentiment intérieur concentré en un seul nom :
Jéhovah. Le Dieu qui s’était révélé derriere tous les étres a la clairvoyance des Atlantes, vivait
au sein de ce qui se transmettait a travers les générations d’Abraham, d’Isaac et de Jacob,
invisible mais perceptible intérieurement ; I’hébreu retrouvait le Dieu en lui, dans son for
intérieur, dans son Moi. (V. Jéhovah). EII.

(5) — La voix de la conscience.

Quand se pose aujourd’hui la question du Bien et du Mal, qu'on se demande si I'on doit
faire telle action ou ne pas la faire, il semble qu'une sorte de voix intérieure, absolument
indépendante de toute loi imposée du dehors, dise : « Fais-le ! » ou bien : « Ne le fais pas ! ».
Si 'on écoute cette voix on sent une impulsion qui pousse a agir d'une certaine maniere. C’est
ce que nous appelons la voix de la conscience. Si 'on admettait que toutes les époques de
I’évolution humaine se ressemblent, on pourrait croire que la conscience a toujours existé
depuis qu’il y a des hommes sur la terre. Ce serait une erreur. Et I’on peut presque en donner
la preuve en indiquant le moment de l'histoire ou ’homme a commencé a parler de sa
conscience. Ce moment se place exactement entre les deux grands tragédiens de la Grece :
Eschyle (VI siecle av. J. -C.) et Euripide (V= siecle av. J. -C.). Avant ce temps, il n’était
jamais question d'une voix de la conscience. Vous ne la trouvez méme pas mentionnée dans
Eschyle ; mais ce que vous trouvez c’est tout un monde d’apparitions, d’images astrales,
d’évocations vengeresses qui prennent la forme de Furies, d’Erynnies. Le changement se
produit quand le héros, au lieu d’avoir la vision astrale des Furies entend la voix de sa
conscience. A I'’époque gréco-latine, la plus grande partie des hommes possédent encore cette
vision crépusculaire, astrale, qui fait apercevoir, lorsqu’on a commis une mauvaise action, des
étres qui vous entourent et vous emplissent de peur et d’angoisse. Car c’est la forme que
prenaient alors les impulsions au bien, les exhortations au repentir.

Quand s’éteignirent les derniers restes de la clairvoyance astrale, une force invisible les
remplaca : la voix de la conscience. Ce qui parlait du dehors pénétra a l'intérieur de 'ame.
L’humanité s’est transformée, car l'instrument physique dans lequel 'homme s’incarne a
changé. Il y a 5.000 ans c’est en voyant les Furies que ’ame prenait conscience du Bien et du
Mal; elle s’est réincarnée ensuite dans un organisme qui a offert la possibilité d’entendre la
voix de la conscience. K IV.

(6) — La conscience du Moi.

L’homme ne prend pas conscience de sa vie intérieurement tant qu’un miroir ne lui est
pas opposé. Et ce « Miroir de I'ame » n’est autre que le Corps physique. Nous pouvons
représenter ce dernier comme une enveloppe extérieure qui rejette vers lintérieur les
pensées, et les sentiments désormais devenus conscients. Le Corps physique est en réalité
pour '’homme un appareil réflecteur (...). Si quelqu’un brise le miroir vers lequel vous vous
avancez et grace auquel vous vous percevez, ce n’est pas vous qu’il brise ; vous disparaissez
seulement a votre propre regard. Il en est de méme lorsque le cerveau, appareil réflecteur de
I’ame est détruit ; la perception cesse, mais la vie intérieure elle-méme, telle qu’elle s’exprime
a travers le Corps éthérique et le Corps astral n’en est nullement touchée.

Ceci étant admis, la nature de notre Corps physique va se révéler plus clairement a nous
maintenant. La moindre réflexion suffit a prouver que sans développement de la conscience,
il n’y a pas perception du Moi. Pour que sur la terre, nous puissions acquérir la conscience du
Moi, il faut que Corps physique et organisme cérébral forment un appareil réflecteur (...)

A T'époque des événements de Palestine, la destruction du Corps physique avait atteint
son point culminant et 'ensemble de 'humanité courait le danger de perdre la conscience du



Moi, dont l'acquisition est le véritable but de ’évolution terrestre (...) Nous comprenons alors
pourquoi le Mystere du Golgotha a eu lieu au cours de I’évolution terrestre, pourquoi il fallait
qu’il efit lieu, car c’est littéralement a lui que '’homme doit le salut de son Moi.

Comme nous l'avons déja vu, si ’évolution avait continué telle qu’elle se déroulait
jusqu’aux événements de Palestine, la conscience du Moi n’aurait jamais pu se développer,
non seulement elle n’aurait pas fait de progres depuis I'’époque du Christ-Jésus, mais elle se
serait de plus en plus obscurcie. Or, elle a pris un chemin ascendant et s’élevera toujours plus
haut au fur et a mesure que les hommes reconnaitront quel rapport ils ont avec le Christ. (V.
Forme ; Moi 11 ; Corps physique 7 ; Job) (...)

Du fait que ’'homme acquiert ce que St-Paul appelle « le corps incorruptible » (V. ce mot),
du fait qu’il se revét de ce corps incorruptible, il parviendra a une conscience du Moi de plus
en plus claire et saura distinguer ce qui, dans sa nature, passe d’'incarnation en incarnation. H
VIL

(7) — Mais en attendant, a notre époque, ce n'est que par la mort que lhomme prend
vraiment conscience de son Moi véritable.

Tout ce que 'homme percoit pendant sa vie sur terre s’efface comme n’ayant aucune
importance dés qu’il a passé le seuil de la mort. Et il vit alors parmi les forces dont il n’a pas
eu conscience dans son existence physique. Et tandis qu’ici-bas il a conscience, a I'état de
veille, de son moi et de tout ce que celui-ci percoit autour de lui (la vie des représentations), il
connait, entre la mort et une nouvelle naissance, cet autre Moi que nous pressentons lorsque
s’éveille en nous la force de marcher, de parler, de penser. Ce qui reste la inconscient, et
completement voilé, nous pouvons le suivre plus loin encore, en considérant le temps qui suit
la mort. Ce qui se dissimule le plus a notre conscience terrestre (parce que c’est la force qui a
formé I'homme, qui I'a porté jusqu’a sa naissance, mais qui cesse alors d’agir) c’est ce que
nous voyons le mieux apres la mort. (V. Moi7 et 8). N VL

(8) — Comment lhomme est-il en mesure de développer de la conscience apreés la mort,
malgré labsence de son Corps physique ?

Une fois que nous avons franchi le seuil de la mort, nous laissons derriére nous notre
Corps physique et notre Corps éthérique. Le Moi et le Corps astral apparaissent alors comme
le soleil et la lune qui n’ont cependant rien sur quoi répandre leurs rayons de lumiere. Il est
effectivement possible au Moi et au Corps astral de continuer a vivre méme s’ils n’ont rien a
éclairer. Lorsqu’ils plongent dans le corps, cela rend possible 'apparition de la conscience.
Dans le monde spirituel, I'étre humain doit également plonger dans quelque chose pour que
surgisse la conscience, sinon il menerait une vie inconsciente.

Dans quoi I'étre humain plonge-t-il apres la mort ? Depuis le Mystere du Golgotha,
I’homme doit toujours plonger dans ce que ce Mystere a réalisé : la substance christique de la
Terre. Nous avons appris a connaitre le Christ en tant qu’Esprit solaire (V. Logos). Le Moi
s’est jadis émancipé de la lumiere solaire, ensuite le grand Esprit solaire est descendu sur
terre. De ce fait, le Moi de '’homme plonge dans la substance de ’Esprit solaire. L’homme fait
I'expérience de cette assimilation de la substance christique lorsqu’il passe par la porte de la
mort, et de ce fait ’homme est en mesure, apres la mort, de développer de la conscience. (...)

Du fait que le Christ s’est uni a la Terre, son action est telle que tout homme qui se lie au
Christ ressent apres la mort le contrecoup de ce qu’il a saisi ici au niveau de sa conscience.
Cela nous permet de comprendre que c’est précisément sur terre que '’homme doit acquérir
la faculté de développer une conscience également apres la mort Z3 VIIL.

(9) — Obscurcissement de la conscience dans les anciens Mysteres.

Ce qui s’accomplissait autrefois dans les Mysteres grace a un obscurcissement de la
conscience, s’est accompli d’'une facon particuliere parce quun Moi, celui du Christ, a passé



par les mémes expériences que dans les Mysteres, mais en pleine conscience. Il ne faut donc
pas s’étonner d’entendre dire qu’il n’y a presque rien dans les Evangiles qui n’existat
auparavant. Mais sous quelle forme le trouvait-on ? Sous une forme telle qu’il efit fallu dire :
I’homme doit s’élever dans le Royaume des Cieux ; car ceux-ci ne sont pas encore descendus
jusqu’a ’'homme. Ce qu’il y a de nouveau dans les Evangiles, c’est que 'expérience autrefois
liée a un obscurcissement du Moi, pouvait désormais étre faite consciemment, le Moi gardant
toute son intégrité dans le Royaume sensible. E IX.

(10) — Mais grace au Christ le Moi peut désormais faire lexpérience des mondes
spirituels en pleine conscience.

Dans les anciennes initiations existait pour ’homme la possibilité de s’élever dans le
monde spirituel, le Royaume des Cieux. Mais par suite des conditions inhérentes a toute
I’ancienne évolution, a 'évolution pré-christique, il ne lui était pas possible d’accéder a ce
Royaume de telle facon que la véritable entité humaine du moi restat a 1’état ou elle se
trouvait sur le plan physique et sensible.

Distinguons donc ces deux états de 'ame humaine :

— le premier est celui que ’homme normal d’aujourd’hui connait de son réveil jusqu’au
moment ou il s’endort, celui ou il percoit avec son moi les objets du plan physique ;

— il y aun deuxieme état, ot le moi se trouve diminué et sans conscience précise.

C'est dans ce second état d’ame que se trouvait ’'homme des anciens Mysteres lorsqu’il
était transporté dans le Royaume des Cieux.

Dans l'esprit de la prédication de St-Jean-Baptiste, du Précurseur, puis du Christ Jésus
lui-méme, il fallait que ce Royaume des Cieux descendit ici-bas afin que '’humanité piit faire
Iexpérience des mondes spirituels sans que la force normale du moi perde de son intégrité.
Rien d’étonnant par conséquent a ce que les récits touchant le Christ nous retracent les
procédés employés dans les anciens Mystéres sur la personne du futur initié, en nous
signalant toutefois quelque chose de nouveau pour ce cas particulier : c’est qu’il ne va plus
s’agir du second état d’ame mais du premier, de celui ot le moi est présent. E X.

(11) — A l'époque actuelle c’est l'ame de conscience qui doit s’exprimer.

Nous savons que l'ame de raison ou d’entendement a commencé a se manifester
précisément au temps ou est apparu le Christ. A I’époque actuelle, c’est 'ame de conscience
qui doit s’exprimer et ’homme doit commencer a remonter vers le monde spirituel. Ayant
d’abord pris conscience de lui-méme, s’étant éclairé dans son ame de raison, c’est maintenant
dans son ame de conscience qu’il va développer completement son moi, ce moi qui s’éleve de
nouveau vers l’'esprit. Lhomme qui prend en lui la force du Christ fait pénétrer son moi dans
I'ame de conscience ou, pour la premiere fois, il I'éprouve dans sa pureté ; et par la il
atteindra la vision de son Dieu. Trouvant le Christ dans son moi, le recevant jusque dans son
ame de conscience, il parviendra a son Dieu. (V. Ame). E IX.

Constantin
(1) — La vérité sur UEmpereur Constantin.

Puisque jen suis a parler de 'amour de la vérité, je vais vous signaler un petit fait qui m’a
vivement frappé dans mon enfance, un de ceux qu’on n’oublie plus de toute sa vie ! N'est-ce
pas quand on n’a pas les oreilles absolument bouchées, on entend dire, en histoire romaine
que 'Empereur Constantin n’était pas un homme de bien. Sinon, il n’aurait pas accusé
injustement son beau-fils d’avoir, avec sa belle-meére, des relations coupables ; la chose était
mensongere, cela fut prouvé par la suite, et il n’avait cherché la qu'un prétexte pour faire
périr le beau-fils et la belle-meére. C’était 1a, chez Constantin, des actes courants. {*}

{*} Note de l'auteur: La tradition, en portant Constantin sur les autels, a honoré un curieux saint: meurtrier de
son beau-pére Maximilien, de son beau-frére Licinius, de son fils ainé Crispus, de sa femme Fausta et méme en
336 du fils de Licinius.



Mais étant donné que I’Eglise lui est infiniment redevable, I'Histoire a eu pour mot
d’ordre de ne pas faire de lui un portrait exact. Et voici un petit passage du manuel d’'Histoire
de la religion que j’avais entre les mains lorsque j’étais enfant : « Constantin montrait sa piété
et sa foi jusque dans les actes de sa vie privée — je viens de vous raconter comment. Si on lui
reproche de 'ambition et de la violence, il faut bien considérer que la foi ne garantit pas
contre tous les faux-pas, et que le Christianisme ne pouvait pas se manifester en lui avec
toute sa force sanctificatrice, puisqu’il demeura jusqu’aux derniers jours de sa vie sans
prendre part aux saints sacrements ».

De tels petits mensonges sont innombrables, et ils permettent de mesurer 'amour de la
vérité qui se manifeste le plus souvent dans l'histoire... I VIIL.

(2) — Rapports entre Constantin et le Christianisme.

Tout ce que les historiens rapportent de Constantin est du plus haut intérét et montre que
cet empereur chercha un terrain d’entente avec le Christianisme dont il devint finalement le
protecteur officiel, imprégnant tout I'empire romain de la mentalité chrétienne, telle qu’il
l’avait comprise.

Il ne parvint pas a accorder le Christianisme avec le principe initiatique, et de fait, il y
avait 1a une insurmontable difficulté, car les chrétiens et leurs chefs étaient hostiles aux
Mysteres, convaincus que le Christianisme était venu précisément pour dévoiler les secrets
jusque la enfouis dans la pénombre des sanctuaires. Les Césars initiés avaient souhaité
retrancher le Christianisme de la pleine lumiere ou il voulait se déployer, et 'enfermer a son
tour dans le secret des temples. Alors, on aurait initié les chrétiens, comme les autres, comme
les Césars eux-mémes.

Mais Constantin se heurta a des difficultés immenses. Les chrétiens voyaient dans le
tournant cosmique (V. ce mot) un événement d’ordre spirituel, et non temporel. Lorsqu’ils
soutenaient que la puissance de Rome subsisterait, c’était I'impulsion profonde de
I'Imperium romanum qu’ils avaient en vue ; celle-ci, effectivement n’a jamais cessé d’étre, et
elle existe encore a I’heure actuelle non seulement dans les institutions de droit romain, mais
encore dans les domaines les plus divers, ou l'on croit assister a des faits nouveaux, alors qu’il
ne s’agit que d’un prolongement de I'Tmperium romanum. Le vieil empire n’est plus, mais son
esprit vit toujours et pénetre largement notre civilisation.

Les initiés actuels savent bien que le spectre de la Rome antique nous hante de toutes
parts. C’est la ce que prophétisaient les chrétiens des premiers siecles, mais affirmaient en
méme temps que lesprit du Christianisme était appelé a combattre sans répit cette
persistance de I'Imperium. Le Christianisme contenait en effet un élément supra-sensible en
opposition absolue avec la puissance toute sensible de Rome et des idées romaines. I VI.

Constantinople

Par la fondation de Constantinople, Constantin essaya de transférer la capitale déja
décadente, afin de la sauver. Il crut pouvoir éviter ainsi les effets du « tournant cosmique »
(V. ces mots). Il pensa que les loups et les renards de I'oracle sibyllin feraient leurs tanieres a
Rome, mais que les impulsions fondamentales de 'Empire seraient transplantées en un autre
lieu. C’est ainsi que Constantin forma le projet grandiose de fonder Constantinople, projet
qui fut réalisé en 326 (...)

Voulant y transplanter les forces de la Rome éternelle, il y fit transporter la fameuse
colonne de porphyre, quun ouragan détruisit par la suite, et y fit enterrer a nouveau le
Palladium.

Il possédait par ailleurs des reliques de la vraie croix et des clous de la crucifixion. Il fit
faire avec le bois de la croix une sorte d’encadrement pour une statue d’Apollon
particulierement précieuse, et avec les clous, un diademe de rayons pour la téte de cet
Apollon, qu’on érigea sur la colonne de porphyre. (V. Apollon). I VI.



Constellations

« Tes descendants seront comme une image de l'ordonnance des astres dans le ciel »
(Geneése XV, 5)

Pour exprimer la vie secréte du cosmos, on employait dans les Mysteres des termes
empruntés a la vie des étoiles. Il y eut un temps ou les Maitres des Mysteéres voilaient leur
enseignement sous des termes, des images empruntées aux constellations célestes. Le chemin
parcouru par les étoiles, les figures qu’elles formaient entre elles représentaient pour eux des
images par lesquelles on pouvait rendre les expériences spirituelles que fait ’homme lorsqu’il
s’éleve vers le monde divin. Par 1’écriture des étoiles on lisait les secrets de la divinité qui
anime et sous-tend 'univers. L’'ordonnance des astres était I'expression visible de Dieu. Le
Dieu de l'univers vit dans l'ordonnance et l’harmonie des constellations (...) Dans la
descendance d’Abraham devait se refléter I'écriture des étoiles dans le cosmos. Voila
pourquoi Abraham recut cette promesse : « Tes descendants seront comme une image de
lordonnance des astres dans le ciel » (...) Dans I'ordonnance que manifestent les signes du
Zodiaque (V. ce mot) et la position des planétes par rapport a ce Zodiaque, on voyait
Iexpression des actes des Dieux a I'ceuvre dans l'univers. Et les planétes ont aussi leur place
au milieu des constellations du Zodiaque. (V. Astres ; Astrologie). E IV.

