Christian Face
\Y

L'Evangile Alchimique




Table des matiéres

O - Introduction

I-Le Verbe

I - Les cinq personnages

III - Naissance

IV - Rois-Mages

V - Enfance

VI - Baptéme

VII - Les noces

VIII - Bethesda

IX - Sermon sur la montagne

X - Mission

XI - Décapitation

XII - Multiplication

XIII - Transfiguration
XIV - Paraboles

XV - Résurrections préliminaires

XVI - Entrée dans Jérusalem

XVII - La Céne

XVIII - Arrestation

XIX - Crucifixion

XX - Mort

XXI - Résurrection

XXII - Ascension

XXIII - Pentecote

XXIV - Retour

5 B B B B TV TV TV T T T T T T

p.3

.14
24
.31
38
.44
.51
.53
58
.72
77
. 84
87
.91
99

p. 106
p. 110
118
. 129
148
154
.163
. 169
173

he =T e B B o]



- @ - Introduction.

Il ne s'agit pas ici d'histoire. Il est impossible de décider si tel ou tel
évenement de la vie de Jésus a réellement eu lieu ou non car il n'y a
actuellement aucun moyen de savoir si ce qui est €crit est authentique ou non ;
c'est une simple affaire de foi : « Il est certain que le Jésus-Christ des Evangiles
n'a jamais existé. Avons-nous assez dit que tout ce qui se produit dans le temps
linéaire qu'on appelle histoire et dans l'espace que fabriquent nos consciences
limitées a trois dimensions n'est que la projection révée par nos consciences de
phénomeénes qui dépassent notre continuum ? Alors que le personnage Jésus ait
existé ou non, est-ce vraiment important ? » . Certains affirment méme que ces
évenements auraient pu se produire dans un univers différent du nétre : « Ce
Jean (de Lugio) regoit toute la Bible, mais il pense qu'elle a été écrite dans un
autre monde, et que c'est la que furent formés Adam et Eve. Item il croit que
Noé, Abraham et Jacob et les autres patriarches, Moise, Josué et tous les
prophetes et saint Jean-Baptiste ont plu a Dieu et ont été des hommes dans
l'autre monde. Item que le Christ est né des anciens peres susdit selon la chair,
et qu'il a vraiment pris chair de la sainte Vierge, a vraiment souffert et été
crucifié, est mort, a été enseveli, et a ressuscité le troisieme jour, mais il croit
que tout cela eut lieu dans un autre lieu supérieur, et non dans celui-ci »". Ce
n'est pas si absurde qu'il y parait si on considére notre monde comme un réve de
Dieu: « Sortant de son sommeil immense, Brahmd, le Créateur, devient le
"Supti”, le dormeur ordinaire, il voit le monde dans le Réve . « Le monde
manifesté tout entier n'est que le Réve du Non-Manifesté, il n'existe pas
réellement »'. « L'Esprit Un nous réve tous » . Ce serait alors comparable a 'une
de nos nuits ou nous faisons plusieurs réves consécutifs, certains pouvant
utiliser des €léments d'un réve précédent.

Le propos est de faire avec le Nouveau Testament ce que saint Paul a fait avec
I'Ancien, c'est-a-dire y chercher un sens symbolique: « Ces choses sont
allégoriques »°. Saint Paul a été suivi dans cette voie par saint Augustin et bien

I carlo Suarés, Mémoire sur le retour du Rabbi qu'on appelle Jésus, 20.

2 Frere Raynier, Des Cathares et des Pauvres de Lyon.
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d'autres apres lui, qui ont interprété I'Ancien Testament dans le sens de la venue
prochaine du Christ ; on peut imaginer ce que les Juifs en ont pensé, voyant
ainsi manipulées leurs Ecritures sacrées. A l'extréme, Mauro Biglino considére
I'Ancien Testament comme un authentique livre d'histoire et en déduit, apres
une analyse rigoureuse, qu'il y serait question de contacts aliens ; a la lumicre
du début de la Table d'Emeraude : « Ce qui est en bas est comme ce qui est en
haut », et du Zohar (I-46a) : « Ce qui est en haut est également en bas », les deux
lectures terre-a-terre (en bas) et purement symbolique (en haut) ne sont pas
forcément exclusives et peuvent coexister. Il est de méme probable que la
plupart des Chrétiens aient a leur tour considéré d'un mauvais ceil le traitement
que les alchimistes ont fait subir a leurs propres textes, les utilisant pour qu'elles
deviennent des allégories de la fabrication de la Pierre Philosophale. Mais les
alchimistes ont fait beaucoup mieux que ¢a puisqu'ils ont réussi a mettre en
place un systéme symbolique dans lequel on peut intégrer bien plus que les
Ecritures bibliques. Il est en effet possible d'y adjoindre différentes
mythologies, dont la grecque et 1'égyptienne, des contes de fée et méme
certaines découvertes de la psychanalyse ou de la science moderne. On va donc
tenter de suivre ici la chronologie de 1'Evangile comme s'il s'agissait du Grand-
(Euvre alchimique, ou Jésus bébé serait la matiere destinée a devenir la Pierre
Philosophale ; jusqu'a la Pentecdte, ou 1'Esprit-Saint descend sur les apoOtres
pour accomplir une promesse de Jésus'. Il faut préciser en outre que la Pierre
Philosophale n'est pas considérée ici comme un moyen de transformer le plomb
physique en or physique, mais plutot de transmuter I'homme du commun en fils
de Dieu, conformément aux paroles de saint Paul : « Car tous ceux qui sont
conduits par I'Esprit de Dieu sont fils de Dieu »'. 1l est bien entendu évident,
comme l'affirme Mahomet’, que Dieu n'a pas de fils au sens physique du terme ;
il s'agit seulement d'une dénomination désignant un individu parvenu a vivre en
toute conscience sa véritable nature.

Enfin, étant donnée 1'unité substantielle entre les trois Personnes de la Trinité, le
Fils, qu'on peut aussi appeler Christ lorsqu'il est manifesté dans un étre humain,
EST Dieu. Toutes les consciences humaines SONT Dieu sans le savoir (a
I'exception de celles qui ont recu I'Esprit et le vivent en toute conscience). De ce point de vue,
Jésus EST Dieu. Mais attention : pas son ego, seulement la Présence qui
I'habite, lui donne la vie, et constitue sa véritable nature ; comme elle habite,
donne la vie et constitue la véritable nature de tous les étres. Croire que
I'homme Jésus et lui seul serait le Fils de Dieu, en jugeant a partir de son propre
ego qu'ill fonctionnerait de méme, est une hérésie. Et si on supprime

1 Jean XV-26.
2 Romains VIII-14.
3 Coran XXII1-92.



l'identification a l'ego, tous les €tres deviennent des manifestations d'une seule
et méme Conscience, raison pour laquelle le Fils est unique.

On peut citer a ce propos un texte soufi sans équivoque : «J'ai connu mon
Seigneur par mon Seigneur. Le Prophete d'Allah a voulu faire comprendre par
ces mots que tu n'es pas toi mais Lui ; Lui et non toi ; qu'll n'entre pas dans toi
et tu n'entres pas dans Lui ; qu'll ne sort pas de toi et tu ne sors pas de Lui. Je
ne veux pas dire que tu es ou que tu possedes telle ou telle qualité. Je veux dire
que tu n'existes absolument pas, et que tu n'existeras jamais ni par toi-méme ni
par Lui, dans Lui ou avec Lui. Tu ne peux cesser d'étre, car tu n'es pas. Tu es
Lui et Lui est toi, sans aucune dépendance ni causalité. Si tu reconnais a ton
existence cette qualité (c'est-a-dire le néant), alors tu connais Allah, autrement
non »'. On trouve la méme affirmation dans la Bhagavad Gita: «Je suis le
"Moi" qui siége au ceeur de toutes les créatures », ainsi que dans la Mystagogie
des premiers Chrétiens d'Ethiopie : « Dieu de tout, car tout est a toi, et tout est
en toi, et toi-méme tu existes par toi, et il n'y a pas d'autre que toi, tu existes
seul pour les siécles des siécles »'. 11 suffit méme d'opérer un petit tour de
passe-passe pour trouver cette affirmation dans 1'Ancien Testament ; en effet,
selon Exode 11I-14 : « Elohim dit a Moise : Je suis [...] Celui qui s'appelle "Je
Suis" », ce qui permet de faire une légere substitution de nom, a savoir "Je Suis”
au lieu d' "Elohim" dans Deutéronome XXXII-39 : « Il n'y a point d'autre Elohim
("Je Suis") que moi » devient finalement, en actualisant dans ce sens la traduction
de la Vulgate de 1'abbé Glaire : « Voyez que moi je suis seul, et qu'il n'y a point
d'autre "Je Suis" que moi ».

Ainsi, tout étre humain est habité par la Conscience unique en tant que Fils,
tandis qu'il pergoit un monde extérieur, autre manifestation de la Conscience
mais cette fois en tant que Pére ; le nier serait aussi une hérésie. Par contre,
l'ignorer est le lot de presque tout le monde et, tant que le profane n'imagine pas
qu'il sache quoi que ce soit concernant Dieu ni ne tente d'imposer son ignorance
a d'autres par la violence, tout est pour le mieux (la télévision et les journaux, ou autres

médias, sont malheureusement 1a pour nous démontrer le contraire).

Il est malgré tout nécessaire pour apprécier ce qui suit d'étre un chercheur de
vérité ou un alchimiste sérieux, et de simultanément s'intéresser au véritable
sens des Evangiles.

I Awhad al-din Balyani, Epitre sur I'Unité.
2 Bhagavad Gita, X-20.
3 Mystagogie, 34.



- I - Le Verbe.

Tout commence par le Verbe, en particulier I'Evangile de Jean : « Au
commencement était le Verbe»', mais il faut en analyser le sens exact.
L'original est censé étre écrit en grec, et il y a au moins deux anciennes versions
latines, la Vetus Latina et la Vulgate, cette dernic¢re ayant servi de référence aux
débuts de notre ere. On peut aussi considérer le premier verset de la Genese qui
commence par la méme expression, en donnant les versets hébraiques (sans points-
voyelles), grecs et latins, en soulignant les expressions traduites couramment par
« Au commencement » (en ajoutant un verset du Siracide a la fin car il a un sens similaire) :

Genese [-1 hébreu : TRT NRY 0720 7 OR DUTOR 872 PURTD N

(Berechit bara Elohim eth-ha'shamaim va'eth-ha'aretz. Au commencement Dieu créa les Cieux et la
Terre).

L'hébreu se lit de la droite vers la gauche, le premier terme de cette ligne est
donc le aleph W qui sert a numéroter le verset. La seconde lettre qui se présente
en suivant cet ordre est un beth 2 ; non seulement ces deux lettres sont les
premicres de notre alphabet, le terme alphabet étant lui-méme formé de leurs
correspondants grecs alpha et béta, mais en plus le mot hébreu obtenu, IR,
signifie Pere, dont on sait que c'est le nom que Jésus donnait a Dieu.

Genese I-1 grec : Ev Gpyn) (En Arché) €moinoev O Be0C TOV OVPOAVOV (ouranon)
Ko 171>]V Yﬁ\/ (Geén). (On pourrait traduire dans le sens de certaines cosmogonies mythologiques :
« Au commencement Dieu engendra Ouranos et Gé (Gaia) »).

Genese 1-1 Vetus Latina : /n principio fecit Deus ceelum & terram.

Genese I-1 Vulgate : /n principio creavit Deus ceelum & terram.

Jean I-1 grec : Ev dpyn mv O AOYOG (En Arché en 6 logos), KoL O AOYOS MV TTPOG
TOV Bedv, KoL Oe0¢ nv O kéyog (Au commencement était la Parole, et la Parole était avec

Dieu, et Dieu était la Parole).

Jean I-1 latin : /n principio erat verbum, & verbum erat apud Deum, & Deus
erat verbum.

Jean I-1 hébreu : D7TPNT NN 71777 927 02777 71777 1OWNT2

1Jean I-1.



(Berechit haiah ha-dabar w'ha-dabar haiah eth ha-Elohim. Cette version, comme toutes les autres
références au Nouveau Testament en hébreu citées ici, est une retraduction moderne depuis le grec).

Jean I-1 Peshitta : X>N7° IR 120X 371 A2NR RONIT° IR 270°N
(Le mot commencement a juste une lettre de moins en araméen et en syriaque : ¥s3i5 (BRSIT)).

Siracide XXXVII-16 grec : Apy1 Tovtog £pyov AOYOG (Le commencement de toute
chose est la Parole. Le mot €pyov signifie plus précisément un ouvrage, une chose qu'il faut

faire).

On constate que le méme terme, traduit en francais par commencement ou
principe, a ét€¢ employé, toutes langues confondues, a la fois dans la Genese et
dans le prologue de Jean. Il a été souvent discuté de l'aspect temporel de ce
commencement ; le grec et le latin semblent plutot le nier, tandis que 1'hébreu a
les deux sens. A la lumiére de la science actuelle, on ne peut plus soutenir le
sens temporel si on comprend un tant soit peu la théorie du Big-Bang et du vide
quantique. Il s'agirait ainsi d'un commencement en dehors du temps, ce qui
donnerait raison a ceux qui ont choisi de traduire par « En principe ». Selon
certains physiciens, le temps aurait dans un premier temps €t¢é de méme nature
que l'espace avant qu'il y ait un basculement engendrant le Big-Bang :
« Comprendre que le temps se comporte comme une direction d'espace
supplémentaire permet en réalite d'évacuer le probleme du commencement des
temps »..

On peut malgré tout conserver le terme de commencement, deés 1'instant ou 1'on
sait qu'il n'est plus question de temps. Il semblerait en outre que Jean n'ait pas
eu le monopole de ce genre d'allégation; on la trouverait déja chez les
Egyptiens dans la personne de R4, qui incarnait a la fois le Logos et le disque
solaire : « "Rd dans l'acte de se lever au commencement". QOutre la signification
concernant le lever du disque solaire, un autre sens se rapporte au Verbe,
instrument au moyen duquel fut exécuté l'acte de la création au
commencement »'.

Quant au Verbe, le mot grec logos signifie a la fois la parole, le mot, ou encore
le discours (dans son intégralité¢). Le francais Verbe vient du latin Verbum qui a a
peu pres les mémes sens que son homologue grec. Le psychanalyste Jacques
Lacan disait: « Au commencement était le Verbe, ce qui veut dire, le
signifiant », et il mettait en évidence le probléme du commencement : « Pensez
a l'origine du langage. Nous nous imaginons qu'il y a un moment ou on a di
commencer sur cette Terre a parler. Nous admettons donc qu'il y a eu une
emergence. Mais a partir du moment ou cette émergence est saisie dans sa
structure propre, il nous est absolument impossible de spéculer sur ce qui la

1 Stephen Hawking & Léonard Mlodinow, Y a-t-il un grand architecte dans I'Univers, 6.
2 Enel, Les Origines de la Genése, éditions Maisonneuve & Larose, 1985, p. 27.

3 Jacques Lacan, Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 252.



précédait autrement que par des symboles ayant toujours pu s'appliquer. Ce qui
apparait de nouveau semble toujours ainsi s'étendre dans la perpétuite,
indéfiniment, en dega de soi-méme. Cela s'applique a tout ce que vous voulez, y
compris l'origine du monde». C'est pour ¢a que: « Toute discussion sur
l'origine du langage est entachée d'une irrémédiable puérilité, et méme d'un
crétinisme certain »'. La question est réglée si on considére que le Verbe existe
des le commencement; les kabbalistes vont jusqu'a affirmer que: «Le
"commencement" de la création est lui-méme une parole : la Parole est, en
effet, appelée aussi "commencement” »'. 1l est méme envisageable que cette
Parole soit la cause du commencement.

Si on en revient ensuite aux dires des Egyptiens : « Les choses créées ne sont
pas sorties du "néant" par l'action d'une divinité intemporelle. Les textes nous
laissent deviner ['existence préalable d'un chaos, d'un "monde antérieur”,
pourrait-on dire, qui contenait déja en lui, mais a l'état latent ou sous une
disposition différente, toute la "matiere premiere" qui va étre mise en ceuvre
pour la création. Mieux, le démiurge en puissance est comme noyé dans ce
chaos ; il devra donc d'abord prendre conscience de lui-méme avant de
s'éveiller a l'existence et de se mettre au travail »'. 11 faudrait alors savoir d'ou
viendrait ce premier chaos ; c'est le probleme de l'ceuf et la poule : «Je t'en
conjure, mon enfant, regarde le Ciel et la Terre et vois tout ce qui est en eux, et
sache que Dieu les a faits de rien (Vulgate : ex nihilo) et que la race des hommes est
faite de la méme maniére » . 11 faut donc distinguer deux aspects totalement
disjoints de la création : le premier, ex-nihilo, ou Dieu en tant qu'Absolu non-
manifesté, ou Brahman en sommeil profond, se "réveille" puis développe des
moyens de perception vivants destinés a se voir lui-méme a travers eux, afin de
mettre en place un décor construit de sa propre substance ; c'est l'objet du
premier verset de la Genese (quand il introduit une Terre et un Ciel initiaux). Le second,
quand le langage acquis par certains de ces €tres lui permet de leur faire croire
qu'ils possedent une existence par eux-mémes, séparation fictive a cause de
laquelle ils "chutent" dans un monde enticrement simulé destiné a servir de
terrain de jeu, ou les protagonistes "parlants" auront pour mission de retrouver
en eux-mémes la Conscience premiere qui en réalité les anime. Le chaos
perceptif est organisé pour ce faire en un monde verbalement intelligible, sujet
du premier verset de I'Evangile de Jean, qui commence donc lorsque Dieu
profére son fameux « Fiat lux »', ou le Réel primordial engendre des images
issues de sa substance (/'imaginaire lacanien), elles-mémes destinées a coexister
avec les paroles servant a les désigner (le symbolique lacanien), la chute consistant a

1 Jacques Lacan, Séminaire II, éditions du Seuil, 1978, p. 13.

2 Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 250.

3 André Wauthier, De la création a la fin du monde selon la Cabbale, éditions Ganesha, 1989, p. 47.
4 Serge Sauneron, La naissance du monde, éditions du Seuil, 1959, p. 22.

3 2 Macchabées VII-28.

6 Genese I3 : « Que la lumiére soit ! »



confondre les deux premiers avec le troisieme mode : « C'est le monde des mots
qui crée le monde des choses » . Philon d'Alexandrie disait déja : « Dieu divise
réalités corporelles et immatérielles par son Logos ['universel diviseur. Celui-
ci, aiguisé pour obtenir la plus extréme rapidite, ne cesse de partager toutes
choses ; lorsqu'il a fini de parcourir pour les partager toutes les choses
perceptibles, jusqu'aux insécables et a ce qu'on appelle des "indivisibles", voici
que partant de la ce diviseur se met maintenant a partager les réalités connues
de la raison en des portions innombrables et infinies » .

Cette distinction est 1'objet d'apres discussions, les opposants a l'ex-nihilo se
reposant sur Sagesse XI-17 : « Ta main toute puissante |...] a créé le monde d'une
matiere informe ». Ce paradoxe est donc levé en considérant cette matiere
informe comme la substance méme de Dieu, similaire a la matiére dont se sert
un réveur ordinaire pour matérialiser son réve. L'Univers Réel est fait de la
Substance méme de Dieu, 1'Univers symbolique (au sens lacanien du terme) a ét€ créé
par la Parole ex-nihilo ; c'est dans le second que 1'homme croit vivre, le but étant
de réussir a revenir au premier a la fin des temps (entre les deux se trouve /'Univers
per¢u (l'imaginaire lacanien), qui n'est que la réunion de quelques morceaux choisis du premier). Si
l'on en croit le physicien Franck Delplace : « Le monde dans lequel nous vivons
est un continuum, un milieu continu dont nous n'avons que tres peu conscience
puisque nous sommes tous plongés dedans |[..] L'espace-temps est un
continuum, un milieu continu comme peuvent l'étre l'atmosphere terrestre ou
l'eau. J'ai pu calculer que sa viscosité est certainement de l'ordre de celle des
bitumes [...] Le continuum espace-temps est un liquide visqueux, de viscosité
dynamique élevée »'. Ca voudrait dire que ce qui sous-tend 1'Univers tout entier,
ce qu'on a appelé ici le Réel, serait sur le plan ¢élémental un genre de boue,
mélange de terre et d'eau. Qui plus est, ce milieu primordial contient la
conscience et la vie ; selon la Peshitta : « Le Péere a la vie en sa substance »

Le probléme est en outre relativement bien ciblé dans Isaie XLV-7 : « Je (Diew)
forme la lumiere, et Je crée les ténebres », ou le mot former est I8V (IVBR
(votser)), le méme qui signifie potier (dont il sera question au chapitre sur la Céne). Les
ténebres sont apparues ex-nihilo au réveil de Brahman tandis que, selon la
Gengése, la lumiére a été dite : « Que la lumiere soit ». L'obscurité et la lumicre
sont ainsi des couches successives de la manifestation divine : « Il faisait des
ténébres son voile, sa tente autour de lui »'. « Méme les ténébres ne sont pas
obscures pour Toi»'. « Dieu sépara la lumiére d'avec les ténébres» . « Il

1 Jacques Lacan, Fonction et champ de la parole et du langage, 11
2 Philon d'Alexandrie, Quis rerum divinarum, 130.

3 Franck Delplace, Porte ouverte sur la physique du 21 siécle.
4 Jean V-26.

3 Psaumes XVIII-12.

6 Psaumes CXXXIX-12.

7 Genése 1-4.
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s'enveloppe de lumiére comme d'un manteau »'. « Il a tracé un cercle a la
surface des eaux, comme limite entre la lumiére et les ténébres » . Formulé dans
le sens de ce qui est exposé ici, le verset d'Isaie deviendrait : « L'obscurité est la
quand le "Je" s'éveille, la lumiere s'en distingue par la Parole ».

C'est parce que I'homme est un étre parlant qu'il est devenu conscient de lui-
méme, ce qui fait bien du Verbe le démiurge. Ainsi se trouvent réconciliés les
Gnostiques des premiers sieécles (qui assimilaient le créateur du monde a un dieu mauvais
ayant manifesté un univers de souffrance) €t les Chrétiens, car la conscience de soi est
responsable de la chute de 'homme dans la condition humaine : Hermes (le
Verbe) vole les beeufs d'Apollon (les humains) et les enferme dans une grotte
obscure (la caverne de Platon, la condition humaine). Mais I'histoire ne s'arréte pas 1a ;
c'est aussi le Verbe qui permettrait la Rédemption en servant de médium a la
transmission du Saint-Esprit, réconciliation d'Hermes et Apollon. La cause de la
chute d'Adam est la connaissance du bien et du mal ; c'est pourquoi la prise de
conscience de l'aspect illusoire du bien et du mal peut mener a la Rédemption.
Les Chrétiens confondraient ainsi le monde de la chute (créé par le mauvais démiurge)
avec celui qui serait délivré du péché originel : « Puis je vis un nouveau Ciel et
une nouvelle Terre,; car le premier Ciel et la premiere Terre avaient
disparus »'. Les authentiques inspirés sont malheureusement les seuls a
réellement comprendre les concepts mis en ceuvre dans ces différents points de
vue ; c'est pourquoi il y a eu, et il y a encore, tant de persécutions et de guerres
de religion.

Supposons que des scientifiques réussissent un jour a remonter jusqu'a l'origine
de 1'Univers grace a une magnifique théorie qui décrirait parfaitement tout ce
qui s'est produit de l'instant zéro jusqu'a nos jours (c'est encore mieux si elle est
prédictive) : le graal des physiciens. Cela signifierait-il pour autant que 1'Univers a
réellement évolué selon ce scénario ? Rien ne prouve en effet qu'il n'existe pas
d'autres théories conduisant au méme Univers présent ; il n'est en effet pas
difficile d'évoquer quelques modéles simples (avec un peu d'indulgence). La théorie
actuellement en vogue est dite du Big-bang : dans le vide quantique’ primordial
se serait produite une sorte d'explosion dont le souffle, en se propageant dans le
vide, aurait constitué¢ I'Univers en expansion. Cette importante propriété est
validée par ce qu'on appelle le red-shift des galaxies, a savoir le décalage vers le
rouge du spectre lumineux’ des plus lointaines d'entre elles: plus un objet

1 Psaumes CIV-2.
2 Job XXVI-10.
3 Apocalypse XXI-1.

4 Clest un vide actif, agité de soubresauts d'énergie, dans lequel l'espace et le temps sont considérablement différents de ceux que nous
connaissons.

Sie spectre d'une ¢étoile est constitué¢ de l'ensemble des couleurs des rayons lumineux qu'elle nous envoie, comme des projecteurs munis de
filtres de couleur.
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céleste est loin de nous et plus il s'en ¢loigne rapidement ; il se produit en
conséquence un genre d'effet Doppler qui décale ses fréquences lumineuses vers
le rouge, a la maniére dont la siréne des pompiers est portée vers le grave
lorsqu'un camion passe devant nous pour ensuite s'éloigner. Une autre théorie
pourrait prétendre au contraire que c'est la matiere qui se contracte sur elle-
méme dans un univers de dimension constante, ce qui produirait effectivement
la méme impression d'éloignement. Enfin, une troisiéme théorie pourrait
s'attaquer a 1'idée méme d'expansion en établissant que le décalage vers le rouge
des galaxies lointaines ne viendrait pas de leur vitesse de fuite mais d'une
pI‘OpI’iété inconnue de la lumiére (par exemple personne ne savait avant Einstein que la
vitesse de la lumiére est constante dans tout référentiel galiléenl). Supposons donc que ces
trois théories, convenablement développées, conduisent a 1'Univers
d'aujourd'hui sans qu'aucune erreur ne puisse y €tre décelée. Laquelle serait
vraie ? Aucune des trois ? Une seule d'entre elles ? Toutes ? Pour Lacan, le fond
du probléme ne consiste pas dans la validité ou l'invalidité de ces théories, mais
dans le fait qu'elles sont écrites avec des mots et des symboles ; elles sont de
purs produits du langage : « Il n'est genése que de discours »'. A partir de 13,
comment €tre sir qu'un monde duquel I'homme, étre de langage par excellence,
serait absent ressemblerait vraiment a ce qu'on le suppose étre ? Comme disait
Georges Bataille : « Rien n'est plus étranger a notre maniere de penser que la
Terre au sein de I'Univers silencieux et n'ayant ni le sens que ['homme donne
aux choses, ni le non-sens des choses au moment ou nous voudrions les
imaginer sans une conscience qui les réfléechisse. Jamais ['apparition d'une
chose n'est concevable sinon dans une conscience substituée a la mienne, si la
mienne a disparu. Il n'y eut pas de paysage en un monde ou les yeux qui
s'ouvraient n'appréhendaient pas ce qu'ils regardaient, ou vraiment, a notre
mesure, les yeux ne voyaient pas»'. Imaginons ensuite un curieux modéle
d'univers construit sur l'axiome suivant: il serait égal a la somme des
informations que les étres qui I'habitent possédent sur lui. A 1'époque ou le
temps était spatial, cette hypothése rejoint la théorie des fréres Bogdanov : « 4
l'instant zéro, il n'y a rien d'autre que de l'information. Quelque chose de
purement numérique mais qui "encode" toutes les propriétés de ['Univers
destiné & apparaitre aprés le Big-Bang »'. La premiére ére, celle de la matiére
inerte, nous serait trés difficile a imaginer, les informations en question n'étant
autres que les forces fondamentales de la physique des particules : ce qu'une
plancte recoit comme information de son étoile est & peu de choses pres la
combinaison de la force gravitationnelle’ et de son champ électromagnétique .

I Ce sont tous les licux de l'espace-temps qui se déplacent par rapport a nous avec une vitesse constante.
2 Jacques Lacan, Séminaire XX, éditions du Seuil, 1975, p. 16.

3 Georges Bataille, Théorie de la religion, éditions Idées/Gallimard, 1973, p. 28.

4 Igor et Grishka Bogdanov, Le visage de Dieu.

S Clest grace a cette force que nous restons rivés sur le sol terrestre.
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Viendrait ensuite l'ére des bactéries ; elles ont bien une perception plus fine,
mais uniquement de leur environnement immédiat. On peut imaginer que,
localement, cet univers ressemblerait a de 1'eau gazeuse ou les bulles seraient de
la taille de ce qu'une bactérie peut appréhender avec ses cils vibratiles. Juste
avant l'apparition de I'homme, il y a les grands animaux, qui ont une assez
bonne connaissance de leur environnement perceptif ; on peut alors se faire une
petite idée de ce a quoi ressemblerait l'univers local de cette époque : une
réunion de plus ou moins grandes bulles de perceptions. En outre, les différents
objets contenus dans ces bulles seraient relativement grossiers car il n'y aurait
pas encore d'homme pour distinguer toute la richesse de leurs détails. Au début
de la civilisation humaine, les choses ne seraient pas figées comme elles le sont
de nos jours car il n'existerait pas encore la physique ni la chimie pour les
enfermer dans des lois strictes et rigides. Dans un tel monde des miracles
seraient possibles qui ne le sont plus aujourd’hui (issus par exemple d'une science
différente de la notre) ; cela ne violerait pas des lois de la nature qui ne seraient pas
encore fixées définitivement. Une telle histoire est difficile a imaginer car il
faudrait étre capable de faire abstraction du langage qui permet de la raconter ;
aucun langage n'existant en effet avant l'apparition de I'homme, il serait en
conséquence inappropri¢ de faire une description orale ou écrite de 1'état de
'Univers avant cette apparition car on y ajouterait de l'information. Ces bulles
pourraient contenir sur leur surface toute l'information nécessaire a la
manifestation des perceptions en trois dimensions (sous forme d'hologrammes), €n
extrapolant une théorie défendue par Léonard Susskind’ : « Le monde autour de
nous ne serait qu'une projection holographique d'informations contenues sur
les bords de notre région d'espace. Aussi improbable qu'il puisse paraitre, ce
principe jaillit pourtant naturellement des équations de presque toutes les
theories d'unification, et pas seulement celle des cordes [..] L'Univers tout
entier pourrait ne détenir l'information qu'a sa frontiere, avec pour
conséquence que notre réalité ne serait qu'une projection de cette information
dans l'espace situé entre ses limites. Si cette proposition devait s'avérer vraie,
la réalite ne serait qu'un hologramme, une version en trois dimensions de
l'allégorie platonicienne de la caverne » .

Supposons pour conclure que le langage préexisterait a toute chose comme le
voudrait 'Evangile de Jean ; on peut imaginer qu'il contiendrait potentiellement
toutes les futures langues comme une graine de cocotier contient
potentiellement 1'arbre tout entier. Ce langage serait pourtant actif dans le sens
ou il suffirait a mettre 1'Univers en mouvement a l'aide d'une énergie
probablement semblable a celle qui sert a manifester les symptomes

Lce champ est li¢ aux ondes lumineuses ; c'est lui qu'on utilise pour transporter les informations qui parviennent a nos radios ou nos
téléviseurs.

2 eonard Susskind, Trous noirs - La guerre des savants, X VIIL

3 Le monde des sciences, n°5 - octobre/novembre 2012, n°6 - décembre/janvier 2013.
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psychosomatiques dans le corps d'un névrosé. Il se développerait ainsi a la
maniere dont un enfant apprend a parler, processus qui commencerait avant
méme sa naissance : « L'homme croit — fait sa croissance — autant immerge
dans un bain de langage que dans un milieu dit naturel. Ce bain de langage le
détermine avant méme qu'il soit né»'. Cette théorie validerait une importante
phrase de la traduction du Zohar, un ouvrage kabbalistique, par Jean de Pauly :
« Le son du Verbe constituait donc le commencement de la matérialisation du
vide »'. « Ce qui veut dire que tout, dans le cosmos, serait signe, objectivement
porteur d'une signification cachée, qu'il faut apprendre a déchiffrer et que le
cosmos serait alors l'inconscient qui remplit l'inconscient projet de prendre
l'absolue conscience de lui-méme»’. On est 1a en plein dans la théorie
lacanienne : « L'inconscient est langage [..] Le langage est la condition de
l'inconscient »'. Cet inconscient primordial serait ainsi riche d'une énergie
potentielle, peut-€tre celle du vide quantique, suffisante pour mettre en branle
toute une mécanique, dont l'une des conclusions serait la création de I'étre
parlant.

De ces deux modeles (I'Univers est égale a la somme des perceptions de ses habitants, ou bien il
est produit par le développement de la Parole primordiale), lequel est le plus pI‘OChe de la
réalité ? Chacun ne refléterait-il pas un de ses aspects ?

1 Jacques Lacan, Revue Ornicar, Navarin éditeur diffusion Seuil, 1986, n° 35 p. 9.

2 Zohar I-15a.

3 Richard Siinder, Avant le Big-Bang, éditions Montorgueil, 1992, p. 43.

4 Jacques Lacan,, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p- 866 ; Scilicet n° 2-3, éditions du Seuil, 1970, p. 58.
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- II - Les cinqg personnages.

Au début de I'Evangile de Jean, juste aprés la longue tirade sur la genése
de 1'Univers par la Parole, vient une rupture brutale du texte: « Il y eut un
homme envoyé de Dieu : son nom était Jean » . Ce prénom s'écrit en grec
Iwavvncg, identique lettre par lettre avec son homologue latin Johannés (en latin
le T et le J sont parfois interchangeables) ; la Peshitta I'appelle en araméen 113,
semblable au nom hébreu correspondant dans I'Ancien Testament 377
(Yohanan) , qui signifie : Celui qui recoit la Grdce de Dieu. En francisant les
lettres hébraiques ce serait : IUHNN (iod-vau-heth-noun-noun), trés voisin du méme
prénom en anglais : JOHN. Le roumain est intéressant dans le sens ou il en
existe deux formes: lon et loan, la premiere ayant donné lieu a toute une
mythologie : « Moi lon-Sfdantu-Ion Je descendrai sur la terre. Je prendrai les
Clefs dans la main, J'ouvrirai des Monasteres, Je ferai de saints rites .