Contradictions

(1) — Les vérités les plus profondes apparaissent parfois contradictoires au regard de
lintelligence humaine ordinaire.

Il y en a apparemment dans tous les ouvrages d’occultisme. Vous pouvez en effet étre siirs
quun enseignement dans lequel I'intelligence ordinaire ne trouve aucune contradiction ne
provient pas d’'une source occulte. Le développement de I'univers n’est pas chose si simple, si
banale que la raison, l'intelligence ordinaire ne doivent pas y trouver des contradictions.

Celui qui observe la croissance d'une plante, la maniére dont elle se développe de la racine
au fruit, dont la feuille verte se transforme en pétale, le pétale en étamine, etc, peut tres bien
se dire: il y a la des formes contradictoires ; le pétale est en contradiction avec la feuille,
celle-ci avec la tige, etc... Mais si le regard va plus profondément, on voit I'unité de 'ensemble
au-dela de ces apparences contradictoires. Il en est ainsi de tout ce que l'intelligence peut
observer dans l'univers; ce sont précisément les vérités les plus profondes qui lui
apparaissent contradictoires. C IX.

(2) — Contradictions apparentes des Evangiles.

Deux évangiles, celui de Saint-Jean et celui de Saint-Marc, commencent par le récit du
baptéme du Christ. Ils décrivent ensuite les trois derniéres années de l'activité du Christ
Jésus, ainsi donc uniquement ce qui s’est passé apres que lesprit du Christ et pris
possession des corps édifiés par Jésus de Nazareth, Corps physique, Corps éthérique et Corps
astral. Les Ev. de Saint-Matthieu et de Saint-Luc décrivent en une certaine mesure ce qui a
précédé, ce qui serait donc a notre sens, et d’apres la Chronique de I’Akasha (V. ces mots),
I'histoire de Jésus de Nazareth avant qu’il se fut sacrifié pour recevoir le Christ. Et voici le
point ou ceux qui cherchent des contradictions en trouvent :

Saint-Matthieu place au début toute une généalogie qui remonte a Abraham, tandis que
Saint-Luc en donne une qui remonte a Adam, et ’Adam au pere d’Adam, Dieu lui-méme.

Une autre contradiction encore : Saint-Matthieu raconte que trois Mages sont venus de
I'Orient, guidés par une étoile, saluer Jésus nouveau-né ; Saint-Luc raconte 'annonce faite
aux bergers, leur adoration, puis la présentation au Temple.

En revanche Saint-Matthieu mentionne la persécution d’Hérode, la fuite en Egypte et le
retour a Nazareth.

Tout cela peut sembler contradictoire. Nous pouvons expliquer cette suite de faits en
étudiant la Chronique de I’Akasha indépendamment des évangiles. A3 VIII.



(3) — Le Christ est éclairé de quatre cotés par les Evangélistes.

L’antique tradition qui unit les évangglistes au symbole du Taureau, du Lion, de ’'Aigle et
de 'Homme, donc a la nature méme de leur initiation ne repose aucunement sur une
fantaisie : elle est issue des plus grandes profondeurs de ’évolution chrétienne. Il nous faut
entrer intensément dans ces choses pour comprendre que les événements qui dominent la vie
du Christ sont rendus de la méme facon par les quatre évangélistes, mais que chacun d’eux
peint le Christ Jésus tel qu’il 'a compris d’aprés le genre de son initiation (V. Esprits
archétypes).

Ainsi nous voyons que le Christ est éclairé de quatre cotés par les Evangélistes. Mais ce
que jai toujours affirmé, c’est qu'on retrouve dans tous les évangiles un point commun :
Pentité du Christ est descendue des hauteurs spirituelles au moment du baptéme, elle a
demeuré dans le corps de Jésus de Nazareth, elle a passé a travers la mort sur la croix et
ensuite a vaincu la mort. A3 VIII.

(4) — Les deux versions de la vie de Jésus avant son baptéme.

Voyons les faits : Saint-Matthieu nous dit que la naissance du fondateur du christianisme
a été prédite ; cette naissance a eu lieu, des Mages sont venus de I'Orient, ils ont suivi I'étoile
qui les a guidés jusqu’a I'endroit ou le Sauveur est né ; il nous dit qu’'Hérode en a été informé
et que, pour échapper au massacre des enfants de Bethléem ordonné par le roi, les parents de
Penfant s’enfuient en Egypte avec lui ; a la mort d’Hérode, Joseph, le pere de Jésus, est averti
qu’il peut revenir et par crainte du successeur d’Hérode, il retourne non pas a Bethléem mais
a Nazareth

Les annonciations concernant Jésus de Nazareth sont tout a fait différentes. L'une
s’adresse a Joseph, 'autre a Marie.

Puis nous voyons dans I'Ev. de Saint-Luc que les parents de Jésus habitent tout d’abord
Nazareth, qu’ils sont allés occasionnellement a Bethléem pour le recensement et que Jésus
est né pendant qu’ils y étaient. Huit jours apres, c’est la circoncision. Il n’est pas question
d’une fuite en Egypte. Et peu de temps apres, 'enfant est présenté dans le Temple. Puis le
sacrifice d’'usage étant offert, les parents retournent a Nazareth avec l'enfant pour y vivre.
Ensuite on nous raconte un fait étrange : Jésus, apres avoir été perdu, est retrouvé au Temple
en train d’expliquer les Ecritures aux Docteurs (...).

Nous avons donc deux versions de la vie de Jésus avant qu’il ne regoive le Christ en lui.
Quiconque veut les faire concorder doit se demander tout d’abord comment concilier le récit,
qui dit qu’aussitot apres la naissance de Jésus, ses parents ont été obligés de s’enfuir et
d’emmener leur enfant en Egypte d’ou ils reviennent ensuite, avec le récit que fait Saint-Luc
de la présentation au Temple.

Mais, ce qui semble étre absolument contradictoire du point de vue physique, devient une
vérité a la lumiere de I'investigation spirituelle (V. Enfants-Jésus ; Enfant-Jésus de Nathan ;
Enfant-Jésus de Salomon). B 1.

Copernic (Systéme de...)

Nos contemporains prétendent qu’avant Copernic on ne disait que des bétises, qu’'on se
faisait de 'univers une conception puérile. Depuis Copernic nous serions enfin dans le vrai
(...). Si le systeme de Copernic est différent de celui de Ptolémée, c’est simplement parce qu’il
est fondé sur des conceptions physiques. Auparavant, certaines conceptions spirituelles
persistaient encore dans celui de Ptolémée, et c’est seulement a 'aide de ce dernier systeme
qu’on peut se faire une idée des actions et réactions des entités spirituelles au sein de notre
systeme solaire (...)

Un systéme cosmique se présente d'une fagon ou d’une autre d’apres le point de vue, la
perspective qu’'on adopte. Si 'on se demande quel est le centre du systeme solaire par rapport
a ce que peuvent voir nos sens physiques, c’est au Systeme de Copernic qu’il faut recourir. Si
lon cherche comment s’ordonne dans ce systeme solaire les sphéres des Hiérarchies
spirituelles, il faut placer la Terre au centre ; les planetes sont alors tout autre chose, c’est-a-



dire qu’elles indiquent les limites des domaines propres aux différentes Hiérarchies
spirituelles (...) C’est ainsi que 1’espace qui s’étend de la Terre a la Lune est imprégné par
Pactivité des Anges, l'espace allant de la Terre a Mercure étant le champ d’action des
Archanges, et ainsi de suite. Il s’agit de sphéres spatiales et les planétes marquent les bornes
des activités spatiales d’entités spirituelles. (V. Hiérarchies spirituelles ; Képler ; Ptolémée). D
VI

Corbeau

Désigne le premier degré d’initiation dans une certaine forme orientale.

Dans une certaine forme d’initiation orientale, on distinguait sept degrés auxquels on
donnait toutes sortes de noms symboliques. Le premier degré était celui de corbeau ; le
second celui de l'occulte ; le troisitme celui du guerrier, le quatriéme celui du lion. Le
cinquiéme est désigné chez les différents peuples qui sentaient encore un lien de parenté avec

nom occulte de Perse.

L’initié du 1- degré forme le lien entre la vie occulte et la vie extérieure. Il circule de I'un a
lautre. Il doit étre encore uni a la vie du dehors, mais ce qu’il y découvre, il doit I'apporter
dans les lieux d’initiation. C’est pourquoi il est question de « corbeau ». Il est question de
corbeaux partout ou des messages sont apportés de 'extérieur. Rappelez-vous les corbeaux
d’Elie, ou ceux de Wotan, et jusqu’aux corbeaux de la 1égende de Barberousse qui doivent
annoncer au roi quand sera venu pour lui le moment de s’éveiller. (En ce qui concerne le 6«
degré de l'initiation : V. Héros solaires 2). A1 IV.

Corps astral

(1) — Le corps astral est un corps de lumiere spirituelle visible seulement par la
conscience clairvoyante.

Sur I'ancienne Lune, 'étre humain s’augmente du Corps astral. Qu’est-ce que le Corps
astral ? Il apparait aujourd’hui encore a la conscience clairvoyante comme une aura qui
enveloppe ’homme. C’est un corps de lumiere qui ne peut étre vu par la conscience actuelle ;
mais pour la conscience clairvoyante c’est une lumiére spirituelle, tandis que la lumiere
physique n’est qu'une modification de la lumiere spirituelle. La lumiere physique du soleil
n’est elle-méme que l'incarnation de la lumiére spirituelle du cosmos. 1l existe dans notre
univers actuel une lumiere qui descend du soleil vers ’homme. Mais il y en a une autre qui
rayonne de I'ame humaine. Sur le Lune le Corps astral de '’homme brillait, éclairant tout ce
qui 'entourait. A1 IL

(2) — Le corps astral de Thomme est encore trés imparfait.

Comparé au Corps physique, le Corps astral est, lui aussi imparfait. Il contient des
émotions, des passions, des désirs auxquels cependant le Corps éthérique oppose un certain
frein. Et par les émotions du Corps astral, malgré 'obstacle que constitue le Corps éthérique,
I’homme jouit de bien des choses qui vont directement a I'encontre de la merveilleuse
organisation de son Corps physique. Il consomme toutes sortes de poisons qui sont néfastes
pour le cceur. S’il ne tenait qu’a son seul Corps astral, ’homme minerait rapidement une
santé qu’il ne doit qu’a un fonctionnement du coeur assez parfait pour résister pendant des
années aux attaques du Corps astral. E VIIIL.

(3) — Expansion de notre Corps astral et de notre Moi dans tout le systeme solaire
pendant notre sommeil pour y aspirer de nouvelles forces de vie.

Si par le moyen de la clairvoyance vous pouviez observer la vie de ’'homme pendant le
sommeil, vous feriez d’étranges découvertes, étranges seulement, a dire vrai, pour celui qui
ne connait que l'aspect extérieur des choses. Nous savons que pendant le sommeil, le Corps
astral et le Moi de ’homme sont en dehors de ses Corps physique et Corps éthérique. Or jai



dit maintes fois qu’il ne faut pas se représenter le Corps astral et le Moi comme flottant en
nuages vaporeux autour du Corps physique. Les nuages vaporeux qui se manifestent a une
clairvoyance astrale inférieure, et que nous nommons le Corps astral, ne sont que la partie la
plus grossiere de ce qu'on voit dun homme endormi. Ce qu’est ’homme pendant son
sommeil est encore bien autre chose. En fait, au moment ou 'homme s’endort, les forces
inhérentes au Moi et au Corps astral commencent a se répandre dans tout le systeme solaire,
dont elles deviennent partie intégrante. De toutes parts, ’homme endormi aspire par son
Corps astral et son Moi les forces qui soutiennent la vie. Il rentre ensuite, au moment de son
réveil, dans les limites étroites de sa peau ou il integre ce qu’il a extrait pendant la nuit de
Iensemble du systeme solaire. Et si les occultistes du Moyen-Age appelaient Corps astral
cette partie spirituelle de I'étre humain, c’est justement parce qu’elle est unie au monde des
astres et qu’elle y puise ses forces. Nous pouvons donc dire que pendant son sommeil
’homme s’élargit aux dimensions du systéme solaire tout entier.

Mais de quoi notre Corps astral est-il donc imprégné pendant notre sommeil ? Lorsque
nous nous trouvons pendant la nuit en dehors de notre Corps physique, notre Corps astral est
parcouru et animé par ’harmonie des spheres, par tout ce qui ne peut se répandre que dans
I’éther de son. (V. Ether 1).

Sur une plaque de métal recouverte d'une certaine poudre, et qu’on fait vibrer avec un
archet, les ondes qui se forment alors dans l'air se communiquent alors a la poudre et
donnent naissance a ce quon appelle les figures de Chladni. De méme pendant la nuit les
harmonies des sphéeres pénetrent dans ’homme, circulent a travers lui et remettent de 'ordre
dans son organisme perturbé pendant le jour par les impressions du dehors. La force
stimulante et vivifiante de I'éther de vie (V. Ether) circule aussi en nous pendant que nous
dormons ; mais ’homme n’a aucun moyen de percevoir cette vie intérieure de ses enveloppes
lorsqu’il est séparé de ses Corps physique et Corps éthérique. (...) Mais aux temps atlantéens,
les états intermédiaires entre la veille et le sommeil permettaient de percevoir les forces qui
sont a I’ceuvre dans ’harmonie des spheres et dans ’éther de vie. En d’autres termes : a ces
époques reculées, 'homme était capable de percevoir par l'ancienne clairvoyance les
harmonies des sphéres rayonnant du soleil vers lui, et la vie qui parcourt I'espace, bien que
sur terre ces forces ne se manifestent que dans les étres vivants. E IIIL.

Corps causal

Quelques jours apres la mort se produit une sorte de deuxieme mort, le Corps éthérique
se dégageant du Corps astral ; il reste alors une sorte de cadavre éthérique. Celui-ci se dissout
bientot dans I'éther universel, mais incomplétement et a une vitesse variant d'une personne a
Pautre. Il subsiste alors une sorte d’extrait de la vie passée que le Je emporte avec lui et qui
constitue un bien impérissable que ’'homme conserve pour toutes ses incarnations futures. A
chaque incarnation une nouvelle feuille s’ajoute aux précédentes. Cest ce que la théosophie
appelle le corps causal, car dans ce corps causal siege la cause qui déterminera la maniere
dont se restructureront les incarnations ultérieures (V. Corps éthérique 5). T III.

Corps éthérique

(1) — La forme originelle du Corps éthérique de Thomme.

Le Corps éthérique de 'homme n’est pas, de nos jours, ce qu’il était prédestiné a étre.
Parmi les différents éthers (V. Ether) qu’il contenait a I'origine, et qui vivaient intensément
en lui, il ne reste actuellement que I’éther de chaleur. C’est la raison pour laquelle 'homme et
les animaux qu’il a entrainés dans sa chute, ont le sang chaud. L’homme a la faculté
d’élaborer tout particulierement, dans son Corps éthérique, le seul éther de chaleur.

L’éther de lumiere existe aussi dans le Corps éthérique, mais il ne se manifeste plus que
dans ces phénomenes colorés, perceptibles a la clairvoyance inférieure, que I’on englobe sous
le terme d’aura (V. ce mot). Ces couleurs éthériques sont réelles. Mais I'étre humain était
primitivement organisé pour émettre en outre des sonorités propres, pour concourir a
I’harmonie des spheres en y mélant sa propre vie. Si le Corps éthérique avait gardé cette
faculté, il aurait eu le pouvoir de maintenir 'immortalité du Corps physique (V. Arbre de vie).



Si le Corps éthérique avait gardé sa forme originelle premiere, ’'homme serait resté dans la
sphére supérieure, il n’aurait pas succombé a la tentation luciférienne. Des penseurs tels que
Saint-Martin ont gardé une certaine conscience de cet état révolu de '’humanité, et ils en
parlent comme d’une réalité. I IV.

(2) — Le Christ a déversé la vie dans le Corps éthérique et lui a apporté des forces
nouvelles pour fortifier et vivifier le Corps physique a son tour-.

L’humanité est venue sur terre pour ajouter a la nature qu’elle possédait 1’élément
physique. Le germe du Corps physique a été déposé dans les temps anciens ; mais s'il
n’aboutit pas a la création du corps, la mission terrestre n’est pas accomplie. Les influences
de Lucifer et d’Ahriman sont venues s’exercer sur la terre. Si ’homme ne retire rien de son
Corps physique, s’il ne peut rien en faire passer dans son Corps éthérique et qu’en plus il a
usé tout I'ancien trésor de sagesse, la mission terrestre est perdu, et c’est pour I'univers entier
qu’elle est perdue.

Mais sl intervient au bon moment quelque chose qui peut rendre capable 'homme de
vivifier le Corps éthérique au moment ou il se dégage, celui-ci peut en ce cas affronter 'avenir
avec une vie nouvelle, des forces nouvelles. Il peut méme a son tour fortifier, vivifier le Corps
physique. S’il posséde en plus cette vie et cette force, le fruit de I'action humaine sur terre est
sauvé. Le Corps physique ne se décompose plus sans qu’il n’en reste rien, mais cette partie
périssable de I’étre humain prend la forme du Corps éthérique impérissable (V. Forme ;
Fantome). La résurrection de ’homme emportant avec lui la conquéte du plan physique est
assurée.

Il a donc fallu que sur terre vint une impulsion capable de renouveler 'ancien trésor de
sagesse et d'insuffler une nouvelle vie au Corps éthérique. Cette vie nouvelle, impérissable, a
été apportée dans le Corps éthérique par le Christ. Il dépend donc du Christ que le corps
humain, sinon voué a la mort, soit transformé, préservé de la corruption, doué de la faculté
de prendre une forme incorruptible. Le Christ a déversé la vie dans le Corps éthérique. Et
’homme qui sait lire dans l'avenir peut se dire : lorsqu’un jour mon Corps éthérique se
dégagera du Corps physique, il faudra que j’ai atteint le degré d’évolution qui permettra a ce
Corps éthérique d’étre entierement pénétré du Christ. Le Christ doit vivre en moi !

Ce que je viens de décrire ici est 'un des plus profonds phénomenes qui se dérobent a
Pceil physique mais qui expriment le plan spirituel de I’évolution du monde derriere
l’apparence sensible. A3 XII.

(3) — Sans limpulsion du Christ, lThumanité s’éteindrait vers la fin de lUévolution
terrestre.

Mais qu’a été 'apparence sensible ? Que produisit dans le Corps physique I'action des
étres lucifériens et ahrimaniens ? Ils y introduisirent le germe de la corruption, de la
décomposition, le germe de la mort. Ce germe de mort aurait atteint ses derniéres
conséquences a la fin de I’évolution terrestre si le Christ n’était pas venu. Le Corps éthérique
aurait été incapable de vivifier '’homme ; tous les Corps physique seraient tombés en
décomposition, et la mission de la terre méme aurait succombé a la mort. Chaque fois que
nous voyons apparaitre la mort en cette vie-ci, c’est un signe de mort universelle qui pourrait
régner a la fin de 'évolution terrestre. La force de vie qui a été donnée a '’humanité n’arrive
que lentement et graduellement a triompher. Si '’homme peut connaitre de nouvelles
naissances, s’incarner a nouveau, c’est parce quun nouveau réservoir de vie lui a été donné.
Pour la vie purement extérieure, de toute facon, toute possibilité de vie aurait tari a la fin de
révolution ; peu a peu la race humaine commencerait a s’éteindre ; graduellement le Corps
physique se dessécherait. Sans 'impulsion du Christ ’'humanité s’éteindrait vers la fin de
I’évolution terrestre. Cette impulsion n’est encore qu’au début de son développement ; seuls
les temps a venir verront tout ce qu’est le Christ pour I’humanité, et jusqu’a la fin des temps
terrestres. A3 XII.



(4) — Modification du Corps éthérique de Thomme au cours de l'évolution.

A Tépoque de I'Inde antique ot le Corps éthérique dépassait encore de tous cotés le Corps
physique et n’était pas aussi étroitement lié a lui qu’il I'est aujourd’hui, toutes les forces et les
facultés de 'ame exercaient un pouvoir beaucoup plus grand sur le Corps physique. Plus le
Corps éthérique a pénétré dans le Corps physique, plus il s’est affaibli et moins il a eu
d’'influence sur celui-ci. Chez les anciens Atlantes, la partie du Corps éthérique qui
correspond a la téte s’étendait en général bien au-dela de la téte physique et c’était encore le
cas, jusqu’a un certain point, chez les habitants de I'Inde antique. Ceci leur permettait d'une
part de développer la conscience clairvoyante et d’autre part d’avoir une grande maitrise des
phénomenes qui ont leur siege dans le Corps physique... Cest a notre époque que le Corps
éthérique est descendu le plus profondément dans le Corps physique, qu’il s’est vraiment lié a
la vie de ce corps.

Mais nous avons presqu’atteint le moment ou le Corps éthérique va sortir de nouveau, se
libérer du Corps physique, devenir plus indépendant, et plus '’humanité ira vers I’avenir, plus
cette indépendance augmentera ; aujourd’hui ’humanité a méme un peu dépassé le point ou
I'union du Corps éthérique et du Corps physique était la plus totale. B VIIL.

(5) — Un extrait, un reste du Corps éthérique subsiste apres la mort et se transmet d’une
incarnation a la suivante.

Le Corps éthérique se défait, tout comme le Corps astral, en grande partie immédiatement
apres la mort, mais il en subsiste pourtant un extrait qui est transmis d’'une incarnation a la
suivante. Dans les tout premiers jours qui suivent la mort, nous avons une espece de vision
rétrospective, un tableau de notre vie passée et nous emportons avec nous un résumé de cette
vision comme une sorte d’extrait éthérique (V. Corps causal). Le reste du Corps éthérique est
abandonné a 'ensemble du monde éthérique, sous une forme ou sous une autre, selon le
développement de I'individu. HV.

(6) — Corps éthérique condensé.

Lors du Mystere du Golgotha, il y eut mort véritable du Corps physique de Jésus de
Nazareth ; apres avoir passé trois jours et demi hors de ce Corps physique, le Christ revint en
effet (V. Initiation), seulement il réintégra, non pas le Corps physique, mais le Corps
éthérique condensé, et a un tel point que les apbtres purent le voir, comme il est dit dans
I’Evangile (V. Résurrection 1). F VII.

Corps immortels
V. Golgotha 18 ; Résurrection de la chair.

Corps incorruptible

La résurrection du Christ est la naissance d’un nouvel élément de la nature humaine : le
corps incorruptible.

Il faut considérer 'apport du Christianisme dans le monde non pas seulement comme une
doctrine, une théorie nouvelle, mais comme une réalité de fait. Peu importe a une véritable
compréhension du Christianisme qu’on vienne a affirmer que tout ce qu’a enseigné le Christ
était déja connu auparavant ; ’essentiel n’est pas ce que le Christ a enseigné, mais ce qu’il a
donné, c’est-a-dire son corps. Jusqu’a ’entrée du Christ dans I’évolution terrestre, aucun
homme en mourant, n’avait introduit dans cette évolution I’élément qui est ressuscité au
Golgotha. Depuis le début de la vie humaine sur la terre, aucun homme, ayant passé par la
mort, n’avait pu apporter ici-bas cet élément désormais incorporé a ’humanité grace au corps
ressuscité du Christ.



De tout ce qui existait déja dans la nature humaine on peut dire en effet que les hommes
l'ont apporté en renaissant sur terre, apres étre morts et avoir vécu un certain temps entre la
mort et une nouvelle naissance ; mais ce qu’ils apportaient ainsi, c’est un fantéme incomplet
(V. Fantome) en proie au péché ; ils ne pouvaient pas donner a un fantome parfait la
possibilité de renaitre.

Voyons ce qui se passait pour les initiés : de tous temps ceux-ci ne pouvaient recevoir
I'initiation que lorsqu’ils étaient en dehors de leur Corps physique, et du fait qu’ils
parvenaient a le dominer ; mais ils n’avaient cependant pas le pouvoir de ressusciter le
fantome physique (V. Fantéme). Toutes les initiations des temps pré christiques n’allaient
que jusqu’a la limite extérieure du Corps physique ; elles n’atteignaient les formes de celui-ci
que d’une facon générale et dans la mesure ou l'organisation intérieure réagit toujours sur
lorganisme extérieur. Il n’était jamais arrivé jusqu’alors qu’'un homme soit mort et que son
fantome humain ressuscité ait vaincu la mort (...) S’il est vrai que seul le “fantome” peut nous
donner au cours de ’évolution terrestre, notre humanité compléete sur la terre, il est non
moins vrai que le point de départ de ce “fantéme”, c’est le tombeau du Golgotha.

Voila le point le plus important de tout le Christianisme : la résurrection du Christ Jésus
est la naissance d'un nouvel élément de la nature humaine : le corps incorruptible. Mais pour
que le “fantome” humain de ’homme pit étre sauvé de la mort, deux choses étaient
nécessaires :

— l'une, c’est que la personne du Christ Jésus fiit composée d'un Corps physique, d'un
Corps éthérique, d'un Corps astral, et non pas d'un Moi humain, mais de I’entité Christique ;

— lautre, c’est que l'entité du Christ se soit résolue a descendre dans un corps humain, a
s’incarner dans un corps charnel. H VIIIL.

(2) — Données occultes sur le corps du Christ Jésus crucifié.

Voici ce qui s’est passé lorsque le Christ Jésus fut crucifié, lorsque son corps fut cloué sur
la croix (remarquez que je me sers des mots mémes de ’Evangile, et si je le fais, c’est que leur
exactitude nous est en effet confirmée par les véritables recherches occultes) ; donc, lorsque
le corps de Jésus fut dressé sur la croix, son “fantéme” était absolument intact et subsistait
comme “une forme corporelle spirituelle” ; cette forme n’était visible que pour le regard
suprasensible ; elle était beaucoup moins liée a la matiére provenant des éléments terrestres
que chez n’importe quel autre homme.

Chez l'étre humain en général, il existe en effet un lien entre les éléments matériels et le
fantome qui les maintient réunis, mais chez le Christ Jésus, il en était tout autrement. C’était
comme si, conformément a ce qu’'on pourrait appeler une loi de la persistance de la forme,
certaines parties matérielles conservaient la forme qu'on leur avait donnée, puis se
désagrégeaient quelques temps apres, si bien qu’il n’en subsistait presque plus rien de
visible : voila ce qu’il en était du corps du Christ Jésus.

Lorsqu’il eut été descendu de la croix, ces parties formaient encore un tout, mais elles
n’avaient plus aucun lien avec le fantome ; celui-ci était tout a fait indépendant. Le corps fut
ensuite traité avec certaines substances qui servaient a embaumer et qui agirent tout
autrement sur lui qu’elles ne I'auraient fait sur un autre corps, de sorte qu’apres la mise au
tombeau, tout ce qui était matiére en lui se volatilisa {*} et fut trés rapidement rendu aux
éléments. Voila pourquoi les disciples n’ont ensuite retrouvé que les linges dont on avait
enveloppé le corps ; le fantome auquel est attaché I’évolution du Moi était, lui, ressuscité. (V.
Résurrection 1).

{*} A noter que deux ans plus tard, le 2/10/1913, Rudolf Steiner, a la suite sans doute de nouvelles investigations
spirituelles, a été en mesure de nous fournir une autre explication concernant ce point bien particulier de la
disparition du corps physique de Jésus-Christ. (V. Tremblement de terre; Golgotha 14 et 15).

Il n’y a donc rien d’étonnant a ce que Marie de Magdala, qui ne connaissait que I'ancien
fantome imprégné des éléments de la terre, n’ait pas reconnu Jésus dans cette apparition que
la clairvoyance lui permettait de voir, dans ce nouveau fantome délivré de toute pesanteur
terrestre et qui lui semblait tout a fait différent. H VIII.



Corps physique
(1) — Origine du corps physique.
V. Logos 3

(2) — La descente initiatique dans le Corps physique permettait a Uancien hébreu de
contempler l'idéal le plus élevé de la sagesse.

Lors de la descente initiatique dans le Corps physique on y trouvait les plus anciennes
entités divines et spirituelles qui aient contribué a le former. La premiére ébauche du Corps
physique a été faconnée sur l'ancien Saturne. Ce sont de hautes, d’éminentes entités
spirituelles, les Trones (V. ce mot) qui ont sacrifié la substance méme de leur volonté afin
qu'une premiere ébauche du Corps physique humain puisse naitre. Ce sont aussi de hautes
entités spirituelles qui ont travaillé a cette premiere ébauche pendant ’évolution qui s’est
poursuivie a travers Saturne, le Soleil et la Lune (...) si bien qu’a pu se réaliser la merveille
qu’est aujourd’hui le Corps physique, ce corps que ’homme peut maintenant habiter avec les
trois autres éléments de sa nature : I’éthérique, l'astral et le moi.

Selon l'enseignement secret hébreu, ’'homme qui descendait vraiment dans son étre
physique par l'initiation essénienne (V. Esséniens ; Initiation essénienne) percevait quelque
chose qu'on ne peut comparer qu’a I'idéal le plus élevé de la sagesse. Il contemplait en
quelque sorte cette sagesse et se sentait exalté s’il parvenait, ne fut-ce que partiellement, a
s’en pénétrer. E VIII.

(3) — Le corps physique est la plus accomplie de nos quatre natures.

Le Corps physique est la plus accomplie de nos quatre natures, non pas grace aux mérites
de ’homme lui-méme, mais parce que dés I'ancien Saturne, le Soleil et la Lune, des entités
spirituelles et divines concouraient a sa perfection (...). Pensez combien I’homme connait peu
les secrets du Corps physique ! Ce Corps physique, des entités divines et spirituelles y ont
travaillé non seulement pendant des millions d’années mais des millions de millions
d’années, afin de ’amener a ce qu’il est actuellement (...).

A mesure que nous descendons plus bas dans notre organisation, les forces spirituelles
que nous y rencontrons sont plus élevées. On pourrait dire que ce sont les dieux les plus
jeunes, les forces divines et spirituelles les plus nouvellement nées, qui nous ont donné notre
moi ; alors que ce sont les dieux infiniment plus anciens qui ont accordé a nos éléments
inférieurs la perfection dont aujourd’hui ’homme commence a peine a se rendre compte. Il
est loin d’ailleurs de pouvoir imiter avec toute sa technique le merveilleux édifice que les
entités spirituelles ont construit pour lui. E VIIL

(4) — Notre corps physique exprime physiquement les éléments supérieurs invisibles de
notre nature.

Si pendant le sommeil ’homme ressemble a la plante, c’est qu’il ne consiste alors qu’en un
Corps éthérique et un Corps physique. Toutefois méme ’'homme endormi dépasse I'état du
végétal parce qu’il a, au cours de 1’évolution, ajouté a ses corps physique et éthérique un
Corps astral porteur de ses joies et de ses peines, de désirs, d'impulsions, de passions, et
également un moi. Or, chaque fois qu’aux éléments inférieurs d'un étre vient s’ajouter un
élément supérieur, les premiers éléments eux-mémes s’en trouvent transformés. Si un Corps
astral venait s’ajouter a une plante telle qu’elle existe aujourd’hui dans la nature, ce Corps
astral n’entourerait pas seulement la plante dans sa partie supérieure mais pénétrerait en
elle, et il devrait alors apparaitre quelque chose comme une chair animale ; et une autre
transformation s’accomplirait encore si en outre un moi pénétrait dans la plante.

C’est pourquoi, si nous nous trouvons devant un étre qui possede, comme ’homme, non
seulement un Corps physique mais qui comprend aussi des éléments supérieurs supra-
sensibles, ces éléments trouvent leur expression dans la nature inférieure. De méme que



votre ame s’exprime par la physionomie, de méme votre Corps physique est une expression
du travail du Moi; nous ne voyons pas en lui ce Corps physique seul, mais aussi une
expression physique des éléments restés invisibles. A3 III.

(5) — Probleme de la décomposition et de la perte définitive du corps physique.

Au premier abord il semble que ce corps disparait tout simplement dans le monde
physique. On peut méme dire que c’est facile a prouver du point de vue extérieur, car ce
Corps physique, selon toute apparence, aboutit en effet d'une facon ou d’'une autre a la
décomposition (...) On sait que toute apparence sensible est “Maya”, illusion extérieure.
Comment peut-on alors imaginer qu’il soit absolument exact que le Corps physique confié au
tombeau ou au feu disparaisse sans laisser de traces ? Peut-étre que derriere la Maya
extérieure, qui ici-bas s'impose avec force aux sens, se cache quelque chose de beaucoup plus
profond.

Rappelez-vous que pour comprendre I’évolution de notre planete, il faut que nous en
connaissions les précédentes incarnations, c’est-a-dire son passage par les états de Saturne,
de Soleil et de Lune. Comme chaque homme en particulier, de méme la terre a vécu plusieurs
incarnations et ce qui est maintenant notre Corps physique a été préparé des la phase
saturnienne de notre planete. Alors qu’on ne peut guere parler (au sens actuel de ces mots)
du Corps éthérique, du Corps astral et du Moi sur Saturne, le germe du Corps physique y est
déja donné ; il est a partir de Saturne engagé dans I’évolution.

Pendant I’étape solaire de la terre, ce germe se modifie et a sa forme modifiée s’ajoute le
Corps éthérique.

A Tépoque lunaire le Corps physique se transforme a nouveau ; le Corps éthérique
réapparait transformé lui aussi, et a 'ensemble s’ajoute le Corps astral.

Enfin sur la terre méme, s’incarne le Moi. Si 'apparence sensible était vraie, nous en
arriverions a dire que ce qui nous a été donné au temps de Saturne — notre Corps physique —
se putréfie et se confond tout simplement avec les éléments extérieurs, alors que pendant des
millions et des millions d’années, pendant les époques de Saturne, du Soleil et de la Lune, des
efforts inconcevables, les efforts d’entités divines et spirituelles se sont exercés pour le
construire ! Nous devrions donc admettre ce fait singulier qu’a travers quatre ou plutét trois
étapes planétaires, Saturne, Soleil, Lune, des légions divines auraient travaillé a la formation
de cet élément de l'univers qu’est notre Corps physique et 'aurait destiné a disparaitre
entierement a I’époque terrestre chaque fois qu'un homme meurt. Quel résultat curieux ! Du
moins si la Maya, ’'apparence reconnue par les sens, a raison. HV.

(6) — La conception du corps physique chez les grecs s'oppose a celle des bouddhistes.

Pour le Grec : « Il vaut mieux étre un mendiant sur la terre qu’un roi dans le domaine des
ombres. »

Mais pour le Bouddhiste : « La naissance est souffrance, la maladie est souffrance, la
vieillesse est souffrance, la mort est souffrance ! »

Autant le Grec aimait I'enveloppe extérieure qu’est le corps et souffrait de devoir
I’abandonner, autant le disciple du Bouddha y attachait peu de prix et le considérait comme
une chose dont il faut se débarrasser le plus vite possible. (...)

Deux tendances spirituelles s’'opposent donc et forment comme une polarité ; d'une part
celle de la Grece antique dont nous sentons qu’elle estime a sa plus haute valeur la forme
extérieure du Moi ; d’autre part celle du Bouddhisme qui exige que la forme extérieure du
Corps physique et toute espéce d’aspiration vers l'existence soient vaincues au plus vite et
qui, par conséquent, a completement perdu la notion du Moi. H'V.

(7) — La conception du corps physique chez l'ancien hébreu.