Pour en savoir plus sur les circonstances de 1'arrivée de Jean, il est nécessaire de
consulter I'Evangile de Luc, voire le Protévangile de Jacques, un texte
apocryphe du II¢ siécle. L'Evangile de Luc introduit cinq personnages avant la
venue au monde de Jésus, a savoir : Jean-Baptiste, Elisabeth, Marie, Joseph et
Zacharie (en faisant abstraction des anges). Il €était accordé énormément d'importance a
la généalogie a cette époque, aussi convient-il de citer leurs antécédents pour
mieux les connaitre. Tout d'abord, Zacharie est « de la classe d'Abia »4, ce qui
signifie qu'il descend d'Aaron le frére de Moise, et qu'il était sacrificateur en
service la huitiéme semaine de l'année’. Son épouse Elisabeth descendait elle
aussi d'Aaron’ et était parente de Marie’ ; Jacques de Voragine affirme dans La
Légende Dorée qu'elle pourrait étre la cousine directe de Marie. Elisabeth était
stérile et ne congut Jean qu'a un age avancé suite a une annonciation faite par un
ange' ; on est confronté a la méme histoire de stérilité suivie d'une annonciation

! Jean L-6.

22 Rois XXV-23.

3 Chant roumain, Colinde, cité dans : Geticus, La Dacie hyperboréenne.
4 Luc I5.

59 Chroniques XXIV-10.

6 Luc I-5.

7 Luc 1-36.

8 Luc1-74 13.
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par un ange dans l'histoire apocryphe de la conception de Marie', théme qu'on
rencontre une premicre fois avec Abraham et Sarah, ou les deux époux sont
agés’, et dans une moindre mesure dans la légende de Samson’. Ce probléme est
largement évoqué dans les écrits alchimiques sous la forme de la stérilité du
Mercure’, qui est le principe femelle, tandis que le male est le Soufre qu'on
appelle aussi vieillard des philosophes’. On nomme encore le principe femelle
jeune vierge, et on lit dans Flavius Joséphe que la terre dont Dieu s'est servie
pour fagonner Adam était elle-méme appelée vierge'. Angelus Silesius dit
aussi : « Le plus délicat au monde, c'est la pure terre vierge ; on dit que d'elle
nait 'Enfant des Sages»'. D'aprés Fulcanelli: « Il est généralement
recommandé d'unir "un vieillard sain et vigoureux avec une jeune et belle
vierge". De ces "noces chimiques", un enfant métallique doit naitre et recevoir
l'épithete d'"androgyne”, parce qu'il tient a la fois de la nature du Soufre, son
pére, et de celle du Mercure, sa mére»'. Or, selon la tradition apocryphe,
Joseph est un vieillard tandis que Marie est une jeune vierge’ ; on constate donc,
outre les liens de parenté, une analogie évidente entre la conception de Jean-
Baptiste et celle de Jésus : il s'agit dans les deux cas des mémes symboles
alchimiques servant a décrire la fabrication de la Pierre Philosophale. On ne
peut donc pas s'étonner que certaines sectes de 1'époque affirmaient que le vrai
messie était Jean-Baptiste' : « Les mandéens feront en outre de Jean ("loannés" en
Grec) le "lao Oannes", le "Dieu étranger"”. "lad" était, nous le savons,
l'équivalent a la fois de Jéhovah et de lah, forme abrégée de ce dernier nom.
Quant a Oannes, c'était l'homme poisson "illuminé" par Ishtar lors d'une de ses
descentes sur la Terre et son nom signifie en Chaldéen, "I'Etranger”. Il sortait
chaque matin de l'eau, enseignait tout le jour et, le soir, regagnait son
élément »'".

1 Protévangile de Jacques II-1.

2 Genése X1-30 et XVII-16 & 17.

3 Juges XII-2 & 3.

4 Pernety, Dictionnaire mytho-hermétique, éditions Arché Milano, 1980, p. 473.

SA-L Pernety, Dictionnaire mytho-hermétique, éditions Arché Milano, 1980, p. 522.

6 Flavius Joséphe, Les Juifs, Antiquités juives I, éditions Lidis, 1982, p. 7.

7 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 1-147.

8 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, II p. 279.

9 Protévangile de Jacques IX-2.

10 Andre Wautier, Simon le Mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 34 ; Mazdéisme et Séthianisme, p. 15.

11 Andre Wautier, Simon le Mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 53. « Les Babyloniens connaissaient une légende trés
proche de ces mythes sumériens. Elle nous a été transmise par un prétre babylonien écrivant en grec, du nom de Bérose, dont l'ccuvre en
grande partie perdue nous a été conservée, pour certains passages, par l'écrivain chrétien Eusébe de Césarée. On peut, grdce a ces
extraits, reconstituer la légende d'Oannés. D'apreés Bérose, les lois et les secrets de la civilisation auraient été révélés aux Babyloniens par
un étre divin : Oannés. C'était un dieu mi-homme mi-poisson qui possédait une voix humaine. Chaque matin, il sortait de la mer et
enseignait aux hommes les connaissances essentielles : un jour l'écriture, un autre la musique, un troisieme la construction des temples, un
quatriéme la géométrie... Chaque soir, il s'en retournait dans la mer pour revenir parmi les hommes a l'aube suivante » (Jacques Lacarriére,
Au cceur des Mythologies, éditions du Félin, 1994, p. 154).
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Joseph descendrait de David et de la tribu de Juda, et ce serait aussi le cas de
Marie d'apres 1'évangile apocryphe de La Nativité de Notre-Dame Sainte-Marie,
ce qui contredit le fait qu'elle serait cousine d'Elisabeth. Alors, leur lien de
parenté remonterait-il 4 Jacob comme pour tout le peuple Juif (auquel cas Matthieu
n'aurait eu aucune raison de le signaler dans son Evangile), ou bien Marie était-clle selon
toute probabilité issue de la tribu de Lévi, comme Elisabeth ? L'Eglise
Catholique soutient par ailleurs quelques dogmes la concernant qui ne sont pas
explicitement consignés dans les Evangiles canoniques ; c'est le cas de son
Immaculée Conception (naissance hors du péché originel) et de sa virginit€¢ avant,
pendant et aprés la naissance de Jésus. Le dogme officiel de 1'Tmmaculée
Conception date du 8 décembre 1854 ; aucune allusion n'y est faite dans les
Evangiles ni dans le Protévangile de Jacques. Tout au plus ce dernier texte
permet-il d'assister & une union alchimique dont Marie serait le produit. Le
péché originel consiste en ceci qu'Adam et Eve ont mangé le fruit de l'arbre de
la connaissance du bien et du mal qui leur était interdit, ce que font depuis tous
les humains qui viennent au monde. L'Ancien Testament n'est d'ailleurs pas la
seule tradition qui ait fait un probléme de cette connaissance : « L'apparition du
bien et du mal altére la notion du Tao »'. « Le bien et le mal sont dualité. Si ni
le bien ni le mal ne prennent naissance des lors le sans-forme est réalisé, la
réalité est atteinte » . 11 semblerait que le fait de distinguer le bien et le mal soit
universellement reconnu comme étant la cause principale de la chute de
I'homme, d'un état dit éa’ém’que4 dans la condition humaine (notre lot quotidien). En
extrapolant un peu les paroles de Lacan citées précédemment, on peut supposer
que la connaissance transmise par les parents a leurs enfants véhiculerait une
tare fondamentale qualifiable de paranoiaque : « Le domaine de la connaissance
est fondamentalement inséré dans la primitive dialectique paranoiaque de
l'identification au semblable [..] La connaissance’ dite paranoiaque est une
connaissance instaurée dans la rivalité de la jalousie, au cours de cette
identification premiére que j'ai essayé de définir a partir du stade du miroir »'.
En conséquence de quoi tous les étres humains dont les parents ont ét¢ avant
eux victimes de la chute d'Adam ne peuvent espérer y échapper qu'en
s'engageant dans une longue voie spirituelle, ou une analyse en profondeur,
poursuivie jusqu'a son terme. Il n'est pas impossible que les parents de Marie
aient emprunté une telle voie ; quant a l'affirmer avec certitude, chacun est libre
de croire ce que bon lui semble. En ce qui concerne sa virginité, il est écrit dans

I Matthieu I-17, Luc 11I-23 a 33. 1l y a d'ailleurs un probléme car Héli étant un nom d'homme (on retrouve la méme orthographe grecque en 1
Samuel XIV-3), Joseph se voit attribuer deux péres différents selon I'Evangile choisi : Héli ou Jacob !

2 Tchouang-tseu.

3 Vimalakirti Nirdesha Sitra.

4 Ou encore : éveillé, réalisé, bouddhique, illuminé ou Christique selon la tradition concernée.
Sh s'agirait 1a aussi, dans ce cadre d'étude, de la connaissance du bien et du mal.

6 Jacques Lacan, Séminaire 111, éditions du Seuil, 1981, p. 200, 50.
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Matthieu qu'elle s'est trouvée enceinte par la vertu du Saint-Esprit’, mais rien
n'interdit au Saint-Esprit d'utiliser la virilit¢ d'un homme pour accomplir sa
volonté, méme s'il semble plus loin qu'il ne s'agisse pas de Joseph® ; cette thése
a 6té soutenue par la bibliste Gertrude Giroux'. Dans I'Evangile de Luc, s'il est
assuré qu'elle ne connait point d'homme au moment de I'Annonciation’, ¢a ne
veut pas pour autant dire qu'elle n'en aurait pas connu plus tard ; aucune autre
allusion a sa virginité n'étant faite dans la suite, c'est encore une simple affaire
de foi. Dieu étant le créateur de la sexualité humaine’, et trouvant ca bon’, cela
lui serait-il néfaste ? Est-ce aux hommes de décider a la place de Dieu de ce qui
est pur ou impur ? Attention, car ceux qui sont dans l'erreur seront jugés comme
ils ont jugé’ ; c'est un risque aussi inutile qu'insensé. Saint Ambroise pensait que
cette virginité était en rapport avec le texte de I'Evangile de Jean' : « "O mére
voici ton fils ; apotre, vois ici ta mere"”, montrant que le pacte des noces avait
voilé un grand mystere : qu'une Vierge sainte enfantdt sans blesser son honneur
de mére » . 11 dit ailleurs : « Elle est le temple oi: Dieu réside »", ce qui est une
allusion a saint Paul : « Votre corps est le temple du Saint-Esprit »' ; il s'agirait
donc plutoét d'un symbole que d'une affaire de sexe, ce dont on trouve une
explication dans le Zohar: « L'Ecriture désigne le corps sous le nom de
"femme" et 'dme sous celui de "fils" »". Pour Angelus Silesius : « L'dme — qui
est vierge — peut étre enceinte de Dieu»" . Le corps enfante effectivement
I'ame individuelle lors du stade du miroir, tandis que l'esprit d'Eveil peut étre a
son tour saisi par le biais de cette ame individuelle, qui aurait ainsi un statut
essentiellement féminin. Il ne s'agit en tout cas pas ici du sexe physique des
hommes et des femmes, mais bien de symboles majeurs du Grand-(Euvre. 1y a
malgré tout une raison profonde pour que les humains accordent ce statut
particulier au sexe, Lacan l'a parfaitement bien exposé dans l'un de ses
séminaires : « L'homme est cet étre animal pris et articulé dans un systeme
signifiant qui lui permet de dominer son immanence de vivant, et de
s'apercevoir comme déja mort. Et il ne le fait justement que d'une fagon
imaginaire, virtuelle, a la limite, spéculative. Il n'y a pas d'expérience de la
mort, bien entendu, qui puisse y répondre, et c'est bien pourquoi c'est symbolisé

! Matthieu I-18.

2 Matthieu I-25.

3 Gertrude Giroux, Jésus, éditions Carte blanche, 1998, p. 26.
4 Luc 1-34.

3 Genése 1-28.

6 Genése I-31.

7 Matthieu VII-2, Jacques IV-12.

8 Jean XIX-26 & 27.

9 Ambroise de Milan, Hymne 3, éditions du Cerf, 1992, p. 212.
10 1id. p. 272.

11| Corinthiens VI-19.

12 Zohar I-182a.

13 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, IV-216.
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d'une autre facon. C'est symbolisé sur l'organe précis ou apparait de la fagon
la plus sensible la poussée de la vie. Voila pourquoi c'est le phallus, en tant
qu'il représente la montée de la puissance vitale » . Dans sa chute, 'homme
aurait étendu sa peur de la mort a la peur du sexe.

Que se passe-t-il juste aprés qu'Adam et Eve aient consommé le fruit défendu ?
Ils sont condamnés & mourir, revétus d'habits de peau3, chassés du jardin
d'Eden’ ; et quelle est leur premiére action dans la condition humaine : avoir des
rapports sexuels en toute conscience’ ! On peut ainsi considérer qu'avant la
chute, les humains avaient des relations sexuelles a la maniére des animaux,
c'est-a-dire sans se poser de questions ni de probleme d'identité sexuelle. Un
animal sait-1l qu'il est un male ou une femelle ? Le statut masculin ou féminin
est un produit du langage ; les comportements sexuels des animaux sont, selon
Lacan’, construits uniquement sur l'image et la perception et non sur un statut
sexué qui ne serait que culturel : « Les hommes, les femmes et les enfants, ce ne
sont que des signifiants » . Nisargadatta Maharaj appuyait ce point de vue :
« Vous étes la conscience et elle est sans forme. Vous étes un homme a cause de
votre identification au corps. Lorsque vous ne vous identifiez pas au corps, a
quel sexe appartenez-vous ? Apres avoir quitté le corps, le souffle vital et le "je
suis" se fondent ['un et l'autre dans le substrat. A ce moment, ot est I'homme, o1l
est la femme ? »'. Le sexe serait déclaré impur a cause de I'effroi provoqué par
I'idée de notre futur déces. Il y aurait une identité de principe lorsqu'on trouve
choquant qu'un enfant voit un sexe sur une affiche publicitaire, ou quand on lui
explique que son grand-pére est parti pour un trés long voyage au lieu de
simplement lui dire la vérité. Pourquoi les défenseurs de la libération sexuelle
sont-ils le plus souvent des jeunes gens en pleine santé ? Cela n'expliquerait-il
pas aussi pourquoi on a assisté a un retour de la morale sexuelle répressive avec
I'apparition du sida, qui lie impitoyablement le sexe et la mort : « L'homme est
venu apres la Terre, la femme est venue apres l'homme et le mariage a suivi la
femme. Et la reproduction a suivi le mariage et la mort a suivi la
reproduction »". « Quand Eve était encore en Adam, la mort n'existait pas.
Lorsqu'elle fut séparée de lui, la mort vient d étre » . Pour que la femme vienne

1 Jacques Lacan, Séminaire V, éditions du Seuil, 1998, p. 465.
2 Genese II1-19.

3 Genese 111-21.

4 Genése I11-24.

5 Genése IV-1.

6 « Dans le monde animal, tout cycle de comportement sexuel est dominé par l'imaginaire » (Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975,
p. 158).

7 Jacques Lacan, Séminaire XX, éditions du Seuil, 1975, p. 34.
8 Nisargadatta Maharaj, Graines de Conscience, éditions Les Deux Océans, 1982, p. 144.

9« Imaginons un enfant qui a perdu son pére mais auquel on a raconté qu'il était parti pour un long voyage, comme on le faisait
beaucoup autrefois et comme on continue, malheureusement, a le faire de nos jours. Depuis le deuil, l'enfant a forcément per¢u une
modification du climat familial — l'entourage bouleversé, qui s'occupe de lui différemment.. Au lieu de le protéger, le mensonge crée chez
lui un sentiment désagréable d'incompréhension et d'étrangeté » (Caroline Eliacheff dans : Le nouvel Obsrevateur, Hors-série n°® 37, 07/1999, p. 33).
10 [ e origines du monde, 23, dans : André Wautier, Noréa fille d'Adam, éditions Ganesha, 1995, p. 113.

11 L'évangile selon Philippe, 59, dans : André Wautier, Textes fondamentaux du Séthianisme christianisé, éditions Ganesha, 1989, p. 122.
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au monde : « Dieu fit tomber un profond sommeil sur I'homme »' ; «or, ce
sommeil, c'est l'ignorance »'. 11 n'est d'ailleurs écrit nulle part qu'Adam s'en
serait réveillé.

C'est peut-€tre Freud qui livre le fin mot de 1'histoire dans un article intitulé : Le
tabou de la virginité’, ou il remarque, que chez les peuples primitifs, le fiancé
n'a pas le droit de déflorer sa future épouse ; cet acte hautement symbolique est
réservé « a un ancien, a un prétre, a un saint homme, donc a un substitut du
pere... Aussi est-il simplement conforme a notre attente de trouver, parmi les
succédanés du pere chargés de la défloration, également l'image des dieux.
Dans de nombreuses régions de l'Inde, la nouvelle épousée devait sacrifier son
hymen au lingam de bois et, selon ce que rapporte saint Augustin, la méme
coutume existait dans le cérémonial matrimonial romain»'. Méme en
supposant que Marie a été fécondée sans étre déflorée, elle le fiit forcément lors
de la naissance de Jésus. Dans tous les cas c'est Dieu, son Esprit ou son Verbe
qui a défloré la Vierge ; on se trouve donc bien ici dans la logique évoquée par
Freud. L'existence de Jésus possede ainsi des le départ un aspect symbolique et
mythique, au-dela méme de la vérité historique’ qui ne peut étre, comme on 1'a
dit, qu'une simple affaire de foi. Les événements majeurs de I'Evangile
possedent des correspondances dans d'autres traditions souvent plus anciennes,
il est donc essentiel de découvrir les symboles cachés derriere chacun d'entre
eux. Nisargadatta Maharaj mettait, lui aussi, le doigt sur un aspect important de
cette affaire : « Monsieur Brahma n'a ni nom ni forme, il n'a jamais touché sa
femme et elle devient enceinte, enceinte de tout cet Univers, comment est-ce
possible ? »". Chaque fois qu'un enfant est formé dans une matrice maternelle, il
apparait dans 1'Univers, mais ['Univers apparait simultanément dans sa
conscience. Jésus ne disait-il pas : « Avant qu'Abraham fiit, je suis » . Maharaj
affirmait encore : « Est-ce que quelqu'un existait avant moi ? Quand ma
sensation d'exister est apparue, alors seulement tout le reste fut. Avant ma
sensation d'exister rien n'était... A l'origine, je suis immaculé — non recouvert
par quoi que ce soit, sans tache —, puisque personne n'a existé avant moi ».
On retrouve la les grands themes que sont a la fois 1'lmmaculée Conception et la
préexistence éternelle du Fils : « Remontez aux sources du monde et vous
découvrirez qu'avant que le monde ne fiit, vous existiez et que lorsque le monde
ne sera plus, vous demeurerez » . Effectivement, la matrice qui est a I'origine de

1 Genése 11-21.

2 L'hypostase des archontes, 9, dans : André Wautier, Noréa fille d'Adam, éditions Ganesha, 1995, p. 146.
3 Sigmund Freud, (Buvres complétes XV, éditions P.U.F., 1996, p. 79 a 96.

4 Ibid. p. 91.

5 « On ne trouve nulle trace historique de Jésus avant la seconde moitié du 1I siccle » (Raotll Vaneigem, Les hérésies, éditions P.U.F., Que sais-
je, 1994, p. 22).

6 Nisargadatta Maharaj, Sois, éditions Les Deux Océans, 1983, p. 166.

7 Jean VIII-58.

8 Nisargadatta Maharaj, L'ultime guérison, éditions de Mortagne, 1997, p. 155.
9 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, éditions Les Deux Océans, 1982, p. 519.
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'existence du Verbe n'est pas une meére humaine ; elle est immaculée depuis
toujours et a jamais, perpétuant son acte de création hors du temps. C'est ensuite
qu'un univers apparait par I'action du Verbe, du moins le monde humain, celui
du langage.

On est ensuite amené a se poser une autre question : pourquoi cingq personnages
avant Jésus ? Pourquoi pas deux, ou sept ? Quelle autre tradition humaine
débute-t-elle par cinq personnages ? Il y a par exemple les cinq premiers
arcanes majeurs du tarot :

1. Le Bateleur — 2. La Papesse — 3. L'Impératrice — 4. L'Empereur — 5. Le Pape.

Deux couples et un jeune homme, la correspondance est parfaite ; d'autant que
I'un des couples est constitué de religieux, comme c'est le cas dans I'Evangile de
Luc. A partir de 13, les associations sont simples & établir : Jean-Baptiste serait
le Bateleur, Elisabeth la Papesse, Marie I'Impératrice, Joseph 'Empereur et
Zacharie le Pape. Il est en outre remarquable que I'image dessinée sur l'arcane
de I'Impératrice représente exactement la femme enceinte de 1'Apocalypse qui
est elle aussi la mére du Sauveur. Ces arcanes ont par ailleurs une
correspondance symbolique dans le Grand-(Euvre alchimique : I'arcane 1 est le
Fils androgyne, le 2 la Vierge noire avant la conception’, le 3 la Vierge blanche
enceinte, le 4 le Soufre, principe masculin, et le 5 le Sel, troisiéme principe
alchimique, qui sert a unir les deux autres, a savoir le Soufre et le Mercure,
principe féminin : « La vierge est le "Mercurius” »', a l'instar de l'image qui le
représente. Les roles de Joseph et Zacharie sont donc distincts, et on ne peut pas
les confondre ; s'ils ont des réactions analogues suite a l'annonciation par 1'ange,
une attitude de doute ou de refus’, la suite est différente : Zacharie devient
muet’, tandis que Joseph se montre obéissant’. Zacharie ne retrouve la voix que
lorsqu'il a nommé son fils par écrit, confirmant ce qu'Elisabeth venait de dire. Il
est par conséquent intéressant de considérer les rapports des personnages avec
la parole : Jésus EST la Parole’, Jean est la voix de celui qui crie dans le désert” ;
il a entendu la Parole de Dieu’ mais il ne I'EST pas, il est un répétiteur. Ils sont
par contre tous les deux annoncés par l'ange, véhicule de la voix divine : « Le
Verbe est entré par l'oreille de la Vierge et il est sorti par la porte dorée »". « Il

1 Apocalypse XII-1 a 6.

2 Elisabeth enfante évidemment Jean-Baptiste, mais il n'est pas le produit final de 'Guvre : le Christ-Pierre Philosophale.
3 Carl Gustav Jung, Alchimie, éditions Buchet/Chastel, 1970, p. 488.

4 Luc I-18, Matthieu I-19.

3 Luc 120.

6 Matthieu 1-24.

7 Jean I-14, Apocalypse XIX-13. « Le Messie, Jésus fils de Marie, est l'apdtre de Dieu et son verbe qu'il jeta dans Marie » (Coran IV-169).
«1l n'y a qu'un seul Dieu, manifesté par Jésus-Christ son Fils qui est son Verbe sorti du silence » (Saint-Ignace d'Antioche, lettre aux Magnésiens,
VIIL-2).

8 Jean I-23.
9 Luc I11-2.
10 Agobarde de Lyon.
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pénétra par l'oreille et résida secrétement dans le sein » . « Tout provient de
cette voix qui est dans l'oreille ; elle pénétre dans tout le corps, et tout est mis
en mouvement par elle »'. « La Voix et le Verbe ne forment qu'un ». La Parole
de Dieu est une semence' ; elle pénétre par l'oreille et croit dans sa matrice qui
est I'étre humain, dont le meilleur représentant est Jean-Baptiste : « Parmi ceux
qui sont nés de femmes, il n'en a point paru de plus grand que Jean-Baptiste » .
Cette semence nourrit I'individu’, en méme temps qu'elle prend possession de
lui : « La parole de Dieu est vivante et efficace, pénétrante jusqu'a partager
dme et esprit, jointures et moelles » . Le sens qu'elle transmet est le Saint-Esprit,
qui transforme l'individu en Dieu’, et se répand comme une sorte de contagion .
Ca ressemble a la transmutation du plomb en or par la Pierre Philosophale : une
toute petite quantité¢ de Pierre Philosophale pénétre le plomb, le débarrasse de
ses impuretés et établit en lui une proportion parfaite des trois principes
alchimiques, ce qui le transmute en or : « La pierre est devenue une métaphore
désignant le Christ»". Angelus Silesius disait & ce propos: «Je dois étre
enceint de Dieu ; son Esprit doit planer sur moi et réellement donner vie a Dieu
dans mon étre humain »'. « Dieu devient homme, et est ne déja. Ou donc ? En
moi : Il m'a élu pour mere. Comment cela se passe-t-il ? Marie est l'adme, la
petite creche mon cceeur, le corps la caverne ; la justice nouvelle les langes et les
bandages, Joseph, la crainte de Dieu»" . 1l semblerait donc que tout le
processus concerne la Rédemption rendue nécessaire par la chute d'Adam, ou
I'ame de 1'étre prisonnier de la condition humaine : « Et j'entrai au centre de
leur prison qui est la prison du corps »", est fécondé par la Parole de Dieu, de
la bouche d'un individu l'ayant recue avant lui. Cette Parole est transmise selon
un certain nombre d'étapes : @ Elle est d'abord émise par une source extérieure
et physiquement pergue par l'auditeur; @elle prend un sens dans son
entendement ; @ elle frappe sa conscience et mirit en lui pendant le temps
adéquat.

En ce sens, le principe male, le Soufre, est le support physique permettant la
propagation de la Parole, tandis que le mental de la personne concernée est le
principe femelle, le Mercure, les deux étant unis par /e sens véhiculé dans cette

1 Ephrem le Syrien.

2 Zohar I11-294b.

3 Zohar 1-246b.

4 Luc VII-11.

5 Matthieu XI-11. 11 y a d'ailleurs la un probléme : Jean serait-il plus grand que Jésus qui, lui aussi selon Gal. IV-4, est né d'une femme ?
6 Matthicu TV-4.

7 Hébreux TV-12.

8 Jean X-35.

9 Actes XII-24.

10 Carl Gustav Jung, Alchimie, éditions Buchet/Chastel, 1970, p. 455.

1 Anggélus Silésius, Le Pélerin Chérubinique, 1I-101.

12 1bid. 1m-238.

13 Apocryphon de Jean, 49, dans: André Wautier, Le mythe de Barbelo Mére céleste, éditions Ganesha, 1990, p. 44.
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Parole. Ainsi peut naitre I'Enfant divin, la Pierre Philosophale, qui méne le
nouveau disciple a la Rédemption ; celui-ci pourra ensuite transmettre a son
tour la Parole de Dieu : « Lorsque I'Esprit s'étend, le Verbe sort alors »'.

Il reste a comprendre ce que signifie le fait que Zacharie soit devenu muet ; c'est
peut-&tre en rapport avec les dures paroles de Paul : « Je ne permets pas a la
femme d'enseigner ; mais elle doit demeurer dans le silence »°, en n'oubliant pas
que Zacharie peut étre considéré comme un principe femelle, ainsi que I'a
souligné Angelus Silesius, et qu'il ne s'agit pas ici des femmes en tant qu'étre
humains sexués. C'est en partie a cause de l'interprétation littérale de ce verset et
quelques autres que les femmes ont été considérées inférieures aux hommes
pendant de nombreux siecles, et combien le croient-ils encore aujourd'hui ? S'il
est évident que les hommes ont une force physique supérieure aux femmes, ¢a
n'est vraiment un avantage que dans un monde de violence ; et si l'existence
terrestre n'est qu'un passage, quel est le sexe de 1'individu qui part dans 'autre
monde ? A quoi servirait un pénis dans un monde sans reproduction sexuée :
« A la résurrection, les hommes ne prendront point de femmes, ni les femmes de
maris, mais ils seront comme les anges de Dieu dans le ciel » . Qui plus est :
« La vie de ce monde n'est qu'un jeu et une frivolité ; mais la demeure de 'autre
monde, c'est la véritable vie »'. Angélus Silesius nous délivre un message ayant
a peu pres le méme sens sous une forme moins sexiste : « Dieu est supréme, au
point qu'on ne saurait parler. Rien ne vaut mieux pour L'adorer que le
silence »'. C'est dans l'obscurité et le silence de la matrice que I'embryon mirit ;
de méme, c'est dans l'obscurité de la condition humaine, lorsque les passions’ se
taisent, que Dieu accomplit son dessein. Il faut noter pour conclure qu'un texte
gnostique de Nag Hammadi, 1'Exégese de ['ame, est beaucoup plus explicite en
ce qui concerne l'assimilation de la femme et de 1'dme : « Les anciens sages ont
donné a l'ame un nom féminin. Par sa nature, elle est effectivement femme
aussi » . La suite de cette Exégése reprend certains versets de la Bible en
remplacant le mot femme par ame. On peut en ce sens considérer que I'ame est
vierge tant qu'elle n'a pas été possédée par un culte hérétique, en y incluant
l'aspiration a la réussite professionnelle ; elle est alors apte a recevoir le Saint-
Esprit par l'oreille, ce qui a pour conséquence de la féconder du Verbe.
L'identification au corps et au mental est en effet une conséquence du fait que
l'enfant a regu le langage de ses parents par le biais de ses oreilles : « Disparu le
Serpent qui, a la dérobée, injecta son venin dans les oreilles d'Eve [..] La mort
était entrée par l'oreille d'Eve ; c'est pourquoi la vie entra par l'oreille de

! Zohar 1-246b.

2 | Timothée II-12.

3 Matthieu XXII-30.

4 Coran XXIX-64.

5 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 1-240.
6 « Par femme entendez les passions » (Clément d'Alexandrie, Stromates I1I-IX (cité dans : Evangiles apocryphes, éditions du Seuil, 1983, p. 61)).

7 Exegéese de l'ame, 1, cité dans : André Wautier, Simon le mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 169.



23

Marie »'. 11 n'est possible de transmettre ensuite la parole libératrice qu'a une
ame préte a accepter de se remettre totalement en question, ce qui est hors de

portée des personnes prisonnieres de croyances aveugles en des principes
erronés.

1 Ephrem le Syrien, Hymnes sur le Paradis, VII-6 ; Commentaire du Diatessaron, XX-32.
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- [II - Naissance.

Jésus n'est pas le premier rédempteur né d'un dieu et d'une vierge ; parmi
les plus célébres il y a eu Horus, Dyonisos, Lao-tseu’, etc. Jésus est né dans une
créchez, autrement dit une mangeoire a bestiaux, entre un ane et un beeuf'; c'est
I'i'mage que l'on commémore a Noél depuis son instauration par Francois
d'Assise & Greccio en 1223°. Le mot grec pour dire créche est gorrvn, phatné, il
signifie encore mangeoire et étable ; une mangeoire est aussi un récipient, une
auge : « Elle (Marie) enfanta son fils premier-né. Elle l'emmaillota, et le coucha
dans une créche, parce qu'il n'y avait pas de place pour eux dans I'hétellerie »",
La creéche apparait aussi dans la Vie de Jésus en Arabe : « Marie dit a Joseph :
"Le moment de l'accouchement est proche ; les douleurs ne me permettent pas
de continuer jusqu'au village : entrons dans cette grotte [...] L'enfant emmaillote
tétait Marie sa mere, et était placé dans la creche" ». Dans le Protévangile de
Jacques, le livre de la Nativité de Notre-Seigneur ou 'Evangile Arménien de
['"Enfance, Jésus nait bien dans une grotte : « Marie lui dit : "Joseph, aide-moi a
descendre de l'ane. L'enfant, en moi, me presse et va naitre"”. 1l lui fit mettre
pied a terre et lui dit : "Ou t'emmener ? Ou abriter ta pudeur ? L'endroit est a
découvert". Mais il trouva la une grotte, l'yv conduisit». « Tout de suite il
(Joseph) la (Marie) fit descendre de la jument et entrer dans une grotte, pleine
d'obscurité au point qu'on n'y voyait goutte ». « Ils (Joseph et une sage-femme)
s'arréterent a distance, a l'entrée de la caverne. Et tout a coup ils virent la
votite des Cieux s'ouvrir et une vive lumiere se répandre de haut en bas ».
L'Evangile du Pseudo-Matthieu comporte quant a lui une petite originalité car,
si I'enfant nait bien dans une grotte, sa mere le transporte dans une étable le
troisieme jour : « I/ (Joseph) fit arréter la monture et invita Marie a descendre de
la béte et a entrer dans une grotte ou régnait une obscurité complete, car elle
etait totalement privée de la lumiere du jour. Mais, a l'entrée de Marie, toute la
grotte se mit a briller d'une grande clarte, et, comme si le Soleil y etit été, ainsi
elle commenca toute entiere a produire une lumiere éclatante, et, comme s'il eiit
eté midi, ainsi une lumiere divine éclairait cette grotte. Et cette lumiere ne

'Voir : Alain Desgris, Jésus & la Gnose templiére, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1996, p. 112.
2 Luc I1-7.
3 Thomas de Celano, Vie de Saint-Frangois, Vita I 84-87 ; Saint-Bonaventure, Vie de Saint-Frangois, Legenda major X-7.
4
Luc II-7.
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s'éteignit ni le jour ni la nuit, aussi longtemps que Marie y accoucha d'un fils
[...] Deux jours apres la naissance du Seigneur, Marie quitta la grotte, entra
dans une étable et déposa l'enfant dans une creche ». « D'autres traditions,
reprises par Tertullien, saint Jérome... affirmerent aussi que Jésus était né dans
une grotte ». «Les Evangiles des deux saints, Matthieu et Luc, reconnus
canoniques, installent la Nativité dans une maison ou dans une creche, quand
la Vérité scientifique exige qu'elle se soit produite, historiquement, a l'intérieur
d'une grotte profonde »'. « Peut-étre ces apparentes contradictions n'en sont
pas puisqu'il est loisible de constater qu'a l'époque on utilisait fréequemment les
excavations dans le roc que l'on aménageait ensuite comme une maison »'. Par
ailleurs : « L'équivalent grec de chaos, Xaol, qui procéde aussi de la racine
"khaino", veut dire non seulement "mélange confus des élements”, "obscurité",
"tenebres", mais encore "large”, "ouverture", "gouffre"” ; et la reposent en outre
la cause secrete, l'explication a la fois mystérieuse et rationnelle de la nativité
nocturne, a l'abri d'une caverne profonde, du tout petit enfant de Bethléem de
Juda »'. Ce chaos renferme en lui tous les matériaux de la création sous forme
confuse et désordonnée, a 1'image de la terre informe et vide du début de la
Genese . La graine d'une plante germe de méme dans les profondeurs de la terre,
renfermant potentiellement en elle toute la plante, et les embryons croissent
dans I'obscurité de 1'ccuf ou de la matrice, contenant toutes les informations
nécessaires a leur gestation.