L’antiquité hébraique est bien loin de penser comme le Bouddhisme que le Moi est peu de
chose. Songez donc que pour le bouddhiste c’est une hérésie de croire a I'existence continue
d’un Moi qui passe d’incarnation en incarnation. Or 'ancien hébreu se complait dans cette
hérésie ; il ne lui serait jamais venu a I'idée que ce qui vit dans ’homme, cette étincelle divine
personnelle a laquelle il rattache la notion de son Moi, puisse se perdre lorsqu’il passe par la
porte de la mort. Nous ne nous ferons une idée claire de son attitude qu'en comprenant qu’il
se sent intérieurement, intimement uni a la divinité ; il sait qu’il est en quelque sorte 1ié a
I'essence de cette divinité par les meilleurs éléments de son étre.

L’ancien hébreu a donc une conception du Moi différente de celle du disciple du Bouddha,
mais non moins éloignée de celle du Grec. A travers toute 'antiquité on ne trouve pas chez
I’'Hébreu cette appréciation de la personnalité et en méme temps de la forme extérieure qui
est particuliére au Grec. Il aurait semblé tout simplement absurde a ce dernier qu’on vienne
lui dire : « Tu ne te feras pas d’image de ton Dieu ! ». Il n’aurait jamais compris qu’on lui
imposat comme une loi de ne pas se faire d'image de Zeus ou d’Apollon, car il avait le
sentiment que la forme extérieure est la chose du monde la plus noble et que le plus grand
hommage que ’'homme puisse rendre aux Dieux, c’est de les revétir de cette forme humaine,
si admirée de lui (...).

Mais I'ancien Hébreu avait pour commandement : « Tu ne te feras pas d’image de ton
Dieu ! » parce qu’il n’appréciait pas comme le Grec la forme extérieure et la considérait
comme indigne de l'essence divine (...). Il avait en vue non pas l’extinction de la forme
(comme le disciple du Bouddha qui, de préférence, se serait entierement dépouillé de son
corps a 'heure de la mort) mais sa transmission a travers les générations. Son point de vue se
place donc a mi-chemin entre celui du bouddhiste qui a perdu la notion de la valeur du Moi,
et celui du grec qui mettait au pinacle la forme du corps et qui le voyait avec tristesse
disparaitre a la mort.

Nous comprenons mieux encore ce point de vue si nous songeons que pour I’'Hébreu, le
Moi, auquel il attache une si grande valeur, est en méme temps et dans un certain sens, un
Moi divin. Pour lui, Dieu continue a vivre dans ’humanité, il est dans ’homme. C’est par son
Moi que 'Hébreu sentait le lien qui l'unissait a la divinité ; son Moi coincidait avec le Moi
divin (...). Cette attitude de pensée ne provoquait pas chez les anciens Juifs la prédisposition
qu’avaient a priori les Grecs a considérer la mort d’'une facon tragique. Le Juif savait que
méme dépouillé de son corps apres la mort, il resterait uni a son Dieu. (V. Job). HV.

(8) — Le corps physique élément nécessaire a la conscience du Moi.

Si nous possédions un Corps physique intégral, tel qu’il nous était destiné au début de
I'existence terrestre, les forces de notre ame s’y refléteraient d’'une tout autre maniere, et nous
saurions alors vraiment ce que nous sommes. Si nous ne le savons pas, c’est que le Corps
physique ne nous a pas été donné dans sa totalité. En ce qui concerne l'essence du Moi
humain, jusqu’a quel point ’homme connait-il le Moi ? Ce Moi est si problématique qu’il est
possible au bouddhiste de nier son passage d’une incarnation a 'autre. Il est si problématique
que l'hellénisme a pu sombrer dans un état d’ame tragique et dire avec le héros : « Mieux
vaut étre un mendiant sur la terre qu’un roi dans le domaine des ombres. » Et parlant ainsi le
Grec, a cause de son amour pour le Corps physique, ou plus exactement pour le “fantéme” (V.
ce mot) sentait que le Moi ne peut subsister que tant qu’il a une base de conscience ; il savait
que seule la forme du Corps physique permet au Moi de se révéler en se réfléchissant en elle ;
et voyant cette forme décliner, il frémissait a la pensée que ce Moi allait disparaitre avec elle
(V. Conscience 6). H VII.

(9) — L’ceuvre de destruction du corps physique depuis le commencement de la terre
Jjusqu'au Mystere du Golgotha.

En suivant le cours de I'évolution humaine jusqu’au Mystére du Golgotha, nous
constatons que la destruction du Corps physique s’affirme de plus en plus. Dans les temps
tres anciens, personne n’aurait préché I’anéantissement du Corps physique d’'une fagon aussi



radicale que l'a fait Gautama Bouddha, pour que ce fut possible, il fallait que la
décomposition du Corps physique, la désagrégation de sa forme, se soit déja sensiblement
accrue. Pour le Moi, qui ne devient conscient que grace a la forme du Corps physique,
s’évanouissait alors tout espoir de passer d’'une incarnation a une autre.

En réalité, ’homme au cours de I’évolution terrestre, a perdu la forme du Corps physique,
attribuée par les Dieux au commencement de la terre. (V. Forme). Quelque chose doit lui étre
rendu, doit lui étre donné de nouveau. Et il est impossible de comprendre le christianisme si
I'on se refuse a admettre qu’a I'’époque des événements de Palestine, le genre humain sur la
terre en était arrivé au moment ou la destruction du Corps physique avait atteint son point
culminant et ou I'ensemble de 'humanité courait le danger de perdre la conscience du Moi
(V. Conscience 6) dont 'acquisition est le véritable but de I’évolution terrestre.

Si rien n’était venu remplacer ce qui était consommé, les choses auraient continué ainsi et
I'effet de désintégration aurait augmenté de plus en plus dans 'organisme physique humain,
les hommes qui seraient nés apres les événements de Palestine auraient été forcés de vivre
dans un sentiment toujours plus atténué de leur Moi. Tout ce qui dépend de la perfection du
reflet conscient du Moi dans un Corps physique se serait émoussé de plus en plus. H VII.

Corps ressuscité
(1) — Le caracteére particulier de la vision du corps ressuscité du Christ.

Rendons-nous bien compte d’une chose : seule la force qui se dégageait de la réunion du
Christ et de ses disciples a permis a ceux-ci et a toutes les personnes qui ont eu cette vision,
de voir le ressuscité ; car il est apparu dans un corps spirituel, dans un corps dont Saint-Paul
dit qu’il se multiplie comme une graine et qu’il passe dans tous les hommes. Du passage
suivant il ressort nettement que, pour Saint-Paul lui-méme, ce n’est pas un corps imprégné
d’éléments terrestres qui s’est révélé aux autres apotres, mais ce qui leur est apparu, lui est
apparu a lui également :

« Or, je vous ai enseigné avant toutes choses ce que javais recu, savoir que Christ est
mort pour nos péchés, selon les Feritures. Et quil a été enseveli et qu’il est ressuscité le
troisieme jour, selon les Ecritures. Et quil a été vu de Céphas, ensuite des douze apotres ;
quapres cela il a été vu de plus de cing cents freres, dont la plupart sont encore vivants et
quelques-uns sont morts. Depuis il se fit voir a Jacques, et ensuite a tous les apotres ; et
apres tous, il m’est apparu, a mot Lavorton. » (Epitre aux Corinthiens XV, 3-8).

Le Christ est apparu a Saint-Paul sur la route de Damas. Et le fait que Saint-Paul a
considéré sa propre vision du Christ comme identique a celle des autres disciples prouve que
dans I'un et lautre cas 'apparition était la méme. Mais par quoi au juste Saint-Paul fut-il
convaincu ?

Saint-Paul était déja un initié avant 'expérience de Damas. Mais dans l'initiation qui fut
la sienne, le principe hébreu et le principe grec étaient réunis. En tant qu’initié, il savait
seulement jusqu’alors que celui qui s’est uni au monde spirituel par I'initiation est parvenu a
rendre son Corps éthérique indépendant de son Corps physique et peut apparaitre sous une
forme purement éthérique a tous ceux qui sont capables de le voir. Si Saint-Paul n’avait eu la
vision que d’un corps purement éthérique, indépendant de tout corps physique, il aurait parlé
tout autrement. Il aurait dit qu’il avait vu un homme ayant passé par l'initiation et que cet
homme, libéré de son Corps physique, continuait a suivre I’évolution terrestre, ce qui pour
I’apOtre n’aurait rien eu de tres surprenant Ce n’est donc pas en cela que consiste 'expérience
de Damas.

Un corps humain ressuscité du tombeau sous forme d’'une apparence supra-sensible, c’est
cela en effet qu’il a vu. C’est ce qui lui fait dire : « Il est 13, il est ressuscité ! Car ce que je vois
ne peut venir que de lui ; c’est le fantome tel que peuvent le voir tous ceux qui cherchent a
entrer en rapport avec le Christ ». Voila ce qui a donné a Saint-Paul la certitude qu’il ne fallait
plus attendre la venue du Christ, mais qu’il était venu, qu’il avait vécu dans un Corps



physique et que ce corps avait réellement sauvé la forme originelle, le Corps physique
proprement dit, pour le salut de tous les hommes (V. Evolution terrestre). H VIIL.

(2) — « Le corps est semé corruptible, il ressuscitera incorruptible » (I Cor. XV, 42).

« Il est semé corps animal, il ressuscitera corps spirituel » (I Cor. XV, 44)

C’est le corps incorruptible qui ressuscitera. Saint-Paul appelle corps spirituel le corps
éthérique ou corps de vie tel qu’il est apres la disparition du physique, quand ce Corps
éthérique {*} passe dans la terre astrale. (V. Mort 4).

{*} Différent du Corps étéhrique visible par clairvoyance chez un initié libéré de son Corps physique aprés la
mort (V. Corps ressuscité 1).

Et voyons maintenant ce que I'étre humain apporte a cette ceuvre, le fruit de sa propre
aptitude a recevoir le Christ. C’est ce qui plane en esprit devant Saint-Paul et qu’il appelle le
dernier Adam tandis qu’il appelle le premier Adam le premier homme qui soit apparu dans
un Corps physique visible (I Cor. XV, 50). (V. Adam 5).

Tout au début de I'ére 1émurienne, on trouve déja différents animaux ; mais ’'homme
n’est pas encore visible pour des yeux physiques ; il n’est encore qu’éthérique. Il se densifie
peu a peu, assimile des éléments minéraux et apparait dans sa forme primitive, telle 'eau qui
devient glace en se solidifiant. Puis I’évolution physique suit son cours jusqu’au moment ou
tout ce qui est terrestre se dissoudra et disparaitra. L’homme qui apparaitra alors dans un
Corps éthérique sera le dernier Adam. Le premier Adam avait la faculté de se servir de sens
physiques. Le dernier Adam, dont le corps est spirituel est une expression de ce qui sera
Christ en lui. C’est pour cela que le Christ est appelé le dernier Adam par Saint-Paul. Ainsi se
clos le cycle de I’évolution humaine. C IX.

Cosmos

Une des faces de l'initiation est celle par laquelle 'homme est conduit dans le monde
spirituel, par laquelle il se répand dans le Macrocosme. Or vous savez qu’en ce qui concerne
la réalité — et non pas ce que percoit la conscience — c’est la une opération qui s’effectue
chaque fois que quelquun s’endort : il détache son Corps astral et son Moi de ses corps
physique et éthérique et les répand dans le monde des astres (de la le nom de corps astral)
dont il peut absorber les forces.

Lorsque par l'initiation, ’'homme sort de ses corps physique et éthérique avec son Corps
astral et son Moi, il ne parvient pas seulement a la vision objective de ce qui existe sur notre
terre ; il parvient aussi a s’étendre dans le cosmos, a connaitre le monde des astres et a
assimiler les forces qui s’écoulent de ce monde vers nous.

Mais tout ce que 'homme acquiert ainsi existait déja chez le Christ des le Baptéme, par
suite de sa nature spéciale (...) Méme lorsqu’il ne dormait pas, méme lorsqu’il était dans ses
corps physique et éthérique, le Christ était capable de sunir aux forces du monde des astres
et d’introduire ces forces dans le monde physique (...) Par toute son entité il aspirait la force
du soleil, de la lune et du monde des étoiles, bref de I'ensemble du Cosmos qui est lié a notre
terre ; et lorsqu’il agissait, ce qui agissait en réalité a travers lui, c’était la force vivifiante,
guérissante, qui descend du Cosmos dans I'homme pendant son sommeil. (V. Forces
cosmiques ; Multiplication des pains 2). E X.

Coupes de la colére

« Et jentendis une voix forte qui venait du temple, et qui disait aux sept anges : Allez, et
versez sur la terre les sept coupes de la coléere de Dieu » (Apocalypse X VI, 1).

Le contraire de 'amour divin, on I'appelle, suivant un terme consacré, la Colere divine.
L’amour qui a été introduit dans I’évolution humaine pendant la 4= civilisation doit devenir
toujours plus ardent pendant les derniéres civilisations de notre ere, la 6 et la 7. D’autre
part, la force s’accroitra qui durcit la matiére autour d’elle : la Colére divine. Et cette action de



la Colere divine, ce rejet de la matiere, nous sont indiqués dans ’Apocalypse par I'effusion des
sept Coupes de Colére.

Représentez-vous au moins de facon figurée comment tout cela se passera. La matiere
terrestre s’affinera et se subtilisera toujours davantage. L’homme se spiritualisera, lui aussi,
de plus en plus, et dans son étre physique progressivement affiné, les parties les plus
grossieres ne seront plus visibles qu’a la facon d’écailles comme celles que rejettent les
reptiles, ou de coquilles d’escargots. Ce qui est dur sera de plus en plus résorbé. Le
clairvoyant peut déja observer, a la derniere ere, celle des sept Trompettes (V. Sons de
Trompettes) des corps humains aux corps tres affinés, tres spiritualisés, et d’autres chez
lesquels le principe matériel s’est durcifié, qui ont conservé les éléments essentiels de la
matiére actuelle. Le clairvoyant voit cette matiere tomber comme tomberaient des peaux sur
le globe matériel, qui sera une sorte de déchet. C VIIL.

Couronnement d’épines

Troisieme étape de l'initiation chrétienne.

En troisieme lieu, le disciple devait se représenter que ce qu’il possede de plus sacré, ce
qui met en jeu son étre le plus intime, est couvert de mépris, de railleries. Il devait se dire
alors : quoiqu’il puisse arriver, il faut que je tienne bon et que je défende la chose qui m’est le
plus sacrée ! Quand il s’était pénétré de ce sentiment, il éprouvait comme des piqiires dans la
téte et en une vision astrale il avait devant lui « le couronnement d’épines ». Et je répete
encore que ce ne sont la que des symptomes, mais sont la conséquence des exercices ; et
toutes les mesures nécessaires sont prises également pour qu’il ne puisse étre question de
suggestion ou d’auto-suggestion. A1 XI et L XIV.

Créationnisme

Systéme philosophique d’Aristote selon lequel 'ame humaine serait créée de toutes pieces
au début de son existence terrestre, donc systeme opposé au principe de réincarnation des
ames ou Palingénese. I II.

Crise lunaire

(1) — Ce fut sur terre une période de durcissement, de pétrification.

Il y eut un temps ou les esprits solaires agirent d’en haut sur les corps humains en les
entourant d’astralité, comme c’est le cas pour les plantes, du printemps a 'automne. A
certains moments, la nature astrale de ’homme était unie au Corps physique sur la terre ;
puis elle se retirait sur le soleil pour revenir ensuite vers le germe demeuré seul.

Cependant la terre durcissait de plus en plus, ce qui eut pour conséquence quelque chose
que je vous prie de bien retenir. Auparavant, quand le soleil s’était détaché de la terre, il avait
été encore possible que les entités astrales s'unissent au Corps physique. L’influence lunaire
grandissant durcit a tel point ces corps que les étres solaires ne purent plus y pénétrer (...)
Les ames humaines étaient forcées d’abandonner les corps ; seuls les corps les plus robustes
purent survivre a cette période de pétrification qui atteignit son point culminant au temps ou
la lune commenca a se séparer de la terre (V. Séparation planétaire). Il ne resta plus alors sur
la terre que de rares étres humains et la désolation qui y régnait ressemblait a une mort lente.
(V. Planetes extérieures ; Planétes intérieures) (...)

Qu’advint-il donc de ces entités astrales, spirituelles, qui auraient dii descendre sur terre
pour y étre des hommes, mais qui n’y trouverent que des corps durcis qu’elles ne pouvaient
habiter ? Elles ne purent tous s'unir aux esprits solaires, n’ayant pas pour cela la maturité
nécessaire. Elles durent alors se retirer pour quelques temps sur les autres planetes Saturne,
Jupiter et Mars. Tandis que sur la terre devenue un désert les corps ne pouvaient plus servir
d’habitacle aux ames humaines, celles-ci attendirent dans les planetes le temps ou elles
retrouveraient des corps humains. Seuls quelques rares corps humains, les plus robustes,
purent encore abriter des ames pour perpétuer la vie au travers de la crise lunaire. Quand la
lune fut rejetée, les forces solaires purent agir a nouveau sur les formes humaines qui



redevinrent assez souples et plastiques pour que les ames pussent redescendre de Saturne, de
Jupiter et de Mars. Et ces mémes ames revinrent peu a peu peupler les corps humains
renouvelés. A3 IV.

(2) — Une période tres maléfique pour les masses humaines.

La répétition du cycle lunaire fut pour la terre une période éminemment maléfique, car
dans le corps humain, constitué uniquement des enveloppes physique, éthérique et astrale,
on avait implanté un Ego, sans lui ajouter, comme correctif, la fonction de la pensée (V.
Abraham 1). A une époque ou le soleil s’était déja détaché et ou la terre ne s’était pas encore
débarrassée de la lune, le Corps astral de 'homme renfermait les instincts les plus féroces,
car toutes les forces mauvaises lui avaient été implantées sans aucun contrepoids. Les masses
humaines — pour employer un terme moderne — toujours dominées par des ames-groupes
étaient travaillées par les passions les plus basses et les plus charnelles.