L'ane et le beeuf ne sont pas présents dans les Evangiles canoniques mais dans
d'autres sources, dont 1'évangile du Pseudo-Matthieu et la Légende Dorée de
Jacques de Voragine ; ils sont censés se référer a Isaie -3 : « Le beeuf connait
son possesseur, et l'dne la creche de son maitre ». Le beeuf et 'ane sont cités
plus de quinze fois en différents endroits de 1'Ecriture, dont le verset : « Tu ne
laboureras point avec un dne et un beeuf attelés ensemble »’, qui semble
indiquer un antagonisme entre ces deux animaux. Le beeuf est non seulement un
animal de trait, mais aussi un objet de sacrifice’ et une source de nourriture’ ; 1l
est encore assimilé au veau d'or, l'idole adorée & la place de Dieu’, et c'est I'un
des quatre animaux de l'Apocalypse’. L'ane est un animal fort', avec la
machoire duquel Samson défait ses ennemis’ ; c'est aussi I'animal humiliant du

U bid. p. 119.

2 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 210.
3 Alain Desgris, Jésus & la Gnose templiére, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1996, p. 119.
4 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 217.

5 Genese I-2.

6 Deutéronome XXIITI-12.

72 Samuel VI-13.

8 1 Samuel XIV-34.

9 Psaumes CVI-20.

10 Apocalypse IV-7.

11 Genese XLIX-14.

12 juges XV-15.
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bonnet d'dne’ en méme temps que la monture du Sauveur. Parmi les autres
mythes célebres mettant en scéne ces deux animaux, il y a le vol des beeufs
d'Apollon par Hermes qui les cache dans une grotte, et 'histoire de Peau-d'ane :
« Vierge qui nous rappelle cette princesse merveilleusement belle, sous sa peau
d'ane misérable, et qui est I'héroine de l'un des contes hermétiques de Charles
Perrault »'. On est 1a en présence de trois principes : le corps de chair de Jésus,
sa nature humaine, et le Christ (sa nature divine). Comme : « Le mot "hamor"”, dne,
en hébreu, est formé sur une racine V7 "homer"” qui signifie "matiere”. Si le
mot dne signifie matiere, le mot taureau, "chor”, peut se relier a une racine N
qui signifie "voir". »', on est tenté d'associer I'dne (matiére) & son corps et le boeuf
(voir) & son Ame individuelle’, mais il faut faire l'inverse car ce qu'on voit, c'est le
corps, tandis que l'ane correspond a la matiére primitive, le limon primordial
mélange de terre et d'eau associ¢ au serpent de la Genese : « Tu m'as revétu de
peau et de chair»’'. L'dne, l'ego, est enfermé dans le corps de chair, le beeuf
« L'opposition entre le beeuf et l'dne, c'est donc également celle de la matiere et
de l'esprit » . Les composantes terrestres de 'homme étant parfois comparées au
diable par les alchimistes, on ne s'étonnera pas qu'ils soient en cela suivis par le
Zohar : « Quand l'esprit du demon appelé "beeuf" et celui appelé "ane"
s'unissent ensemble, le mal arrive dans le monde »". Ce corps identifié est un
voile obscur qu'il s'agira de déchirer, a 1'image du voile du temple lorsque Jésus
perdra son corps de chair quand il mourra’ : « Nous avons, au moyen du sang de
Jeésus, une libre entrée dans le sanctuaire par la route nouvelle et vivante qu'il a
inaugurée pour nous au travers du voile, c'est-a-dire, de sa chair »'. Le beeuf
et I'ane évoquent donc les deux identifications au corps et au mental qui font de
I'étre humain un prisonnier de sa condition ; Lacan parle d'identification a
I'image lors du stade du miroir " et d'identification & 1'ldéal du moi ", il dit aussi
que le but de l'analyse est de s'en défaire: « Le franchissement du mur de
l'identification est possible. Tout un chacun de ceux qui ont vécu jusqu'au bout
avec moi, dans l'analyse didactique, l'expérience analytique sait que ce que je
dis est vrai »". Ces identifications sont par ailleurs liées a la chute d'Adam et a
la peur de la mort : « Le choix entre le court et le long, le bien et le mal est un

1 jérémie XXII-19.

2 Zacharie 1X-9, Matthieu XXI-5.

3 Eugéne Canseliet, Trois anciens Traités Alchimiques, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1975, p. XVL
4 Josy Eisenberg, Armand Abecassis, Jacob, Rachel, Léa et les autres, A Bible ouverte IV.

5 « Dans le Bouddhisme, le beeuf et le buffle représentent I'ego » (David Fontana, Le langage secret des symboles, éditions Solar, 1994, p. 92). On
choisira pourtant de désigner ici par beeuf /'identification au corps.

6 Job X-11.

7 Josy Eisenberg, Armand Abecassis, Jacob, Rachel, Léa et les autres, A Bible ouverte IV, éditions Albin Michel, 1981, p. 341.
8 Zohar IL-6a.

9 Marc XV-38.

10 Hebreux X-20.

11 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 94.

12 Jacques Lacan, Séminaire V, éditions du Seuil, 1998, p. 296.

13 Jacques Lacan, Séminaire X1, éditions du Seuil, 1973, XX-2.
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concept, un attribut dii a l'identification avec le corps »'. « La peur de la mort
est l'amende a payer pour avoir accepté l'identification a un corps »'. On peut
donc supposer que la présence de ces deux animaux pres de Jésus symbolise le
fait que sa naissance implique la chute dans la condition humaine : « Dieu n'est
pas seulement devenu homme, il a assumé une "nature humaine" »'. « Dieu a
envoyé son propre Fils dans une chair semblable a celle du péché »'. Enfin, les
deux animaux et le divin Enfant représentent aussi les trois principes
alchimiques : le beeuf, la chair, est le corps; l'ane, l'ego, est 1'ame ; et, par
¢limination, le divin Enfant est l'esprit ; la trilogie corps-ame-esprit est réputée
étre associée a celle des trois principes Soufre-Mercure-Sel, les correspondances
¢tant les suivantes : d'apres Clément d'Alexandrie 1'ego est le principe féminin
(Mercure), le corps est alors le principe masculin (Soufre) : « Le corps est Adam »
et 1l ne reste plus qu'a associer l'esprit et le Sel. Dans la sainte Trinité, 1'Esprit
est d'ailleurs censé étre le lien, I'amour’, entre le Pére et le Fils.

Jésus a quelquefois été assimilé a 1'ane : « Une terre cuite de la méme époque,
de la collection du duc de Luynes, aujourd'hui au Louvre, représente également
un docteur a téte d'ane avec un livre sous le bras. Caricatures dues aux
ennemis de la foi chrétienne, dira-t-on peut-étre ? Alors, nous demanderons a
ces sceptiques ce qu'ils pensent de ces médailles-amulettes de la fin de I'"Empire
romain, qui portent d'un coté l'effigie d'Alexandre le Grand, casqué de la téte
de lion, et de l'autre un dnon qui tete sa mere. L'une de ces médailles, publiées
au XVIII® siécle par Dom Montfaucon, porte en effet, sous ces animaux,
l'inscription formelle que voici : D.N. IHV.XPS.DEIL.FILIUS (Dominus noster lesus
Christus Dei filius (Notre-Seigneur Jésus-Christ, fils de Dieu)). Certes, saint Jean Chrysostome
proteste, a propos de cette médaille. Contre l'identification du Christ a l'ane ?
Non pas! Contre le fait que figurait au verso le "paien" Alexandre le
Grand ! »'. Ceci laisse penser que la soi-disant caricature du Christ a téte d'ane
du Mont Palatin est en réalit¢ une véritable représentation du Christ, opinion
confortée par l'existence d'autres crucifix a téte d'ane : « J'ai recueilli en Syrie
une petite pierre gravée, qui représente un personnage a téte d'animal,
accompagné d'une croix, rappelant singulierement la fameuse caricature du
Christ onocéphale du mont Palatin » . « Méme Leclercq, tout en reconnaissant
qu'il est suffisamment reconnu a l'heure actuelle que le type iconographique de
l'onocéphale soit relié aux cultes chrétiens hérétiques, émettait des réserves

1 jean Klein, Revue Etre, 1975, n° 2 p. 19.

2 Nisargadatta Maharaj, A la Source de la Conscience, éditions Les Deux Océans, 1991, p. 143.
3 Buvres de Maitre Eckhart, Sermons-traités, éditions Gallimard, 1942, p. 82.

4 Romains VIII-3.

5 A-T. de Limojon de Saint-Didier, Le Triomphe Hermétique, éditions Arche, 1991, p. 134.

6 Anggélus Silésius, Le Pélerin Chérubinique, V-296.

7 Jean Robin, Seth le dieu maudit, III.

8 Charles Clermont-Ganneau dans : Revue critique d'histoire et de littérature, n°31 - 02/08/1879.
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quant a la légitimite de le reconnaitre dans le soi-disant Crucifix
blasphématoire du Palatin, du fait que : "pas une tablette, pas un papyrus ne
montre un homme onocéphale crucifié, et c'est de cela qu'il s'agit..." (Dictionnaire,
3055). L'importance de la découverte de Montagnana tient en ceci qu'il ne peut
plus rester aucun doute sur le fait que cette réserve devrait étre désormais
caduque ».

On peut résoudre cette énigme grace a l'histoire d'Hermes et des beeufs
d'Apollon citée précédemment, sachant qu'Hermes est comme Jésus le Verbe. 11
est dans un premier temps le voleur d'ame, 1'ane au sens péjoratif du terme, puis
le libérateur, I'ane au sens d'initiateur comme indiqué dans l'une des citations ci-
dessus par un docteur a té€te d'ane. C'est bien I'ego, création du langage en tant
que sujet, qui chute dans le péché originel, mais c'est le méme ego qui se lance
dans une voie spirituelle pour tenter d'obtenir la Rédemption. Cet ego n'est
cependant que la nature humaine de Jésus, qui est censé posséder parallélement
une nature divine : « Jésus est appelé "les épaules"” de la semence, et le Christ
en est "la Téte" »'.

La théorie de la double nature n'a par ailleurs pas fait dés le départ 1'unanimit¢ :

Jésus-Christ

seulement humain seulement divin divin €t humain ni divin ni humain
Ebionites Docétisme Angélisme
séparés non séparés
Nestorianisme

distincts indistincts

Orthodoxes Monophysites

Le dogme retenu par 1'Eglise a pour origine les écrits du pape Léon I le
Grand : « Ceux qui nient le mystere de l'Incarnation du Seigneur embrassent
ainsi, pour la perte de leur dme, une abomination, comme si elle était toute
nouvelle et pas encore condamnée. Comme si tout I'Evangile nous enseignait
autre chose que le salut du genre humain en ceux qui croient par ce seul
mystere de la divine miséricorde, mystere selon lequel le Fils unique de Dieu,
egal en tout au Pere, a assumé notre nature, et, tout en restant ce qu'il était, a

1 Sergio Bettini, Nuovo Didaskaleion, n°1 - 1947.
2 Clément d'Alexandrie, Extraits de Théodote, 42-2.
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daigné étre ce qu'il n'était pas, un homme véritable »'. 11 réhabilite ainsi le
patriarche Flavien de Constantinople, qui avait affirmé lors d'un synode local :
« Nous reconnaissons que le Christ est de deux natures apres l'Incarnation en
une hypostase et une personne, confessant un seul Christ, un seul Fils, un seul
Seigneur ».

Ce dogme a ensuite été officialisé au concile de Chalcédoine en 451 : « 4 la
suite des saints Peres, nous enseignons tous a l'unanimité un seul et méme Fils,
Notre-Seigneur Jésus-Christ, complet quant a sa divinité, complet aussi quant a
son humanité, vrai Dieu et en méme temps vrai homme, composé d'une dme
raisonnable et d'un corps, consubstantiel au Pere par sa divinite,
consubstantiel a nous par son humanité, né pour nous dans les derniers temps
de Marie, la Vierge et la Mere de Dieu; nous confessons un seul et méme
Jesus-Christ, Fils unique, que nous reconnaissons étre en deux natures, sans
qu'il y ait ni confusion, ni transformation, ni division, ni séparation entre elles,
car la différence des deux natures n'est nullement supprimée par leur union,
tout au contraire, les attributs de chaque nature sont sauvegardés et subsistent
en une seule personne ».

Cette définition suggere que la Conscience se connait comme Présence pure,
depuis un endroit particulier de 1'espace occupé par son corps « manifesté dans
la chair»'. C'est ce qu'on appellera plus loin : Eveil-pour-soi, le premier a se
présenter lorsqu'on suit la voie de la Rédemption.

Ces deux natures sont respectivement désignées dans les Evangiles par les
termes fils de ['homme et Fils de Dieu : « Qui dit-on que je suis, moi, le fils de
['homme ? [...] Simon Pierre répondit : Tu es le Christ, le Fils du Dieu vivant »
On peut noter au passage que le fils de I'homme étant une production du Fils, il
est le fils du Fils : « Tu enfanteras un fils, et tu lui donneras le nom de Jésus. 1l
sera grand et sera appelé fils d'Elion (<El, grand dieu de Byblos, a été identifié a
Chronos ; Elion, qui parait avoir été le dieu de Beyrouth, l'a été avec Zeus »4) >>5, ce qui
signifierait bien qu'El serait le Pére et Elion le Fils.

Il faudrait a ce point considérer différemment les deux membres du nom Jésus-
Christ : le prénom Jésus désignerait la nature humaine (le fils de I'homme ou fils du
Fils), tandis que Christ désignerait la nature divine (le Fils de Dieu ou plus simplement
le Fils). Mais, bien que la nature humaine soit le fils du Fils, elle n'en a pas pour
autant d'existence autonome car elle n'est qu'une fonction au méme titre que la
digestion. L'homme en tant que conscience vivante est donc en réalité le Fils qui
seul est réel dans tout cet imbroglio, raison pour laquelle le fils de ['homme est
aussi le fils du Fils. C'est sans doute ce qui a fait dire a Cassien : « Qu'y a-t-il
d'uni et d'indivisible en Jésus ? L'homme et Dieu. Celui-la donc qui les aura

UL¢on Ie Grand, Sermon contre Eutychés.

2 | Timothée ITI-16.

3 Matthieu XVI-13 a 16.

4 Robert du Mesnil du Buisson, Nouvelles études sur les dieux et les mythes de Canaan, II-1.
3 Luc 131 & 32.
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separes et disjoints divise Jésus [...] Si le Christ né de Marie n'est pas le méme
que celui qui est né de Dieu, tu faconnes sans aucun doute deux Christ » .

Il est par ailleurs possible que ces notions soient a l'origine d'un étrange verset
de 1'Evangile de Philippe : « Il y a le Fils de I'Homme, et il y a le fils du Fils de
['"Homme. Le Seigneur est le Fils de l'Homme, et le fils du Fils de ['Homme est
celui qui a été créé par le Fils de I'Homme »'. Le texte original est sans doute
grec, mais on n'en connait qu'une version copte dont il y a au moins trois
traductions en frangais, qui plus est contradictoires sur certains points. De ce
verset, certains’ ont déduit que Jésus avait un fils, ce qui est tout a fait possible
et loin d'étre aussi scandaleux que quelques religieux un peu frileux pourraient
le penser. Pourquoi la volonté de Dieu : « Soyez féconds, multipliez, remplissez
la Terre »', serait-elle interdite a Jésus ? En quoi cela serait-il impur en ce qui le
concerne ? C'est d'ailleurs 1a 1'objet du best-seller Da Vinci Code, ce qui ne veut
pas non plus dire pour autant qu'il aurait réellement une descendance ; jusqu'a
preuve du contraire, personne n'en sait rien. Qui plus est, les descendants
d'Einstein ne sont pas des génies, ceux de Napoléon ne sont pas de grands
strateges, ceux de Victor Hugo des poétes ni ceux de Néron des tyrans.
L'Evangile de Philippe est en outre un texte ésotérique, ce qui implique d'avoir
a interpréter symboliquement ce curieux verset. Il faut aussi savoir que
I'Homme avec une majuscule ne désigne pas I'étre humain terrestre dans le
Gnosticisme, mais I'Homme primordial céleste, a savoir: « Le Pere, que l'on
appelle "L'Homme pére de lui-méme" » . L'expression Fils de I'Homme devient
ainsi une redondance pour Fils du Pere. On peut dés lors réécrire ce verset (en
remplagant encore deux autres mots par des synonymes plus adaptés) : « Il y a le Fils, et il
v a le fils du Fils. Le Christ est le Fils, et le fils du Fils est celui qui a été
manifesté par le Fils ».

Remarquons, pour conclure, qu'on se trouve a nouveau, dans cette grotte, avec
cing personnages symboliques, comme c'était le cas au début de I'Evangile de
Luc.

1 jean Cassien, Traité de I'Incarnation, V-X-5 & VI-XIV-1.
2 Evangile de Philippe, 120.

3 Laurence Gardner, L'énigme du Graal, XIV.

4 Genése 1-28.

5 La lettre d'Eugnoste, 8.
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- IV - Rois-Mages.

On trouve mention des Rois-Mages dans I'Evangile de Matthieu et dans
plusieurs textes apocryphes, mis a part le fait qu'il n'est pas précisé qu'ils soient
rois ; c'est Tertullien, s'inspirant du Psaume LXXIIl, qui a introduit ce détail au
II° siécle : « "Les rois d'Arabie et de Saba lui offreront des présents". Car
souvent en Orient les rois étaient aussi des mages »'. Tout ce que l'on apprend
d'eux dans le texte de Matthieu tient dans la nature de leurs offrandes
respectives : l'or, l'encens et la myrrhe’ : « Avec l'or se paie le tribut, l'encens
sert au sacrifice et la myrrhe a ensevelir les morts »'. Jésus est lui-méme le
tribut a payer pour racheter les péchés du monde’. L'encens est briilé pendant les
sacrifices rituels’ ; on l'utilise aussi au cours de la messe au moment de la
communion, il accompagne de son odeur la transsubstantiation: le
« changement de substance du pain et du vin en la substance du corps et du
sang de Jésus-Christ, dans l'eucharistie » . La myrrhe provient d'un arbre dont
l'origine est mythique : Myrrha aurait eu une liaison incestueuse avec son pere,
le ro1 Cyrinas, suite a une intervention d'Aphrodite. Celle-ci changea Myrrha en
arbre, et 1'épée du roi fendant cet arbre en deux permit la naissance d'Adonis,
incarnation de la beauté. C'est de cet arbre que provient une gomme, la myrrhe,
qu'on mélange avec de l'olive pour faire une huile d'onction servant, par
exemple, 4 oindre les morts'. Ceci n'est pas anodin lorsqu'on sait que le mot grec
XpLoToCg (Christos) signifie aussi oint : « C'est ainsi qu'Aaron fut oint par Moise.
Aussi étaient-ils dits "Christs"”, de "chrisma" qui signifie onction et qui donna
aussi son nom au Seigneur » . Par ailleurs, 1'épisode du roi fendant l'arbre est
similaire a celui d'Horeb ot Moise frappe le rocher et qu'il en sort de l'eau’’, ou
lorsque le soldat plante sa lance dans le flanc de J ésus' (suite  quoi le voile du temple

U« Les rois de Tarsis et des iles paieront des tributs, les rois de Séba et de Saba offriront des présents » (Psaumes LXII-10).

2 Tertullien, Contre Marcion, ITI-XIII.

3 Matthicu TI-11.

43 acques de Voragine, La Légende Dorée.

5 Matthieu XXVI-28, Hébreux IX-26.

6 Deutéronome XXXIII-10.

7 Larousse encyclopédique, Librairie Larousse, 1979.

8 Jean XIX-39.

9 Tertullien, Le Baptéme, éditions du Cerf, 1976, p. 87.
10 Nombres XX-11.

11 Jean XIX-34.
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se déchire' ), ou encore quand le dragon terrassé par sainte Marthe est percé a coup
de lance’ ; sauf qu'ici le produit de ce coup d'épée est Adonis. Pour Angelus
Silesius, la myrrhe représenterait le corps, l'or 1'ame, et l'encens l'esprit’, mais il
parait préférable de tenir compte de la nature physique de ces composés : 1'or est
solide, le baume a la myrrhe liquide et la fumée d'encens gazeuse ; ce qui
suggérerait d'associer I'or au corps, la myrrhe a 1'ame, et I'encens a I'esprit.

On peut, parallelement a la trinité terrestre corps-ame-esprit, mettre ces
offrandes en correspondance avec la sainte Trinité : « Le Mage a ['or s'adresse
a l'enfant qu'il reconnait comme le Créateur (le Pére). Et ses deux compagnons
compleétent cet hommage : le Mage a la myrrhe au Rédempteur (le Fils), et le
Mage a l'encens au Dieu présent et agissant invisiblement en chaque coeur et
dans tout le cosmos, a l'Esprit [...]1 S'il y a trois rois et trois dons, c'est que Dieu,
pour le chrétien, est Trinité»'. La matiére solide symbolisée par l'or est
nécessairement composée de la véritable substance du Pére car ce que I'homme
connait de son corps n'est que l'interprétation qu'il fait de ses sensations, y
compris la dissection du monde en atomes et molécules voire quarks (qui ne sont
eux-mémes connus que par des formules mathématiques, & savoir du langage), mais il ignore en
fait ce qu'est réellement la matiére qui compose son corps ou tout autre objet. Le
Fils se manifeste sur Terre dans un complexe corps-mental évoluant, apreés son
Baptéme d'eau, dans le monde aqueux, tandis que I'Esprit est aussi qualifié de
Souffle. Ce dernier étant d'une nature au moins aussi subtile que le feu’, l'air
étant plutot son lieu d'action, on se trouve par surcroit en présence de ce qui fait
briiler I'encens.

On peut ouvrir au passage une parenthese en reprenant une remarque sur le Réel
faite au chapitre traitant du Verbe : Le Réel serait la substance du Pére, faite
d'eau et d'un peu de terre, ayant son action sur la terre ; la substance du Fils
serait par conséquent associée a l'Imaginaire lacanien, fait d'air et d'un peu
d'eau, agissant sur l'eau ; tandis que la substance de I'Esprit serait liée au sens
(verbal), le Symboligque lacanien, faite comme on vient de le dire de feu et d'un
peu d'air, agissant sur l'air. On peut aussi noter que le corps physique est lui-
méme constitué¢ d'un peu de terre et de beaucoup d'eau (60% a 70% selon la science),
I'ame de beaucoup d'air et d'un peu d'eau (le mental), I'esprit de beaucoup de feu et
d'un peu d'air ; tout ceci étant curieusement compatible avec les théories des
philosophes antiques.

On ne possede aucun autre renseignement sur les Rois-Mages dans les
Evangiles canoniques, il faut donc en chercher dans d'autres sources. Le nombre
des Mages n'a pas toujours ¢€té fixé a trois; par exemple, dans 1'Opus

I Matthieu XXVII-51.

2y acques de Voragine, La Légende Dorée.

3 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 111-240.
4 Guy Deleury, Les fétes de Dieu, 1.

SA l'image de Lucifer qui est a la fois « feu issu du feu » (Questions de Barthélemy, 54), et « prince de la puissance de I'air » (Ephésiens 11-2).
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imperfectum in Mattheum : « Aussi ce peuple avait-il choisi dans son sein
douze hommes des plus savants et des plus attachés aux mysteres célestes qu'il
avait chargés d'attendre cette étoile ». C'est sans doute suite a une réflexion sur
le nombre de présents cités dans 1'Evangile que la tradition a choisi ce ternaire
au V°© siécle : « Lorsque les trois mages eurent été conduits par l'éclat d'une
nouvelle étoile pour venir adorer Jésus [..] ils virent un enfant gardant le
silence, tranquille, confié aux soins de sa mere »..

Il en est résult¢ le nom de la triade d'étoiles « Les Trois Rois» de la
constellation d'Orion, située sur la carte céleste entre celles du Taureau et des
Gémeaux (anciennement Jumeaux). Le théme de la Gémellité est d'ailleurs
omniprésent dans le Grand-(Euvre alchimique, et il apparait dans la vie de Jésus
sous plusieurs formes : d'abord un curieux lien entre Jean-Baptiste et Jésus qui a
fait prendre le second pour le premier : « Hérode, ayant entendu parler de
Jésus, dit a ses serviteurs : C'est Jean-Baptiste » . Selon d'autres sources, c'est
Judas qui serait cens¢ étre le jumeau de Jésus : « Judas Thomas le Jumeau de
Jésus »'. « 1l vit le Seigneur sous les traits de Judas [..] Le Seigneur lui
répondit : "Moi, je ne suis pas Judas, mais je suis le frére de Judas" »'. « Judas
devint si semblable a Jésus par son langage et dans son visage que nous crimes
que c'était Jésus |[...] La milice entra et on mit la main sur lui car il était en tout
semblable a Jésus [...] Ils l'emmenerent au mont Calvaire ou on suspendait les
malfaiteurs. La, ils le crucifierent nu pour que la moquerie fut plus grande.
Judas ne faisait rien d'autre que crier»’. On ne peut s'empécher de penser a
I'histoire de Cain et d'Abel ou I'un des deux jumeaux meurt. Enfin, il existe une
étrange histoire gnostique selon laquelle Jésus pourrait étre le jumeau du Saint-
Esprit : « Lorsque tu étais petit, avant que l'Esprit ne fiit descendu sur toi, un
jour que tu te trouvais dans une vigne avec Joseph, l'Esprit vint des Hauteurs et
il s'approcha de moi, dans ma maison. Il te ressemblait, et comme je ne le
connaissais pas, je pensais que c'était toi. Mais I'Esprit me dit : Ou est Jésus,
mon frere, afin que je me joigne a lui ? Lorsqu'il m'eut dit cela, je fus dans
l'embarras et je pensai que c'était un fantome qui désirait m'éprouver. Je le
saisis donc et l'attachai au pied du lit qui était dans ma maison. Puis je suis
allée vous trouver dans le champ, toi et Joseph, et je vous ai trouvés dans la
vigne. Joseph étant occupé a mettre des échalas aux vignes. Il arriva donc que,
lorsque je parlai a Joseph de ce qui s'était passé, tu compris mes paroles, tu te
réjouis et tu dis : Ou est-il, que je le voie ? De toute facon, je l'attendrai en ce
lieu. Et lorsque Joseph t'entendit dire ces paroles, il fut trés troublé. Nous
allames ensemble, nous entrames dans la maison et nous trouvames ['Esprit
attaché au lit. Nous vous regarddmes tous les deux, tu étais pareil a lui. Et lui,

UL¢on Ie Grand, Sermon VII pour I'Epiphanie.

2 Matthieu XIV-1.

3 Evangile de Thomas, logion 1 ; Le livre de Thomas le champion, logion 2.
4 Actes de Thomas, XI.

5 Evangile de Barnabé, 216 & 217.
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qui était attaché au lit, se libéra de ses liens, il te prit dans ses bras et te baisa,
et toi aussi tu le baisas et vous étes devenus une seule et méme personne » .
L'un des jumeaux disparait encore au profit de l'autre, mais cette fois par une
fusion non violente ; les deux personnages étaient méme parfois assimilés aux
premiers siécles de 1'Eglise : « Si nous disons que la chair est I'Eglise et que
I'Esprit est le Christ, c'est donc qu'a outrager la chair, on outrage I'Eglise.
Commettre une telle action, c'est s'exclure de ['Esprit, c'est-a-dire du Christ .
Quant a Judas, sa motivation n'est pas aussi claire qu'une simple traitrise ; selon
certaines sectes gnostiques il aurait pu dénoncer Jésus a sa demande pour I'aider
a accomplir son destin : « Tu les surpasseras tous ! Car tu sacrifieras I'homme
qui me sert d'enveloppe charnelle»’. Ca apparait clairement en ajoutant un
pronom personnel a la traduction anglaise’ : « Tu te sacrifieras, I'homme qui se
vétira de moi » ; conformément a 1'Evangile de Barnabé qui stipule que Judas
aurait pris l'apparence de Jésus pour étre crucifié¢ a sa place.

Dans le livre Arménien de 1'Enfance, les Mages sont : Gaspard, roi de I'Inde, qui
apporte l'encens, Balthazar, roi des Arabes, qui offre 1'or et Melkon, roi des
Perses, qui est venu avec la myrrhe. Mais c'est dans 1'Exerptiones Patrum de
Bede le Vénérable en 735, puis dans une version du Liber Pontificalis, qu'ils ont
trouvé leurs noms définitifs au IXC siécle : « Gaspard offrit l'or, revétu d'un
vétement hyacinthe qui symbolise le mariage ; Balthazar offrit l'encens, vétu
d'orange, son vétement symbolisant la virginité ; Melchior offrit la myrrhe, vétu
de plusieurs couleurs, son vétement symbolisant la pénitence »'. Une tradition
datant probablement du XIV® siécle fait des trois Mages les représentants des
trois continents de I'époque’ : « Les trois Mages représentent mystiquement les
trois parties du monde : Asie, Afrique et Europe, dans lesquelles s'est répartie
I'humanité selon la descendance des trois fils de Noé »', ainsi que des trois ages
de la 8Vie: « Gaspard avait soixante ans, Balthazar quarante et Melchior
vingt » .

Il est difficile de savoir quel Mage apporte quel présent tant les sources sont en
désaccord les unes avec les autres. Le nom Balthazar est cité dans le livre de
Daniel et posséde donc une correspondance directe en hébreu : 3852, qui
signifierait Baal protége le roi. En faisant abstraction de sa diabolisation due au
fait qu'une religion a voulu en évincer une autre, Baal est I'un des trois fils de El

! pistis Sophia, I-61.

2 Homélie du II* siécle, XIV-4.

3 Evangile de Judas.

4 For you will sacrifice the man that clothes me ».

5 Agnellus de Ravenne, Liber Pontificalis.

6 115 furent d'abord issus d'Arabic d'apres Tertullien, puis de Perse selon Prudence.
7 Pseudo-Bede, Expositio in Matthaei Evangelium.

8 Petrus de Natalibus, Catalogus sanctorum, 11-48.
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avec Mot et Yam. Sachant qu'El a été assimilé a Chronos par les Phéniciens', et
ce dernier ayant aussi trois fils, il devient simple de trouver a quels éléments ils
correspondent : Mot-Hades-terre, Yam-Poséidon-eau, Baal-Zeus-air. Balthazar
est traditionnellement un Européen. Melchior vient de I'hébreu "271 (Melki),
encore utilisé dans le nom de Melchisédek ou il a le sens de roi, ce pourquot il
offre 1'or ; la majorité des sources lui donne pour origine un pays Africain. Il
reste I'Asie pour Gaspard, ce qui permet au passage de vérifier que l'attribution
des ages donnée dans la citation précédente correspond bien a la succession des

. A . . 2 .
couleurs dans le Grand-(Euvre, du plus jeune au plus 4gé : noir-blanc-jaune (il
manque le rouge, seulement obtenu a la fin de 'GBuvre, qui pourrait étre ici symbolisé par l'enfant

divin lui-méme) ; ce qui permet du méme coup d'attribuer les offrandes : 1'or pour
Melchior, la myrrhe pour Balthazar et 'encens pour Gaspard.

On féte traditionnellement I'Epiphanie avec la galette des rois ; la matiére de la
galette, la pate, serait le principe masculin tandis que la maniere dont elle est
travaillée, le feuilletage, serait le principe féminin, l'union des deux formant la
pate feuilletée. Le divin Enfant est figuré par la féve, qui est parfois remplacée
par un poisson, en grec ichtus, vxOvuC, initiales de lesus Christos Theou Uios
Soter (Jésus-Christ Fils de Dieu Sauveur). La pate feuilletée est un symbole équivalent
a celui de la terre feuillée’, ou de la superposition des pages d'un livre (comme
celui de I'Apocalypse X-2). Cette derniere image est trés souvent utilisée par les
alchimistes pour lesquels la recherche de la Pierre Philosophale passe
inévitablement par de longues heures consacrées a déchiffrer le sens caché des
écrits de leurs maitres. Lorsque l'auteur en est un authentique Eveill¢, la Parole
de Dieu peut étre transmise par un livre, ouvert pour celui qui en comprend le
sens , et dont la lecture avisée permettrait de recevoir 1'Esprit. On est ainsi en
présence de la matiere du livre, du message qu'il contient et du sens qui se
transmet a celui qui le comprend ; triade analogue a celle du Pére, du Fils et du
Saint-Esprit.

Le dernier symbole majeur de 'Epiphanie est I'étoile des Mages ; son apparition
n'est pas non plus un privilege de Jésus: « La tradition montre que les
messages divins se sont presque toujours accompagnés de passages stellaires
que ce soit pour Confucius (551 avant J.C.), Bouddha, ou chaque fois, une étoile
guida les Sages vers le lieu de leur naissance, que pour Krishna. Mithra, quant
a lui, jaillit du rocher d'une grotte entourée de flammes ; sa naissance était

1 Philon de Byblos, Sur les Juifs.

211 existe aussi un jaune entre le noir et le blanc, mais c'est l'ocre jaune : couleur de la boue (mélange de terre et d'eau) ; celui dont il est
question ici est le jaune d'or. Un tableau d'Andrea Mantegna permettrait de modifier les dges des Mages en liant 'ocre jaune a Gaspard qui
serait alors d'dge mir et offrirait la myrrhe en tenant compte du fait que c'est une terre mélée d'eau. Balthazar serait par conséquent plus
vieux et donnerait l'encens, mais il faudrait pour ¢a que I'encens soit liquide. Ces associations seraient ainsi conformes a 1'Historia Trium
Regum de Jean de Hidelsheim (la répartition des offrandes serait aussi dans le Liber Pontificalis, et celle des nations dans 'Opus imperfectum in Mattheum).

3 «La terre blanche foliée c'est le corps, le ferment c'est I'dme qui lui donne la vie, l'eau intermédiaire c'est l'esprit » (Roger Bacon, Miroir
d'Alchimie, éditions Arché Milano, 1974, p. 89).

4 Clest sans doute ce que I'Ecriture entend par le fait que les Apotres comprennent toutes les langues aprés avoir regu 'Esprit (Ac. 11-4).
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faite en présence de bergers»'. D'aprés le Protévangile de Jacques, I'étoile
s'arréte sur le sommet de la grotte, tandis que Grégoire de Tours prétend qu'elle
serait tombée dans un puits a Bethléem. L'étoile intervient a deux niveaux dans
I'Ecriture : d'abord, elle tombe sur Terre’ ; puis, elle se releve de sa chute’. Ca
ressemble beaucoup a l'histoire de I'homme qui chute avec Adam et se releve
dans la Rédemption avec le Christ : « Moi, Jésus, je suis l'étoile brillante du
matin »'. 1l faut noter que l'on tient pour acquis que 1'étoile qui tombe a terre
dans Isaie’ est I'ange déchu Lucifer dont le nom signifie en latin : qui apporte la
lumiere, étoile du matin, et qui est bien le fils de 1'Aurore dans la mythologie
gréco-romaine. Dans Ezéchiel, celui qui est jeté a terre est un chérubin
protecteur qui se trouvait dans le jardin d'Eden’, et le Zohar, citant Daniel et les
Psaumes’, affirme que, si la Vérité a été jetée a terre, elle en sortira de méme
sous la forme du Juste' ; on retrouve la le théme de la chute et de la
Rédemption. Un hymne de saint Ambroise dit : « Non pas de la semence d'un
homme, mais d'un souffle mystérieux le Verbe de Dieu s'est fait chair» ; or,
Lucifer est le correspondant du grec Heosphoros, fils de Eos (la vierge Aurore) et
d'Astreos (le vent de l'aube) , qui est comme Jésus le fils d'une vierge et d'un
souffle : « On donnait souvent a la pierre brute, impure, matérielle et grossiere,
[""image du diable" [..] Or, cette figure, destinée a représenter la matiere
initiale de I'(Euvre, humanisée sous l'aspect de "Lucifer"”, était le symbole de
notre "pierre angulaire”»'. Bernard Biebel ajoute: « Tout comme lastre
miraculeux conduisant les Mages d'Orient jusqu'a la caverne ou se trouvait
caché l'enfant Jésus nouveau né, Lucifer, l'Astre de Sapience, est le signe
assuré, annongant au sage inquisiteur, la naissance du Fils du Soleil au sein de
la matiére mére »". Cette opération se retrouve dans 'Evangile de Matthieu :
« Tu es Pierre, et sur cette pierre je batirai mon Eglise [...] Mais Jésus, se
retournant, dit a Pierre : Arriere de moi, Satan » . Par la suite, Pierre reniera
trois fois Jésus", et il devra lui prouver trois fois son amour' ; on est toujours
dans la mouvance : chute-rédemption. L'étoile a ainsi deux rdles distincts : « Le

1 Alain Desgris, Jésus & la Gnose templiere, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1996, p. 121.
2 Esate XIV-12, Apocalypse VIII-10 & IX-1.

3 Nombres XXIV-17, 2 Pierre I-19.

4 Apocalypse XXII-16.

5 « Te voila tombé du ciel, astre brillant, fils de l'aurore ! Tu es abattu a terre » (Esaie XIV-12).
6 Ezéchiel XXVII-13 & 17.

7 Daniel VII-12, Psaumes LXXXV-12.

8 Zohar I-25b.

9 Ambroise de Milan, Hymne 5, éditions du Cerf, 1992, p. 272. La traduction choisie est citée dans: Fulcanelli, Les Demeures
Philosophales, éditions Pauvert, 1979, 1 p. 47.

10 Robert Graves, Les Mythes grecs I, éditions Fayard (Pluriel), 1967, p. 165.

11 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 61.

12 Bernard Biebel dans : Henri de Lintaut, I'Aurore, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1978, p. 28.
13 Matthieu XVI-18 & 23.

14 Matthieu XXVI-75.

15 Jean XXI-17.
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signe radiant se dédouble sur les matériaux philosophiques obtenus au début
du travail. 1l brille alors sur l'eau blanche, s'inscrit plus modestement sur la
terre noire et s'identifie de la sorte a la planete de qui chacun sait que, sous le
nom de Lucifer, elle annonce le jour, et que, sous celui de Vesper, elle précede
la nuit»'. «Il v a donc deux étoiles qui, nonobstant l'invraisemblance, n'en
forment qu'une. Celle qui brille sur la Vierge mystique, — a la fois "notre
mere" et la "mer hermétique", — annonce la conception et n'est que le reflet de
l'autre qui précede l'avenement miraculeux du Fils. Car si la Vierge céleste est
encore appelée stella matutina, I'"étoile du matin" ; ce n'est pourtant qu'une
simple image réfléchie par le "miroir de la sagesse" »’.

On se trouve par conséquent avec un symbole qui nous rappelle que I'homme a
été créé a l'image de Dieu’; et, comme c'est le « Christ qui est l'image de
Dieu »4, soit 'homme a été créé en étant directement le Christ, soit 1l ne 1'était
que potentiellement.

Il y a ainsi trois étapes importantes : d'abord 1'état édénique mais chaotique, ou
les principes qui constituent 'homme sont mélangés dans un état confus, suivi
de la chute, dans laquelle les éléments sont séparés, avec pour conséquence les
tribulations de la nature humaine : « Jusqu'a ce jour, la création toute entiere
soupire et souffre les douleurs de l'enfantement » ; vient ensuite la Rédemption
ou I'homme retrouve 1'image de Dieu dans le Christ : « Mes enfants, pour qui
j'éprouve de nouveau les douleurs de l'enfantement, jusqu'a ce que Christ soit
formé en vous»’. L'étoile des Mages représente donc aussi le désir de
transcendance qui conduit I'homme déchu a rechercher la Rédemption pour
sortir de sa triste condition humaine ; elle est le symbole de cette chaleur que
I'on ressent au plus profond de soi lorsqu'on regoit I'Esprit par le biais de
paroles de vérité aptes a chasser les nuages de I'égocentrisme, ceux-la mémes
qui cachaient le soleil de la Conscience pure.

! Histoire de la philosophie hermétique.

2 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 21.
3 Genése 1-26.

42 Corinthiens IV-4.

> Romains VIII-22.

6 Galates IV-19.
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-V - Enfance.

« Le huitieme jour, auquel l'enfant devait étre circoncis, étant arrivé, on
lui donna le nom de Jésus »'. Pour Lacan, il ne fait aucun doute que ce rite sert a
marquer dans la chair une étape importante du développement psychique :
« N'oublions pas les incarnations religieuses ou nous reconnaissons le
complexe de castration, la circoncision, par exemple, pour l'appeler par son
nom ». Clest a ce moment 1a que I'enfant se voit attribuer un prénom, comme
Abram a vu son nom changé en Abraham en méme temps que le rite obligatoire
de la circoncision était institué pour sa descendance’ : « C'est de pére en fils que
la castration se transmet »'. C'est une matérialisation de l'enfant & l'intérieur du
monde symbolique, 13 ot les choses sont nommées’ ; il s'agit en effet de « cette
incarnation du sujet qui s'appelle la castration»’, ou lindividu posséde
maintenant une persona, un masque public. « La castration c'est, en somme,
fabriqué comme ¢a — on soustrait a quelqu'un son désir, et, en échange, c'est
lui qu'on donne & quelqu'un d'autre — dans l'occasion, a l'ordre social »'. Ce
rite marque ainsi le début du manque existentiel primitif fondé par I'entrée de
plein pied dans le monde du langage ou, conduit par I'espoir de combler un vide
intérieur sans fond, I'homme est condamné a étre I'esclave du désir, dont seule la
Rédemption pourra l'en délivrer suite & une quéte de vérité : « L'amour de la
vérité, c'est l'amour de cette faiblesse dont nous avons soulevé le voile, c'est
l'amour de ceci que la vérité cache, et qui s'appelle la castration »". La plupart
des aspirants a cette vérité butteront sur I'écueil constitué par la sombre
perspective de leur propre disparition : « L'action symbolique de la castration
choisit son signe, qui est emprunté au domaine imaginaire. Quelque chose dans
l'image de l'autre est choisi pour porter la marque d'un manque, qui est ce
manque méme par ou le vivant, parce qu'il est humain, c'est-a-dire en rapport
avec le langage, s'apercoit comme exclu de l'omnitude des désirs, comme

! Luc m-21.

2 Jacques Lacan, Séminaire V, éditions du Seuil, 1998, p. 308.

3 Genése XVII-10.

4 Jacques Lacan, Séminaire XVII, éditions du Seuil, 1991, p. 141.

3 Genése 11-19.

6 Jacques Lacan, Revue Ornicar, Navarin éditeur diffusion Seuil, 1984, n° 29 p. 14.
7 Jacques Lacan, Séminaire VIII, éditions du Seuil, 1991, p. 380.

8 Jacques Lacan, Séminaire XVII, éditions du Seuil, 1991, p. 58.
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quelque chose de limité, de local, comme une créature, a l'occasion comme un
chainon dans la lignée vitale, un de ceux par lesquels la vie passe » . On est a
nouveau renvoy¢ a cette dialectique impitoyable qui lie les organes sexuels et la
peur de la mort. Une autre composante de la castration, ou de la circoncision,
est I'objet qui sert a opérer : « "Le glaive", c'est-a-dire la circoncision, selon le
verset : "Fais-toi des glaives de silex et circoncis les enfants d'Israél (Josué V-
2)"»'. Comme le signale une nouvelle fois Lacan : « L'organe n'est apporté et
abordé que transformé en signifiant, et pour étre transformé en signifiant, il est
tranché »’. On peut constater 1a I'évolution ayant eu lieu entre l'ancienne loi et
la nouvelle : « La circoncision c'est celle du cceur, selon l'esprit et non selon la
lettre »'. En effet, le glaive qui sert a trancher l'organe est désormais la parole :
« 1l faut bien s'apercevoir que ce n'est pas avec le couteau que nous disséquons,
mais avec des concepts »'. Saint Paul disait déja: « L'épée de l'esprit est la
parole de Dieu»', et Philon d'Alexandrie faisait, dans son Quis rerum
divinarum heres sit, un exposé¢ complet sur le logos tranchant: « Le logos
diviseur est grossiérement comparé a un couteau que Dieu aiguise » . Clest
ainsi que, dans I'Evangile, le pere, en l'occurrence Zacharie, ne retrouve la
parole qu'aprés avoir nommé son fils'. Comme on I'a vu, la circoncision de Jésus
est le rite qui marque son entrée dans le monde du langage ; il y sera comme
tout le monde victime d'un désir impossible a satisfaire : « C'est ici le début
d'une faim perpétuelle, qui ne sera jamais rassasiée. 1l s'agit du tourment
"intérieur"” et de l'aspiration de la puissance d'"aimer" et de l'esprit créé envers
le bien incréé. L'esprit, desirant "jouir" et étant "réclamé" et invité par Dieu a
cela, en veut toujours l'accomplissement » . Pire, l'instrument symbolique qui
lui permettrait d'assouvir une part de ce désir est en méme temps celui qui le
met face a sa plus grande peur, a savoir la perspective de sa propre mort : « //
pria s'il était possible, que cette heure s'éloigne de lui»" . « Moi (Jésus) je
craignais la mort pour vous prouver, par cette crainte, la réalité de la chair que
Jj'ai revétue »

La derniere remarque que l'on peut faire concerne le fait que la circoncision a
lieu le huitieme jour, en supposant que les numéros des jours se correspondent
dans tout le Pentateuque. La création se faisant en sept jours, on peut ainsi
imaginer qu'il s'agirait symboliquement des mémes jours dans le Lévitique :

1 Jacques Lacan, Séminaire V, éditions du Seuil, 1998, p. 464.

2 Midrach Rabba, Beréchit XXI-9.

3 Jacques Lacan, Séminaire VIII, éditions du Seuil, 1991, p. 274.

4 Romains I1-29.

5 Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 8.

6 Ephésiens VI-17.

7 Marguerite Harl, introduction de : Philon d'Alexandrie, Quis rerum divinarum heres sit, éditions du Cerf, 1966, p. 83.
8 Luc I-64.

9 Jan van Ruusbroec, Les noces spirituelles 2.2235.

10 Marc XIV-35.

1 Ephrem le Syrien, Commentaire du Diatessaron.
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« Un beeuf, un agneau ou une chévre', quand il naitra, restera sept jours avec
sa mere ; des le huitieme jour et les suivants, il sera agréé pour étre offert a
I'Eternel en sacrifice consumé par le feu»'. Les sept jours de la création
seraient en conséquence des jours maternels tandis qu'on offre l'enfant a Dieu
par la circoncision le huitieme jour ; il est dés lors soumis au complexe de
castration, en relation avec son pere et avec la loi : « La castration suppose la
subjectivité de I'dutre en tant que lieu de sa loi», sacrifié sur l'autel de
I'égocentrisme. Le dixiéme jour est le jour des expiations' et le quatorziéme
celui de la Paque, célébrant la sortie du pays d'Egypte’ mais aussi l'entrée dans
le désert car le chemin qui libére de la parole castratrice est encore long : « Le
quatorzieme jour, au soir, vous mangerez des pains sans levain jusqu'au soir du
vingt-et-uniéme jour »°. On peut faire ici une nouvelle référence aux arcanes
majeurs du tarot, ou le huitieme est La Justice, dont les attributs sont 1'épée et la
balance, la castration étant elle-méme associ¢e au glaive et a la loi paternelle
dans son acte de création du monde du langage : « Tout a été créé a l'aide de la
Loi ; et toute la création est renfermée dans la Loi » .

Jésus étant maintenant entré de plein pied dans la condition humaine, son destin
va se poursuivre selon une logique découverte par la psychanalyse ; en effet,
celui qui représente l'autorité paternelle va tenter de le faire mourir : « Alors,
Hérode envoya tuer tous les enfants de deux ans et au-dessous » . Cette histoire’
est similaire a celle du bébé Moise que sa mére déposa dans une corbeille pour
le sauver de Pharaon', ou du mythe de Chronos dévorant ses enfants, ce qui
contraint la mére de Zeus a le cacher dans une caverne en Crete. Il y a deux
composantes dans cette histoire : ceux qui meurent et celui qui est sauvé ; on
pourrait méme dire que la multitude est sacrifiée pour que 1'élu survive. C'est ce
qui se passe au début de l'existence de tout individu: des millions de
spermatozoides partent a l'assaut de 1'ovule qu'un seul d'entre eux parviendra a
féconder . 11 est possible que le processus mis en ceuvre dans cette lutte soit

! Le mot hébreu qui signifie chévre, 1v, signifie aussi force ; aussi peut-il remplacer 1'ane pour symboliser le corps. Nous obtenons ainsi les
trois principes alchimiques conformément a ce qu'on a dit précédemment de I'ane et du beeuf, I'agneau représentant le troisiéme principe.

2 Levitique XXII-27.

3 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 732.
4 Levitique XXII-27.

5 Exode XII-6.

6 Exode XII-18.

7 Zohar 1-205b.

8 Matthieu II-16.

9 Parmi les petits problémes posés par 'Evangile, il y a celui-ci : Que devint Jean-Baptiste 4 ce moment 13 ? Le protévangile de Jacques nous
répond qu'Elisabeth le cacha a l'intérieur d'une montagne qui s'ouvrit pour la circonstance ; on est toujours dans le méme mythe.

10 Op notera au passage la ressemblance symbolique entre la corbeille tressée contenant le baigneur et la galette des rois.
1 Exode 1-22.

12 Chacun des spermatozoides contient potentiellement une partie de la conscience d'un étre humain. On peut remarquer a ce propos que le
fait de ne pas se souvenir d'une époque de l'existence ne prouve pas qu'on n'était pas conscients a ce moment 1a ; il est donc impossible de
deéfinir l'instant ou notre conscience est apparue. Mais, s'il n'y a pas vraiment d'objection a affirmer qu'un feetus est conscient dans le ventre
maternel, il parait nettement plus improbable de faire remonter la conscience avant l'instant de la fécondation ; il n'y a pourtant aucune réelle
certitude. Le principe qui va devenir la conscience dépend-il de l'existence d'un cerveau ? N'est-il pas présent sous une forme ou sous une
autre dans toutes les cellules ? Auquel cas ne serait-il pas présent dans le spermatozoide et 'ovule ? Bienheureux qui connaitrait la réponse a
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enregistré quelque part dans notre psychisme, et qu'il soit a 1'origine du mythe
associé au massacre des Innocents. Dans le méme registre, supposons qu'un étre
humain parvenu a la Rédemption laisse un message, comme par exemple un
livre. La multitude des individus qui vont le lire se divise en quatre catégories :
ceux qui ne vont pas étre intéresseés, ceux qui vont s'enfermer dans un systéme
dogmatique’, ceux qui vont comprendre le sens du message sans réussir a le
réaliser, et les rares €lus qui parviendront jusqu'a la Rédemption. Jésus racontait
déja cette histoire dans la parabole du semeur’. Ainsi, le méme message peut
entrainer des milliers de personnes dans une hypnose idéologique pour que
seule une poignée d'individus soient sauves ; pire, le message original est bien
souvent détourné au profit d'une structure hiérarchique n'ayant d'autre but
qu'augmenter son pouvoir sur les masses. On en revient a la méme histoire : le
chef tue symboliquement l'esprit de ses administrés afin de conserver le
pouvoir ; mais, de temps en temps, quelqu'un parvient a se distinguer de ses
semblables : c'est 1'élu, I'oint du Seigneur. C'est slirement pour cette raison que
des centaines de générations entretiennent des rites dont elles ignorent le sens
profond, dans l'espoir qu'un jour le message ainsi transmis atteigne la bonne
personne ; ce serait la une stratégie implantée dans la Nature pour servir
I'Esprit : « Souviens toi que pour qu'Adam fiit éclairé de la lumiere terrestre,
des milliers d'étres aux vétements verts furent brilés par l'affliction. Pour que
Noé fiit sauvé dans l'arche, des milliers de corps furent privés de la vie. Des
milliers de moucherons tomberent sur l'armée d'Abrahah, pour l'obliger a lever
le siege de la Mecque, des milliers d'enfants eurent la téte tranchée par l'ordre
du pharaon, pour que Moise vit Dieu. Des milliers d'hommes prirent la ceinture
des chrétiens pour que Jésus fiit le dépositaire des secrets de Dieu. Des milliers
d'ames et de cceurs furent au pillage pour que Mahomet montat une nuit au
ciel... Si tu voyais le monde briilé jusqu'au coeur par le feu, ce ne serait qu'un
songe. Les milliers d'dmes qui tombent sans cesse dans cet océan sans limites
ne sont qu'une légére et imperceptible rosée » .

D'apres les alchimistes, le sang rouge des Innocents est un « "Esprit universel”,
corporifié dans les minéraux sous le nom de "Soufre". On ne peut l'obtenir
qu'en décomposant ce que la nature avait d'abord assemblé ; il est donc
nécessaire que le corps périsse, qu'il soit crucifié et qu'il meure si l'on veut
extraire I'"dme", "vie métallique" et "Rosée céleste”, qu'il tenait enfermée » .
On a ici un symbolisme analogue a la récupération par Joseph d'Arimathie du
sang de Jésus dans le Graal lors de la crucifixion. Ce sang est destiné a étre « /e

ces questions autrement que par une simple opinion sans fondement. Il en va de méme de la mémoire : ne pas se souvenir d'un événement ne
prouve pas qu'il n'est pas enregistré quelque part, c'est le cas des souvenirs de la trés petite enfance. De méme, des enfants ayant eu un
jumeau mort dans le ventre maternel en conservent une trace dans leur psychisme ; alors, quand se situe véritablement le commencement ?
U« La lettre tue, mais l'esprit vivifie » (2 Co. 111-6).
2 Matthieu XIII-4, 8.

3 Farid Ed-Din Attar, Le Langage des Oiseaux.

4 Fulcanelli, Le Mystéere des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 138.
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bain o le Soleil et la Lune vont se baigner »'. L'opération réalisée ici est la
séparation du Soufre et du Mercure, qui avaient été préalablement unis, afin de
les laver et dissoudre’ dans leur propre sang pour les purifier, avant de pouvoir
les réunir a nouveau dans la suite du Grand-(Euvre.

Voila donc les parents de Jésus obligés de fuir en Egypte’. Le sens du mot
Egypte nous est en partie donné par I'Apocalypse de Jean : « Et leurs cadavres
seront sur la place de la grande ville, qui est appelée, dans un sens spirituel,
Sodome et Egypte, la méme ou leur Seigneur a été crucifié »'. Or, Jésus a été
crucifié sur le Golgotha, qui signifie lieu du crdne’ ; 'Egypte de 1'époque serait
ainsi la terre du culte de la personnalité, dans laquelle Jésus va s'identifier a son
ego. Ainsi I'étre humain €égocentrique en arrive-t-il a croire que le centre de son
étre est situé a l'intérieur de sa téte ! C'est sans doute parce que la vue, 1'ouie, le
golt, l'odorat et le don de la parole sont concentrés dans cette zone de notre
corps que nous y placons aussi notre pensée, et la connaissance du fait que le
cerveau est situé au méme endroit n'a pu que renforcer cette opinion. Cette
facon de voir n'est pas sans conséquences ; en particulier, l'une des étapes du
Grand-(Euvre s'appelle la décapitation, et un auteur contemporain a €crit un
livre destiné a libérer les gens de la dictature de 1'ego qui s'intitule : Vivre sans
téte”.

Enel prétend que les hiéroglyphes utilisés pour traduire le mot Egypte signifient
aussi ferre noire ; a ce mot, dans son dictionnaire mytho-hermétique, A.-J.
Pernety renvoie a la poudre noire: Matiere des Sages en putréfaction. La
putréfaction est 1'une des premieres étapes du Grand-(Euvre, associée au noir,
I'une des trois couleurs qui doivent se manifester au cours des opérations
alchimiques, les deux suivantes étant le blanc et le rouge. Ces trois couleurs
sont a l'origine des drapeaux de nombreux pays ; le noir est parfois remplacé par
du bleu foncé comme dans le drapeau frangais, ou le blanc par du jaune comme
dans le drapeau belge. Qui plus est, la putréfaction est censée s'achever par la
décapitation. C.-G. Jung précise que : « La sortie d'Egypte signifie la sortie du
corps qui est une petite Egypte »'. Les Egyptiens sont parfois remplacés par les
Ethiopiens dans d'autres récits’, ou par le Lybien Simon de Cyréne au moment
de la crucifixion”. On trouve encore une allusion a la fin de cette étape
alchimique dans I'histoire de Moise, lorsqu'il tue I'Egyptien’, juste avant qu'il

AT, de Limojon de Saint-Didier, Le Triomphe Hermétique, éditions Arche, 1991, p. 142.
2 « La solution du corps ne se fait que dans son propre sang » (Ibid. p. 110).

3 Matthieu I1-14.

4 Apocalypse XI-8.

> Matthieu XXVII-33.

6 Douglas Harding, Vivre sans téte, éditions Le courrier du livre, 1978.

7 Enel, Les origines de la Genése, éditions Maisonneuve & Larose, 1985, p. Xx1v.

8 Carl Gustav Jung, Mysterium conjunctionis, éditions Albin Michel, 1980, T. I p. 250.
9 Ibid. p. 68. Ces pays sont aussi cités, par exemple, dans Da. XI-43 ou Is. XX-5.

10 Mare XV-21.

11 Exode TI-12.
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ne soit contacté par Dieu dans le buisson ardent ; le Zohar nous livre le sens de
cette allégorie : « Moise est appelé "Egyptien"... Par le mot "Egyptiens”,
I'Ecriture désigne la sensualité. C'est pourquoi Dieu a dit : "Je te tirerai de la
prison des Egyptiens", ce qui veut dire: Je te délivrerai des penchants
grossiers du corps »'. Par suite, si Jésus pénétre en Egypte, cela signifie qu'il va
passer par le stade du miroir, le complexe d'(Edipe, le (ou les) narcissisme(s), et
ainsi de suite, jusqu'a sa compléete identification au corps (le beeuf), €t au mental
(rane). Ces deux identifications sont encore symbolisées par la béte de la Terre
ou Béhémoth, et par la béte de la mer ou Léviathan. Le livre des Psaumes
fournit a ce propos une amusante anecdote : « Léviathan que tu formas pour te
rire de lui»', qui confirme l'aspect ludique pour Dieu d'avoir mis en scéne
l'identification a 1'ego.

Son retour en Israél marquera alors le début du processus de Rédemption ; car si
Jésus accepte de revétir totalement la condition humaine, il se doit d'accepter
aussi le processus de Rédemption qui en fait partie intégrante : « Le Fils lui-
méme, qui est établi comme Rédempteur du Tout a eu besoin de la Rédemption,
lui aussi, qui s'était fait homme, s'étant soumis lui-méme a tout ce qui nous est
nécessaire, a nous qui, dans la chair, sommes son Assemblée »'. « Jésus aussi
avait besoin de "Rédemption" [..] "Il a pris", nous dit-on, "la forme de
l'esclave”, non seulement sa chair, au moment de sa venue, mais encore son
essence qu'il tire de sa situation de sujet » . Si Jésus n'avait pas pleinement
assumé toutes les faiblesses humaines, on aurait pu lui faire les mémes
objections que Memnoch dans le roman d'Anne Rice : « Ensevelissez dans ce
desert l'absolue certitude que vous étes Dieu. Ensuite, vous souffrirez comme
souffrent les hommes »°. Et si 'on pousse le raisonnement au méme point que
Carpocrate : « Il (Carpocrate) dit d'autre part que Notre-Seigneur Jésus est né de
Joseph, comme tous les hommes sont nés de la semence d'un homme et d'une
femme, qu'il est semblable a tous »'. Ce serait nécessaire selon Joseph Benner :
« Le contact Divin est nécessaire et doit étre donné ; mais seul peut le donner
celui qui a sondé les profondeurs et gravi les hauteurs de ['expérience
humaine ; en M'ayant pris comme Guide et Interpréte, et Moi Seul ! »".

! Saint-Paul affirme que I'Ancien Testament contient des allégories dans I'épitre aux Galates [V-26.
2 Zohar I-7a & TI-25a.

3 Psaumes CIV-26.

4 Traité Tripartite, 28.

5 Clément d'Alexandrie, Extraits de Théodote, 22-7, 19-5.

6 Anne Rice, Memnoch le démon, 17.

7 Epiphane de Salamine, Panarion, XXIII-1-6.

87 oseph Benner, La Vie Impersonnelle, XVIII-18.
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- VI - Baptéme.

La référence la plus curieuse au baptéme se trouve dans une épitre de
saint Paul : « Ayant été ensevelis avec lui (Christ) par le baptéme, vous étes aussi
ressuscités en lui et avec lui, par la foi en la puissance de Dieu» . Jacob
Beehme dit que : « Le baptéme plante I'homme Christ dans notre sol »'.

Il y a trois personnages dans cet épisode de 'Evangile : Jean-Baptiste, Jésus et
la colombe pour I'Esprit-Saint, et un élément : I'eau ; saint Paul nous aide un peu
a y voir clair concernant 1'Esprit : « Votre corps est le temple du Saint-Esprit ;
I'Esprit de Dieu habite en vous ». Jean a recu I'Esprit-Saint lorsque Marie a
salué Elisabeth et que cette derniére a été « remplie du Saint-Esprit »'. Car : « Il
(Jean-Baptiste) sera rempli de I'Esprit-Saint dés le sein de sa mére»’. 1l peut
ensuite le transmettre a Jésus, ce qui change le statut de ce dernier : « Tu es mon
Fils, aujourd'hui je t'ai engendré »'. Tout se passe comme si l'existence de Jésus
correspondait jusque-la au voyage d'un spermatozoide vers l'ovule ; le Baptéme
dans le Jourdain, descente et incorporation de I'Esprit dans la maticre
alchimique, représenterait ainsi l'union de l'ovule et du spermatozoide en un
seul corps destiné a étre plant¢ dans les eaux maternelles de la matrice :
« Michael Maier n'hésite pas a nous montrer la copulation du soleil et de la
lune des sages dans l'eau pure d'une caverne »'. C'est ainsi un nouvel étre qui
vient a l'existence: le Fils. Il devient dés lors un Eveillé-pour-soi et vit
désormais symboliquement dans un monde d'eau, retour a 1'état édénique,
comparable a I'existence du foetus dans le liquide amniotique.

Comme le précise par ailleurs Jacob Beehme : « Le Baptéme n'est point dans
l'eau seulement, mais dans la parole et la foi, dont l'eau n'est qu'un moyen »".
On est une nouvelle fois en présence de la parole : « Vous étes manifestement
une lettre de Christ, écrite non avec de l'encre, mais avec I'Esprit du Dieu
vivant, non sur des tables de pierre, mais sur des tables de chair, sur les

! Colossiens II-12.

2 Jacob Boehme, Le livre des sacrements, éditions L'Age d'Homme, 1984, p. 44.

3 1 Corinthiens VI-19 & ITI-16.

4 Luc 1-41.

3 Luc I-15.

6 Luc IM-22.

7 Altus, Eugeéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 79.
8 Ibid. p. 48.
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ceeurs » . Lacan lui-méme rapporte le baptéme a une affaire de nom :
« Commence ensuite cette élaboration extraordinaire qui se termine par ce
bouleversant auto-baptéme, lorsqu'il prononce son propre prénom. Nous
touchons la du doigt, sous sa forme la plus réduite, le rapport fondamental de
I'homme au langage ». L'émergence du Fils de Dieu est donc aussi une affaire
de langage car le bavardage incessant de I'ego constitue une couche de nuages
qui cache le soleil du véritable Soi.

Dans le Bouddhisme Zen, le maitre pose parfois une €énigme trés courte au
disciple ; on appelle ¢ca un koan, contenant le plus souvent un illogisme. La
seule réponse possible au koan consiste a « franchir le mur du langage » selon
l'expression de Lacan’, c'est a dire & planter 'Esprit du Bouddha dans la terre de
son ame : « Ce retournement de conscience est appelé "passer sur l'autre rive"
dans le Siitra du ceeur »'. Voici un exemple de koan : « Quand on rencontre en
chemin un homme qui pénétre la Voie, on ne lui répond ni par la parole ni par
le silence. Dites : comment lui répondre ? ». Le disciple doit prouver, dans sa
facon de répondre, qu'il sait ce que signifie réellement situer son esprit en
dehors du langage, au lieu d'étre simplement identifié au moi dont Lacan
affirme qu'il est un signifiant, un objet de ce méme langage. Quelqu'un répondra
peut-&tre une absurdité du genre : « L'herbe au bord du chemin », et obtiendra
gain de cause ; mais, si un autre essaie de reprendre cette réponse, cela prouvera
seulement qu'il I'a lue quelque part, ce qui n'était pas conceptuel au départ I'est
devenu dans la répétition. Un autre trouvera une explication savante a cette
réponse ; il dira par exemple qu'il faut montrer a 'homme qui pénetre la Voie
que I'on suit le chemin tout droit sans se laisser distraire par les objets des sens
représentés par 1'herbe : c'est toujours du langage. La tromperie est impossible :
seul celui qui vit authentiquement 1'incarnation de 1'Esprit est capable de bien la
dire. Comme l'affirme saint Paul : « L'Esprit lui-méme rend témoignage a notre
esprit que nous sommes enfants de Dieu »" ; ce verset exprime aussi bien ce qui
se passe pendant le Baptéme de Jésus, que le moment ou le disciple résout le
koan du maitre.

La graine a ¢été plantée, elle a grandi dans I'obscurité de la terre, mais elle vient
de percer la croiite terrestre, fin de /'‘Fuvre au noir des alchimistes, pour
continuer son périple a la lumiére du Soleil, d'abord dans 1'eau, dont il faudra
ensuite franchir la surface pour s'épanouir en plein air et achever ainsi /'Euvre
au blanc.

12 Corinthiens IT1-3.

2 Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 119.

3 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 308, 316.

4 Janine Coursin, Le gotit du Zen, éditions Gallimard, 1993, p. 13.

5 Cité dans : Eulalie Steens, Le livre de la sagesse Zen, éditions du Rocher, 1995, p. 102. Une réponse donnée dans ce livre est : « Un coup
de poing dans la joue a vous briser la face ».

6 Romains VIII-16.
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On trouve un symbolisme analogue dans de nombreuses sources, dont le déluge
de Nog : le patriarche lache successivement un corbeau et deux colombes avant
d'étre sir que la Terre est suffisamment asséchée'. En assimilant les eaux du
baptéme a celles du déluge, le corbeau serait la matiére noire putréfice :
« Lorsque Saturne recoit le baptéme dans les eaux mémes qu'il secrete, le noir
corbeau s'échappe »'. La premiére colombe est l'analogue de celle qui descend
sur Jésus lors du Baptéme d'eau pour lui porter le Saint-Esprit : « La colombe
est l'esprit qui refusionne avec le dépét corporel aprés la putréfaction »'. « Le
symbolisme de la colombe a trait au second ceuvre dont les voyages du blanc
volatil ouvrent l'entrée. Vers la septieme réitération du processus, c'est-a-dire
vers le septieme jour, la terre, qui était noire et obscure, tout au deébut, revét
une couleur blanche et de plus en plus brillante »'. L'asséchement de la Terre
correspondrait ensuite aux quarante jours de Jésus dans le désert : « Par le
sable, toutes les humidités superflues sont desséchées »'.