C’est en passant ainsi par un véritable enfer que notre planéete, répétant le stade lunaire,
évolua peu a peu sous l'influence du soleil purifié qui s’en était détaché (non seulement du
soleil physique, mais aussi des étres solaires qui s’y étaient retirés). La terre put enfin rejeter
les redoutables instincts et les forces délétéres pour ne conserver que les éléments capables
d’évoluer. Avec le rejet de la lune actuelle les forces les plus grossieres disparurent. Voila
pourquoi vous avez, dans la lune actuelle, le résidu des influences pernicieuses qui étaient le
fléau de ’humanité d’alors, et voila pourquoi cette influence lunaire peut avoir quelque chose
de moralement dégradant. Ainsi ce qui resta sur terre apres 'abandon du soleil et de la lune,
c’étaient les éléments susceptibles de poursuivre une évolution normale. L XI.

(3) — Apres le départ de la lune, tout lordre de lévolution se renverse.

Nous avons donc, apres le départ de la lune, un temps pendant lequel les corps proliferent
La race humaine a pu se maintenir au cours de cette crise dont vous comprenez maintenant
tout le sens profond (V. Origines; Séparation planétaire). Cette séparation de la lune
transforma vraiment toute chose a la surface de la terre.

Vous vous souvenez que 'homme est le premier-né de la création ; il est apparu sur
Saturne, le régne animal sur le Soleil, le régne végétal sur la Lune et le minéral sur le Terre.
Or, a partir du moment ou la lune quitte la Terre, les choses changent. Le regne le plus bas, le
minéral, était de tous celui qui revenait de moins loin. Le végétal avait dépéri, mais pouvait
aussi étre vite ranimé. L’animal allait reprendre son évolution progressivement. Ce sont les
formes humaines qui furent les plus longues a retrouver leur faculté d’accueillir les ames
venant vers elles des régions supérieures.

Ainsi, apres le départ de la lune, tout l'ordre de I’évolution se renverse : les formes de vie
reviennent d’abord au minéral, puis au végétal, a 'animal et enfin a ’homme. (...) Les étres
qui constituent aujourd’hui les animaux supérieurs en sont restés au niveau de l'animalité
parce qu’ils n’ont pas su attendre assez longtemps que s’effacat I'influence lunaire. (...) Les
ames descendues tout de suite apres eux ont pu modeler le corps, mais seulement jusqu’au
degré des races humaines primitives destinées ensuite a dépérir ou a s’éteindre, comme elles
le font encore aujourd’hui. Vint enfin la période ou les ames purent s'unir harmonieusement
aux Corps physique et c’est a partir de ce temps-la seulement que reprit I'évolution humaine
proprement dite. A3 IV.

Croisades

« Celui que vous cherchez n’est plus ici » (Matthieu XVIII, 5 ; Marc XVI, 6 ; Luc XXIV,
6).

Vis a vis du Mystere du Golgotha, qu’on ne pouvait suivre que du regard intérieur, toute la
culture gréco-latine, était au fond comme ces femmes qui s’en vinrent au tombeau du Christ
et cherchaient le cadavre, mais trouverent le tombeau ouvert et vide, et qui, a leur question :
Ou est le corps du Seigneur ?, — durent s’entendre répondre : « Celui que vous cherchez n’est



plusici! » (...) Les hommes de la 4= époque post-atlantéenne cherchaient quelque chose qui
n’était pas la ou ils le cherchaient. Et ils cherchaient encore lorsque cette 4+~ époque post-
atlantéenne toucha a sa fin — elle s’est terminée avec le XV siecle — Car les Croisades nous
apparaissent comme un développement a une grande échelle — grande quant aux dimensions
de I'espace — de ce qui était arrivé aux femmes venues au tombeau du Christ Jésus (...).

Ou était donc le Christ au moment ou les femmes le cherchaient dans son tombeau ? 1l
était présent dans l'esprit. (...) De la méme facon nous le voyons au moment ot les Croisés le
cherchent en Orient, pénétrer dans I’étre intérieur des mystiques de I'Occident. C’est 1a qu’est
la force du Christ. (V. Bernard de Clairvaux) G VL.

Croissance (de Jésus)

« Et Jésus grandissait en sagesse, en dge et en grdace devant Dieu et devant les
hommes » (Saint-Luc 11, 52).

Qu’on nous dise qu’il grandissait en sagesse, cela a un certain sens. Mais qu'on nous
raconte comme un fait important qu’il grandissait en age, nous ne pouvons plus le
comprendre, car ce n’était pas un fait qu’il était nécessaire de relever. C’est donc que nous
nous trouvons devant un sens caché. Voyons ce passage dans le texte original grec :

« Il augmentait en sagesse » — cela veut dire en réalité : il formait son Corps astral. Celui
qui sait ensuite quelles pensées évoquaient en I'esprit grec le mot “Helikia” pourra vous dire
qu’on a eu ici I'intention de parler du développement du Corps éthérique par lequel la sagesse
devient graduellement une capacité. Vous savez que le Corps astral vous donne toutes les
activités qui ont pour caractere de ne pas se répéter, tandis que le Corps éthérique crée des
habitudes, des tendances acquises. Cest ce qui s’acquiert par 'exercice et la répétition. La
sagesse devient une habitude ; on s’y conforme parce qu’elle s’est incorporée a I'étre. Voila ce
que veut dire cet accroissement de sagesse. Tout comme le Corps astral croissait en sagesse,
de méme le Corps éthérique croissait en nobles habitudes pour le bien et le beau. La 3
qualité qui augmente en Jésus de Nazareth, c’est Charitas, ce qui veut dire en réalité
I’expression visible de la beauté. Toutes les autres traductions ne sont pas correctes. Nous
devons traduire qu’il augmentait en beauté gracieuse, donc que son Corps physique prenait
aussi de belles et nobles formes.

« Jésus augmentait en sagesse (en son Corps astral) en tendances acquises (en son Corps
éthérique) en beauté gracieuse (en son Corps physique), et cela devenait visible pour Dieu et
pour les hommes. » Telle est la description de Saint-Luc ; elle nous montre qu’il savait que
celui qui allait recevoir le Christ en lui avait a développer de la maniere la plus parfaite la
triple enveloppe : Corps physique, Corps éthérique et Corps astral. A3 II.

Croix
V. Moi 6

Crucifixion (de Jésus)

Quatrieme étape de l'initiation chrétienne.

En quatriéme lieu, pour le sentiment du disciple son corps doit lui devenir aussi étranger
qu’un objet extérieur, qu'un morceau de bois. Il faut qu’il sente cela si fortement qu’il se dise :
je porte sur moi mon corps comme je porte un manteau ! Il ne rattache plus son moi a son
corps, alors arrive quelque chose qu’on appelle I'épreuve du sang. Ce qui, dans de nombreux
cas peut étre un état maladif est ici (tout ce qui peut étre maladif étant exclu) une
conséquence de la méditation. Aux pieds, aux mains, au c6té droit de la poitrine,
apparaissent ce qu’on appelle les stigmates, et comme symptome intérieur, on a la vision de
la crucifixion, de son propre corps crucifié. (V. Stigmates). A1 XI.

Le quatriéme stade de l'initiation chrétienne est celui de la crucifixion. Le sentiment qui
caractérise cette étape peut se résumer comme suit. Lhomme d’aujourd’hui identifie son
corps avec son Moi. Or, celui qui passe par une initiation chrétienne doit s’habituer a
considérer son corps comme quelque chose d’extérieur a lui-méme. Il ne verra dans son



enveloppe corporelle quun élément étranger ; il vivra avec le sentiment de porter son corps
comme on porte un objet. Quand il passe par une porte ouverte c’est son Moi qui 'y fait
passer, et c’est son Moi qui porte ou qui pousse son corps d'une chambre a 'autre. Pendant
longtemps I’éleve s’adonnera systématiquement a cet exercice, et lorsqu’il aura suffisamment
progressé, il passera par ce quon appelle I'épreuve du sang. A certains endroits du corps
apparaitront, sur la peau, des rougeurs qui peuvent s’intensifier jusqu’a produire les
stigmates du Christ, aux mains, aux pieds, au c6té droit de la cage thoracique. C'est par la
chaleur du sentiment qui 'enflamme que 1’éléve arrivera a subir 'épreuve du sang. Cest la le
signe extérieur de ce degré ; dans une vision astrale, intérieure, il verra son propre corps
crucifié. (V. Stigmates). L XIV.



Damas
Le Christ apparut a Saint-Paul sur la route de Damas (V. Corps ressuscité ; Fantome).

Darwinisme
V. Animaux.

Datation (des Evangiles)

On peut admettre que Saint-Paul a écrit ses Epitres entre 54 et 62 ou, au plus tard en 64.
Les Evangiles n’ont donc pas encore été écrits, ou tout au moins répandus dans les
communautés chrétiennes a cette époque. Par contre, on trouve des citations des Evangiles
dans les Epitres d’Ignace d’Antioche et dans la lettre de Polycarpe qui y est jointe. St Ignace
d’Antioche a été martyrisé en 112 de notre ére. A cette époque les quatre Evangiles étaient
donc non seulement écrits, mais encore bien connus des communautés chrétiennes. Les
Evangiles ont donc dii étre écrits entre ces deux dates extrémes 64 et 112. I 1.

David

(1) — La maison de David.

Dans I'ancien peuple hébreu il y avait la famille, la maison de David. Tous ceux que nous
réunissons sous ce nom remontaient jusqu’a cet ancétre commun. Vous pouvez voir dans la
Bible que David avait deux fils, Salomon et Nathan. Deux lignées, celle de Salomon et celle de
Nathan descendaient donc de David. Par conséquent, en laissant de c6té les chainons
intermédiaires nous pouvons dire qu’au début de notre ére, il y avait en Palestine des
descendants de la lignée de Salomon ainsi que des descendants de la lignée de Nathan. B IV.

(2) — « Jésus, Fils de David ».

Les guides de I'ancien peuple hébreu, les prétres, les juges, ceux qui connaissaient “la loi’
et l'histoire du peuple de I'’Ancien Testament, auraient pu comprendre le Mystere du
Golgotha d’une certaine maniére. Quelle compréhension est-on en droit d’exiger d’eux ?
L’Evangile le dit clairement, on ne peut pas leur demander de comprendre la nature
cosmique du Christ ; mais on pourrait attendre qu’ils considérent en lui un étre appartenant
au peuple hébreu, un fils de la maison de David, né du méme sang que lui, et étroitement uni
a tout ce que David avait apporté au peuple juif. Ce serait 1a une maniere moins élevée, plus
étriquée de comprendre la Christ. Vers la fin de 'Ev. de Saint-Marc on nous indique par un
trait admirable (voyez avec quelle finesse artistique il est amené !) que la mission du Christ
vient en quelque sorte couronner la mission du peuple juif tout entier : on parle en effet du
fils de David. Donc, tandis qu’on attend des apotres la compréhension de la mission
cosmique du Christ, on attend de ceux qui appartiennent au peuple juif qu’ils voient en lui
I’envoyé pour parfaire la mission de David. Le peuple juif aurait dG comprendre que le Christ
venait achever sa propre mission et lui donner un nouvel élan.

(...) Nous trouvons dans le X:» chapitre de 'Ev. de Saint-Marc l'un des premiers passages
qui se rapportent a ce probleme. C'est le récit du moment décisif ou le Christ approche de
Jérusalem, et aurait di étre reconnu par le peuple hébreu comme Celui qui descendait de
David.

&



« Ils vinrent ensuite a Jéricho ; et comme il partait de Jéricho avec ses disciples et une
foule considérable, le fils de Timée, Bartimée l'aveugle, était assis sur le bord du chemin,
demandant 'aumoéne.

Ayant appris que c’était Jésus de Nazareth, il se mit a crier et a dire : Jésus, fils de David,
ayez pitié de moi !

Et beaucoup le menacaient pour qu’il se tit ; mais il criait bien plus fort : Fils de David,
ayez pitié de moi ! »

Le texte insiste ici particulierement sur 'appel de 'aveugle : « Fils de David » ; il s’agit
donc de comprendre que Jésus est le « Fils de David ».

« Alors Jésus, s’arrétant, ordonna qu’on I'appelat Et ils appelérent 'aveugle en lui disant :
aie bon courage, leve-toi, il t’appelle. Ayant jeté son manteau, il vint en sautant vers Jésus.

Et Jésus, prenant la parole, lui dit : que veux-tu que je te fasse ? L’aveugle lui répondit :
Rabboni, que je voie. Jésus lui dit : Va, ta foi t’a sauvé. Et aussitot il vit, et il suivait Jésus sur
le chemin » (St-Marc X, 46-52).

C’est donc uniquement la foi qu’il exige. N'est-il pas utile de se demander pourquoi, au
milieu du récit, on trouve tout a coup rapportée la guérison de I’'aveugle ? Pourquoi se trouve-
t-elle racontée isolément ?

S’ils étudiaient la facon dont les Evangiles sont composés, les gens apprendraient des
choses bien intéressantes. Ce n’est pas le fait de la guérison en lui-méme qui importe ici (V.
Guérison ; Guérisseurs), mais bien que, parmi la foule, un seul homme — un aveugle —
appelle de toutes ses forces : « Jésus, fils de David ! ». Ceux qui voient ne le reconnaissent
pas. L’aveugle, lui, qui ne voit pas son corps physique, le reconnait ; et ce qu’on veut montrer
ici, c’est que ceux qui voient sont en réalité des aveugles, et que pour voir le Christ tel qu’il
est, il fallait un « aveugle ». C’est cette cécité qui importe, et non pas sa guérison. Le méme
passage nous révele en méme temps combien le Christ a été mal compris. F IX.

Débonnaires
« Bienheureux les débonnaires... » (Saint-Matthieu V, 5).

L’heure est maintenant venue ou, par le fait du Christ, '’homme doit recevoir dans son
Moi la force de juguler, de dompter les passions et les émotions de son Corps astral. La
nouvelle vérité s’exprimera donc ainsi pour ce qui concerne le Corps astral : « Bienheureux
les débonnaires, ceux qui le sont d’eux-mémes, par la force du moi; car ils hériteront la
terre ».

Il est profond ce troisieme verset des Béatitudes. Examinez-le a la lumiére de la Science
spirituelle. Le Corps astral a été introduit dans I’entité humaine du temps de I'ancienne Lune.
Certains étres qui ont pris de l'influence sur les hommes, les étres lucifériens, s’y sont logés
avec prédilection. Pour cette raison et des le début de son existence terrestre, ’homme n’a pu
atteindre son but le plus élevé. Car les entités lucifériennes en sont restées au stade de
lancienne Lune et empéchent '’homme de se développer sur terre d'une maniere normale.
Mais maintenant que le Christ est descendu sur terre, que le Moi peut étre imprégné de la
force christique, ’homme peut vraiment réaliser le but, la raison d’étre de la terre en trouvant
en lui-méme la force de maitriser son Corps astral et d’en chasser les influences lucifériennes.
Désormais on peut dire : « Celui qui maitrise son Corps astral, celui qui devient assez fort
pour ne pas se mettre en colere, pour garder la maitrise de son moi, celui qui est d’égal
humeur et assez fort pour tenir en main son Corps astral, celui-la réalisera vraiment le
principe méme de I’évolution terrestre ». E IX.

Décalogue

Dans I’évolution humaine les courants spirituels doivent avancer céte a céte ; la direction
spirituelle de 'univers veille d’ailleurs a ce qu’il en soit ainsi. Quelles dispositions cette
direction spirituelle a-t-elle dii prendre pour qu’a c6té du courant, qui a trouvé son
expression dans la personne du Bouddha, se développe un second courant qui ne recueille
que plus tard ce que le bouddhisme a donné a ’humanité ?



Il fallait pour cela veiller a ce que le courant qui pour nous est celui des Hébreux fut
empéché de produire des hommes capables de développer « Dharma » (V. ce mot), c’est-a-
dire d’aborder par leurs propres forces morales le Sentier octuple (V. Sentier octuple). Ce
courant ne devait pas avoir de Bouddha. L'impulsion intérieure apportée par le Bouddha au
courant qui était le sien devait étre donnée de ’extérieur a I’autre courant, voila pourquoi — et
cela découlait d’'une rare sagesse — longtemps avant 'apparition du Bouddha, la Loi fut
donnée au peuple de I’Asie Mineure, non pas intérieurement, mais de l'extérieur, par la
révélation du Décalogue, des Dix commandements, qui ne venaient pas de I’ame, mais de
Pextérieur. (...) Aussi celui qui faisait partie de ce peuple hébreu considérait-il les
commandements comme lui ayant été envoyés du ciel, vu le niveau élémentaire d’évolution
auquel il se trouvait B VI.

Degrés (d’initiation orientale)

Le premier degré était celui du « corbeau » (V. ce mot).

Le second celui de I'« occulte », car I'initié au 2= degré était déja entré pleinement dans la
vie occulte.

L’initié au 3= degré, appelé « guerrier » avait le droit de servir 'occultisme ; c’est moins
d’un combat qu’il s’agit que du droit de répandre et de représenter I’enseignement occulte.

Au 4~ degré, le «lion » réalise en lui-méme toute la vie occulte qu’il a le droit de
représenter non seulement en paroles, mais aussi par des actes, par I'action magique.

L’initié du 5~ degré avait effacé sa personnalité pour I'unir a la nature de son peuple ; il
accueillait 'ame du peuple en lui-méme, ne s’attachant a rien de personnel, mais uniquement
a lesprit collectif. Il est donc désigné chez les différents peuples, qui sentaient encore un lien
de parenté avec leur Ame-groupe, par le nom du peuple. Ainsi, chez les Perses, un initié du 5:-
degré porte le nom occulte de « Perse ». (V. Nathanaél).

Le 6~ degré était celui du « Héros solaire » (V. ces mots) et le 7~ celui de « Pere ». (V.
Pére). A1V.

Déluge

Déluge et arc-en-ciel.

Voyons qu’elles étaient les conditions physiques dans I'ancienne Atlantide. On n’aurait pu
y trouver, surtout dans les régions du nord, a l'ouest de l'actuelle Scandinavie, cette
différence qu’on observe aujourd’hui entre la pluie, la brume, l'air et la lumiere du soleil. Ces
contrées étaient perpétuellement enveloppées de brouillard. Les hommes qui habitaient alors
I'Irlande actuelle et les régions qui la prolongeaient a l'ouest, n’ont jamais connu la
distinction que nous faisons aujourd’hui entre la pluie et le beau temps ; ils étaient toujours
plongés dans le brouillard, et ce n’est qu’avec le Déluge atlantéen que les masses de brouillard
commencerent a se condenser, a descendre sur terre sous forme d’eau. Ainsi, l'air se purifia.
On aurait pu parcourir toute IAtlantide sans y trouver auparavant cette merveille de la
nature : 'arc-en-ciel. La possibilité n’en apparait qu’apres le Déluge, dans une atmosphére ou
la pluie et la lumiere du soleil sont distinctes. Et quand la Science spirituelle nous instruit sur
ces choses, si 'on pense aux légendes, aux récits qui décrivent le Déluge, en particulier aux
traditions chrétiennes qui nous montrent Noé sortant de l'arche apres le Déluge et
contemplant l'arc-en-ciel, on peut se faire une idée de la profonde exactitude de ces
documents religieux. A1 VIIL

Démons

(1) — Les démons dont nous parle la Bible ne sont pas des notions abstraites, mais une
réalité concrete.

Les différents corps de la nature humaine sont continuellement imprégnés d’entités
diverses, et une bonne partie des exercices que le maitre initié fait faire a son éleve n’ont

d’autre but que de chasser ces entités hors de I'étre humain, afin de le rendre de plus en plus
libre.



On appelle « démons » les entités qui continuellement imprégnent et asservissent le
Corps astral. En fait, les entités que vous engendrez vous-mémes, a chaque instant, par vos
pensées vraies ou fausses, s’accroissent peu a peu et deviennent des démons. Il y a de bons
démons qui proviennent de bonnes pensées. Mais de mauvaises pensées, avant tout des
pensées fausses, mensongeres, engendrent d’effroyables formes démoniaques de la pire
espece, qui, si 'on peut dire, lardent de part en part le Corps astral. (...) Il y en a méme qui
sont funestes a un degré inimaginable. Ainsi, les démons du mensonge retardent gravement
I’évolution humaine en rejetant ’homme en arriere, moralement parlant. (...)

Chaque homme en particulier, du fait méme que par son destin il est lié a ses semblables,
exerce sur le reste de 'humanité une certaine influence ; cette influence peut étre bonne ou
mauvaise, selon qu’il dit la vérité ou qu’il ment, car pour I'’économie morale du monde il n’est
pas du tout indifférent qu’il engendre des démons de vérité ou des démons du mensonge.
Imaginez une nation qui ne se compose que de menteurs ; ceux-ci peupleraient le plan astral
d’innombrables démons qui, a leur tour, pourraient produire, sur le plan physique, de
véritables épidémies. En fait, il existe certains bacilles porteurs de germes de maladies
infectieuses, qui proviennent directement des mensonges proférés par les hommes ; ces
bacilles ne sont donc que des incarnations physiques de démons du mensonge. L VI.

(2) — Les démons sont les premiers a reconnaitre que le Christ Jésus est 'envoyé de Dieu.

Dans I'Ev. de Saint-Marc, apres que Saint-Jean-Baptiste nous a été présenté, qu'on nous a
décrit sa mission et l'attitude des hommes envers lui, nous apparait le Christ. Mais
comment ? Tout d’abord, il est reconnu non seulement par des hommes mais aussi par
d’autres étres. Et c’est cela qui est important ! Autour de lui se trouvent des hommes
tourmentés par des démons, et qui veulent en étre délivrés ; ils sont non seulement habités
par des ames humaines, mais aussi possédés par des esprits suprasensibles qui agissent a
travers eux. Et dans un passage tres significatif, il est dit : ces esprits reconnaissent le Christ
Jésus ! Ce sont les hommes qui reconnaissent le Baptiste, qui vont a lui et se font baptiser par
lui. Et ce sont les esprits suprasensibles qui reconnaissent le Christ, si bien qu’il doit leur
commander de ne point parler de lui.

Voici donc un étre qui est reconnu non seulement par les hommes, mais aussi par les
entités suprasensibles qui le tiennent pour redoutable. F II.

Dans I'Ev. de Saint-Marc, qui est le plus court, le plus concis, ou chaque mot a du poids, il
est demandé quel est ’homme qui est le premier a reconnaitre la mission du Christ. Cet
homme, c’est Jean-Baptiste, mais celui-ci a plutot deviné la chose. Qui a reconnu réellement
ce qu’était Jésus-Christ et ce qu’il apportait au monde ? Ce sont les démons qui se trouvent
dans un possédé que le Christ guérit. Ceux-ci sont les premiers a reconnaitre qu’il est I'envoyé
de Dieu ou le « Fils de Dieu » et le Christ recommande aux démons de ne pas révéler ce
secret. Voila donc qu’éclate aux yeux, des le début de la carriére de Jésus, le lien qui 'unit aux
entités spirituelles. Avant que les hommes aient compris la moindre bribe de vérité au sujet
du Christ, les Démons qui ont une connaissance suprasensible, 'ont reconnu au seul fait qu’il
avait le pouvoir de les chasser. I III.

(3) — Dans ses jeunes années, longtemps avant son baptéme dans le Jourdain, Jésus de
Nazareth appris a connaitre, grace a sa force de clairvoyance élevée, la décadence des rites
paiens ot régnaient alors les démons.

Lorsque Jésus de Nazareth assistait aux cultes paiens, il vivait tout autre chose que les
autres spectateurs. Il a ainsi fait en ces lieux plus d’'une expérience bouleversante. Et encore
que la chose paraisse fantastique, il me faut souligner que, devant bien des autels paiens ot le
prétre officiait et ou Jésus de Nazareth contemplait le sacrifice grace a ses facultés de
clairvoyance, il voyait comment le rite du sacrifice attirait bien des étres démoniaques. 11 fit
aussi cette découverte que bien des idoles qui étaient adorées la étaient I'image non pas
d’entités spirituelles supérieures, mais de puissances démoniaques malfaisantes. Il fit méme
une autre découverte : ces puissances démoniaques passaient souvent dans les fideles, dans



les adeptes qui prenaient part a de tels rites. Pour des raisons faciles a admettre, ces choses
n’ont pas été retenues dans les autres évangiles. Et au fond, ce n’est que dans le sein de notre
mouvement spirituel qu’il est possible d’en parler, parce que I’ame humaine peut disposer a
notre époque seulement d’une véritable compréhension pour ces expériences immenses,
profondes, puissantes, telles qu’en fit le jeune Jésus de Nazareth longtemps avant le baptéme
dans le Jourdain (V. Autel des paiens). G IV.

Denys I’Aréopagite

Disciple le plus intime de I'apotre Paul, il enseignait a Atheénes en termes des plus
affirmatifs qu’il n’y a pas que de la matiere dans l'’espace, qu’il s’y trouve des entités
spirituelles qui ont précédé 'homme dans ’évolution et que I’ame le sait quand, par son
sentiment, elle s’éleve dans I’espace universel. Les termes dont il se servait différaient de ceux
qu’employait I'antique sagesse, car s’il avait repris les mémes expressions, on n’en aurait vu
que le sens matériel. Les Rishis parlaient des Hiérarchies spirituelles dans le méme sens que
plus tard les Grecs et les Romains lorsqu’ils énuméraient la série des mondes : la Lune,
Mercure, Mars, Jupiter, Saturne. Denys ’Aréopagite avaient en vue exactement les mémes
spheres que les Rishis, mais il insistait avec force sur le fait qu’il s’agissait de mondes
spirituels et recourait a des appellations dont il était certain qu’elles seraient prises dans un
sens spirituel. Il parlait d’Anges, d’Archanges, d’Archées, de Puissances, de Vertus, de
Dominations, de Trones, de Chérubins, de Séraphins.

Puis les hommes ont complétement oublié de nouveau ce que '’humanité savait jadis. Si
I'on avait compris le rapport qu’il y a entre ce qu’ont vu les Rishis et ce que voyait Denys
PAréopagite, on aurait su, qu'en entendant parler de la Lune d’'une part et du monde des
Anges d’autre part, il s’agissait de la méme chose. On aurait entendu parler d'un coté de
Mercure et de 'autre d’Archanges en sachant que c’est la méme chose. En attendant parler
d’Archées on aurait su qu’il s’agissait de Vénus. On aurait compris que le mot « soleil »
correspond au monde des Puissances et que, pour 1’école de Denys I’Aréopagite, Mars
correspond aux Vertus et Jupiter aux Dominations, alors que Saturne correspond aux Trones
(V. Hiérarchies spirituelles).

Mais tout cela on ne le savait plus, on ne pouvait plus le savoir. Il s’est donc développé
d’une part une science de la matiere qui est devenue de plus en plus matérialiste et qui, pour
désigner ce qui est matériel, a conservé les anciens noms jadis chargés d’'un sens spirituel.

Etil y a eu d’autre part une vie spirituelle pour laquelle existent ’esprit, les Archanges, les
Anges, etc, mais qui a perdu de vue le rapport entre ces entités spirituelles et leurs
manifestations physiques. D L.

Descente aux enfers
Il s’agit de I’épreuve traversée par le disciple lorsqu’il atteint le 5:~ degré de l'initiation
chrétienne, et qu'on appelle aussi « la mort mystique » (V. ces mots). A1 XI.

Descente de ’homme (dans la matiére physique)

Dialogue entre le Christ et Nicodeme.

« Nicodeme lui dit : Comment un homme, quand il est déja vieux, peut-il renaitre ? Peut-
il entrer une seconde fois dans le sein de sa meére et renaitre a nouveau ?

« Jésus répondit : En vérité, en vérité, je te le dis, nul, s’il ne renait de I’eau et de l'esprit,
ne peut entrer dans le royaume de Dieu ! » (Saint-Jean 111, 4)

Ce serait une erreur de croire qu’au début de I’Atlantide les hommes aient été faits de
chair et de sang comme ceux d’aujourd’hui. L’étre humain est pour ainsi dire descendu des
régions de l’air vers celles de la matiere dense. (...) « Pneuma » qu’on traduit généralement
par « esprit » voulait dire « air » (V. Air). A I’étape suivante, le Corps physique de '’homme se
compose d’air, de chaleur et d’éléments liquides ; autrement dit, d’apres la terminologie
occulte, « ’homme liquide » apparait. (...) A ce temps, le Corps physique de 'homme peut
étre comparé, au sein de cette eau primitive, a la forme d'une méduse a peine consistante et



transparente. Tel apparait alors ’étre humain. Il a d’abord un corps d’eau, tant que le Moi et
le Corps astral ne sont pas encore séparés des entités divines (...).

En suivant ainsi la ligne de I’évolution, on voit comment I'étre humain est descendu
textuellement, littéralement, des spheres d’air et d’eau (...). Tant que ’'homme baigne au sein
de la divinité, il ne peut avoir qu'un Corps physique liquide, aérien ; mais en s’en détachant, il
se condense jusqu’a I’état de matiere actuelle. Telle fut la descente de ’'homme. Mais s’il est
descendu, il doit remonter un jour, quand il aura appris la lecon qu’il peut recevoir de ce
contact avec la matiere ; (...) Il faut que ’homme porte en lui cette certitude que lorsqu’il se
réunira aux dieux, sans perdre la conscience acquise, ses corps physique et éthérique
repasseront par les régions qu’ils ont traversées. A1 VI.

Destruction (des temples paiens)

Du seul point de vue extérieur, on peut dire qu’il existait dans les premiers siecles de
notre ere, dans les temples paiens, autour des statues des dieux, une extraordinaire
magnificence, une pompe dont on ne se fait plus actuellement aucune idée. Les « idoles »
étaient jusque dans les détails de leur exécution, la reproduction sous une forme artistique de
ce qui avait vécu dans les anciens Mystéres. Non seulement il n’y avait pas une ville, un
paysage, qui ne fut imprégné de mystique et d’art, mais encore les champs ou les paysans
cultivaient leurs céréales avaient tous leur petit sanctuaire contenant l'effigie dune divinité.
Et lon ne se livrait jamais a un travail agricole, sans se mettre en rapport avec les forces
suprasensibles que I'on pensait descendre des confins de 'univers ; on s’aidait dans ce but de
pouvoirs magiques que 1’on croyait inhérents a ces effigies.

Les Césars romains, d’accord avec les évéques et les prétres, eurent alors a cceur de faire
détruire radicalement ces temples grands et petits, avec les idoles qu’ils contenaient. Cette
ceuvre d’anéantissement se prolongea jusqu’a I'époque de Justinien, jusqu’au cours du VI
siecle ; on a promulgué d’'innombrables édits impériaux a ce sujet.

Ce fut sur toute la face du monde une destruction sans précédent dans l'histoire de
’humanité, sans précédent en raison de la nature de ce qu’on détruisait (...) (V. Constantin).

Quand on relate des édits impériaux relatifs a la destruction des temples paiens, on fait
valoir qu’il convenait d’abolir les sacrifices sanglants, les immolations d’animaux, dont on
prélevait les entrailles pour y lire 'avenir. C’était déja une forme décadente des sacrifices,
mais ce n’était pas aussi grossier qu’on le dit : c’était une science profonde que celle des
augures. En immolant des animaux, on cherchait a faire revivre, dans certains milieux
sacerdotaux, 'ancienne clairvoyance atavique qui avait disparu. (V. Mysteres 11). I VIII.

Dévachan
On désigne par ce mot un état spirituel pur. A3 III.

Dharma
Ce mot désigne la loi intérieure, la loi de 'ame dans le peuple hindou. B VI.

Dharmakaya

Ce mot désigne un corps, un kaya, qui agit non seulement a I'endroit ou il vit, mais
intervient dans I’évolution ultérieure dont il donne la loi valable pour I’avenir, ou dharma (V.
Nirmanakaya 2). D IX.

Dhyani-Bouddha

Dans la doctrine orientale désigne un homme de l’ére post-atlantéenne animé par un
Esprit de la Personnalité (ou Archée) jusque dans son Corps physique. D VIIL.

Dogme
V. Abstraction



Dominations (Les...)
Ce sont les Seigneurs, les Kyriotetes, ils siegent sur Jupiter.

IlIs sont dans l'univers les Esprits de la Sagesse qui élaborent et coordonnent les
impulsions que la premiere Hiérarchie leur inspire et qu’a leur tour ils confieront aux Vertus
ou Dynamis (V. ces mots) (...).

Les Dominations ont empreint de leur sagesse la substance de I’éther cosmique qui en a
conservé sa structure jusqu’a maintenant Et elles continuent de déverser leurs forces dans
I’éthérique, de précipiter vers la terre I'éther des mondes.

Mais a la hauteur ou sont les Esprits de la Sagesse, ils ne peuvent plus faire a ’homme de
don direct (Il en est ainsi a partir des Puissances). Leur activité est devenue trop supérieure a
la sienne. Les Archanges leur servent d’intermédiaire en cela, comme les Anges le sont a
I’égard des Vertus (V. Denys I’Aréopagite). D Intr.

Douze fois sept degrés (Le mystere des... et des 77 générations)

Nous avons vu que le nombre magique 6 fois 7 correspondait aux degrés qui, selon les
Esséniens, doivent étre franchis par qui veut apprendre a connaitre les marques de I’hérédité
dans les corps physique et éthérique (V. Quarante deux générations).

Il existe de méme un nombre magique qui régle la maniere dont cet homme pourra
parvenir a la connaissance des mysteres cosmiques. Pour le comprendre, le mieux est de se
reporter une fois de plus aux mouvements et aux formes dessinées par les astres, a ce qui est,
pour ainsi dire, inscrit dans les étoiles. De méme qu’en franchissant 6 fois 7 degrés, on
parvient a la connaissance du noyau intérieur de ’'homme, ainsi s’éléve-t-on par douze fois
sept, c’est-a-dire 84 degrés, aux mysteres spirituels de I'espace universel. Lorsqu’on a franchi
ces 84 degrés on parvient a un point ou les forces spirituelles cosmiques ne sont plus
aveuglantes, ou l'on a acquis le calme qui permet de s’orienter dans le labyrinthe gigantesque
qu’elles forment et d’en pénétrer les secrets. Cela, les Esséniens I'enseignaient également (...)

Tout cela est d’ailleurs inscrit dans I’écriture des astres : le nombre sept correspond au
nombre des planetes et les expériences qui se déroulent dans l'espace universel sont en
relation avec le nombre douze, celui des signes du Zodiaque.

Le domaine de I'esprit est tellement étendu que si I'étre humain veut y parvenir il ne faut
pas qu’il commence a s’y répandre en partant du centre pour gagner la périphérie, mais il faut
qu’il avance suivant une spirale, composée de sept révolutions ; chaque fois qu’il parcourt
I'une de celles-ci, il passe par les douze signes du Zodiaque, si bien qu’en fin de compte, il doit
y passer sept fois (...) Lorsqu’ayant évolué de la sorte, il a parcouru pour la septieme fois les
douze signes du Zodiaque, il a atteint la divinité (...)

Et c’est ainsi que le Corps astral et le Moi doivent parcourir douze fois sept ou plut6t onze
fois sept degrés s’ils veulent parvenir jusqu’a Dieu.