A titre anecdotique, I'araméen fournit un curieux détail sur le lieu ou Jean
baptisait, dans lequel intervient le symbole de la colombe : «Jean aussi
baptisait a Aenon, prés de Salim, parce qu'il y avait la beaucoup d'eau »'. « Le
verset s'éclaire avec la compréhension des noms sémitiques. En grec, "Aenon"
(Aivay) ne signifie rien. En syriaque, il s'agit de "In Yan", "Source de la
colombe ou "(Eil de la colombe" (en araméen : 1177 (OINIVN), composé de IV (OIN, source
ou @il) et 1" (IVN, colombe)). "Salim" (Zaiein), non plus, ne signifie rien en grec. En
hébreu, ou en araméen, il est question de plénitude et de paix, comme dans
"chalom" »'.

La matic¢re noire étant a la fois symbolisée par le corbeau ou le diable, on se
trouve avec une analogie aux tentations dans le désert, ou Jésus se débarrasse de
Satan comme la matiere alchimique doit se séparer se sa partie putréfiée : « Tu
sépareras la terre du feu, le subtil de ['épais, doucement, avec grande
industrie » .

L'ordre des deux derniéres tentations est distinct dans les Evangiles de Matthieu
et Luc : « Le tentateur, s'étant approché, lui dit : Si tu es Fils de Dieu, ordonne
que ces pierres deviennent des pains [...] Le Diable le transporta dans la ville
sainte, le placa sur le haut du temple, et lui dit : Si tu es Fils de Dieu, jette-toi
en bas ; car il est écrit : Il donnera des ordres a ses anges a ton sujet ; Et ils te

! Genese VII-7 a 12.

2 Alexander Roob, Alchimie & Mystique, éditions Taschen, 1997, p. 198.

3 Alexander Roob, Alchimie & Mystique, éditions Taschen, 1997, p. 198.

4 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 248.

5 Matthieu IV-1.

6 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 199.
7 Jean 111-23.

8 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

9 Table d'Emeraude.
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porteront sur les mains, De peur que ton pied ne heurte contre une pierre |...] Le
Diable le transporta encore sur une montagne tres élevée, lui montra tous les
royaumes du monde et leur gloire, et lui dit : Je te donnerai toutes ces choses,
Si tu te prosternes et m'adores »'. « Le Diable lui dit : Si tu es Fils de Dieu,
ordonne a cette pierre qu'elle devienne du pain [...] Le Diable, 'ayant élevé, lui
montra en un instant tous les royaumes de la Terre, et lui dit : Je te donnerai
toute cette puissance, et la gloire de ces royaumes ; car elle m'a été donnée, et
je la donne a qui je veux. Si donc tu te prosternes devant moi, elle sera toute a
toi [...] Le Diable le conduisit encore a Jérusalem, le plaga sur le haut du
temple, et lui dit : Si tu es Fils de Dieu, jette-toi d'ici en bas ; car il est écrit : 1l
donnera des ordres a ses anges a ton sujet, Afin qu'ils te gardent ; et : Ils te
porteront sur les mains, De peur que ton pied ne heurte contre une pierre ».

On peut éventuellement s'en tenir a 1'ordre préconisé dans La Vie Impersonnelle,
qui est celui de Matthieu : « Je vous conduis ensuite dans le monde appelé
Deésert dans Mon autre Révélation, pour vous y éprouver, vous rendre fort, et
vous habituer a l'usage Impersonnel de Mes Attributs Divins. Je vous place face
aux trois grandes Tentations du Pouvoir, de la Domination et de la
Possession » . Dans la premiére, le pouvoir dont il s'agit est le pouvoir magique
ou occulte. En ce qui concerne la seconde, le mot anglais rendu ici par
Domination est Self-Righteousness (Droiture pour Soi) qu'Héléne Baron traduit* par
Orgueil de la Vertu propre, Suzanne Glachant par Orgueil du mérite personnel,
et Sylvie Fortier par Outrecuidance. 11 s'agit cependant d'une sorte
d'invincibilité forcée, comme si I'on pouvait se montrer capricieux et imposer a
Dieu de fournir une protection complete a tout moment. Le mot anglais pour la
troisieme est Ambition dans les premicres €ditions de La Vie Impersonnelle
(choix conservé par Héléne Baron) et Money dans les suivantes (adopté par Suzanne Glachant
et Sylvie Fortier), ce qui se rapproche davantage des Evangiles. Ca permet qui plus
est de mettre I'accent sur un aspect trés important de ces tentations : Satan lui
demande dans la premicre d'ordonner verbalement aux pierres de se transmuter
en pain ; il est censé se mettre physiquement en danger dans la seconde pour
forcer Dieu a intervenir; Satan souhaite mettre son propre pouvoir a
contribution dans la troisieme. Jésus utiliserait donc a chaque fois un pouvoir
extérieur sur lequel il n'a aucun contrdle ; la suite de I'Evangile va d'ailleurs
dans ce sens car Jésus ne fait rien d'autre qu'utiliser sa foi pour réaliser ses
miracles : « Pére, je te rends grdces de ce que tu m'as exaucé » . Il n'a pas
d'autre pouvoir que de demander des faveurs a Dieu, voila pourquoi les

1 Matthieu I11-3 4 9.
2 LucIv-3all.
3 Joseph Benner, La Vie Impersonnelle, XVI-6.

41 y a a ce jour cinq traductions frangaises connues de La Vie Impersonnelle : Une d'Hélene Baron éditée en 1928 et en 1948, une de
Suzanne Glachant éditée en 1937, une seconde (Iégérement différente de la premicre) d'Héléne Baron éditée depuis 1961, une de Sylvie Fortier
éditée en 2012, une de Christian Face publiée sur le site InLibroVeritas depuis 2011. Celles qui sont utilisées ici sont la seconde d'Hélene
Baron et celle de Christian Face (qui présente l'avantage de prendre en compte toutes les versions proposées par Joseph Benner entre 1914 et 1942).

5 Jean XI-41.
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tentations de Satan sont pour lui sans intérét ! Il n'y a aucun avantage durable a
étre le chouchou du patron, il vaut mieux devenir le patron !

Il y a par ailleurs plusieurs baptémes car Jésus, déja baptisé par Jean, ajoute :
« Il est un baptéme dont je dois étre baptisé, et combien il me tarde qu'il soit
accompli ». On peut considérer la naissance dans notre monde comme un
Baptéme de terre, tandis que le baptéme de Jean est de manicre évidente un
Baptéme d'eau: « Moi, je vous baptise d'eau, pour vous amener a la
repentance ; mais celui qui vient apres moi... vous baptisera du Saint-Esprit et
du feu »'. L'usage consiste a assimiler le baptéme du Saint-Esprit avec celui du
feu ; mais il s'agit dans le texte grec du mvevuouw) (preuma), traduit en hébreu
par M7 (rouah), le Souffle. On se trouverait donc la avec d'abord un Baptéme
d'air, puis un Baptéme de feu, a la suite desquels : « Si un homme ne nait d'eau
et d'Esprit, il ne peut entrer dans le royaume de Dieu » . Comme dit Tertullien :
« 1l y a encore pour nous un second baptéme, unique lui aussi, le baptéme de
sang dont le Seigneur a dit qu'il devait étre baptisée, bien qu'il l'ait déja été. 1l
etait venu en effet, comme l'a écrit Jean, "par l'eau et par le sang" (1 Jean V-6),
par l'eau pour étre baptisé, par le sang pour étre glorifie : "Il y avait deux
baptémes en Notre-Seigneur : le baptéme d'eau et celui de la croix™. De la
méme facon, par l'eau, il fait de nous des appelés ; par le sang, des élus. Ces
deux baptémes jaillirent ensemble de la blessure de son coté percé, car ceux qui
croient en son sang ont encore a étre lavés dans l'eau et ceux qui sont lavés
dans l'eau ont encore a l'étre dans leur sang. Ce baptéme remplace le bain
d'eau lorsqu'on ne l'a pas recu, il le rend lorsqu'on l'a perdu ». Ainsi, plutdt
que d'associer le sang au feu, on le liera plutot a 'oxygene qu'il véhicule, donc a
l'air, l'existence des trois Baptémes étant attestée par un écrit gnostique et
I'Aurora Consurgens (1X) : « Au Saint-Esprit est attribuée la bonte, lui par qui
les choses terrestres deviennent célestes et cela d'une triple facon : en baptisant
par l'eau, le sang et les flammes ». « Ainsi y a-t-il également trois baptémes : le
premier est souffle, le deuxiéme est feu, le troisiéme est eau »'.

L'Esprit intervient lors de chacun des Baptémes : il est entré dans l'oreille de
Marie pour le Baptéme de terre, il est descendu sous la forme d'une colombe
pendant le Baptéme d'eau, il s'est éleve a la fin de la crucifixion : « Baissant la
téte, il rendit I'Esprit » , et il est redescendu sur Terre pour la Pentecote. Il est

1 Luc X11-50.

2 Matthieu TI-11.

3 Jean 11-5.

4 Ephrem le Syrien, Commentaire du Diatessaron.

5 Tertullien, Le Baptéme, éditions du Cerf, 1976, p. 104.

6 Eerit sans titre, 122. Le mot traduit ici par souffle est le copte TIN€Y qui en lettres grecques ferait wvev (pneu), le début de pneuma. Ces
deux mots entretiennent probablement les mémes rapports que leurs dérivés frangais pneu et pneumatique (dans lesquels il faut souffler pour les
gonfler). André Wauthier traduit TINeY par esprit, ce qui est aussi la signification de pneuma, dont un autre sens est souffle (d'ou vient par
exemple le nom poumon).

7 Jean XIX-30.
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d'ailleurs €écrit : « Car il y en a trois qui rendent temoignage : l'Esprit, l'eau et le
sang, et les trois sont d'accord » (I'Esprit dont il s'agit 13 est donc I'igné, fait de feu).

Le Baptéme de terre marque la naissance dans le monde physique en tant
qu'ego, pleinement instauré aprés le stade du miroir. Il faut ensuite se
débarrasser de ses plus grands troubles psychiques, dont fait bien souvent partie
un complexe d'Edipe mal résolu, pour réussir a entrer dans I'Eveil-pour-soi
instauré par le Baptéme d'eau. Vient apres ca l'expérience de sa propre mort,
pour Jésus ce fut la crucifixion, douloureux Baptéme d'air ou de sang. Ca
expliquerait pourquoi les personnes ayant vécu une NDE voient bien souvent le
monde sous un jour plus spirituel apres leur retour du coma. Il est évidemment
toujours possible de contester leurs dires (aspiration dans le tunnel pour aboutir dans un
espace lumineux plein d'amour), car elles ne sont au bout du compte pas décédées.
Elles ont pourtant vécu une expérience de mort, réelle ou symbolique, qui les a
profondément transformées, mais pas aussi marquante que le véritable Baptéme
d'air qui, lui, permet l'entrée dans le grand Eveil.

L'état initial consistait donc a vivre humainement dans le monde terrestre, sous
le joug de la double identification au corps et au mental. L'Eveillé-pour-soi
vivrait quant a lui dans un monde aqueux, a la manieére d'un animal, toujours
présent a la tdiche du moment présent, bien qu'il le fasse a partir d'un corps
continuant a se déplacer dans l'espace. Le grand Eveillé se ressentirait quant a
lui comme une conscience immuable et immobile autour de laquelle se
présenteraient des perceptions formant un monde aérien, dont l'issue ne serait
plus la mort mais 1'Ascension. Il y vivrait a la maniere d'un grand arbre. Enfin,
le quatrieme Baptéme, de feu, correspondrait a la Pentecote, ou I'Esprit
descendrait sur Terre pour remplacer le principe ayant réalisé 1'Ascension ; ce
serait le dernier passage, du végétal au minéral si I'on poursuit I'analogie avec
les régnes naturels : humain-animal-végétal-minéral. A moins que l'on ne
considére les habitants du monde de feu comme les indissociables cellules d'un
unique organisme divin, auquel cas la progression serait: humain-animal-
vegetal-cellulaire ; la cellule est en effet, avant la molécule ou l'atome, le
composant commun aux trois principaux régnes du vivant. Dans cette
perspective, les quatre éléments devraient étre complété d'un cinquieme,
commun a l'hindouisme et a Aristote, pour y situer le régne minéral, 1'éther :
« Ce qui dans le corps est dur procéde de l'élément terre ; ce qui est liquide
procede de l'eau ; ce qui est chaud procéde du feu ; ce qui est mobile procede
de l'air ; ce qui est creux procéde de I'éther »'. « Dans la pensée que le premier
Corps est différent de la terre, du feu, de l'air et de l'eau, les Anciens ont donné

1] Jean v-7 & 8.
2 Expérience de mort imminente, ce sont des personnes qui sont restées cliniquement mortes pendant un certain temps avant de revenir a la
vie.

3 Sariraka Upanishad.
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le nom d'éther au lieu le plus éleve, dérivant son appellation du fait qu'il court
perpétuellement pendant I'éternité du temps » .

Ainsi, conformément aux textes fondateurs de I'Alchimie, l'esprit est descendu
du feu jusqu'a la terre, du minéral (ou du cellulaire) jusqu'a I'humain, pour aboutir a
une conscience autonome douée du langage, a partir de laquelle il va remonter
jusqu'au feu tout en conservant cette identité durement acquise ; d'abord une
évolution (au sens darwinien), puis une involution (mais pas au sens régressif du terme).
C'est 1a le scénario du jeu de la Conscience, mis en place pour vivre son Réve
actuel.

1 Aristote, Traité du ciel, I-3.
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- VII - Les noces.

C'est lors des noces de Cana que Jésus accomplit son premier miracle : il
change l'eau en vin. L'eau et le vin sont également associés lors de la Cene :
« Que ce vin doive étre mélé d'eau, le Seigneur nous le montre » . « Comme le
Vin sacré était trop fort pour leurs dmes, il a fallu le couper d'eau »* ; le vin est
ensuite assimilé au sang qui coule, mélangé a l'eau (la lymphe), de la plaie du
Christ apres le coup de lance qui conclut la crucifixion. Canseliet assimile la
Vierge « avec le "vase de nature" des vieux alchimistes, constitué de "terre
adamique”, qui contient leur Mercure ou "vin des sages”, de méme que le Graal
renferme le "vin eucharistique” » ; et, comme Jésus nous dit ailleurs : « Je suis
la vraie vigne »', on en déduit : « Que la vigne est le symbole reconnu de la
"pierre des philosophes". Par la suite, c'est de cette vigne que l'alchimiste
devra extraire le suc, afin d'en obtenir "ses deux vins", dont l'un est "blanc" et
l'autre "rouge”». Ceci est comparable a l'accouchement ou la matiére
philosophale, la mére : « Ta femme est comme une vigne féconde »°, perd les
eaux et donne naissance au vin. Le vin contient, métaphoriquement ou non, un
esprit volatil qui pénétre I'ame humaine aprés absorption en se manifestant sous
forme d'ivresse, considérée a la fois comme une bénédiction ou une calamité
selon son degré et son utilisation : joie et inspiration, ou abrutissement et
agressivité : « Le vin est l'image de I'"arbre" ; il est vivifiant ou meurtrier,
selon la maniére dont on en use»'. On en revient au théme du massacre des
Innocents au vu de la faible proportion d'humains transfigurés par l'alcool
contre 1'immense majorité de ceux qui s'en trouvent définitivement détruits, sans
oublier son influence néfaste sur la sécurité routiere : on peut mourir a cause de
l'ivresse d'un autre. Ces aspects contradictoires sont tous deux présents dans la
Bible : « Le vin est moqueur, quiconque en fait excés n'est pas sage» . « La

! Fauste de Riez, Homélie sur le corps et le sang du Christ, 8.

2 Zohar 11I-189a.

3 Eugene Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 90.

4 Jean XV-1.

5 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 242.
6 Psaumes CXXVIII-3.

7 Allusion a I'Arbre de Vie et 4 l'arbre de la connaissance du bien et du mal.

8 Zohar I1-169b.

9 Proverbes XX-1.
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vigne leur répondit : Mon vin réjouit Dieu et les hommes » . L'homme est une
coupe destinée a se remplir de I'esprit du vin, mélé d'eau pour éviter une trop
grande ivresse : « Il est nuisible de boire seulement du vin ou seulement de
l'eau, tandis que le vin mélée a l'eau est agréable et produit une délicieuse
Jjouissance »'. 1l n'est évidemment pas question ici de goits culinaires mais du
mélange des éléments, ou l'esprit du vin est un feu que 1'eau tempere : « Des
langues, semblables a des langues de feu, leur apparurent, et se poserent sur
chacun d'eux. Et ils furent tous remplis du Saint-Esprit». On peut ainsi
considérer qu'apres les noces de Cana, Jésus est prét a se lancer dans son
ministére, qui consiste aussi a faire pénétrer l'esprit dans la matiére, en
particulier dans I'humanité des apotres.

Il y a dans I'Ancien Testament un rite bien précis consacrant a Dieu l'aspirant au
Naziréat, ou le sacrificateur et 1'éléve s'abstenaient de vin: « Afin que vous
puissiez distinguer ce qui est saint de ce qui est profane, ce qui est pur de ce qui
est impur »'. Aprés ¢a, le sacrificateur accomplissait le rite, « ensuite le naziréen
pourra boire du vin »'. On retrouve dans ces versets un symbolisme analogue a
celui qui lie Jésus et Jean-Baptiste a condition, comme 1'a fait Gérald Messadi¢’,
d'assimiler naziréen et nazaréen : « Il sera appelé le Nazaréen»'. En effet :
« Jean-Baptiste est venu, ne mangeant pas de pain et ne buvant pas de vin >>8,
quand Jésus « est un mangeur et un buveur » . Il semblerait donc que, dans cette
histoire, nous en soyons au moment ou Jésus a le droit de boire le vin défendu a
Jean-Baptiste, ce qui sonne probablement le glas de Jean et l'heure du
commencement de la mission christique, dont la conclusion biblique sera la
descente de I'Esprit lors de la Pentecote.

Enfin, le repas de noces est a mettre en correspondance avec celui de la Céne,
comme si le second était la poursuite du premier, les noces préfigurant elles-
mémes celles de 'agneau dans 1'Apocalypse : « Heureux ceux qui sont appelés
au festin des noces de l'agneau ! [..] Et je vis descendre du ciel, d'aupres de
Dieu, la ville sainte, la nouvelle Jérusalem, préparée comme une épouse qui
s'est parée pour son époux » .

1 Juges IX-13.

2 2 Maccabées XV-39.

3 Actes I1-3.

4 Lévitique X-9.

5 Nombres VI-19.

6 Gérald Messadié, L'homme qui devint Dieu, Les sources, éditions Robert Laffont/Le livre de poche, 1989, p. 132.
7 Matthieu 11-23.

8 Luc VII-33.

9 Luc VII-34,

10 Apocalypse XIX-9 & XXI-2.
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- VIII - Bethesda.

« A Jérusalem, prés de la porte des brebis, il y a une piscine qui s'appelle
en hébreu Beit-Hasda, et qui a cing portiques. Sous ces portiques étaient
couchés en grand nombre des malades, des aveugles, des boiteux, des
paralytiques, qui attendaient le mouvement de l'eau ; car un ange descendait de
temps en temps dans la piscine, et agitait l'eau ; et celui qui y descendait le
premier aprés que l'eau avait été agitée était guéri, quelle que fiit sa maladie » .
La porte des brebis (ou des moutons) est aussi appelée Probatique. L'épisode peut
prendre par ailleurs tout son sens si 1'on cite cet autre verset dans lequel Jésus
dit : « Je suis la porte des brebis » ; en assimilant les brebis aux chercheurs de
vérité, ils devront a un moment donner passer la porte étroite : « Entrez par la
porte étroite. Car large est la porte, spacieux est le chemin qui menent a la
perdition, et il y en a beaucoup qui entrent par la. Mais étroite est la porte,
resserré le chemin qui ménent a la Vie, et il y en a peu qui les trouvent »'. Par
ailleurs : « Selon la tradition syriaque, la Sainte Vierge est la brebis qui a
enfanté l'agneau de la Vie »' ; Jésus est donc passé par la porte d'une brebis
pour venir au monde et, par effet miroir, il est lui-méme la porte qui permet aux
brebis de se rendre 1a d'ou il est venu.

Le nom de la piscine diffeére selon les versions : « Le nom donné a la piscine
varie suivant les manuscrits : Bézatha, Belzetha, Bethsaida ou Bethesda.
Bezatha était le nom du quartier ou la piscine était située. Il semble qu'on doive
retenir Bethesda, forme grecque d'un terme araméen signifiant "maison des
deux bassins"» . Dans certains manuscrits grecs de I'Evangile’ on trouve
BT]GCO(GG, (Betzata, hébreu: W'7-I21 (maison des oliviers)) ; dans le Codex de Beéze
BnACeBa (Belzetha) ; dans la Vulgate Bethsaida (Maison de la Pécherie’) ; chez Jean
Chrysostome Bethesda (Maison de miséricorde’) : « Il y a, a Jérusalem, prés de la

Jean V-2 2 4.

2 Jean X-7.

3 Matthieu VII-13 & 14.

4 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

5 Jean-Guy Pagé, Connaitre I'amour du Christ qui surpasse toute connaissance.

6 par exemple la troisiéme édition d'Aland, Black, Martini, Metzger et Wikgren.

7 Olivier Odelain & Raymond Séguineau, Dictionnaire des noms propres de la Bible.

8 Olivier Odelain & Raymond Séguineau, Dictionnaire des noms propres de la Bible.
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piscine probatique le lieu — dit en araméen Beth-Hesda » . Certains ont encore
émis I'hypothése que ce nom pourrait venir de NIWWR-M"2 (Bethaschada, maison de
Ueffusion), ou VOOR-"2 (Bethestav, maison du portique)z. La traduction retenue en

hébreu moderne, RO7-"2 (Beit-Hasda), issue de la Peshitta et aussi choisie par
André Chouraqui, signifie maison de miséricorde, d'ou la présence des malades
et des infirmes. En considérant la maison comme une métaphore du corps
humain, les cinq portiques représenteraient alors ses organes de perception, les
cing sens: « Ces cing portiques représentent les cing sens qui nous
maintiennent au niveau du monde sensible avec le cortége d'infirmités et de
souffrances qui lui sont attachées » .

Le péché originel a rendu I'homme psychiquement aveugle et en proie a de
nombreuses infirmités spirituelles. Son complexe corps-mental peut ainsi étre
considéré comme une maison de pauvreté nécessitant la miséricorde divine :
« Notre ame est, certes, malade parce qu'elle est dans une maison de pauvreté,
ou la matiere blesse les yeux, voulant ['aveugler,; c'est pourquoi elle
s'empresse vers le Logos et se le met sur les yeux comme un baume, qui les
ouvre, rejetant la cécite »'. Cette derniére citation relie sans conteste les
piscines de Bethesda et Siloé : « Il (Jésus) cracha a terre, fit de la boue avec sa
salive, enduisit avec cette boue les yeux de l'aveugle et lui dit : "Va te laver a la
piscine de Siloé" — ce qui veut dire : Envoyé. L'aveugle s'en alla donc, il se
lava et revint en voyant clair » ; il ne faudrait pas pour autant les assimiler
selon Louis-Claude Fillion : « D'autres confondent les piscines de Bethesda et
de Siloé¢, suivant l'ancien exemple de Prudence, Apotheosis, [...] ; l'évangéliste
lui-méme renverse cette opinion en distinguant nettement les piscines ['une de
l'autre ».

De temps a autre, le destin fait un signe a certains €tres humains, ce qui peut
signifier symboliquement qu'un ange du ciel agite les eaux de leur mental : « Le
mental est comparable a une substance liquide »'. Rappelons que le dieu latin
correspondant a Hermes, le Verbe, est Mercure et que le mercure est un métal
liquide ; les alchimistes en ont tiré leur troisieme élément : le Mercure, qui
forme une trinit¢é avec le Sel et le Soufre. Le Soufre symbolise le corps
souffrant, la maison de pauvreté, tandis que le Mercure représente 1'eau de la
piscine, a savoir I'ego. Quant au Sel, c'est la petite touche de divin qui sert a
troubler les eaux, au sens de trouble spirituel, appelée ici ange. Le mental déchu
est en rapport direct avec le Mercure alchimique, lui-méme en relation

! Joachim Jeremias, The rediscovery of Bethesda.

2 Vulgate traduite et commentée par Louis Claude Fillion.
3 fric Edelmann, Jésus parlait araméen.

4 Doctrine péremptoire (ou : Enseignement d'autorité), 15.

3 Jean IX-7 & 8.

6 Nisargadatta Maharaj, entretien du 07/07/79.



-55-

symbolique avec le métal dont la surface brillante est assimilée a un miroir, car
il s'y refléte une image du monde recue par le biais de la perception. Enfin, celui
qui profite du mouvement de l'eau produit par l'ange, le malade, se trouve
automatiquement engagé sur la voie de la guérison psychique, encore appelée
Rédemption, Voie Spirituelle ou Grand-(Euvre : « Le soir, on amena aupres de
Jesus plusieurs déemoniaques. Il chassa les démons par sa parole, et il guérit
tous les malades » .

Il n'est en outre pas impossible que I'ange qui agite I'eau soit Raphaél : « Cet
archange, dont le nom signifie "Dieu Guérit", fut envoyé par Dieu, comme
l'"Ange qui venait mouvoir l'eau dans la piscine probatique, pour guérir
Tobie »’. Paul Claudel franchit le pas en assimilant les deux : « Ce n'est pas
pour rien que I'Evangile du 24 octobre nous laisse entendre que l'ange qui, de
temps en temps, agitait les eaux de la piscine de Bethesda n'était autre que ce
méme Raphaél » .

Jésus profita de sa présence en ce lieu pour guérir un malade’, ce qui provoqua
un scandale car 1'événement s'était produit le jour du sabbat : « Le sabbat a été
fait pour l'homme, et non l'homme pour le sabbat, de sorte que le Fils de
I'homme est maitre méme du sabbat » . Cette opération a au moins eu le mérite
de démontrer que Jésus possédait les attributs de Raphaél, bien qu'il ait aussi
possédé ceux de Gabriel dont le nom vient de 1'hébreu 78123, de racine 723
(ghibor), qui signifie étre fort, homme ou coq. Il est effectivement curieux qu'une
des fonctions de cet ange soit la méme que celle du coq, a savoir annoncer le
retour de la lumiere ; il est de plus un instructeur : « Gabriel, que j'avais vu
précédemment dans une vision, s'approcha de moi d'un vol rapide, au moment
de l'offrande du soir. Il m'instruisit, et s'entretint avec moi ». Enfin, Jésus
possede l'attribut de Michel consistant a étre comme Dieu : « Moi et le Pere
nous sommes un » , et il est le chef des armées célestes : « Puisque les hommes
et les anges sont destinés a jouir de la gloire divine, c'est avec raison qu'on dit
que le Christ est le chef des anges et des hommes »'. Ce poste n'est pas anodin
car il a été, selon les traditions, attribué a Métatron : « Métatron est le chef de
toutes les légions célestes » ; ou a Lucifer, avant qu'il ne le céde a Michel : « Je
t'en conjure, Michel, par ton fils chéri qui t'a accordé le pouvoir sur tous ses
anges, qui l'a enlevé a Satan le malfaisant, qui t'en a fait présent et t'a

I Matthieu VIII-16.

2 Missel vespéral romain de 1936, Le 24 octobre.

3 paul Claudel, Les aventures de Sophie - Le livre de Tobie.

4 Jean V-529.

> Mare 11-27.

6 Daniel IX-21 & 22.

7 Jean X-30.

8 Thomas d'Aquin, Somme théologique, tertia pars - question 8 - article 4.

9 Zohar, complément Midrash Ha-Neelam, Mathnitin, I-6a.
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commandé de le dépouiller de la gloire, de la dignité et du pouvoir » . On peut
toujours s'en sortir en assimilant Métatron a Lucifer avant la chute, qui se serait
séparé en Michel et Satan, a l'instar des grands étres du film Dark Crystal, le
commandement céleste ayant alors été conservé par le coté du bien, et le
terrestre par l'autre moiti€ : « Je (Satan) te (a Jésus) donnerai toute cette puissance,
et la gloire de ces royaumes (sur Terre) ; car elle m'a été donnée »'. 1l reste
cependant un dilemme concernant cette fonction entre Michel et Jésus ; les
Témoins de Jéhovah l'ont réglé en affirmant l'identité entre les deux: « [/
apparait donc que le Fils de Dieu était connu sous le nom de Michel avant de
venir sur Terre et que c'est aussi son nom depuis son retour au Ciel ou il réside
en qualité de Fils glorifié de Dieu » . Le Livre d'Urantia est du méme avis : « Le
mental divin de Micaél savait qu'il avait fait de son mieux pour les douze
apotres, mais le ceeur humain de Jésus eut souhaité que davantage eiit été fait
avant de les laisser seuls dans le monde » . Selon l'esprit ayant communiqué ce
livre par channeling, Michel serait la nature divine, le Christ, tandis que le
prénom Jésus se rapporterait a la nature humaine : « Jésus est appelé "les
epaules"” de la semence, et le Christ en est "la Téte" ». Ou bien, si 1'on en croit
ce qui précede, le Christ pourrait a loisir endosser 1'aspect sous lequel on le
considere : Michel, Gabriel, Raphaél, voire d'autres.

Concernant l'action de guérir les malades, Patrick Calame met en évidence la
métaphore désignant plutdt la guérison spirituelle que physique : « "Homme" se
dit en araméen "gabrd". La racine signifie "force", "virilité". On la retrouve
dans le nom de l'ange Gabriel, qui signifie "Puissance de Dieu". "Lépreux" se
dit "garbd". Ces deux mots sont si ressemblants qu'ils pourraient étre
confondus, sans une lecture attentive. "Gabra", "garba" ; inversion des lettres,
désordre. Jésus remet en ordre le lépreux (garbda) qui redevient un homme
vigoureux (gabrad) ». « Un lépreux (N2 (garbd)) s'étant approché se prosterna
devant lui, et dit : Seigneur, si tu le veux, tu peux me rendre pur. Jésus étendit
la main, le toucha, et dit: Je le veux, sois pur. Aussitot il fut purifié de sa
lepre » . « Je (Jaire) suis homme (W23 (gabrd)) SOUmis @ autorité » .

Le rapport de Jésus avec l'eau apparait relativement important prés de cette
piscine, comme pour faire appel a celle du Jourdain, lieu de son Baptéme. Et ¢a
ne s'arréte pas la: Il a rencontré ses premiers disciples au bord de 1'eau, des

! priére de Bartos.

2 Luc IV-6.

3 Comment raisonner a partir des Ecritures, éditions Watch Tower Bible and Tract Society of Pennsylvania, p. 212.
4 Le Livre d'Urantia, fascicule 182.

5 Clément d'Alexandrie, Extraits de Théodote, 42-2.

6 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

7 Matthieu VIII-2 & 3.

8 Matthicu VIIL-9.
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pécheurs pour lesquels il a mis en scéne une péche miraculeuse'. Il y en aura
une seconde aprés sa résurrection ou I'on nous dit qu'il fiit pris 153 poissons’, ce
nombre n'étant pas choisi au hasard car il est la somme des dix-sept premiers
entiers : 1+2+3+4+5+..+14+15+16+17 = 153. Peut-étre est-ce en rapport avec le
dix-septieme arcane majeur du tarot (I'Etoile) qui, apres €tre tombée sur Terre lors
de la naissance de Jésus, aspire a remonter au Ciel. Il a aussi apais€¢ une
tempéte’ et marché sur l'eau’,

Vivant préalablement comme tout un chacun dans le monde terrestre, il est entré
aprés son Baptéme d'eau dans le statut d'Eveillé-pour-soi, grace auquel il a vécu
depuis lors dans le monde d'eau. Il restait malgré tout capable de retourner
momentanément dans le monde de terre, ce qui correspond dans 1'Evangile & ses
nombreux voyages dans le désert, sans doute pour mieux pouvoir communiquer
avec son entourage ; car ce désert est: « "Madberd", de la racine hébraique
"davar”, "parler". Le désert est le lieu privilégié de la Parole »'. Le désert est
donc plus précisément le monde du langage, le symbolique lacanien.

Patrick Calame remarque qu'il y a en araméen deux mots distincts pour dire
désert, contrairement au grec et au latin : madbera (1727R), qui a comme on
vient de le dire un rapport avec la parole, et hourbd (172X, hébreu : 77277) « avec le
sens de "destruction”, "aridité” »°. La traduction des Evangiles en hébreu ne
coincide pas toujours avec la Peshitta concernant le choix du second mot ; c'est
I'Evangile de Marc qui posséde les meilleures correspondances’. Ils sont le plus
en accord quand Jésus subit les tentations dans le désert du sujet du langage’, la
civilisation humaine ordinaire dans laquelle finalement chacun est seul, ou
quand il se retire du monde en un désert de désolation dans lequel une foule va
le suivre et le contraindre a pratiquer les multiplications.

1 Luc v-6.

2 Jean XXI-6.

3 Matthieu XTII-47.

4 Matthieu XIV-25, Marc VI-48.

SPatrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

6 Ibid.

7 Matthieu : deux correspondances sur sept occurrences, Marc : quatre sur cing, Luc : trois sur sept.

8 0n peut considérer qu'il y a identité entre le sujet du langage et 'ego : « Notre ego prend racine dans notre centre du langage » (Jill Bolte
Taylor, Voyage au-dela de mon cerveau, 3).
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- IX - Sermon sur la montagne.