Si d’autre part, la divinité veut descendre vers la terre et rendre un Moi humain propre a
la recevoir, il faut qu’elle parcoure également onze fois sept degrés. Par conséquent, lorsque
I’Ev. de Saint-Luc veut décrire les forces spirituelles qui ont rendu un corps astral et un Moi
propres a porter le Christ, il se voit obligé de montrer comment ces forces sont descendues a
travers 11 fois 7 degrés. Comptez les degrés humains par lesquels 'Ev. de Saint-Luc fait
passer la force divine, vous en trouverez 77.

Comme il s’agit, dans I'Ev. de Saint-Matthieu, du mystere de la descente d’une force
divine qui anime et forme le corps physique et le corps éthérique, c’est le nombre 6 fois 7 qui
y domine. Dans celui de Saint-Luc, il faut que le nombre 11 fois 7 apparaisse, puisque la force
divine dont il nous décrit la descente est celle qui doit modeler le corps astral et le Moi. E'V.

Dragon
Signification ésotérique de l'image de St-Georges terrassant le Dragon.

Que s’est-il passé dans le Cosmos ? L’étre angélique habité par le Christ dut accomplir un
acte qui rejette hors de I'ame humaine I’élément chaotique qui devait en étre expulsé pour
que ’harmonie et I'ordre pussent régner dans la pensée, le sentiment et la volonté.



_ Une image s’offre a nous : faisons-la vivre devant notre regard intérieur. L'image de cet
Etre angélique, de I'’Etre qui est encore dans les mondes spirituels mais qui deviendra plus
tard 'Enfant-Jésus de Nathan. Il nous apparait comme animé par I'Esprit du Christ et
capable par conséquent de repousser hors de la pensée, du sentiment et de la volonté ce qui,
tel un Dragon, y mettrait le chaos. Le souvenir de cet acte s’est perpétué dans toutes les
civilisations ou se retrouve I'image de St-Georges terrassant le Dragon. Cette image est le
reflet de I'événement supra-terrestre, de la prise de possession par le Christ de I’ame de Jésus
qu’il a rendu capable d’expulser le Dragon de la nature humaine. Cet événement considérable
n’a été possible que grace a l'aide du Christ habitant le futur Jésus, qui était alors un Etre
angélique. Cet Etre angélique dut réellement épouser la nature du Dragon pour éloigner
celui-ci de la nature humaine ; il dut entrer dans le Dragon pour I'assagir et le faire passer du
chaos a une sorte d’harmonie. Dresser, dompter le Dragon devint alors la tache de cette
Entité.

Sous l'influence de I'Entité dont nous parlons, le Dragon put devenir l'agent de
nombreuses révélations dont les diverses civilisations post-atlantéennes ont ressenti les
effets. Au lieu du chaos qui elit rendu les hommes fous furieux ou abrutis, c’est la grande
sagesse de 'ere post-atlantéenne qui apparut. Le Christ Jésus s’est en quelque sorte servi du
sang du Dragon pour pénétrer dans le sang de 'homme, dont il a fait ainsi le porteur de la
sagesse divine. Voila ce qui se révele a nous méme exotériquement, a partir du IX-- siecle
avant l’ere chrétienne et qui a son reflet dans la mythologie grecque. Dans 'esprit des Grecs,
en effet, une divinité se distingue de toutes les autres : c’est Apollon (V. ce mot). J III.

Droit

Par le monde romain, ’homme prend conscience de ce qu’il est lui-méme, et il le fixe par
des regles extérieures dans le « Jus », la loi, bien que les embrouillaminis du droit moderne
empéchent de le voir. Mais quand on connait ’histoire du Droit, on sait que la vraie notion de
droit, celle qui considéere ’homme sous I'angle juridique, n’est apparue qu’a la 4= époque,
quand la conscience d’étre un individu fait naitre a proprement parler le citoyen.

En Grece, I'individu n’était encore qu'un membre de la Cité ; il était plus important d’étre
Athénien que d’étre un individu. Mais dire : « je suis un Romain » est tout autre chose que de
se sentir un Athénien. Etre Romain, cela veut dire avoir une valeur, une volonté en tant
qu’individu, que citoyen dans I'’Etat. Voyez par exemple que la notion de « testament » est
une notion romaine et n’est possible qu’a partir de cette époque. C’est alors que 'homme
individualise, personnalise assez sa volonté pour pouvoir I’étendre au-dela de la mort. A1 IX.

Druides

Une grande partie de la population de I'ancienne Europe est due a ces flots de peuples
atlantéens qui s’établirent sur son sol et le peuplérent, surtout apres l'effondrement du
continent Atlantide (...)

Tandis que le plus grand des initiés avait émigré au Thibet et de la dirigeait la 1ére
civilisation établie aux Indes, il était resté en Europe, unis a tous les peuples, des initiés qui
cultivaient la vie spirituelle au moyen des Mystéres. Les Mysteres druidiques furent par
exemple de ce nombre ; ’Thumanité n’en sait plus rien aujourd’hui, et le peu qu’elle trouve a
en dire n’est qu’un fatras d’hypotheses. Mais ce qu’il est important de noter, c’est qu’en ce
temps-1a, lorsqu’on parlait des mondes supérieurs, il y avait toujours quelques hommes qui
les connaissaient d’expérience personnelle. Cest ce qui se passait chez les Druides, chez les
peuples de la Russie occidentale et chez les Scandinaves ou se célébraient les Mystéres des
Trottes. S’ils parlaient de Wotan ou des rapports entre Baldour et Eudour, ce n’était point
pour eux des abstractions. Ils étaient encore nombreux ceux qui avaient contemplé
directement ces choses, et lorsqu’ils en parlaient, les autres avaient foi en eux. Partout en
Europe le souvenir vivant persistait encore de ce qui avait été le sort commun sur ’Atlantide.
Il y avait une sorte de communion toute naturelle des hommes avec le monde spirituel, et ce
qu’on nomme aujourd’hui le ciel. (V. Religion). A1 VIII.



Dualité (de I’étre humain)

L’homme est un étre double : la conscience du Moi ne coincide pas avec le support du
Moi. Des l'enfance la conscience personnelle s’émancipe, se distingue de l'organisme
physique et nous serions enclins a ne tenir compte que de ce qui se passe dans notre
conscience, au détriment de 1’élément corporel, a poursuivre notre route intérieure sans se
soucier de lui... Il en résulte la maladie, la faiblesse de 'organisme humain, les infirmités, la
vieillesse et la mort. Nous mourrons parce que le développement du Moi ne tient pas compte
de la matiere dont nous sommes organisés. C’est ce que nous rappelle notre support corporel
quand par la maladie, l'infirmit¢é ou la mort, il vient opposer une résistance au
développement du Moi. (...)

Le chemin normal de Iévolution a été détourné au cours des ages par les forces
lucifériennes : a 'époque lémurienne, elles ont détaché de sa base organique la conscience du
Moi. Elles ont déposé en lui un germe d’indépendance intérieure. Elles sont la cause de la
division que présente la nature humaine, de l'apparition prématurée d’une conscience
individuelle. Quand on se dit a soi-méme : je pourrais étre autrement que je ne suis ; je ne
suis pas entierement content de ma maniere d’étre, ce qu'on percoit alors, c’est le conflit
entre les puissances de progres et les forces lucifériennes.

Et cependant cette situation a di se créer, car jamais ’'homme n’aurait acquis la liberté
intérieure, jamais il n’aurait eu le sentiment de lui-méme, en dehors de sa constitution, sans
I'influence luciférienne. Ce qui le divise est précisément ce qui lui confére la possibilité d’étre
libre. Mais une autre conséquence, pour la vie ordinaire, de cette dualité de notre nature,
c’est que notre moi a perdu tout pouvoir sur notre organisme ; il n’a plus en lui la force
capable de le modeler, de le transformer. K II.

Dvapara Yuga (= Age d’airain)

Apres le Treta Yuga ou Age d’Argent, vint le temps des incarnations dans lesquelles le
regard de ’'homme se ferma de plus en plus au monde spirituel, ou I’étre humain s’orienta de
plus en plus vers le monde sensible ; en revanche, il se sentit plus assuré dans ce monde, et
chez lui la conscience du Moi, la conscience d’étre un homme ne cessa de s’accuser. On
appelle cette période le Dvapara Yuga ou Age d’airain (V. Ages). U L

A T'age d’airain subsistait encore un savoir précis, une maniere de véritable connaissance
du monde spirituel ; cependant ’'homme était déja descendu si profondément dans le monde
sensible qu’il pouvait en quelque sorte, en ce qui concerne ses convictions touchant la réalité,
choisir entre ces deux mondes. Dans ce troisieme age, I'age d’airain, I’'ancienne clairvoyance
s’assombrit de plus en plus, mais elle subsistait encore jusqu’a un certain point, de facon
crépusculaire, et ’homme pouvait encore par conviction intime se rattacher plus ou moins au
monde spirituel. Ce monde, il I'avait jadis connu d’expérience, il savait encore cela a cette
époque. U II.



Ebionites

Membres d'une secte fondée par Ebion aux premiers temps du christianisme (1- siecle
apres J. -C.) (V. Vérité).

Eclipse (de soleil)
V. Golgotha 12 et 13

Econome infidéle (La parabole de I'...)

Que signifie en somme cette parabole de I’économe infidele ? Le sens en est clair. {*}
L’économe s’est dit : « Si je dois partir d’ici, il faut que je me fasse aimer de ces gens ». Il a
compris qu’on ne peut pas “servir deux maitres”. Et le Christ dit & son entourage : « Vous
aussi vous devez comprendre que vous ne pouvez pas servir deux maitres : celui qui doit
désormais régner en tant que Dieu dans les cceurs, et celui dont les scribes, interprétant
I'oeuvre des prophetes, ont parlé jusqu’a présent. Car vous ne pouvez pas servir le Dieu qui,
en tant que principe du Christ, doit entrer dans vos ames et qui doit faire avancer
considérablement l'humanité, en méme temps que celui qui ferait obstacle a cette
évolution ».

{*} A condition toutefois de corriger l'erreur du traducteur qui a confondu, ainsi que l'explique Rudolf STEINER,
l'expression "a leur maniére" avec un mot grec qui lui ressemble, certes, beaucoup, le mot "génération".

Tout ce qui était juste a une époque passée devient en effet une entrave lorsque 1’évolution
se poursuit. C’est méme la-dessus que repose I’évolution, sur le fait que ce qui était bon a une
certaine époque devient un obstacle lorsque cela se prolonge dans une époque postérieure.
Les puissances qui regnent sur les « obstacles » étaient alors désignées par le nom de
Mammon.

« Vous ne pouvez pas servir en méme temps le Dieu qui veut le progres et Mammon le
Dieu des obstacles. Regardez l'économe : en véritable enfant de ce monde, il a compris que
méme lorsqu’il sagit du Mammon ordinaire, on ne peut pas servir deux maitres. A plus
forte raison si vous vous élevez jusqu'a devenir des enfants de lumiere, vous devez
comprendre que vous ne pouvez pas servir deux maitres ».

De méme, celui qui vit a notre époque doit comprendre qu’il n’y a pas de compromis
possible entre le Dieu Mammon actuel, c’est-a-dire nos scribes, nos scientistes, et la direction
d’ou vient pour '’humanité d’aujourd’hui la nourriture dont elle a besoin (...)

Il ne suffit pas de répéter qu’au temps du Christ il fallait se détourner des scribes et des
pharisiens, car ce serait encore ne s’occuper que du passé. Ce qu’il faut, c’est que nous
sachions ou se trouve, ou vit de nos jours le successeur de celui que le Christ Jésus appelait
Mammon pour son époque. Voila comment la compréhension devient vivante. (V. Hommes
de science). B IX.

Ecritures (Les...) V. Bible
Egypte (La fuite en...) V. Fuite

Eleusis V. Mysteéres



Elie

(1) — Une partie de lindividualité d’Elie était sur terre, Uautre dans le monde spirituel.

Pour que I'ccuvre de Moise soit continuée et qu’elle puisse porter ses fruits, il a fallu que
surgissent dans le peuple hébreu ces individualités, ces visionnaires que nous appelons les
Propheétes et dont I'un des plus importants est connu sous le nom d’Elie.

Comment devons-nous nous représenter ce personnage ?

Pour le peuple hébreu, Elie devait étre un des représentants de ce que Moise avait été le
premier a enseigner. Mais de la substance méme de ce peuple aucun homme n’aurait pu
naitre qui flit capable de s’identifier tout a fait avec le contenu de la Loi de Moise, cette Loi ne
pouvant étre recue que comme une révélation du ciel. Ce qui, nous I’avons vu en parlant de la
nature du Bodhisattva (V. ce mot), avait été nécessaire au temps de I’ancienne Inde, dut aussi
se produire et se répéter constamment dans le peuple hébreu ; il a fallu que naissent certaines
individualités dont une partie était sur terre, I’autre dans le monde spirituel.

Elie fut I'une de ces individualités. Dans ce qu’on voyait de lui sur le plan physique, il n’y
avait qu'une partie de son étre. Le Moi d’Elie n’a pas pu pénétrer entierement dans son Corps
physique Il faut donc dire de lui qu’il a été « rempli du Saint-Esprit » (...) Voila pourquoi,
lorsqu’elles s’incarnent dans le monde, les individualités de ce genre paraissent inspirées,
poussées par I'Esprit, ce sont des personnalités « extatiques » qui s’élevent tres haut au-
dessus de ce que peut leur apprendre leur intelligence ordinaire (...).

Dans certains états extatiques, inconscients, I'étre entend alors les inspirations célestes. Il
en est ainsi tout spécialement pour Elie. Ce qui vivait en lui, en tant qu’Elie, ce que sa bouche
disait, ce que sa main faisait, ne provenait pas uniquement de la partie de son étre qui vivait
en lui ; c’étaient des révélations d’étres spirituels, divins qui restaient a 'arriére-plan.

Et lorsque cet étre se réincarna, il s'unit au corps de 'enfant qui allait naitre d’Elisabeth et
de Zacharie. Nous savons par ’Evangile lui-méme que nous devons considérer Jean-Baptiste
comme étant Elie réincarné. B VI.

(2) — Elie, figure invisible dont Naboth est la forme visible.

Nous lisons dans la Bible qu’Elie provoque le peuple entier et tout I'entourage du roi
Achab, se dresse contre ses adversaires, les prétres de Baal ; qu’il érige deux autels, sur I'un
desquels les prétres de Baal placent leur victime, la sienne étant placée sur l'autre (pour qu’il
montre combien sont justifiées ses attaques contre les prétres de Baal) : leur sacrifice ne
témoigne d’aucune valeur spirituelle, tandis que, pour le sien, se révéle toute la grandeur de
Jéhovah. Elie remporte ainsi une victoire sur les prétres de Baal. On nous relate ensuite une
histoire singuliere : on nous dit que le roi Achab raconte qu’un voisin, Naboth, possede une
vigne que le roi Achab voudrait acquérir, mais que Naboth, la considérant comme ’héritage
sacré de ses peres, ne veut pas lui céder. Nous nous trouvons donc en présence de deux faits :
d’une part, il est dit que la reine Jézabel devient 'ennemi d’Elie, et qu’elle déclare vouloir le
faire périr, tout comme les prétres de Baal, ses adversaires, ont péri lorsqu’il les a vaincus sur
les autels. Mais cette mort ourdie par Jézabel ne se produit pas. Par contre, Naboth, le voisin
du roi, convoqué a une sorte de féte expiatoire, a laquelle les autres personnages de I'’Etat ont
été également conviés, est assassiné a I'instigation de Jézabel.

La Bible semble donc nous dire que Naboth fut tué par Jézabel ; mais Jézabel a annoncé
qu’elle ferait périr Elie, et non pas Naboth — Les faits ne concordent donc pas. C’est ici que
I'investigation occulte intervient et nous donne la clef de ’énigme. Elle nous apprend que
nous avons en Elie un esprit de puissante envergure qui parcourt en quelque sorte
invisiblement le pays d’Achab et qu’a un moment cet esprit prend possession de I'ame de
Naboth, de sorte que Naboth se trouve étre la personnalité d’« Elie » ; si bien que lorsqu’il est
question de Naboth, c’est en réalité de la personnalité physique d’Elie qu’on parle. Elie est, en
quelque sorte, une figure invisible, dont « Naboth » est 'expression, la forme visible, dans le
monde physique. F II1.



(3) — Elie, ame de l'ancien peuple hébreu, agit comme une force de la nature.

Si nous pénétrons l'esprit de 'ceuvre accomplie par Elie, dans toute son ampleur, si nous
la laissons agir sur nous, telle qu’elle nous apparait dans la Bible, nous nous apercevons qu’en
elle se concentre 'esprit de 'ancien peuple hébreu tout entier, qu’elle contient tout ce qui
anime et agite ce peuple hébreu. Elie est trop grand — l'investigation occulte nous le montre
bien — pour pouvoir étre contenu entierement dans 'ame de sa forme terrestre, de Naboth. Il
la dépasse et rayonne au-dela d’elle ; il n’est pas seulement Naboth, mais parcourt le pays
tout entier, tel une force élémentaire, et sa puissance se manifeste a travers la pluie et les
rayons du soleil. Ceci apparait nettement dans la description de la Bible, ou il est dit, des le
début, que la sécheresse et I'aridité régnaient dans tous le pays, mais qu’elles cessérent grace
aux mesures prises par Elie, mesures basées sur les liens qui 'unissaient au monde spirituel
et qu'ainsi un remede fut apporté a la misere qui désolait le pays. Elie agit comme un
élément, comme une force de la nature. Et pour bien apprendre a connaitre la puissance qui
s’exerce a travers 'esprit d’Elie le mieux est, pourrait-on dire, de se laisser pénétrer par la
description de Jéhovah que contient le Psaume CIV, ou il nous apparait tel un Dieu de la
nature agissant a travers toutes choses. Il est évident qu’Elie ne doit pas étre identifié avec ce
Dieu méme ; il est 'image terrestre, le représentant, qui est en méme temps, I'ame de I’'ancien
peuple hébreu. Il est donc une sorte de Jéhovah différencié, de Jéhovah terrestre, ou, pour
parler comme I’Ancien Testament, il est la face de Jéhovah. F III.

(4) — Elie est le messager qui précede en quelque sorte le Jésus de Nathan.

Elie, le serviteur de Iahvé, annonce que le Christ, qui accomplira un jour le Mystere du
Golgotha, vit en Iahvé et qu’il y vit déja avec tout ce qu’il a introduit dans le cosmos par la
troisieme de ses interventions a la fin de I'ére atlantéenne (V. J III). Cest de ce Iahvé
christifié que parle Elie. Le Christ vit déja dans le Dieu Iahvé. Il s’y reflete. Tout comme la
lumiére de la lune reflete celle du soleil, Iahvé refléte ’entité du Christ. La nature du Christ
est reflétée par Iahvé. Elie agit déja conformément a I'esprit de la triple intervention du
Christ ; il est le messager qui précede en quelque sorte Jésus de Nathan avant que celui-ci
aille en esprit de I'occident vers l'orient pour y répandre son influence sur les civilisations et
naitre enfin sous la forme d’'un des deux Enfants-Jésus (...).

Tous les textes concordent merveilleusement. Lorsque nous avons parlé de la triple
intervention suprasensible du Christ, n’avons-nous pas vu que le Christ va d’occident en
orient, vers 'endroit ou le Mystére du Golgotha s’accomplira ? Ne voyons-nous pas qu’il
envoie Elie déja comme messager et ne savons-nous pas que ce messager se réincarne ensuite
dans la personne de Jean-Baptiste ? (V. Chapitre 6 de I'Ev. de Saint-Luc). Les textes le disent
expressément : « Il s’est fait précédé par son ange annonciateur ». Cela on peut le dire d’Elie,
aussi bien que de Jean-Baptiste et méme encore mieux d’Elie, ce que vous comprendrez si
vous vous rappelez ce que je vous ai dit de celui-ci : c’est qu’il est demeuré dans les hauteurs
de l'esprit et qu’il n’a jamais eu sur la terre qu’un représentant. Dans ce cas les mots « Il s’est
fait précédé par son ange » s’appliquent donc encore mieux a Elie qu’a Jean-Baptiste. Tous
deux furent les messagers du Christ qui allait d’occident en orient. J IV.

(5) — Apparition d’Elie a Jésus de Nazareth, a la place de la personne physique du
Baptiste.

Une autre expérience (que celle de 'apparition du Bouddha) fut la suivante : Jésus de
Nazareth fit la connaissance d'un homme encore jeune, a peu pres de son age, qui avait pris
contact avec l'ordre des Esséniens, d'une tout autre facon certes que Jésus, mais qui
cependant n’était pas devenu tout a fait un Essénien. C’était Jean-Baptiste, qui vivait comme
frere lai dans la communauté, habillé comme eux, qui portait en hiver un vétement de poil de
chameau. Mais en lui-méme, il n’avait jamais pu renoncer tout a fait aux enseignements du
judaisme. Cependant, comme la doctrine des Esséniens et tout leur mode de vie faisaient sur
lui une grande impression, il vivait en frére lai comme eux, se laissant stimuler et peu a peu
inspirer par eux. Progressivement il en vint a étre ce qui est rapporté de Jean-Baptiste dans



les Evangiles. Entre Jésus et lui, de nombreuses conversations eurent lieu. C’est alors qu’un
jour arriva — je sais ce que cela signifie de raconter les choses aussi simplement, mais rien ne
peut me retenir ; je sais malgré tout qu'en raison de mes obligations occultes, ces choses
doivent étre racontées maintenant —, il arriva un jour que, tandis qu’il parlait avec Jean-
Baptiste, Jésus de Nazareth vit disparaitre la personne physique du Baptiste et vit apparaitre
Elie. GIV.

(6) — Apres la décapitation de Jean-Baptiste, son ame libérée devient l'ame-groupe des
douze apotres.

Cette ame d’Elie, cette ame qui a vécu dans le corps de Jean-Baptiste est en méme temps
I’ame de l'ancien peuple hébreu. Au moment ou celui-ci, fait prisonnier, est décapité par
lordre d’Hérode Antippas, qu’advient-il de cette ame ? Elle se libere, quitte le Corps
physique, mais continue d’agir sous la forme d’une aura, d'une atmosphere spirituelle ; et
c’est dans le champ de cette aura que pénétre le Christ Jésus. Mais ou se trouve alors 'ame
d’Elie, 'ame de Saint-Jean-Baptiste ? L’Ev. de Saint-Marc nous le dit clairement. Cette ame
devient I'ame-groupe des douze apoétres, elle continue de vivre en eux tous. C’est d’'une fagon
tres singuliére que I’Evangile nous annonce cela, on pourrait dire, d'une fagon qui fait penser
a un dessin d’art. Cest dans ce passage qui précede la mort de St-Jean-Baptiste, ou il est
raconté comment le Christ Jésus enseignait a la foule, et a ses disciples immédiats. Tout
change lorsque I'ame de St-Jean-Baptiste est libérée, lorsqu’elle devient I'ame-groupe des
douze apotres. La chose est indiquée dans ’Evangile car a partir de ce moment (lisez vous-
méme, on s’apercoit tres nettement de la différence), le Christ exige de la part de ses disciples
de plus grands efforts de compréhension. Il exige d’eux un esprit plus haut, une plus grande
élévation intérieure (Saint-Marc VIII, 17-21) : Il leur fait le reproche de n’avoir pas compris le
sens de « la multiplication des pains ». Et pourquoi ? — Parce qu’il pense ceci: « L’esprit
d’Elie est maintenant libéré, il vit en vous, et peu a peu vous devez vous montrer dignes de
lui, mettre votre intelligence au diapason de cette ame, élever votre compréhension mieux
que vous ne l'avez fait jusqu’ici ». F V1.

Elisabeth
V. Jean-Baptiste 3 et 4

Elohim

(1) — Ce sont des Esprits de lumiére dont la force réside dans la lumiere physique que
nous envoie le soleil.

Sept entités de lumiere purent se développer sur le soleil et étre en méme temps les
dispensateurs de 'amour. Mais six d’entre eux seulement sy établirent ; et la lumiére que le
soleil nous envoie physiquement contient la force de leur esprit. Le septieme se sépara de ces
six Esprits de Lumiére, ou Elohim, dont parle la Bible, et fixa sa demeure, non sur le soleil,
mais sur la lune. Cet esprit unique renonga pour ainsi dire librement a I’existence solaire ;
c’est lui que ’Ancien Testament appelle Iahvé ou Jéhovah. C’est Jéhovah qui dirigea de la
lune la sagesse sur terre et qui prépara les ames a I'amour. A1 III.

(2) — Lerole joué par les Elohim dans la genese de la Terre et de Thumanité.

Il est vrai qu'une nébuleuse originelle a existé et qu’elle contenait comme en dissolution
toutes les parties de notre systéeme solaire. Mais on trouve, liés a cette nébuleuse, faisant
partie d’elle-méme, tous les étres qui, en 24 étapes (V. Vieillards) avaient déja passé par le
stade humain (V. Humain). D’autres Etres encore faisaient partie de cette nébuleuse
originelle qui, tant qu’on se la représente autrement qu’en rapport avec eux, n’est que pure
abstraction. Elle ne peut subsister que dans une pensée détachée de toute réalité.

En fait, cette nébuleuse originelle était le lieu de séjour d'une série d’Ftres spirituels.
Lorsqu’elle est redevenue visible, apres une longue pause intermédiaire, tous les étres qui



avaient peuplé I'ancien Saturne (V. Saturne), puis évolué a travers 'ancien Soleil (V. Soleil) et
lancienne Lune (V. Lune) jusqu’a la Terre, étaient liés a elle, ainsi que les autres Entités que
nous n’avons appris a connaitre que sur le Soleil. Et ce sont ces Etres, leur cheeur tout entier
qui ont mis la nébuleuse en mouvement. Ils ont eux-mémes créé leur champ d’action.

Sur 'ancienne Lune, les ancétres des hommes actuels, n’avaient qu'un Corps physique, un
Corps éthérique et un Corps astral. C’est avec ces trois corps qu’ils ont réapparu au début de
la Terre, apres le Pralaya (V. Pralaya), comme une plante sort de sa graine.

Or, tel qu’il était dans ses débuts, le systéme solaire n’était pas adapté a des étres qui
portaient en eux le germe de 'humanité actuelle. (...) Les Entités qui avaient besoin, au
contraire de 'homme, d’'un rythme rapide, ont parcouru avec '’homme une partie du chemin,
puis elles ont séparé de la Terre I'astre, le soleil que nous voyons maintenant dans le ciel, et
elles en ont fait leur résidence. Ces Etres supérieurs, sublimes, se sont séparés de la Terre des
le début de son évolution. Ce qui est resté sur la Terre, il faut vous le représenter comme un
amalgame des substances terrestres et lunaires ; et cette terre-lune a tourné autour du soleil
pendant un certain temps.

Ainsi, sur le soleil vivent des Etres spirituels qui dirigent les événements terrestres.
Lorsqu’ils sont venus de I'ancienne Lune, ces Etres étaient au nombre de sept : la Genése les
appelle Elohim, Esprits de lumiere. Ils ont participé quelque temps a ’évolution de la Terre,
puis ils en ont séparé le soleil, et c’est du soleil qu’ils peuvent maintenant agir sur la terre. Le
septieme s’est séparé de leur groupe, et c’est celui que I’Ancien Testament appelle Iahvé. Il est
tout d’abord resté lié a la Terre, dirigeant I'évolution terrestre de I'intérieur.

Mais apres le départ du soleil, il s’est produit une densification de tout ce qui constituait
la Terre-Lune. Pendant cette période, non seulement la matiere, mais toutes les créatures ont
passé par cette densification. Les étres qui allaient devenir plus tard des humains, et qui
étaient encore malléables et délicats, sont devenus tellement grossiers, tellement rudes, qu’ils
ont développé d’horribles instincts. La vie toute entiere a pris des formes plus grossiéres (V.
Crise lunaire).

Pour que naisse I'étre humain proprement dit, il fallait que ’évolution prenne un autre
cours (...) Pour éviter que la Terre ne se momifie, il fallait qu'une intervention ait lieu. Alors,
grace précisément a I’Esprit cosmique appelé Iahvé, de la masse Terre-Lune se détachérent
les éléments qui constituent la lune actuelle, cette sorte de scorie que vous voyez dans le ciel
(...) La Terre est donc restée seule (V. Séparation planétaire) isolée de la masse, et I’évolution
de 'humanité s’y est poursuivie sous l'influence des deux corps célestes, c’est-a-dire de leurs
Entités spirituelles : les six Esprits solaires et 'Esprit de la Lune qui s’en est séparé pour le
bien de 'humanité. Ces deux forces ont engendré un équilibre et le développement de
I’humanité a pris une allure normale. (V. aussi Logos, incarnation des six Elohim). C VL.

(3) — Le degré d’élévation des Elohim par rapport a Thomme.

Ces Etres spirituels se trouvent a quatre degré hiérarchiques au-dessus de 'humanité ; ils
font partie des Esprits de la Forme ou Exousiai (V. Hiérarchies spirituelles). Toute I'action,
toute la méditation cosmique de laquelle est née notre Terre se trouve émaner d’une
impulsion quatre fois plus haute dans 'ordre hiérarchique que I’'homme, et il en résulte une
action créatrice a laquelle ne peut se comparer que celle de ’'homme lorsqu’il construit ses
pensées. C’est a cause de ce degré d’élévation que la méditation des Elohim ne demeure pas
une simple organisation ou création a l'intérieur d'un monde de pensées, mais forme et crée
vraiment des étres. (V. Logos 1). Z IV.

Emigration (des Atlantes)

Vers la fin de '’époque atlantéenne, on voit qu’une certaine région avoisinant I'Irlande
actuelle offre les conditions les plus favorables au développement de ’'homme. Cette partie de
la terre est aujourd’hui recouverte par les eaux. C’est 1a qu’au sein de ’humanité atlantéenne
se forma le peuple le plus doué, le plus prét a développer la libre conscience humaine. Et le
chef de ce peuple que nous appelons les Sémites primitifs (V. Sémites), était un grand initié.



Il réunit autour de lui quelques hommes parmi les plus évolués spirituellement, et il émigra
avec eux vers 'Orient, traversa ’Europe pour atteindre la région du Thibet actuel. Vers la fin
de I'époque atlantéenne, la partie occidentale de I’Atlantide disparut peu a peu, recouverte
par les eaux. Cependant I’Europe surgissait dans son actuelle conformation ; en Asie, les
grandes étendues de la Sibérie étaient encore immergées, mais le sud de 1’Asie, bien que sous
un aspect différent, existait déja. La grande masse de la population, moins avancée, se
rattacha partiellement au noyau qui se dirigeait d’ouest en est et le suivit en s’espacant plus
ou moins. Une grande partie de l'ancienne population de I'Europe est due a ces flots
d’Atlantéens qui s’établirent sur son sol et le peupleérent. A ces courants se mélerent des
populations qui avaient déja accompli cette migration antérieurement, d’autres qui venaient
de régions différentes de I’Atlantide ou méme de I’ancienne Lémurie. En sorte que des masses
humaines tres différentes par leur qualité et leurs facultés spirituelles s’établirent en Europe
et en Asie (V. Rishis). A1 VIII.

Empédocle (490 a — 435 av. J.-C.)
(1) — Faust, réincarnation d’Empédocle, l'ancien philosophe grec.
Aujourd’hui les hommes ne savent plus rien d’Homere, mais connaissent encore tres bien

Hector et Achille ; ainsi un jour viendra ot ils ne sauront plus grand-chose de la personnalité
de Geethe, mais ils n’oublieront jamais Faust.

Ce Faust, qui termine et parachéve I'ccuvre de Geethe, correspond a un personnage
historique. Il y eut un Faust véritable qui vivait au XVI-- siecle. Mais il ne ressemblait gueére a
celui que Geethe nous décrit. Et pourquoi Geethe nous le dépeint-il ainsi ? Il ne le savait pas
lui-méme. Lorsqu’il dirigeait son regard intérieur vers le Faust traditionnel, celui des jeux de
marionnettes, des forces entraient en lui et le reliaient a 1'étre véritable qu’avait été Faust, a
une de ses incarnations précédentes : Empédocle, 'ancien philosophe grec ! Et ces forces ont
passé dans le personnage du poeme de Geethe.

Empédocle s’unit sur la terre a 'élément du feu en se jetant dans I’Etna, par une
étonnante spiritualisation de la mystique pré-chrétienne ; de méme, dans le tableau final du
Faust de Geethe, le héros monte vers le feu céleste, grace au Pater Seraphicus. Lentement,
peu a peu, un esprit nouveau est venu animer les ames (...).

Les deux figures que nous venons de citer en exemple, I'ame d’Hector réincarnée en
Hamlet et celle d’'Empédocle réincarnée en Faust, nous montrent toutes les deux que les
grandes personnalités de 'antiquité se retrouverent a I’époque moderne si profondément
bouleversées qu’elles ne purent que difficilement s’adapter a la vie (...) Hector et Empédocle
sont des étres terminés, achevés, parvenus a la fin dune évolution (...). Et lorsqu’on
demande : Que s’était-il donc passé entre les anciennes et les nouvelles incarnations de ces
personnalités ? La réponse est toujours : le Mystere du Golgotha ! Cet événement que St-
Jean-Baptiste annonca en disant : « Les temps sont accomplis, le régne de I'esprit — ou le
régne des cieux — descend dans le royaume des hommes. » Oui, le regne des cieux pénetre
avec puissance dans le royaume des hommes, et ceux qui consideérent que cette emprise n’est
qu’extérieure ne I'ont pas saisie (...) Ces personnages de I'antiquité nous apparaissent comme
des étres parfaits, achevés. Mais une force nouvelle va les pénétrer et les obliger a se
renouveler du dedans... F 1.

(2) — Empédocle, une aGme encore toute pleine des forces vivantes dautrefois, mais
incapable de les voir.

Cette ame et ce sort furent ceux d’Empédocle ! Presque un contemporain du sage de
Scyros (V. Phérécyde de Scyros), il vécut deux tiers de siecle plus tard, mais son ame est déja
tout autrement constituée: elle a di franchir le Rubicon, laisser derriere elle 'antique
clairvoyance pour acquérir I'intelligence abstraite, faculté personnelle du Moi. Ici, nous le
voyons, deux mondes sont en présence : le Moi, dont commence a rayonner une faible
lumiere, entreprend sa mission ; les anciens philosophes grecs se trouvent condamnés a
acquérir ce que nous appelons la raison, la logique et leurs ames sont désertées par les



anciennes révélations. C’est dans ces ames qu’allait se déverser la nouvelle impulsion venue
du Golgotha (...) Que nous disent ces ames ?

Empédocle parle a peu pres ainsi : « Je connais I'existence de l'initiation ; je sais que par
elle, 'ame humaine pénétrait dans le monde supra-sensible. Mais aujourd’hui, d’autres
temps commencent. L’initiation n’est plus directement a notre portée ; 'ame humaine est
entrée dans une autre phase d’évolution. Nous avons besoin d’une nouvelle impulsion qui
pénetre dans le Moi. Ou es-tu, force qui prendras la place de l'ancienne initiation, qui
apporteras au Moi nouveau le secret que révélait 'antique clairvoyance ? » Et voici ce que
répond l'autre voix qui vient du Golgotha : « Parce que jobéis aux Dieux et non aux hommes,
j’ai pu dévoiler a tous les yeux humains le secret qui, jusqu’alors, était renfermé dans les
profondeurs des Mysteres ! ». F VIL

Enfant
« Quiconque recgoit en mon nom ce petit enfant me recoit moi-méme. » (St-Luc IX, 48).)

L’homme que nous avons aujourd’hui devant nous est en