Le Sermon sur la montagne commence par les béatitudes ; il y a un débat
sur la traduction depuis le grec de la premiére d'entre elles car le mot srrwyou
(ptokoi) qui signifie pauvre, veut aussi dire humble, qui se cache. Ainsi, au lieu
d'« Heureux les pauvres d'esprit», on pourrait comprendre : « Heureux les
humbles en esprit », ou : « Heureux ceux qui cachent leur esprit » . Le suivantes
décrivent un certain nombre de qualités ou de malheurs aptes a pousser un
individu sur la Voie, ce qu'on a appelé le feu secret des alchimistes. L'Evangile
de Luc ne cite, contrairement a Matthieu, que la moitié de ces béatitudes, mais il
les complete par les conditions opposées, qui produisent l'effet inverse en
interdisant l'acces a la Voie.

Suivent quelques perles alchimiques : « Vous étes le sel de la Terre [...] Vous
étes la lumiere du monde |...] Je suis venu non pour abolir mais pour accomplir
[..] Il ne disparaitra pas un seul iota de la loi jusqu'a ce que tout soit
accompli ». Jésus commente aprés ¢a une partie des dix commandements, les
agrémentant de deux notions essentielles : le tétralemme et le karma.

La logique construite autour des deux poles oui/non est appelée le dilemme ; le
philosophe indien Nagarjuna a introduit au deuxi¢me siécle une autre forme de
logique batie autour des quatre pdles oui/non/oui-et-non/ni-oui-ni-non
nommée tétralemme : « Tout est vrai, non vrai, vrai et non vrai, ni vrai ni non
vrai ; tel est l'enseignement de I'Eveillé »'. Jésus disait quant a lui : « Que votre
parole soit oui-oui, non-non ; ce qu'on y ajoute vient du malin »'. 11 introduisait
ainsi une symétrie dans le tétralemme sous la forme oui-et-oui/non-et-non/oui-
et-non/ni-oui-ni-non, et ¢liminait les deux derniers cas qui le différencient du
dilemme. D'un point de vue purement mathématique, le cas oui-et-non pourrait
s'appliquer a n'importe quelle proposition dont il est impossible de savoir si elle
est vraie ou fausse, qu'on appelle aussi indécidable’. Le cas ni-oui-ni-non, qui
n'a rien a voir avec le jeu du méme nom, correspondrait quant a lui a ce qu'on

1 Matthieu VI-3.

2 Nagarjuna, Traité du milieu, XVIII-8.

3 Matthieu V-37.

4 L'hypothése du continu, qui affirme qu'il n'y a pas d'infini intermédiaire entre celui qui mesure le nombre d'entiers naturels et celui qui
mesure le nombre de points sur un segment de droite, est un indécidable. Paul Cohen a démontré en 1963 que, méme si le bon sens voudrait

que cette hypothése soit nécessairement vraie ou fausse, eh bien il est impossible de le déterminer avec les mathématiques actuelles (etily a
fort & parier que ¢a ne soit pas prés d'arriver).
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appelle indéterminé ou paradoxe, comme celui du menteur connu depuis fort
longtemps : « Un homme disait qu'il était en train de mentir» ; qu'on pose
comme préambule que cette phrase soit vraie ou fausse, on aboutit a une
contradiction.

Sur le plan humain, il est vrai que I'existence est plus simple en s'en tenant sans
regret a toute décision une fois qu'elle a été prise et qu'il n'est plus possible de la
modifier quelles qu'en soient les conséquences. Mais, surtout, ¢ca revient a
accepter le fait que seul Dieu EST, et donc seul Dieu agit dans le monde : « Je
ne suis ni celui qui agit, ni celui qui gotite le résultat de l'acte et rien ne me
lie»'. A ce titre, une fois un choix définitif et sans retour, c'est uniquement la
volonté de Dieu qui s'accomplit et il faut l'accepter sans condition.

La notion de karma résulte quant a elle des versets : « Tu ne sortiras pas de la
que tu n'aies payé le dernier quadrant»’. « Tu ne sortiras pas de la que tu
n'aies payé jusqu'a derniére pite »'. « Vous avez appris qu'il a été dit : eil pour
w@il, et dent pour dent » ; et : « Si quelqu'un tue par l'épée, il faut qu'il soit tué
par I'épée »". Le troisiéme de ces versets s'appelle la loi du talion ; elle provient
de I'Ancien Testament’. Jésus la corrige mais ne l'abroge pas ; il dit simplement
que ce n'est pas a 1'homme d'appliquer cette loi car la justice divine s'en
chargera. Il définit ainsi le karma en préconisant une attitude voisine de celle du
proverbe : « Assieds-toi au bord de la riviere, tu y verras passer le corps de ton
ennemi ». On peut en outre, concernant les spoliations dont on aurait pu étre
victime, prendre en compte ce verset de I'Ecclésiaste : « Jette ton pain sur la
face des eaux, car avec le temps tu le retrouveras ».

Il y a dans I'Evangile de Marc’ une précision intéressante concernant l'un des
commandements, traduisible par : « Tu aimeras le Seigneur, ton Dieu, de tout
ton ceeur, de toute ton dme, de tout ton mental, et de toute ta vigueur»". En
réfléchissant (comme au chapitre sur la naissance) au fait que 1'Esprit est aussi I'amour
entre le Pére et le Fils (son correspondant humain étant logiquement placé dans le symbolisme
du cceur), puis en associant la vigueur a la force vitale du corps et le mental au
sujet du langage, le verset se transforme en: « Tu aimeras le Seigneur, ton

! Eubulide de Milet. 1l en existe une version moins rigoureuse dans la Bible : « L'un d'entre eux, leur propre prophéte, a dit : Crétois
toujours menteurs, méchantes bétes, ventres paresseux » (Tite 1-12).

2 Avadhiita Gita, 1.

3 Matthieu V-26.

4 Luc XI1-59.

3 Matthieu V-38.

6 Apocalypse XIII-10 ; voir aussi : Matthieu XXVI-52.

7 Exode XXI-24, Lévitique XXIV-20, Deutéronome XIX-21.
8 Ecclésiaste XI-1.

9 Ce commandement est une reprise de Deutéronome VI-5, avec le mental en supplément. 11 est repris aussi dans Matthieu XXII-37 et Luc
X-27, mais seul Marc donne le bon ordre avec les quatre qualités.

10 Mare X11-30.
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Dieu, de tout ton esprit, de toute ton ame, de tout ton ego, et de tout ton corps ».
On note au passage la distinction entre 1'ame et 1'ego, tellement subtile que seul
un Eveillé peut les différencier, au point que Nisargaddata Maharaj a préféré
I'appeler identité : « L'état d'identité est inhérent a la réalité et il ne s'efface
jamais. Mais l'identité n'est ni la personnalité impermanente, ni l'individualite
liee au karma. C'est ce qui reste quand toute auto-identification est abandonnée
parce que per¢ue comme fausse » . L'auteur de 1'Aurora Consurgens (IX) voyait
lui aussi la Trinité sous cet angle 1a : « Dans le Pere est l'éternité, dans le Fils
l'identité, dans I'Esprit-Saint l'intégration de l'éternité et de l'identité |...] et ces
trois sont un seul, le corps, l'esprit et l'dme ».

777

On en arrive a l'oraison dominicale, encore appelée le Notre Pere, en
remarquant que 1'Evangile de Luc ne situe pas I'énoncé de cette priére pendant
le Sermon sur la montagne. Voici ses deux formes selon Louis Segond, qu'on
pourrait appeler les anciennes :

Matthieu VI-9 a 13

Notre Pere qui es aux Cieux ! Que ton

Luc XI-2a4

Pére ! Que ton nom soit sanctifié ; que

nom soit sanctifié ; que ton regne vienne ;
que ta volonté soit faite sur la Terre
comme au Ciel. Donne-nous aujourd'hui
notre pain quotidien ; pardonne-nous nos
offenses, comme nous aussi nous
pardonnons a ceux qui nous ont offensés ;
ne nous induis pas en tentation, mais
délivre-nous du malin. Car c'est a toi
qu'appartiennent, dans tous les siécles, le
regne, la puissance et la gloire. Amen !

ton regne vienne. Donne-nous chaque
jour notre pain quotidien ; pardonne-
nous nos péchés, car nous aussi nous
pardonnons a quiconque nous offense ; et
ne nous induis pas en tentation.

Voila les nouvelles moutures dans
septembre 2014 :

la traduction officielle liturgique de

Matthieu VI-9 a 13

Luc XI-2a4

Notre Pere qui es aux Cieux, que ton nom
soit sanctifie, que ton régne vienne, que ta
volonté soit faite sur la Terre comme au
Ciel. Donne-nous aujourd'hui notre pain
de ce jour. Remets-nous nos dettes,
comme nous-mémes nous remettons leurs
dettes a nos débiteurs. Et ne nous laisse
pas entrer en tentation, mais délivre-nous
du Mal.

Peére, que ton nom soit sanctifie, que ton
régne vienne. Donne-nous le pain dont
nous avons besoin pour chaque jour.
pardonne-nous nos péchés, car nous-
mémes, nous pardonnons aussi a tous
ceux qui ont des torts envers nous. Et ne
nous laisse pas entrer en tentation.

1 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, 78.
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Il faut quand méme apporter d'importantes précisions a ces traductions, méme
s'il est exclu d'en faire une étude aussi poussée que Jean Carmignac, qui lui a
consacré un ouvrage d'environ 450 pages. D'abord, le pain quotidien ne I'est pas
aussi clairement que ¢a, comme l'indique en notes de bas de page la traduction
officielle liturgique, car le grec £moVOLOV (epiousion), rendu ici par quotidien,
peut avoir un sens caché en le décomposant en epi (sur) et ousia (essence) qui,
réunis, forment le mot sur-essentiel. Cette expression a été adoptée par plusieurs
Péres de I'Eglise dont Tertullien ; Jérdme I'a reprise dans la Vulgate sous la
forme supersubstantiel : « panem nostrum supersubstantialem », validée par
saint Bonaventure', Denzinger’ et la Bible Douai-Reims : « Give us this day our
supersubstantial bread », et plus récemment par Paul VI,

Les différents Péres qui ont adhéré a cette idée 'ont fait en pensant que Jésus
parlait 1a de lui-méme, en accord avec la transsubstantiation du pain de
I'Eucharistie, et en relation avec d'autres versets de 1'Evangile : « Jésus leur dit :
Je suis le pain de Vie [...] C'est ici le pain qui descend du Ciel, afin que celui qui
en mange ne meure point. Je suis le pain vivant qui est descendu du ciel. Si
quelqu'un mange de ce pain, il vivra éternellement ; et le pain que je donnerai,
c'est ma chair, que je donnerai pour la vie du monde »'. C'est évidemment le
méme qui est appelé pain céleste ou pain des Anges dans la Vulgate de I'Ancien
Testament : « Et Il (Dieu) leur fit pleuvoir la manne pour manger, et Il leur
donna le pain du ciel (panem caeli) [...] L'homme mangea le pain des Anges (panem
Angelorum) » ;€€ qui est attesté par le Concile de Trente : « Se souvenant de la
majesté si grande et de l'amour si admirable de notre Seigneur Jésus-Christ,
qui a donné sa vie tres chere pour prix de notre salut et qui nous a donné sa
chair a manger ils (les Chrétiens) croient et vénerent les saints mysteres de son
corps et de son sang avec une foi constante et ferme, avec une ferveur de cceur,
avec une piété et un respect qui leur permettent de recevoir fréequemment ce
pain supersubstantiel (traduction plus ancienne : qui est au-dessus de toute substance, adoptée
dans la Vulgate en frangais d'Allioli). Qu'il soit vraiment la vie de leur ame et la santé
perpétuelle de leur esprit, que, fortifiés par son énergie ils parviennent du
cheminement de ce pelerinage de misere a la patrie céleste, pour manger sans
aucun voile le pain des Anges qu'ils mangent maintenant sous les voiles
sacrés »', mais aussi par l'alchimiste Heinrich Khunrath : « Ce n'est pas sans
raison que le Psaume LXXVIII appelle la Manne, le pain des Anges. Car la
Manne supernaturellement engendrée par la Sapience Divine est un fruit de la
Divine Sapience. Donc la Sapience qui procede de la bouche de Dieu est le vrai
pain des Anges, dont ceux-ci se nourrissent suavement. Et parce que Jésus-

! Saint Bonaventure, Breviloquium V-X-4.

2 Denzinger , Symboles et Définitions de la Foi Catholique.
3 paul VI, Encyclique Mysterium Fidei.

4 Jean VI-354 51.

5 Psaumes LXXVII-24 & 25, Vulgate.

6 Concile de Trente, treiziéme session - Eucharistie - chapitre 8 (traduction Denzinger).
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Christ est le Verbe du Pere et la Sapience du Pere, il est donc la vraie Manne
des Chrétiens croyants » ..

L'Evangile en occitan donne au passage une précision supplémentaire : « Dona
a nos le nostre pa qui es sobra tota causa (Donne-nous notre pain qui est en plus toutes
choses)», qui laisse entendre que la matiére du Christ, dans le pain
transsubstantié, est aussi celle de toutes choses dans 1'Univers ; car le Fils est
consubstantiel au Pére’ et le monde est le corps de Dieu: « De méme qu'un
homme assume en réve un corps issu de sa seule imagination, de méme le
Seigneur se donne-t-il cet Univers pour corps » . Il en résulte bien que toute
substance est en réalité le pain de Vie qui est toutes choses.

Les physiciens modernes sont en voie de redécouvrir ces curieuses manicres de
décrire le monde. Deux théories prometteuses s'affrontent actuellement, qui
pourraient cependant ne pas étre incompatibles; la premicre : « Selon le
"réalisme structurel épistémique", nous ne pourrons jamais connaitre, mais
seulement leurs liens les unes avec les autres [..] Se pose alors la question
suivante : pour quelle raison ne pouvons-nous connaitre que les relations entre
les choses ? La réponse la plus directe consiste a affirmer que les relations sont
tout ce qui existe. Ce saut fait du réalisme structurel une proposition plus
radicale, nommée réalisme structurel ontologique » ; 'autre : « Ce que nous
nommons couramment un objet pourrait n'étre qu'un faisceau de propriétés :
couleur, forme, consistance, et ainsi de suite [...] Quand un enfant voit un ballon
et en fait l'expérience pour la premiere fois, il ne percoit pas a proprement
parler un ballon. Il percoit une forme ronde, d'une certaine teinte de rouge,
d'une consistance élastique. Ce n'est que plus tard qu'il associe ce faisceau de
perceptions a un objet cohérent d'un certain type, un ballon. La prochaine fois
qu'il verra un ballon, il dira : "Tiens, un ballon !", et il oubliera l'appareil
conceptuel qui intervient dans cette perception qui n'est immédiate qu'en
apparence. Dans l'ontologie des tropes, nous revenons aux perceptions directes
de l'enfance. Dans le monde, les choses ne sont que des faisceaux de propriétés.
Un ballon n'est rien de plus que ses propriétés »®. Jésus ne disait-il pas : « Si
vous ne devenez comme les petits enfants, vous n'entrerez pas dans le Royaume
des Cieux » .

Il existe cependant une autre possibilité relevée par saint Jérome qui, comme on
vient de le voir, ne I'a pourtant pas retenue dans la Vulgate : « Dans ['évangile
selon les Hébreux, au lieu de pain "nécessaire pour subsister", j'ai découvert
"mahar”, c'est-a-dire "du lendemain", si bien que le sens serait : "Donne-nous

! Heinrich Khunrath, Amphithéatre de I'éternelle Sapience.

2 Nouveau Testament occitan, Matthieu VI-11.

3 Symbole de Nicée.

4 Haritdyana, Tripurarahasya, X.

5 Dossier Pour la Science, n°85 - octobre/décembre 2014. L'article duquel sont extraites ces deux citations est édifiant dans son intégralité.
6 Ibidem.

7 Mathieu XVIII-3.
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aujourd'hui notre pain du lendemain”, autrement dit "du futur"»'. Jean
Carmignac corrige en : « Notre pain jusqu'a demain»’, ce qui se rapproche
davantage de l'idée de la manne, qu'il fallait récolter pour uniquement la
consommer le jour méme : « Moise leur dit : Que personne n'en laisse jusqu'au
matin. Ils n'écouterent pas Moise, et il y eut des gens qui en laissérent jusqu'au
matin ; mais il s'y mit des vers, et cela devint infect ». Cette idée se rapproche
du sens donné a ce verset dans la Peshitta : « Donne-nous ce jour le pain de
notre besoin ». Ce lien avec la manne correspond aussi & une traduction
teutonique du VIII® siécle du Notre Pére présentée par Jean Carmignac :
« Donne-nous notre manne quotidienne », reprise par Dante dans la Divine
Comédie : « Donne-nous aujourd'hui la manne quotidienne »'. 11 s'agit donc au
bout du compte du pain de vie uniquement valable a I'instant présent, en rapport
avec cet autre verset du Sermon sur la montagne : « Ne vous inquiétez donc pas
du lendemain ; car le lendemain aura soin de lui-méme. A chaque jour suffit sa
peine »’, qu'il faudrait méme corriger en: « Ne vous inquiétez donc pas de

l'instant suivant car il aura soin de lui-méme. A chaque instant le pain de vie
EST ».

Ces deux interprétations peuvent étre réunies en une seule grace a Nisargadatta
Maharaj et au Vedanta : « Votre corps a pour fondement la semence provenant
de l'union de vos parents, laquelle semence est féecondée dans le ventre de la
mere. Cette semence est l'essence de la nourriture consommée par vos parents.
Votre corps, en conséquence, est le produit de l'essence de nourriture, et il se
sustente de nourriture. Le sens de la présence consciente est le goiit, la
"nature" de l'essence de nourriture qui constitue le corps. Tout comme le goiit
sucré est la nature du sucre, qui a son tour est l'essence de la canne a sucre »'.
« Quelque forme que puisse revétir la nourriture : homme, singe, ver, est sans
importance. La conscience est le produit de la nourriture »'. « De la nourriture
sortent tous les étres ; lorsqu'ils sont nés, ils grandissent avec la nourriture.
Elle est mangée par toutes les créatures et elle mange toutes les créatures.
Différent de l'ame de l'essence de nourriture, il y a un esprit qui se tient dans le
souffle vital » . Toute matiére étant dans le Réel la substance de Dieu, celle a
partir de laquelle a été créé le monde, il en est de méme de toute forme de
nourriture (dont le pain). Comme d'aprés ces citations la nourriture contient
potentiellement I'ame animale, I'anima latine, il en résulte bien qu'on parle 1a du

1 jérome de Stridon, Commentaire sur Matthieu, I-1.

2 Jean Carmignac, A I'écoute du Notre Pére.

3 Exode XVI-19 & 20.

4 Dante, La divine comédie, Purgatoire XI.

> Matthieu V1-34.

6 Ramesh Balsekar, Pointers from Nisargadatta Maharaj.

7 Nisargadatta Maharaj, entretien du 25/08/79.
8 Taittariya Upanishad.
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pain de vie de chaque instant, le principe de vie étant ce qui différencie le
présent du passé (et accessoirement du futur), qui est simultanément supersubstantiel.

La traduction de Matthieu VI-12 est: « Remets-nous nos dettes comme nous-
mémes avons remis a nos debiteurs » ; cette forme n'a été retenue dans le Notre
Pére officiel que récemment, la précédente ayant été celle de Luc : « Pardonne-

nous nos peéchés ». Le verbe de la Peshitta correspondant a remettre, W2
(chevouk), signifie aussi abandonner, ldcher, pardonner. Le terme dette a pris un
sens particulierement fort en psychanalyse : « De par l'imposition a ['homme
d'un destin, d'une charge des structures parentales, quelque chose est la
recouvert qui fait déja de son entrée dans le monde l'entrée dans le jeu
implacable d'une dette »'. « Allons plus loin encore dans l'exploration de la
tentative "réparatrice” dont nous parle Freud. Nous allons y voir en effet
apparaitre les conditions inaugurales qui permettront au sujet de commencer a
se concevoir comme le sujet d'une Dette »'. « La dette symbolique dont le sujet
est responsable comme sujet de la parole»'. Dés que le sujet du langage
s'autoproclame centre virtuel de I'étre, il emprunte a tort ce statut a la véritable
Présence, ce qui instaure dés le départ cette fameuse dette ; il entre par la méme
occasion dans le cycle karmique en s'attribuant la paternité de ses actes et en se
prenant pour celui qui recoit les fruits de la destinée. Le verset du Notre Pere
pourrait donc signifier : « Ne nous soumets pas a la Dette fondatrice, comme
nous annulons le karma des autres a notre égard ».

La formule « Ne nous soumets pas a la tentation » date de 1966 ; on la trouve
par exemple dans la Bible de Jérusalem de 1998, mais elle a créé par la suite
beaucoup de polémiques car il semble impie de penser que Dieu puisse tenter
qui que ce soit. L'Eglise a donc récemment décidé de la remplacer par: « Ne
nous laisse pas entrer en tentation ». Il y a malgré tout deux points importants a
considérer par ailleurs : d'une part I'histoire de Job, dans laquelle Dieu a laissé
Satan s'en prendre a Job pour prouver sa valeur, ce qui fut pour lui une épreuve
du feu : le feu secret des alchimistes. Dieu a de méme laissé€ Jésus étre tenté par
Satan dans le désert, ce a quoi les théologiens rétorquent que ce n'est pas la
méme chose car il était impossible que Jésus soit véritablement tenté. Il est
pourtant venu dans une nature humaine de manicre totale, sinon a quoi son
exemple aurait-il pu servir ? Peut-on imaginer une seule seconde que la vie
humaine de Jésus n'aurait été qu'un trucage ? Qu'il aurait eu des privileges
interdits aux autres humains ? Si on assume une nature humaine, on accepte le
bon et le mauvais ; on ne fait pas les choses a moitié. Pour prendre un exemple
qui rend fous les religieux : Jésus avait un sexe ; il parait censé que, comme tous

1 Jacques Lacan, séminaire du 17/05/61.
2 Gérard Bazalgette, Dette - surmoi et compassion.

3 Jacques Lacan, La chose freudienne.
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les adolescents, il ait eu envie de l'utiliser. Que ce détail ait ensuite paru inutile
aux rédacteurs des Evangiles, c'est un peu normal car 1a n'était pas leur sujet.
D'autre part, la tentation est liée a la notion de bien et de mal ; il n'y aurait pas
de tentation si le sujet du langage ne s'était pas coupé de sa source. De ce point
de vue, c'est Lucifer déchu lui-méme qui est soumis a la tentation, de son propre
chef. Au bout du compte, comme les sujets du langage ne sont que des
personnages fictifs interprétés par Dieu, tout ceci n'est qu'un des aspects du
scénario que Dieu a mis au point pour donner du piment au jeu qu'il joue avec
lui-méme par l'intermédiaire de tous ces protagonistes. Il est donc apres coup
évident que Jésus ne pouvait pas échouer mais, pour la beauté du jeu, lui-méme
l'ignorait au moment des faits.

Patrick Calame remarque que le verbe délivrer de la Peshitta : « C'est "patsah”
dans "délivre-nous du mal (Pwx n1 %) (patsan men bichd))". Ce verbe "patsah"
signifie "fendre violemment pour faire une ouverture”. C'est le mur de la mort
et du silence qui est brisé »'. 11 y aurait ainsi un rapport entre ce verset et la
fente du rocher d'Horeb par Mo'l'sez, la lance dans le coté de Jésus, et toutes les
légendes de dragons percés d'un coup de lance ou d'épée. Il y a par ailleurs a la
fin de cette sentence une petite différence selon les versions, ou le grec semble
demander la délivrance de quelqu'un : le malin ou le méchant, tandis que le latin
souhaite plutot celle d'un principe : /e mal. Le catéchisme officiel catholique a
ajouté une majuscule au principe pour en faire une personne : « Dans cette
demande, le Mal n'est pas une abstraction, mais il désigne une personne, Satan,
le Mauvais, l'ange qui s'oppose a Dieu » ; tandis que les Cathares préféraient
s'en tenir au principe : « Deliura nos de mal ». 1l parait donc naturel qu'un
ecclésiastique de haut rang puisse y croire, ou au moins faire semblant, mais le
cardinal Ratzinger (avant de devenir Benoit XVI) a lancé un jour une affirmation
laissant entendre qu'il savait de quoi il parlait: « Quoi qu'en disent certains
theologiens, le Diable est, pour la foi chrétienne, une présence mystérieuse
mais bien réelle, personnelle et pas seulement symbolique » ; et Luther le
voyait : « Il m'arriva une fois de m'éveiller en sursaut vers le milieu de la nuit :
Satan était la qui, sans tarder, ouvrit la discussion » . On peut donc se poser le
probléme de I'existence concréte ou non du Diable, en reprenant le trait
d'humour de Baudelaire : « La plus belle des ruses du Diable est de vous
persuader qu'il n'existe pas »".

Ceci étant, si I'on en croit des ufologistes comme Jacques Vallée ou Jean Sider,
il existerait des €tres, probablement interdimensionnels, possédant la faculté de

! patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

2 Nombres XX-11.

3 Catéchisme de le I'Eglise catholique, 2851.

43 oseph Ratzinger, Entretien sur la foi.

5 Martin Luther, La Conférence entre Luther et le diable au sujet de la messe.

6 Charles Baudelaire, Le joueur généreux.
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faire apparaitre les images de leur choix a n'importe quel humain qu'ils auraient
pris pour cible ; rien ne leur interdirait donc de matérialiser le Diable devant les
yeux ¢€bahis de leur victime. On peut ensuite se poser la question de leurs
motivations : juste pour s'amuser, pour prendre le pouvoir sur Terre comme le
pense par exemple David Icke, voire pour se nourrir : « Je crois que l'on nous
péche. Des gastronomes d'Ailleurs nous prisent peut-étre |...] Je pense que nous
sommes du bétail. Que nous appartenons a quelque chose » . Ca ressemble a ce
que disait déja Platon : « Nous, les humains, sommes dans une sorte de prison
qu'il nous est défendu de quitter sans permission [..] Les dieux sont nos
gardiens et nous, les humains, formons une partie des troupeaux que les dieux
possédent »'.

Le fin mot de l'histoire tient en ceci que seule la Conscience de Dieu existe
réellement ; ceux qui pensent avoir une existence individuelle autonome sont
tombés dans la vision du monde imposée par le péché originel. 11 en résulte que,
méme si de tels €tres existent, il ne s'agit que d'un aspect particulier du scénario
divin réservé a ceux avec qui il interfere. Le scénario est ainsi fait que
l'existence ou non de ces étres est sans importance pour ceux qui n'ont aucun
contact avec eux ; c'est un peu comme un réve dans lequel il n'y aurait rien
derriere la porte des toilettes tant que personne ne l'aurait ouverte. Il est curieux
a ce propos que, comme l'avait remarqué Ann Druffel en parlant des abductions
(enlévements aliens) : « Le fait que le nom de Dieu, énoncé en anglais par Melissa
MacLeod ou en Farsi par Timur, peut chasser une entité effrayante, est pour le
moins une information intéressante » ; ¢a fait partie du jeu : un simple mot peut
mettre fin a une manifestation virtuelle. Tout ¢a n'est finalement que du
langage : « Celui qui croit faire le mal est fou»'. « Produire du mal en y
croyant, c'est subir le Samsdra (le monde de l'illusion) pour rien. Faire le bien en y
croyant, c'est se donner beaucoup de mal pour pas grand-chose » .

Etre délivré du mal c'est donc étre aussi délivré du bien, régurgitation du fruit
de l'arbre de la connaissance du bien et du mal. C'est fendre le corps du dragon
pour en extirper I'ame et I'esprit que représentent les deux liquides s'écoulant
hors du corps de Jésus apres sa mort.

La derni¢re formule de Matthieu, donnée par Louis Segond : « Car c'est a toi
qu'appartiennent, dans tous les siécles, le régne, la puissance et la gloire »',
n'apparait pas dans de nombreuses traductions de I'Evangile car absente des
codex originaux utilisés habituellement. On 1'appelle la doxologie, du grec 00,
(doxa : gloire) €t kéyog (logos : parole), littéralement : parole de gloire, formule de

1 Charles Fort, Le livre des damnés.

2 Platon, Phédon, 62b.

3 Ann Druffel, How to defend yourself against alien abduction, 8.
4 Proverbes XXIV-8.

5 Houang-po, Tch'ouan-sin fa-yao.

6 Matthieu VI-13.
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louange célébrant la gloire de Dieu. Elle se trouve malgré tout dans d'anciennes
versions grecques ou latines de I'Evangile, la Peshitta et quelques Bibles
cathares'. Deux des trois propriétés divines de la doxologie sont cités dans la
version du Notre Pére de la Didachée (viiI-3) : « Notre Pere qui es au Ciel, que
Ton Nom soit sanctifié, que Ton régne arrive, que Ta volonté soit faite sur la
Terre comme au Ciel; donne-nous aujourd'hui notre pain quotidien et remets-
nous notre dette comme nous remettons (la leur) a nos debiteurs et ne nous induis
pas dans la tentation, mais délivre-nous du mal, car a Toi appartiennent la
puissance et la gloire pour les siecles » ; tandis que les trois sont présentes dans
les Constitutions Apostoliques (I1I-18 & VII-24). On les trouve aussi dans le livre
de I'Apocalypse, ou le salut vient remplacer le régne : « Le salut (salus), la gloire
(gloria), et la puissance (virtus) sont a notre Dieu » : de méme dans le livre de
Daniel (en mélangeant les versions hébraiques, grecques et latines) : « Je regardai pendant
mes visions nocturnes, et voici, sur les nuées des cieux arriva quelqu'un de
semblable a un fils de I'homme ; il s'avanca vers l'ancien des jours, et on le fit
approcher de lui. On lui donna la puissance (Vulgate : potestatem), la gloire (grec :
86Ea (doxa)) et le réegne (hébreu : 139 ; latin : regnum) » .

I a été remarqué par certains que ces caractéristiques correspondaient
curieusement a trois des Séphiroths kabbalistiques : Malkhouth (27, régne),
Hod (771, puissance) et Guébourah (723, gloire). En cherchant les conjonctions les
plus parfaites possibles dans les trois langues sacrées (Hébreu, Grec, Latin), en
acceptant gloriam a la place de gloria et en prenant virtus dans la Vetus Latina
au lieu de la Vulgate', il ne reste étonnamment qu'un seul verset biblique pour
chaque Séphiroth : « Ton régne est un regne de tous les siecles, et ta
domination subsiste dans tous les dges » . « En Dieu résident la sagesse et la
puissance. Le conseil et l'intelligence lui appartiennent»’. « Sa gloire est
grande a cause de ton secours ; tu places sur lui l'éclat et la magnificence » .

Le premier terme, le regne, est simple a comprendre a la lumiere du verset :
« Mon Royaume n'est pas de ce monde »" ; on entend par 1a qu'il ne s'agit en
aucun cas du monde tel que le congoit le langage apres la chute d'Adam, le
Symbolique au sens lacanien du terme : « Le langage n'est concevable que
comme un réseau, un filet sur l'ensemble des choses, sur la totalité du réel. Il
inscrit sur le plan du réel cet autre plan que nous appelons ici le plan du
symbolique [...] Le signifiant engendre un monde, le monde du sujet qui parle » .

I Rituel Cathare latin de Lyon.

2 Apocalypse XIX-1.

3 Daniel VII-13 & 14,

41 n'y aurait pas de solution avec virfus sinon, mais avec potentia (1 Chroniques XXIX-11).
3 Psaumes CXLV-13.

6 Job XII-13.

7 Psaumes XXI-6.

8 Jean XVIII-36.

9 Jacques Lacan, séminaires des 30/06/54 & 19/12/62.
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Dieu reégne sur le monde réel, dont les sens ne donnent qu'un apercu discontinu,
qui plus est réduit par l'interprétation mentale qui en est faite. On voit par
exemple une rose rouge au doux parfum dont la tige verte pique les doigts ; on
en recoit donc, avant méme de citer son nom, un certain nombre d'informations
indépendantes : les couleurs, la forme, 1'odeur et la douleur, manifestées dans
I'Imaginaire lacanien (le per¢u). 11 y a pourtant fort a parier qu'il existe dans le
Réel d'autres caractéristiques qui échappent a nos sens et aux appareils de
mesure les complétant, le réel de la rose étant un tout qui nous échappe.

Le second terme est /a puissance ; il a ceci de particulier qu'il est illustré par le
latin virtus, et non potentia comme on aurait pu s'y attendre. En effet, bien que
virtus soit traduit par puissance dans le premier chapitre de Luc, il se trouve aux
cotés de potentia dans 1 Chroniques XXIX-12, ou l'abbé Glaire le rend par force
et réserve le mot puissance pour potentia. Selon le dictionnaire de Félix Gaffiot,
virtus signifie aussi : mérite, valeur, vertu, perfection morale. Dieu est plus que
simplement puissant, il est omnipotent (ou omnipuissant). 11 faudrait donc
considérer ici un sens plus en rapport avec le verset : « I/ n'y a de bon que Dieu
seul »', & savoir : « Il n'y a de parfait que Dieu seul » ; ou bien reprendre un
verset de La Vie Impersonnelle : « Celui qui se tourne vers ['avenir dans
l'attente de sa perfection finale est enchainé au passé et ne peut jamais étre
libre; jusqu'a ce que son mental cesse d'étre ainsi absorbé par les
conséquences de ses actes, et Me (Dieu) reconnaisse comme le seul agissant »
dont on déduit : « Il n'y a d'"agissant" que Dieu seul ». Autrement dit, a Dieu
seulement appartiennent la perfection et le pouvoir d'agir (en quelque circonstance

que ce soit).

Le troisiéme terme est la gloire, la dOEQ. (doxa) grecque, qui signifie aussi :
opinion, croyance, connaissance acquise ou honneur. Il faut savoir en premier
lieu que cette gloire apparait comme une lumicre insupportable au commun des
mortels : « L'aspect de la gloire de I'Eternel était comme un feu dévorant sur le
sommet de la montagne »'. « Si le ministére de la mort, gravé avec des lettres
sur des pierres, a été glorieux, au point que les fils d'Israél ne pouvaient fixer
les regards sur le visage de Moise, a cause de la gloire de son visage, bien que
cette gloire fiit passagere, combien le ministere de l'Esprit ne sera-t-il pas plus
glorieux | »'. Elle suffit a éclairer la nouvelle Jérusalem : « La ville n'a besoin ni
du Soleil ni de la Lune pour [l'éclairer ; car la gloire de Dieu l'éclaire, et
l'agneau est son flambeau » . Tout le monde l'aurait possédée au départ, mais
l'aurait perdue aprés la chute : « Au début, il y a une tunique de lumiere a la

I Marc X-18.

2LaVie Impersonnelle, XIII-12.
3 Exode XXIV-17.

42 Corinthiens ITI-7 & 8.

5 Apocalypse XXI-23.
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ressemblance de l'en-haut, aprés qu'ils fautérent, il y a une tunique de peau » .
«lls sont devenus fous ; et ils ont changé la gloire du Dieu incorruptible en
images représentant l'homme corruptible, des oiseaux, des quadrupedes, et des
reptiles. C'est pourquoi Dieu les a livrés a l'impureté, selon les convoitises de
leurs ceeurs ; en sorte qu'ils déshonorent eux-mémes leurs propres corps ; eux
qui ont changé la verité de Dieu en mensonge, et qui ont adoré et servi la
créature au lieu du Créateur, qui est béni éternellement. Amen ! ». Ce verset
explique clairement que le monde tel que nous le concevons, peuplé d'objets,
d'animaux, de plantes et d'humains corporifiés n'est qu'un fantasme di a la chute
du mauvais c6té du mur du langage. Ceci étant, Dieu étant omniscient, il devait
le savoir ; tout ceci faisait donc partie d'un plan préétabli ou Dieu a joué a s'étre
perdu dans I'Univers de la multiplicité afin de mieux pouvoir s'y retrouver. C'est
une maniere de passer le temps similaire a ce que nous faisons nous-mémes
quand nous nous asseyons au cinéma pour voir un film, quoiqu'en beaucoup
plus sophistiqué : « L'existence toute entiére est le passe-temps de I'Etre » . Des
films comme Total Recall permettent d'entrevoir ce que pourrait vivre quelqu'un
dont on modifie artificiellement les perceptions. Sauf que, concernant Dieu, il
faut en multiplier I'effet par la multitude d'étres vivants peuplant 1'Univers, a
travers leurs différents moyens de perception et de compréhension du monde ;
un peu comme si, dans Total Recall, le héros vivait une simulation
simultanément dans tous les personnages.

Le jeu consiste donc a retrouver cette gloire: « Nous tous qui, le visage
découvert, contemplons comme dans un miroir la gloire du Seigneur, nous
sommes transformés en la méme image, de gloire en gloire, comme par le
Seigneur, I'Esprit »' ; ce qui n'est possible qu'en décryptant la vie alchimique de
Jésus : « Les souffrances du temps présent ne sauraient étre comparées a la
gloire @ venir qui sera révélée pour nous» . Il faut donc pour ce faire
symboliquement mourir car : « Christ est ressuscité des morts par la gloire du
Pére » ; et 1 « Quand Christ, votre vie, paraitra, alors vous paraitrez aussi avec
lui dans la gloire »'. Ce n'est donc qu'aprés que la gloire de Dieu ait revivifié le
corps mort qu'il peut se transmuter en corps glorieux : « Notre cité a nous est
dans les Cieux, d'ou nous attendons aussi comme Sauveur le Seigneur Jésus
Christ, qui transformera le corps de notre humiliation, en le rendant semblable
au corps de sa gloire, par le pouvoir qu'il a de s'assujettir toutes choses »'. « Le
Christ est ressuscité avec son propre corps . "Regardez mes mains et mes

1 7ohar-Le livre de Ruth, 78c.

2 Romains 1-22 4 25.

3 Karl Renz, Le Tao Radical, 79.
42 Corinthiens III-18.

> Romains VIII-18.

6 Romains VI-4.

7 Colossiens I11-4.

8 Philippiens IM-20 & 21.
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pieds : c'est bien moi" (Luc XX1v-39) ; mais Il n'est pas revenu a une vie terrestre.
De méme, en Lui, "tous ressusciteront avec leur propre corps, qu'ils ont
maintenant” (Concile de Latran IV), mais ce corps sera "transfiguré en corps de
gloire" (Philippiens 111-21), en "corps spirituel” (1 Corinthiens XV-44) ».

En suivant Jean Carmignac sur le début de la priere, il deviendrait possible de le
relier a la doxologie. Il traduit en effet : « Que ton nom soit glorifié »', ce qui est
é¢videmment a mettre en relation avec la gloire, a l'instar du verset : « Pere,
glorifie ton nom ! Et une voix vint du ciel : J'ai glorifie, et je glorifierai
encore » . Dans ce verset de Jean, le Fils parle au présent, tandis que le passé et
le futur sont réservés au Pére ; on se rapprocherait davantage de la tradition sur
la Révélation en accordant le passé au Pere, le présent au Fils et le futur a
I'Esprit. Cette propriété apparait plus clairement dans le texte latin, qui la
rapproche de cette déclaration du Fils dans I'Apocalypse : « Je suis [l'alpha et
l'oméga, dit le Seigneur Dieu, celui qui est, qui était, et qui vient, le Tout-
Puissant »'. Ceci prend tout son sens quand on considére en plus que le nom de
Dieu dans I'Exode III-14 est "Je Suis”. Le latin utilise par ailleurs pour dire
glorifier un terme qui ne contient pas le mot gloria, mais clarifica, le sens
¢tymologique qui s'en est transmis en francais étant plutdt : clarifier, mettre en
lumiere.

Le « Que ton régne vienne » est sans ambiguité. Il reste : « Que ta volonté soit
faite »; qu'il faudrait associer a la puissance, ce qui n'est pas incongru tant n'est
puissant que celui qui peut a sa guise accomplir sa volonté.

En allant au bout de tous ces raisonnements, 1'oraison dominicale deviendrait :
« Pere céleste. Que ta gloire clarifie ton nom ("Je Suis"), que ton regne vienne,
que ta puissance accomplisse ta volonté ; les trois sur la Terre comme au Ciel.
Donne-nous le pain de vie de chaque instant. Remets-nous la Dette fondatrice,
comme nous annulons le karma des autres a notre égard. Ne nous laisse pas
entrer dans l'identification a l'ego, mais délivre-nous du fruit de l'arbre de la
connaissance du bien et du mal ».

Il reste apres ces grands thémes quelques dernieres perles dans le Sermon sur la
montagne : « L'eil est la lampe du corps ».” « Vous ne pouvez servir Dieu et
Mamon »'. « Ne dites pas : Que mangerons-nous ? Que boirons-nous ? De quoi
serons-nous vétus ? Car toutes ces choses, ce sont les paiens qui les

! Catéchisme de I'Eglise catholique, 999.

2 Jean Carmignac, A I'écoute du Notre Pére.
3 Jean X11-28.

4 Apocalypse I-8.

> Matthieu V1-22.

6 Matthieu VI-24.
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recherchent. Votre Pere céleste sait que vous en avez besoin. Cherchez
premierement le royaume et la justice de Dieu ; et toutes ces choses vous seront
données par-dessus. Ne vous inquiétez donc pas du lendemain; car le
lendemain aura soin de lui-méme. A chaque jour suffit sa peine »'. « Ne jugez
point, afin que vous ne soyez point jugés. Car on vous jugera du jugement dont
vous jugez, et l'on vous mesurera avec la mesure dont vous mesurez. Pourquoi
vois-tu la paille qui est dans ['eil de ton frere, et n'apercgois-tu pas la poutre qui
est dans ton @il ? »'. « Demandez, et l'on vous donnera ; cherchez, et vous
trouverez ; frappez, et l'on vous ouvrira. Car quiconque demande recoit, celui
qui cherche trouve, et l'on ouvre d celui qui frappe » .

I Matthieu VI-31 4 34.
2 Matthieu VII-1 4 3.
3 Matthieu VII-7 & 8.
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- X - Mission.

La mission premiere de Jésus a été d'illustrer le Grand-(Euvre alchimique
sous la forme d'une existence parfaite : « Je suis né et je suis venu dans le
monde pour rendre témoignage a la vérité » . Ce n'est cependant pas la version
officielle, qui consiste a plutot dire qu'il est venu pour sauver ['humanité : « Le
Fils de l'homme est venu, non pour perdre les ames des hommes, mais pour les
sauver »'. Ceci en compensant les péchés des hommes par son sacrifice, une
sorte de rachat de karma global : « L'amour de Dieu a été manifesté envers nous
en ce que Dieu a envoyé son Fils unique dans le monde, afin que nous vivions
par lui. Et cet amour consiste, non point en ce que nous avons aimé Dieu, mais
en ce qu'il nous a aimés et a envoyé son Fils comme victime expiatoire pour nos
péchés »'.

Il faut cependant savoir que ce n'est pas Jésus qui a fait cette dernicre
déclaration ; lui-méme n'a jamais parlé de péchés : « Le Fils de l'homme est
venu, non pour étre servi, mais pour servir et donner sa vie comme la rangon de
plusieurs ». Sortir de 1'état de chute causé par la consommation du fruit de
l'arbre de la connaissance du bien et du mal consiste entre autres a ne plus juger
en termes de bien ni de mal ; auquel cas, qu'est-ce qu'un péché ? « Je suis venu
comme une lumiere dans le monde, afin que quiconque croit en moi ne demeure
pas dans les ténebres. Si quelqu'un entend mes paroles et ne les garde point, ce
n'est pas moi qui le juge ; car je suis venu non pour juger le monde, mais pour
sauver le monde»'. En effet: « Clest a cause d'une erreur que le monde
apparut »"; et : « Il est de la nature méme de l'erreur de disparaitre quand elle
est vue »'. Méme quand il dit : « Je ne suis pas venu appeler a la repentance des
Jjustes, mais des pécheurs »', il ne s'agit pas de racheter les péchés des pécheurs,
mais seulement de les éclairer pour qu'ils comprennent que le nom pécheur n'a
de sens que dans le monde de la chute : « Je suis la lumiére du monde »'. Les

! Jean XVIIL-37.

2 Luc IX-56.

31 Jean IV-9 & 10.

4 Jean XI1-46 & 47.

5 Evangile selon Philippe, 76.

6 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, 88.
7 Luc V-32.

8 Jean VIIL-12.
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paroles de Jean-Baptiste : « Voici ['Agneau de Dieu, qui ote le péche du
monde »', ne signifie pas que Jésus supprime des actes mais qu'il retire le mot
péché du vocabulaire (du monde symbolique, au sens lacanien du terme) : « L'Impersonnel
qui pénétre tout n'admet ni le péché ni la vertu de quiconque »'. Le texte grec,
au contraire du latin, utilise d'ailleurs la des termes beaucoup plus justes
puisque QUOPTLOY (amartian), le péché de Jean 1-29, signifie aussi erreur, et
AUOPTWAOVG (amartolous), le pécheur de Luc V-32, est plutot quelqu'un qui se
trompe.

En second lieu, ce n'est pas lui qui a pris la décision de venir sur Terre pour

. A . . A~ 3
accomplir telle ou telle tache : « Je ne suis pas venu de moi-méme » . En effet,
comme on l'a déja noté au chapitre du Sermon sur la montagne : « Je ne suis ni
celui qui agit, ni celui qui gotite le résultat de l'acte [...] Je n'agis pas, pourtant
Jj'accomplis différentes actions. Je suis au-dela de l'illusoire déploiement des
phénomenes »".

Une fois ceci établi, il en a profit€ pour guérir des malades : « L'Esprit du
Seigneur est sur moi, Parce qu'il m'a oint pour annoncer une bonne nouvelle
aux pauvres; Il m'a envoyé pour guérir ceux qui ont le cceur brisé, Pour
proclamer aux captifs la délivrance, Et aux aveugles le recouvrement de la vue,
Pour renvoyer libres les opprimés, Pour publier une année de grdce du
Seigneur »5 (en sachant qu'il a fait cette déclaration a 'dge de douze ans d'aprés le livre d'Esaie).
« Les aveugles voient, les boiteux marchent, les lépreux sont purifiés, les sourds
entendent, les morts ressuscitent, et la bonne nouvelle est annoncée aux
pauvres »'. 11 semble d'aprés ce qui précéde que ces guérisons aient apporté une
sorte de preuve de la véritable nature de Jésus. Georges Roux, qui pensait étre le
Fils envoyé de Dieu pour notre époque, a tel point qu'il était surnomme le Christ
de Montfavet, disait : « Ne peut plus prétendre parler au Nom de Dieu qui
n'apporte la preuve du Don de guérison»’. Ses écrits ne peuvent
malheureusement pas étre pris au sérieux, ne serait-ce qu'a cause d'une facheuse
tendance a prendre son ego pour le Fils. Pourtant, comme on I'a dit dans le
chapitre sur le Baptéme dans le Jourdain, Jésus n'a pas d'autre pouvoir que celui
d'espérer que le Pére réalisera ses veeux : « Pere, je te rends grdces de ce que tu
m'as exaucé» . « Une femme atteinte d'une perte de sang depuis douze ans
s'approcha par derriere, et toucha le bord de son vétement. Car elle disait en

! Jean 129,

2 Bhagavad Gita, V-15.

3 Jean VII-28.

4 Avadhuta Gita.
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6 Matthicu XI-7.

7 Georges Roux, Mission Divine.
8 Jean XI-41.
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elle-méme : Si je puis seulement toucher son vétement, je serai guérie. Jésus se
retourna, et dit, en la voyant : Prends courage, ma fille, ta foi t'a guérie. Et
cette femme fut guérie a ['heure méme». Il en allait pareillement de
Nisargadatta Maharaj : «Je recgois tous les jours des lettres provenant des
milliers de personnes qui me connaissent. Je ne réponds jamais a aucune mais
quand j'ai eu connaissance du contenu de ces lettres, quand une infortune a été
exposée devant moi, bien que je ne fasse rien, elle se trouve résolue »'. Ca n'est
donc pas une fin en soi.

Il semble par contre que les véritables pouvoirs lui aient €été octroyés apres sa
résurrection, probablement juste avant 1'Ascension : « Tout pouvoir m'a été
donné dans le Ciel et sur la Terre »'. Ce n'est pas ce qu'il disait avant : « Toutes
choses m'ont été données par mon Pére »'. On pourrait éventuellement discuter
de Jean XVII-2 : « Tu (le Pere) lui (le Fils) as donné pouvoir sur toute chair, afin
qu'il accorde la vie éternelle a tous ceux que tu lui as donnés » ; mais il s'agit
manifestement 1a d'un pouvoir qui ne concerne que le futur. Méme saint Paul
s'accorde a dire que l'omnipotence du Christ n'est pas encore visible : « Tu as
mis toutes choses sous ses pieds. En effet, en lui soumettant toutes choses, Dieu
n'a rien laissé qui ne lui fiit soumis. Cependant, nous ne voyons pas encore
maintenant que toutes choses lui soient soumises ».

Il faut plutot s'interroger sur le sens alchimique de cette hypothétique nécessité :
« Obtenue sous forme de cristal, ou poudre rouge, "volatile" et fusible, la pierre
philosophale devient pénétrante et idoine a "guérir les lépreux", c'est-a-dire a
transmuer en or les métaux vulgaires que leur oxydabilité rend inférieurs,
imparfaits, "malades ou infirmes" »'. « L'étudiant n'ignore plus maintenant que
la Pierre Philosophale est l'enjeu du Grand-(Euvre, qu'elle est la Médecine
Universelle, et non pas seulement l'agent de la transmutation des métaux
inférieurs en argent ou en or»'. Le don de guérison est donc lui aussi une
allégorie ; méme s'il parait charitable de soigner les maladies corporelles, il 1'est
bien plus encore de transmettre 'Eveil 4 son semblable. Mieux vaut vivre dans
I'Eveil avec une infirmité corporelle que dans le monde de la chute en parfaite
intégrité physique ; a tel point que le second patriarche Zen a préféré perdre un
bras plutdt que renoncer a I'lllumination (il se serait juste fait une entaille selon d'autres
sources). Il est d'ailleurs remarquable qu'il ne soit plus question de guérisons dans
I'Evangile pendant la période intermédiaire entre la résurrection et ' Ascension.

! Matthieu IX-20 & 22.
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La mission de Jésus comportait par ailleurs quelques curiosités : « Ne croyez
pas que je sois venu apporter la paix sur la Terre ; je ne suis pas venu apporter
la paix, mais l'épée. Je suis venu mettre la division entre ['homme et son pere,
entre la fille et sa mére, entre la belle-fille et sa belle-mére » . « Pensez-vous
que je sois venu apporter la paix sur la Terre ? Non, vous dis-je, mais la
division »". Cette épée est « I'épée de I'Esprit, qui est la parole de Dieu » , qui
divise I'humanité entre ceux qui ont compris cette parole en recevant I'Esprit, et
les autres. Elle est aussi celle qui garde l'entrée du jardin d'Eden, ou monde
d'eau : « Il mit a l'orient du Jardin d'Eden les chérubins qui agitent une épée
flamboyante, pour garder le chemin de I’Arbre de Vie »' ; en n'oubliant pas que
Lucifer est un chérubin: « Tu étais un chérubin protecteur, aux ailes
déployées » .

Enfin, autre sujet de la mission de Jésus : « Je suis venu jeter un feu "sur" la
Terre »' ; il s'agit & n'en pas douter du feu de la Pentecdte. Le mot sur vient du
grec &m (epi), mais d'autres manuscrits, comme le codex de Béze utilisent le mot
elc (eis) qui veut dire dans ; le latin in de la Vulgate a les deux sens tout en étant
plus proche de dans. L'hébreu retraduit cette préposition par 2 qui signifie aussi
dans. Le verset n'a plus alors tout a fait la méme signification car « /e feu
"dans" la terre » est celui des Enfers. On se trouverait ainsi la avec 1'ange de feu
Lucifer lorsqu'il est tombé dans I'Hades, ou bien 1'étoile flamboyante des Mages
qui est entrée dans la grotte de la nativité.

Patrick Calame propose autre chose : « "Je suis venu mettre le feu sur la Terre,
et que désiré-je, sinon qu'il briile déja". Qu'il brile : "Hébbat". de la racine
"hab" qui signifie "briler" et "aimer d'un amour briilant". C'est le feu de
l'amour » . Les deux interprétations ne sont pas forcément incompatibles : le feu
de I'Enfer a certainement un rapport avec le feu de la passion.

On conclura en évoquant la mission que Jésus transmet a ses disciples : « Allez,
préchez, et dites : Le Royaume des Cieux est proche. Guérissez les malades,
ressuscitez les morts, purifiez les Iépreux, chassez les démons»'. Un des
problémes des Eveillés-pour-soi consiste en leur souhait de vouloir sauver les
autres par tous les moyens en leur possession, qu'on pourrait appeler ['esprit
missionnaire : « Apres ma réalisation, je conservais de l'intérét, je rassemblais
des gens, ils m'intéressaient, j'avais envie de leur communiquer mes lumieres
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mais cela n'existe plus » . Ce n'est pas pour autant qu'un Eveillé n'ayant plus
l'esprit missionnaire va refuser de donner son enseignement a qui le lui
demande : « Mon gourou avait l'habitude de dire : "On peut donner de la
nourriture, des vétements, un abri, du savoir, de l'affection. Mais le don le plus
haut, c'est I'évangile de I'Eveil”. Une fois entendu, I'évangile de la réalisation
du Soi ne sera jamais oublié. 1l attendra, comme une graine déposée dans le
sol, la saison propice ot il germera et deviendra un arbre puissant » . Celui qui
sait sans I'ombre d'un doute que Dieu est le seul Etre réel dans toutes les formes
de vie, ne cherchera pas a intervenir ¢égotiquement dans le script divin, pas plus
qu'il ne refusera d'honorer ce scénario si transmettre sa parole en fait partie.

1 Nisargadatta Maharaj, entretien du 02/01/79.
2 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, 40 & 41.
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- XI - Décapitation.

Revoyons d'abord la chronologie des évenements: Jean-Baptiste est
arrété parce qu'il reproche a Hérode d'avoir épousé la femme de son frére', avant
que Jésus ne revienne des tentations dans le désert. Il passe un certain temps en
prison, d'ou il envoie ses disciples demander a Jésus : « Es-tu celui qui doit
venir ?»’. Aprés avoir répondu, Jésus fait son éloge : « Parmi ceux qui sont nés
de femmes, il n'y en a point de plus grand que Jean »" ; et : « C'est lui qui est
I'Elie qui devait venir »'. La niéce d'Hérode réclame ensuite la téte de Jean au
cours d'une féte et il est décapité’. Le symbolisme de la téte coupée est
important dans le déroulement du Grand-Guvre : « Ote la téte a cet homme
noir, coupe la téte au corbeau ; c'est-a-dire, blanchis notre sable. En ce bois il
Vv a une béte, qui est toute couverte de noirceur, si quelqu'un lui coupe la téte,
alors elle perdra sa noirceur, et vétira la couleur trés blanche. La noirceur
s'appelle la téte du corbeau, laquelle otée a l'instant vient la couleur blanche,
alors, ce corps est appelé sans téte »'. La premiére étape du Grand-(Euvre, la
putréfaction, qui est encore appelée la téte du corbeau, est censée étre longue’ ;
elle se termine par la décapitation. Les deux parties de la maticre, ainsi séparées,
ont chacune leur role a jouer dans la poursuite de I'(Buvre : « L'artiste, a ses
débuts, se tromperait grossierement, si l'idée lui venait qu'il fallit rejeter
comme inutile et sans valeur, ce chaos surprenant et curieusement homogene,
lequel est aussi dénommé la "téte morte” — caput mortuum »'. D'aprés Eugéne
Canseliet, le mot grec pour désigner l'apdtre Pierre, Céphas’, viendrait de
képhalé qui signifie téte ; d'ou la phrase des Psaumes, reprise par Jésus au
compte de son disciple : « La "pierre" qu'on rejetée les bdtisseurs est devenue
la "téte" de l'angle »". Cette derniére propriété est aussi présente lors de la

1 Luc 1m-19.

2 Matthieu XI-3. Curicuse question de la part de quelqu'un qui disait : « J'ai vu et j'ai rendu témoignage qu'il est le Fils de Dieu » (Jean I-
34).

3 Luc VII-28.

4 Matthieu XI-14.

3 Luc IX-9.

6 Nicolas Flamel, Ecrits alchimiques, éditions Les Belles Lettres, 1993, p. 56.

7 Le Chevalier inconnu, Trois anciens traités alchimiques, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1975, p. 43.
8 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 205.

9 Jean 1-42.

10 psaumes CXVIII-22, Matthieu XXI-42.
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crucifixion, qui se déroule a point nommeé au lieu du crdne (Golgotha), ou le corps
de Jésus joue le role du corbeau', celui-ci étant appelé plus tard a disparaitre du
tombeau. Ceci ¢étant, lorsque 1'Esprit descendra remplacer Jésus apres
I'Ascension, c'est Pierre qui deviendra son réceptacle privilégié en tant que chef
de 'Eglise et possesseur des clés du Paradis’ : « Je te dis que tu es Pierre, et que
sur cette pierre je batirai mon Eglise, et que les portes du séjour des morts ne
préevaudront point contre elle. Je te donnerai les clefs du Royaume des Cieux :
ce que tu lieras sur la Terre sera lié dans les Cieux, et ce que tu délieras sur la
Terre sera délié dans les Cieux »'. C'est un peu comme si un réveur était a la
fois conscient d'étre dans son lit en train de fabriquer un réve, et dans le réve en
train de le vivre, avec la possibilité de placer son centre de conscience dans 1'un
ou l'autre selon son bon plaisir.

Ainsi, la noirceur du corbeau doit devenir la blancheur de la colombe, situation
analogue a celle de la fin du déluge de Noé¢ : « Quand, dans ta maison, les noirs
corbeaux auront enfanté les blanches colombes, alors tu seras nommé le
sage »'. Cette opération ne doit par ailleurs pas se dérouler une seule fois,
comme en témoigne l'alchimiste Le Breton : « Il y a quatre putréfactions dans
I'Buvre»’. 11 y en a déja eu une lors du massacre des Innocents ou de la
circoncision, et il y en aura une autre pendant la crucifixion. Celle-ci sera
immédiatement suivie de la multiplication des pains par Jésus’, conformément
au bon déroulement de 1'(Buvre: « La "téte du corbeau" est suivie d'une
troisiéme multiplication » .

Jésus déclame le célebre Sermon sur la montagne entre l'arrestation de Jean et
son exécution, dont une particularité importante est de reprendre certains
thémes de 1'Ancien Testament, dont plusieurs des dix commandements ; Jésus
modernise la loi sans pour autant la modifier : « I/ ne disparaitra pas de la loi
un seul iota ou un seul trait de lettre». Lacan nous permet de mieux
comprendre le rapport entre la loi et 'histoire de Jean-Baptiste : « La loi, pour
s'instaurer comme loi, nécessite comme antécédent la mort de celui qui la
supporte [...] Le Pere symbolique en tant qu'il signifie cette Loi est bien le Pere
mort » . Ici, c'est Jean-Baptiste qui représente la partie a éliminer de la matiére

Lon peut noter a ce propos que Nicolas Flamel représente dans ses Figures hiéroglyphiques une croix sur laquelle est cloué¢ un serpent, ce
dernier étant un symbole analogue au corbeau (Le Livre d'Abraham le Juif, Fol. 14, Nicolas Flamel, Ecrits Alchimiques, éditions Les Belles Lettres, 1993).

2 Clest historiquement un peu plus compliqué que ¢a car il y avait & I'époque concurrence entre I'Eglise de Jérusalem, administrée par
Jacques le frere de Jésus, et celle de Rome dont Pierre était censé étre le premier évéque (on ne parlait pas encore de Pape). Les symboles sont
malgré tout plus importants qu'une vérité historique incertaine.

3 Matthieu XVI-18 & 19.

4 Gravé sur une porte de la villa Palombara, cité par : Eugéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 83.
SLe Breton, Clefs de la philosophie spagyrique, éditions Jombert, 1922, p. 282.

6 Matthieu XIV-13.

7 Le Chevalier inconnu, Trois anciens traités alchimiques, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1975, p. 43.

8 Matthieu V-18.

9 Jacques Lacan, Séminaire VIII, éditions du Seuil, 1991, p. 346 ; Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 556.
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alchimique ; plus tard, ce sera le corps terrestre de Jésus. En outre : « La loi de
['homme est la loi du langage ; sur les Tables de la Loi, rien n'est écrit pour qui
sait lire hormis les lois de la Parole elle-méme [...] Les dix commandements sont
la condition de la subsistance de la parole comme telle »' . Jésus pénétre son
role qui consiste a étre I'Incarnation du Verbe et a transmettre la loi ; et, en
affirmant que Jean est le plus grand parmi ceux qui sont nés d'une femme, il
indique clairement qu'il n'est désormais plus identifi¢ a un corps né d'une
femme. Il se pose en tant que Parole de celui qui représentait le Pére mort, a
savoir Jean : « Hérode, ayant entendu parler de Jésus, dit a ses serviteurs :
C'est Jean-Baptiste »". 11 est le symbole de Jean: « Le pére, en tant qu'il
promulgue la loi est le pére mort, c'est-d-dire le symbole du pére». 11y a
d'ailleurs fort a parier que le pére terrestre de Jésus soit décédé pendant cette
méme période : « On peut penser raisonnablement que la mort de Joseph eut
lieu avant la Passion de Jésus. Autrement, Joseph n'aurait pas été absent du
Calvaire ; et s'il avait vécu a ce moment-la, Jésus n'aurait pas confié sa tres
sainte Mere a l'un de ses disciples. Il est méme tres probable que Joseph était
mort avant le Baptéme de Jésus : nulle mention n'est faite de lui, si ce n'est pour
dire que Notre-Seigneur passait pour étre le fils du charpentier » .

Ce n'est pas par hasard que Jean-Baptiste est condamné a cause d'un mariage
considéré comme incestueux’ ; cette interdiction est recensée dans le dix-
huitieme chapitre du lévitique, accompagnée de tous les autres cas d'inceste :
« La Loi est au service du désir qu'elle institue par l'interdiction de l'inceste »'.
« C'est dans la mesure méme ou la fonction du principe du plaisir est de faire
que l'homme cherche toujours ce qu'il doit retrouver, mais ce qu'il ne saurait
atteindre, c'est la que git l'essentiel, ce ressort, ce rapport qui s'appelle la loi de
l'interdiction de l'inceste » . Nous avons donc trois personnages : Hérode qui
représente la loi terrestre et Jean-Baptiste qui donne sa vie pour que le
troisieéme, Jésus, incarne le symbole de la loi ; I'un représente le pere réel, un
autre 1'image du pére et le troisiéme le peére symbolique (au sens lacanien). L'auteur
anonyme du Tractatus aureus nous dit a ce propos : « Le frere et la sceur ont été
attirés l'un vers l'autre par un amour si passionné que rien n'aurait pu les
separer. Et c'est ainsi qu'accusés d'inceste ils furent enfermés dans une prison
qui était toutefois aussi transparente que le verre et était courbée comme la
votite céleste. Hélas, quelle peur et angoisse s'abattirent sur moi lorsque je vis
ceux qui avaient été confies a ma garde étendus comme fondus et morts devant

1 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 272, 684 ; Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 84.
2 Matthieu XIV-1.

3 Jacques Lacan, Séminaire V, éditions du Seuil, 1998, p. 146.

4 Ubertin de Casale, Arbor vitae crucifixae Jesu, II-VI.

5 Lévitique XVIIL-16.

6 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 852.

7 Jacques Lacan, Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 83.
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moi » . Maier affirme quant a lui: « Notre Vierge a pour époux I'homme de
Diane, qui est en méme temps son firére et son fils » . « Rien ne s'accomplit dans
cet art si l'on n'opere la conjonction de la mere et du fils, ou celle du pere et de
la fille, et s'il n'en résulte une naissance. Ici en effet plus les conjoints sont
proches par le sang, au premier ou au second degré de consanguinité, et plus
ils sont féconds, tandis qu'a l'inverse, plus ils sont éloignés et plus ils sont
inféconds, ce qui est inacceptable appliqué au mariage humain. (Edipe est
accusé de parricide et d'inceste, les deux crimes les plus affreux que l'on puisse
imaginer, et qui cependant ['ont porté au trone. Toutefois, ceci n'a pas été écrit
comme une histoire ou un exemple a imiter, mais inventé et présenté
allégoriquement par les philosophes pour découvrir les secrets de leur
doctrine »'. On trouve cette méme relation incestueuse chez les gnostiques
chrétiens : « Je suis l'épouse et la vierge, je suis la mere et la fille... Je suis la
mére de mon pére et la seeur de mon mari et il est mon descendant »'. Angelus
Silesius va aussi dans ce sens : « Le fils de Dieu existe de toute éternité et ce
n'est qu'aujourd'hui que sa mére est engendrée par Lui » . Et comme c'est par le
Verbe, donc par le Fils, que Dieu crée, on est encore dans cette mystérieuse
relation ou le fils est en méme temps le pere. Silesius poursuit son
raisonnement : « Toute dme peut devenir fille, mere et épouse de Dieu, si sur
Terre elle prend Dieu pour pére, fils et époux »". 1l ne s'agit donc pas d'inceste
sexuel mais symbolique, il faudrait sinon se préoccuper du fait qu'Adam et Eve
avaient forcément le méme code génétique (si I'on en croit le texte de la Genése).

Il est cependant probable que cette propriété ait servi de fondement a la
sexualité humaine et a ses interdits : « La femme n'entre en fonction dans le
rapport sexuel qu'en tant que la mére»'. « Les dix commandements sont
interprétables comme destinés a tenir le sujet a distance de toute réalisation de
l'inceste, a une condition et une seule, c'est que nous nous apercevons que
l'interdiction de l'inceste n'est pas la condition pour que subsiste la parole |...]
lls étalent la dimension de nos actions en tant que proprement humaines. En
d'autres termes, nous passons notre temps a violer les dix commandements, et
c'est bien pour cela qu'une société est possible »'.

Dans le méme ordre d'idées, 1'évangile selon Philippe, un texte gnostique, révele
que trois femmes accompagnaient toujours Jésus, a savoir sa mere, sa sceur et sa

1 Cit¢ dans : Johannes Fabricius, L'alchimie, éditions Sand, 1996, p. 102.

2 Michael Maier, Chansons intellectuelles, éditions J.C. Bailly, 1984, p. 125.

3 Michael Maier, Atalante fugitive, éditions Dervy, 1997, p. 303, 292.

4Le Tonnerre, 4 a 6, dans : André Wautier, Noréa fille d'Adam, éditions Ganesha, 1995, p. 133.
5 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 11I-22.

6 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, VI-237.

7 Jacques Lacan, séminaire du 09/01/73.

8 Jacques Lacan, séminaire du 16/12/59.
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compagne, toutes trois dénommées Marie ; on est en plein dans le méme
symbolisme. Enfin : « La loi s'origine du désir [...] Le pas fait, au niveau du
principe du plaisir, par Freud, est de nous montrer qu'il n'y a pas de Souverain
Bien — que le Souverain Bien, qui est das Ding, qui est la mere, l'objet de
l'inceste, est un bien interdit, et qu'il n'yv a pas d'autre bien. Tel est le
fondement, renversé chez Freud, de la loi morale »'. On ne désire que ce qu'on
n'a pas ; et, moins on I'a, plus on le désire. C'est pour éviter que I'homme réalise
tous ses désirs qu'il a fallu instituer la loi : « La loi et le désir refoulé sont une
seule et méme chose »'. Par retournement de situation, 1'homme désire en
premier lieu ce qui est interdit par la loi. C'est ainsi que 1'ego, sujet du langage,
est venu a l'existence : « Si le désir est la métonymie du manque a étre, le Moi
est la métonymie du désir »'. Lorsqu'on réalise un désir, il disparait, mais il est
aussitot remplacé par un autre car l'objet désiré n'était qu'un objet de
substitution pour masquer le véritable désir : « Ce désir s'appelle, pour le dire
enfin, le désir d'autre chose » . Et ce désir ne peut étre autre chose que le retour
dans le ventre maternel, a I'inconscience du monde aqueux. C'est aussi 1a 1'un
des plus grands interdits; i1l suffit de regarder les monstres des films
d'épouvante, ce sont toujours des humains : soit en rapport avec la mort ou la
perversion sexuelle, soit liés a I'animalité. Comme on ne peut qu'aller de 1'avant,
un retour a la condition animale est naturellement exclu ; il faut donc qu'il y ait
une autre solution, a savoir la Rédemption.

Malheureusement, selon Lacan : « Le désir pour la mere ne saurait étre satisfait
parce qu'il est la fin, le terme, l'abolition de tout le monde de la demande »° ; il
parait effectivement normal, quand on réfléchit au fait qu'on a perdu le monde
aqueux €dénique en passant par le sexe de la meére dans un certain sens, que le
désir d'y retourner devienne celui d'y passer a nouveau dans l'autre sens. Il y a
donc une confusion fondatrice de I'ego humain dans le fait de substituer au désir
du retour a I'Eden celui du retour au sexe féminin.

On conclura avec saint Paul : « Moi, je vivais sans la loi autrefois ; le
commandement étant venu, le péché a repris vie et moi je suis mort » . Lorsque
le monde du signifiant affirme son existence, du méme coup naissent le bien et
le mal, et 'homme tombe sous l'empire de la mort : « La sentence : c'est la loi
qui fait le péché, reste vraie hors de la perspective eschatologique de la Grdce
otl saint Paul I'a formulée »'. C'est ce qui est arrivé & Adam et Eve lorsqu'ils ont
été chassés de 1'Eden ; or, non seulement Adam et Eve sont génétiquement liés,

1 Evangile selon Philippe, 26, cité dans : André Wautier, Textes fondamentaux du Séthianisme christianisé, éditions Ganesha, 1989, p. 114.

2 Jacques Lacan, séminaire du 16/12/59 & Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 814 ; reformulé dans : Jacques Siboni, Les mathémes de
Lacan, éditions Lysimaque, 1996.

3 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 782.

4 Ibid. p. 640.

5 Jacques Lacan, Séminaire IV, éditions du Seuil, 1994, p. 303.
6 Jacques Lacan, séminaire du 16/12/59.

7 Romains VII-9.

8 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 126.
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mais ils ont chuté a cause de la connaissance du bien et du mal : la loi. Leur
punition a consisté a sortir de 1'animalité pour pénétrer dans le monde du désir
et de la mort, ou leur premicre action fut d'avoir des relations sexuelles :
« Adam connut Eve, sa femme». Tous les ingrédients dispensés dans
I'Evangile, jusqu'a la mort de Jean, étaient donc déja présents dans les premiers
chapitres de la Genese.

Il semble encore que, pour pouvoir respecter le symbolisme alchimique,
I'Evangile ait pris quelques arrangements avec I'histoire ; André Wautier affirme
en effet que la décapitation de Jean a certainement eu lieu au moins deux ans
aprés la crucifixion de Jésus’. Par ailleurs, le mythe de la décapitation n'est pas
nouveau a 1'époque de Jésus, il était déja présent dans la civilisation indienne :
la téte de Vishnou est tranchée et devient le Soleil’ ; ou bien la téte de Soma’ est
coupée pour devenir un vase . On trouve 1a des symboles analogues a ceux de la
coupe du Graal qui recueille le sang de Jésus sur le lieu du crane, dans lesquels
la boisson récoltée confére la vie éternelle et la connaissance des choses
divines. Qui plus est : « Vous ne pouvez entrer dans le chdteau ni approcher le
Graal de plus pres si vous n'apportez pas l'épée avec laquelle saint Jean a été
décapité »'. Et comme on l'a dit : « L'épée de l'esprit est la parole de Dieu »' ;
c'est la parole qui édicte la Loi.

Le theme de la décapitation est aussi présent dans les anciennes 1égendes celtes
des Mabinogion : « Apres quelques instants de silence, entrérent deux pucelles
portant entre elles un grand plat sur lequel était une téte d'homme baignant
dans le sang »'. 11 existe par ailleurs une légende égyptienne’ dans laquelle 1'un
des fils de l'architecte du roi Rhampsinite de Protée décapite son frére apres
avoir tenté de s'emparer du trésor royal, ou le décapité 1'est volontairement pour
sauver son frére. Ca impliquerait au passage que la Rédemption finale ne
pourrait pas se produire sans cette étape fondamentale du caput mortuum, ce qui
signifie entre autres que Jésus n'aurait pas ressuscité si Jean-Baptiste n'avait pas
été décapité. Enfin, on reste dans le méme domaine en notant que les templiers
furent accusés d'adorer une téte tranchée : « Celui qui possede la téte de Jean-
Baptiste dirige le monde »".

! Genese IV-1.

2 André Wautier, Simon le Mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 25.
3 Ananda K. Coomaraswamy, la doctrine du sacrifice, éditions Dervy, 1997, p. 29.
4 Par un heureux hasard, le mot soma désigne en grec le corps humain.

5 Ibid. p. 33.

6 Perlesvaus.

7 Ephésiens VI-17.

8 Peredur ab Ewrawe.

9 Hérodote, Histoire, 1I-121.

10 yp templier cité dans : Lynn Picknett, Clive Prince, La révélation des templiers, éditions du Rocher, 1999, p. 345.
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On conclura avec Freud en reliant cette étape a la circoncision : « Décapiter est
bien connu de nous pour étre le substitut symbolique de castrer »'. Il ajoute que
celui qui est décapité est le pére’. On est donc face a un symbolisme doublement
li¢ a celui de la circoncision, avec d'une part 1'allusion a la castration, et d'autre
part le pere Zacharie qui ne (re)parle qu'aprés avoir nommé son fils, sa parole
servant alors d'acte de loi.

1 Sigmund Freud, (Buvres complétes XV, éditions P.U.F., 1996, p. 95.
2 Ibid. p. 7.
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- XII - Multiplication.

On en est a la multiplication des pains; il y en a une dans I'Ancien
Testament pratiquée par Elisée, et deux dans le Nouveau Testament, la
premiére étant présente dans les quatre Evangiles, ce qui lui confére une plus
grande importance. Il y a, dans celle-ci, cinq pains et deux poissons, et ce n'est
pas par hasard ; en effet : « Les deux poissons sont I'Esprit et I'Ame »’, quand les
pains représentent le corps, peut-étre a cause de son assimilation aux cinq sens,
a l'instar de la piscine aux cinq portiques’. Selon André Wautier, les deux
poissons symbolisent Jésus et Jean, ou bien « le Soleil et la Lune, les cing pains
figurant les cing planétes proprement dites »'. Ces nombres font aussi penser a
la répartition des jours de la création dans la Genese : il y a cinq jours avant
I'apparition de I'homme ; ensuite apparait I'homme, qui est le fils de Dieu, le
sixieme jour ; le septiéme jour est quant a lui le jour du Seigneur. Les deux
poissons sont donc des métaphores analogues a celles de l'eau et du vin
rencontrés lors des noces de Cana, ou I'eau et le sang qui coulent du corps du
Christ pendant la crucifixion. On nourrit par ailleurs cinqg mille hommes :
« Dans l'alchimie, la multiplication se produit a partir du nombre dix : 10, 100,
1000 etc. » ; il faut donc considérer 5000 comme 5x1000 (on nourrirait donc I3 les
cinq sens de tout le monde). Cette histoire est aussi liée a celle de I'Exode, quand le
peuple est nourri par la manne: « Le pain que I'Eternel vous donne pour
nourriture »°. En fait : « Il faut que les deux poudres blanche et rouge soient
dissoutes dans le Mercure philosophique [...] pour faire la multiplication de ces
deux teintures, blanche et rouge »', ce qui prend tout son sens quand on sait que
la manne est un symbole du Mercure philosophique’. Les deux poissons
devraient étre ainsi placés a l'intérieur du pain comme dans un sandwich.
L'Ecriture ne s'arréte pas 1a car les pains et les poissons sont distribués dans des
corbeilles : « Une curieuse peinture des catacombes représente un poisson,

12 Rois Iv-42.

2 Lambsprinck, La Pierre Philosophale, éditions Arché Milano, 1981, p. 7.

3 Jean V2.

4 André Wautier, Simon le Mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 132.

5 Marie-Louise von Franz, Aurora consurgens, éditions La Fontaine de pierre, 1982, p. 389.
6 Exode XVI-15.

7 Cyliani, Hermeés dévoilé, éditions Traditionnelles, 1982, p. 49.

8 AT Pernety, Dictionnaire mytho-hermétique, éditions Arché Milano, 1980, p. 265.
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nageant dans les flots et portant sur son dos une "corbeille” dans laquelle sont
des pains et un objet rouge, de forme allongée, qui est peut-étre un vase plein
de vin. La "corbeille" que porte le poisson est le méme hiéroglyphe que la
galette ; sa texture procede également de brins entrecroisés. D'autres allégories
recommandent de saisir le poisson a l'aide d'un filet ou d'un rets délié, ce qui
est une image exacte des mailles, formées de fils entrecroisés, schématisées sur
nos galettes de I'Epiphanie ». La multiplication des pains devient ainsi un
épisode similaire & 1'Epiphanie, aux différentes péches miraculeuses, ou au
mythe grec d'Ares et Aphrodite pris dans un filet par Héphaistos pendant leur
union coupable’. Enfin, les douze paniers non utilisés peuvent représenter les
douze apotres, qui restent pres de Jésus quand les autres participants rentrent
chez eux.

La multiplication désigne aussi le Saint-Esprit lorsqu'il se propage comme le
feu : « La multiplication est la chose qui fait augmenter la Médecine, parce que
c'est un Feu qui lorsqu'il est allumé ne s'éteint jamais, duquel Feu une étincelle
en peut faire indéfiniment »’, a l'image des langues de la Pentecote’. Chacun
recoit du Saint-Esprit ce qui est en accord avec sa nature, afin de former une
parcelle du corps du Christ’ : « L'auteur ajoute une "amplification” chrétienne a
cette idee d'une multiplication, car le "pain de vie" est l'hostie, c'est-a-dire le
"corps du Christ" en tant que "multitude des fidéles" »'.

La seconde multiplication est seulement présente dans les Evangiles de Marc et
Matthieu’ : avec sept pains et quelques poissons on nourrit quatre mille
hommes ; mais, avant de recevoir la nourriture, ils sont restés trois jours sans
manger. On a donc la une autre subdivision, le quatre des 4000 représentant
probablement des jours symboliques de la Genese, peut-étre du quatriéme au
septieme inclus, le quatriéme étant celui de la création du Soleil, de la Lune et
des étoiles. Les symboles sont considérés ici d'un autre point de vue que dans la
multiplication précédente, tout en conservant a l'ensemble un symbolisme
analogue, les quatre derniers jours pouvant représenter les trois principes
alchimiques et le résultat final. Un éléve de Lacan avait lui aussi utilisé cette
subdivision des jours de la Genese : « Dieu partage les six jours de son travail
créateur en deux parties : trois jours ou il ne fait que tracer des coupures, des
traits, des frontieres et trois autres jours ou il tire les conséquences productives
de ces traits, ou il produit les objets qui conviennent, qu'appelle chaque
domaine, les bétes, les humains, les astres etc. et le septieme jour il laisse un

1 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 191, 192.

2 Mario Meunier, La 1égende dorée, éditions Albin Michel, 1945, p. 89.

3 George Ripley, Les douze portes d'alchimie, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1979, p. 103.
4 Actes I1-3.

3 1 Corinthiens XII-4 & 27.

6 Marie-Louise von Franz, Aurora consurgens, éditions La Fontaine de pierre, 1982, p. 389.

7 Matthieu XV-32.
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blanc, un ensemble vide » . On trouve la méme méthode exposée dans certains
ouvrages alchimiques ; par exemple, dans 1'un d'entre eux, on sépare la maticre
obtenue en six parts : les trois premieres sont mises de coté tandis que les trois
dernicres sont additionnées d'une quatrieme part d'eau de vie afin de pratiquer la
multiplication’.

Les alchimistes prétendent pour conclure que l'une des multiplications
augmente la quantité tandis que l'autre augmente la qualité’.

1 Jacques Lacan, Scilicet n° 4, éditions du Seuil, 1973, p. 121.
2 Traité sur la matiére de la pierre des philosophes en général, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1983, p. 43.

3 Cyliani, Hermeés dévoilé, éditions Traditionnelles, 1982, p. 49.
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- XIII - Transfiguration.

Apres la premiere multiplication, Jésus marche sur les eaux et Pierre veut
I'imiter' ; seulement voila, il ne semble pas prét et s'enfonce aprés quelques pas.
Cela pourrait signifier que les parties solides et volatiles de la pierre ne peuvent
encore s'unir ; c'est un peu comme une répétition de la Transfiguration qui aura
lieu apres la seconde multiplication, et c'est certainement une phase obligatoire
de I'Buvre. Cette marche sur les eaux évoque l'é¢tape du magistére dans laquelle
le composé s'¢leéve au-dessus de la mer philosophique pour y former une sorte
d'le, a I'image de Délos sur laquelle sont nés Apollon et Artémis : « Au bout du
temps requis on voit monter a la superficie, flotter et se déplacer sans cesse
sous l'effet de l'ébullition, une trés mince pellicule, en ménisque, que les sages
ont nommeée ['"lle philosophique", manifestation premiere de l'épaississement
et de la coagulation. C'est l'ile fameuse de "Délos". Cette ile flottante, que
Poséidon, d'un coup de son trident fit sortir du fond de la mer, est aussi
I'"arche" salvatrice de Noé portée sur les eaux du déluge »'. Mais, il y a eu
auparavant une grande tempéte sur l'océan, qui évoque celle qu'a apaisé Jésus
dans les Evangiles (avant la premiére multiplication et la marche sur les eaux)3 DK Quand
vous percevrez dans le vaisseau un bruit analogue a celui de l'eau en ébullition.
Vous remarquerez des fumées et des flammes bleues, vertes et violettes,
accompagnant une série de détonations précipitées. L'effervescence passée et le
calme rétabli, vous pourrez jouir d'un magnifique spectacle. Sur une mer de
feu, des ilots solides se forment, surnagent, animés de mouvements lents,
prennent et quittent une infinité de vives couleurs »'. « C'est une mer agitée et
houleuse que présente en petit ['ébullition constante et réguliere du compost
hermétique. Tout contribue a donner le spectacle d'une tempéte en réduction.
Soulevée de tous cotés, ballottée par les vents, l'arche flotte néanmoins sous la
pluie diluvienne. Astérie s'appréte a former Délos, terre hospitaliere et
salvatrice des enfants de Latone »". 1l y a 1a un détail dont il ne faut pas sous-
estimer l'importance dans la suite : pendant la tempéte se manifestent de
multiples couleurs que les alchimistes assimilent a un arc-en-ciel, celui qui est

! Matthieu XIV-24 4 31.

2 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 139.
3 Matthieu VIII-23.

4 Ibid. Tp. 278.

5 Ibid. I p. 187.
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apparu dans le ciel aprés le déluge pour établir 1'alliance entre Noé et I'Eternel  ;
arc-en-ciel qui symbolise le passage de toutes les couleurs pour faire la liaison
entre le noir de la putréfaction et le blanc qu'elle engendre : « Il apparait aussi
avant la blancheur les couleurs du paon, un philosophe en parle en ces termes :
Sachez que toutes les couleurs qui existent dans ['Univers ou que [l'on peut
imaginer, apparaissent avant la blancheur »’'. Lacan parle aussi de l'arc-en-
ciel : « Remarquez bien que ce qui depuis l'origine caractérise l'arc-en-ciel et le
météore, et tout le monde le sait puisque c'est précisement pour cela qu'on le
nomme météore c'est que precisement il n'y a rien de caché derriere. 1l est tout
entier dans cette apparence. Ce qui néanmoins le fait subsister pour nous, au
point que nous ne cessons de nous poser des questions sur lui, tient uniquement
au "c'est cela” de l'origine, a savoir a la nomination comme telle de l'arc-en-
ciel. Il n'y a rien d'autre que ce nom »'. Et comme dans tout le reste de 'GEuvre,
c'est ici une affaire de langage, de Verbe.

L'arc-en-ciel est parfois remplacé par une figure ayant le méme sens, la queue
de paon : « L'arc-en-ciel, en tant que phénomeéne coloré, a pour parallele la
queue de paon »'. « La queue de paon indique que toutes les couleurs sortent de
la couleur noire » . En outre : « Le paon symbolise, en alchimie, la fin de la nuit
de la putréfaction »°, ce qui signifie que 'aube approche.

Trois apdtres accompagnent Jésus lors de sa Transfiguration : Pierre et les deux
fréres Jacques et Jean', en se rappelant que les deux principes male et femelle
possedent eux aussi un lien fraternel. Pierre, qui cette fois-ci réussit a saisir la
nature divine de Jésus dans un épisode appelé Confession de Pierre, apercoit
prés de lui deux autres personnes : Elie et Moise. Moise est le patriarche, le pére
mort, la loi ; Elie représente l'esprit de prophétie, a l'image du Saint-Esprit qui
annonce 4 Marie la naissance future du divin enfant, ou de Jean-Baptiste' qui
prédit l'arrivée imminente du Sauveur. Une voix semblable a celle qui se fit
entendre du Ciel pendant son baptéme vient confirmer ensuite que Jésus est
bien le Fils divin; ainsi se trouvent a nouveau réunis les trois principes
alchimiques.

On est 1a face a trois personnes humaines, trois personnes surhumaines et la
voix de Dieu, la part d'eau de vie’. Nicolas Flamel dit en outre : « Ce sont les
deux serpents du caducée, et verge de Mercure, avec lesquels il exerce sa

! Genese IX-13.

2 Roger Bacon, Miroir d'Alchimie, éditions Arche Milano, 1974, p. 38.

3 Jacques Lacan, Séminaire 111, éditions du Seuil, 1981, p. 358.

4 Carl Gustav Jung, Mysterium conjunctionis, éditions Albin Michel, 1980, T. Il p. 49.

5 Nearcos, cité dans : Eugéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 34.
6 Alexander Roob, Alchimie & Mystique, éditions Taschen, 1997, p. 556.

7 Matthieu XVII-1.

87 ean-Baptiste est déja en contact avec le Saint-Esprit dans le sein de sa mére (Luc I-41).

9 Traité sur la matiére de la pierre des philosophes en général, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1983, p. 43.
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grande, et se transfigure comme il veut. Celui, dit Haly, qui en tuera ['un, il
tuera aussi l'autre, parce que l'un ne peut mourir qu'avec son frére» . Clest
aussi une allusion a la mort prochaine de Jésus, annoncée pour la premicre fois
juste avant la Transfiguration’.

Il y a aussi cette suggestion de Pierre : « Dressons trois tentes, une pour toi, une
pour Moise, et une pour Elie »'. Patrick Calame ajoute : « La proposition toute
humaine de faire trois tentes s'efface devant l'immensité de la tente du Ciel »" ;
car il traduit la suite par: « Il y eut un nuage, et il fut une tente au-dessus
d'eux ». Cette tente peut faire référence a celle des Psaumes : « I/ faisait des
ténebres sa retraite, sa tente autour de lui, il était enveloppé des eaux obscures
et de sombres nuages »'.

Par ailleurs : « Son visage resplendit comme le Soleil, et ses vétements devinrent
blancs comme la lumiére »'. On peut penser & Moise, dont le visage rayonnait
tant aprés avoir approché I'Eternel qu'il dit porter un voile’, ou bien a l'ange du
dixiéme chapitre de 1'Apocalypse: «Je vis un autre ange puissant, qui
descendait du ciel, enveloppé d'une nuée ; au-dessus de sa téte était l'arc-en-
ciel, et son visage était comme le Soleil, et ses pieds comme des colonnes de
feu » . L'ange tient dans la main le livre ouvert, 1ié a la galette des rois dont il a
¢té question précédemment. Un autre des symboles majeurs associ€¢ a cette
scéne est l'arc-en-ciel, traité¢ plus haut : « L'arc-en-ciel annonce, selon Basile
Valentin, le passage prochain de la matiere de l'humide au sec, c'est le signe de
la solidification »".

La Transfiguration est donc, a l'instar de I'étoile des Mages ou d'Astérie’
engendrant Délos, un prélude a la future sublimation de Jésus, la grande lumiere
qui apparaitra dans le tombeau au moment de sa résurrection : « Je vis ['ame de
Jesus comme une gloire resplendissante. La grotte était toute remplie d'une
lumiére céleste »”. Le symbolisme de la résurrection est ainsi en parfaite
correspondance avec celui de la naissance de 1'enfant divin dans sa caverne.

I Nicolas Flamel, Ecrits alchimiques, éditions Les Belles Lettres, 1993, p. 42.

2 Matthieu XVI-21.

3 Marc IX-5 ; Luc IX-33 ; Matthieu XVII-4.

4 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

5 Marc IX-7. « Le texte syriaque dit bien "tente" (MUIR (matld)) » (Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus).
6 psaumes XVIII-12.

7 Matthieu XVII-2.

8 Exode XXXIV-29 4 35.

9 Apocalypse X-1.

10 Ajexander Roob, Alchimie & Mystique, éditions Taschen, 1997, p. 151, 302.

1 Astérie, sceur de Latone, la mére d'Apollon et Artémis, est transformée en caille par Zeus ; elle se précipite ensuite dans la mer et devient
l'ile de Délos. Astérie est en frangais un autre nom de 1'étoile de mer.

12 visions d'Anne-Catherine Emmerich, éditions Pierre Téqui, 1995, T. Ill p. 332.
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On est finalement 1a face a I'Annonciation de la crucifixion, Baptéme d'air, et de
son heureuse conclusion.
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- X1V - Paraboles.

Il y a un grand nombre de paraboles dans les Evangiles, quarante-sept
selon wikipedia, comptant dans le lot certaines courtes sentences comme : « Si
un aveugle conduit un aveugle, ils tomberont tous deux dans une fosse »', ce qui
signifie évidemment qu'un individu qui veut enseigner la voie a un autre alors
que, méme s'il croit le contraire, il ne la connait pas, produira forcément des
catastrophes ; on peut citer 1'exemple des gourous des sectes.

Autre exemple comptabilisé par wikipedia : « Vous étes le sel de la Terre. Mais
si le sel perd sa saveur, avec quoi la lui rendra-t-on ? »'. « Le sel est une bonne
chose ; mais si le sel devient sans saveur, avec quoi l'assaisonnerez-vous ? Ayez
du sel en vous-mémes » . On comprend bien 1a que, malgré leur faible nombre,
les disciples ont pu répandre le message christique a toute la nation et au-dela,
ce dont on peut encore constater de nos jours l'efficacité du résultat. Mais ce
verset est tout aussi intéressant en considérant qu'il traite aussi du Sel en tant
que troisieme principe alchimique, déja évoqué au chapitre sur la piscine de
Bethesda. Tout comme le condiment transmet son gotit, qu'on pourrait appeler
esprit de sel (en le désolidarisant de son sens actuel d'acide chlorhydrique), a tout le plat, de
méme la saveur de l'enseignement du Christ, le sens de la Parole (I'Esprit), a été
répandue dans le peuple pour éviter que « faute de corps, disparaisse l'esprit de
sel de nature »'. Jésus espérait que, grice au temps qu'ils ont passé a I'écouter,
son enseignement ne serait pas trop altéré : « Si l'esprit de sel commun est uni a
l'esprit de vin et distillé par trois fois avec lui, alors il s'adoucit et abandonne
son acidité » . D'autres personnes pourraient ainsi recevoir ainsi I'Esprit-Saint et
mettre un terme a la domination du sujet du langage en eux : « L'esprit de sel
detruit aussi la Lune et la réduit, suivant mon instruction, en substance
spirituelle »'.

I Matthieu XV-14.

2 Matthieu V-13.

3 Marc IX-50.

4 Eugeéne Canseliet - Basile Valentin, Les douze Clefs de la Philosophie.
3 Ibidem.

6 Ibidem.
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Une troisieme image notable est celle du chameau : « Il est plus facile a un
chameau de passer par le trou d'une aiguille qu'a un riche d'entrer dans le
Royaume de Dieu »'. Le sens est clair : il est impossible de parvenir au bout de
la Voie en étant avide de biens matériels : « Vous ne pouvez servir Dieu et
Mamon »'. Un auteur ultérieur, qui ne devait pas étre satisfait de cette
interdiction, a imaginé une autre possibilité : « Il (Pierre) planta l'aiguille en
terre et s'écria d'une voix forte : "Au nom de Jésus-Christ, crucifié sous Ponce
Pilate, je t'ordonne, chameau, de passer par le trou de l'aiguille !" Alors le trou
de l'aiguille s'ouvrit comme une porte et le chameau y passa»'. Le choix du
chameau ne parait pas incongru en ce lieu géographique, mais il existe un lien
étrange entre le chameau et le serpent de la Genese : « Le serpent ressemblait
au chameau, Samaél grimpa sur lui et le chevaucha »'. 11 existe une tradition
indienne dans laquelle on a peur d'une corde qu'on a prise pour un serpent :
« Comme une corde apparait étre un serpent a travers l'illusion, ou une
coquille de perle comme de l'argent, tout cet Univers est surimposé au
Paramatma (ce qui est avant le Soi) » . Le sens en est que I'homme a peur des
phénomenes qui pourraient le mettre en danger, jusqu'a la perspective de sa
propre mort, alors que, fondamentalement, il ne risque rien car il est en réalité la
Conscience qui observe ces phénomenes sans en étre le moins du monde
affectée. Il existe méme une expression frangaise qui décrit le fait qu'on lui a
fait croire a tort qu'il vivait vraiment dans le monde phénoménal : avaler des
couleuvres. La boucle est bouclée en sachant qu'a 1'époque de Jésus,
I'expression équivalente ¢était : « Conducteurs aveugles, qui filtrez le moustique,
et avalez le chameau ! Guides aveugles que vous étes ! Vous avez soin de filtrer
vos boissons pour éliminer le moindre moucheron, et vous avalez le chameau
tout entier»’. On peut aussi préter attention a une remarque d'Eric Edelman
concernant le mot araméen gamla qui signifie non seulement chameau, mais
aussi corde. 1l pense ainsi que la traduction correcte du verset pourrait étre : « /1
est plus facile a une corde de passer par le chas d'une aiguille qu'a un riche
d'entrer au royaume des Cieux »'. 11 faut aussi signaler les correspondants dans
le Talmud, ou 1'éléphant remplace le chameau : « Sache qu'on ne montre a un
homme, ni un palmier en or, ni un éléphant entrant dans le chas d'une
aiguille »'. « Il lui dit : Es-tu de Pumbeditha, ou l'on fait entrer un éléphant
dans le chas d'une aiguille ? » .

1 Matthieu XIX-24, Marc X-25, Luc XVIII-25.
2 Matthieu VI-24, Luc XVI-13.

3 Actes de Pierre et André, XVIL

4 Pirgé de Rabbi Eliézer, XIIL

5 Shiva Samhita.

6 Matthieu XXITI-24,

7 Eric Edelmann, Jésus parlait araméen, VL

8 Talmud Berakhot, 55b.

9 Talmud Baba Metsia, 38b.



-93.

On termine les exemples courts par le figuier maudit : « Voyant un figuier sur le
chemin, il s'en approcha ; mais il n'y trouva que des feuilles, et il lui dit : Que
Jjamais fruit ne naisse de toi ! Et a linstant le figuier sécha »'. L'Evangile de
Marc précise que ce n'était pas a ce moment la la saison des figues, et celui de
Luc en fait une véritable parabole. Juste apres ¢a, pour expliquer l'origine de
son pouvoir, Jésus dit a ses disciples, selon les traductions modernes : « Ayez foi
en Dieu »'. 1l existe cependant des versions un peu différentes, comme le Codex
de Béze : « Si vous avez la foi de Dieu. Amen, je vous dis : quiconque dit a cette
montagne : Ote-toi, et jette-toi dans la mer, et qui ne doute pas dans son ceeur,
mais croit en l'avenir, ce qu'il dit adviendra pour lui »'. Les Cathares vont dans
ce sens : « diatz fe de Deu » ; ainsi que la Peshitta : « "D'4ldha" et non pas "en
Aldha". La foi qui appartient a Dieu, qui est un don de Dieu, une vertu
divine »'. Comme on l'a dit dans le chapitre sur le Baptéme, Jésus ne fait pas lui-
méme de miracle ; c'est Dieu qui satisfait ses demandes. Ce verset indiquerait
ainsi la méthode qu'il faut utiliser pour ¢a : « Avoir la foi de Dieu » ; c'est-a-
dire : ordonner en étant pleinement conscient qu'en le faisant c'est en réalité
Dieu qui ordonne car lui seul EST : « Tout pouvoir n'est qu'une manifestation
de Ma Volonté [...] "Je", le Créateur, SUIS le PENSEUR Originel ; le Seul et
Unique PENSEUR |[...] Parle en ayant Conscience de ton Unité avec Moi |...]
Parle | — ORDONNE ce que Tu VEUX dans cette Conscience ; — et ['Univers
entier s'empressera d'obéir » .

Il est intéressant par ailleurs de reprendre toute I'histoire du figuier depuis le
Jardin d'Eden qui, selon le Zohar, est aussi 1'arbre de la connaissance du bien et
du mal : « "Et ils entrelacerent des feuilles de figuier et s'en firent de quoi se
couvrir”. Ils s'évertuerent a se couvrir avec les feuilles du méme arbre dont ils
ont mangé ; et par "feuilles de figuier” I'Ecriture entend ces "démons" qu'on
appelle "feuilles d'arbre” »'. Dés lors qu'ils connaissent le bien et le mal, les
humains se fabriquent un ego illusoire pour se couvrir, ce qui les ameéne ensuite
a voir le monde en termes de multiplicité et a en rechercher les plaisirs : « "Et
ils entrelacerent des feuilles de figuier et s'en firent des ceintures”. Ce verset a
été déja expliqué précédemment ; I'Ecriture veut dire qu'Adam et Eve
s'attacherent aux plaisirs de ce bas monde ; et c'est pourquoi ils se couvrirent
de feuilles de l'arbre du Bien et du Mal. Car, par le mot "feuilles”, I'Ecriture
designe les légions de démons et de mauvais esprits qui naissent des plaisirs de

! Matthieu XXI-19.

2 Marc XI-22.

3 Marc XI1-22 & 23.

4 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.
53 oseph Benner, La Vie Impersonnelle.

6 Zohar 1-36b.
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ce bas monde, ainsi que cela a été déja dit »'. C'est la raison pour laquelle un
individu couvert de cet ego n'est plus un enfant innocent et peut échapper au
massacre des Innocents : « Si l'on en juge par la version syriaque, le Nicodeme
mentionné ici est Nathanaél, le seul enfant qui échappa au massacre des
Innocents grdce a la présence d'esprit de sa mere qui le dissimula dans un
figuier »'. Mais, comme l'indique le mythe d'Hermés, déja cité plusieurs fois,
c'est I'ego qui est l'instrument destiné a faire naitre le Rédempté (lorsque c'est
possible) ; aussi : « Quant a vous, apprenez du figuier cette parabole : des que
ses pousses seront sorties et que ses petits rameaux seront devenus tendres,
alors ce sera la fin du monde » .

On ne va étudier ensuite que deux des nombreuses autres paraboles, auxquelles
on adjoindra quelques anecdotes comme celle-ci: « Comme Jésus était en
chemin avec ses disciples, il entra dans un village, et une femme, nommée
Marthe, le recut dans sa maison. Elle avait une sceur, nommée Marie, qui,
s'étant assise aux pieds du Seigneur, écoutait sa parole. Marthe, occupée a
divers soins domestiques, survint et dit : Seigneur, cela ne te fait-il rien que ma
sceur me laisse seule pour servir ? Dis-lui donc de m'aider. Le Seigneur lui
répondit : Marthe, Marthe, tu t'inquietes et tu t'agites pour beaucoup de choses.
Une seule chose est nécessaire. Marie a choisi la bonne part, qui ne lui sera
point dtée »'. Cette scénette traite de la jalousie, qui est un poison sur la Voie
car elle renforce 1'ego, mais aussi du fait qu'il est plus important de s'occuper
des affaires divines que des terrestres. On peut évidemment se dire que la
vaisselle ne va pas se faire toute seule, et qu'il n'y a pas non plus de raison que
ce soit toujours les mémes exploités qui s'en occupent. C'est ce qui arrive quand
l'ego considére la vaisselle comme une tache ingrate et avilissante, mais il faut
quand méme savoir que certains maitres Zen ont obtenu I'lllumination en étant
affectés a la vaisselle : « Un lama occidental se souvient : "Je passai mon temps
a faire le ménage, me spéecialisant dans la vaisselle, le balayage et la lessive.
De toute facon, personne autour de moi ne voulait nettoyer ; tout le monde était
heureux que quelqu'un d'autre le fasse. Je pris ['habitude de réciter
silencieusement le mantra de compassion en lavant chaque plat et en nettoyant
le sol. Je priais pour qu'a travers cette activite, les yeux et les coeurs de tous les
étres autour de moi soient lavés et purifiés, rendus a leur innocence et a leur
clarté. Le temps s'arrétait, comme si je faisais partie de la Terre qui se nettoie
elle-méme au printemps. C'était une merveilleuse maniere de travailler. Les
taches physiques simples sont la porte d'entrée pour apprendre a étre dans ce
monde d'une maniére sacrée » . Dans un univers idéal, il y aurait suffisamment

1 Zohar 1-53b.

2 Berits apocryphes chrétiens I - la Bibliothéque de la Pléiade, note sur la Vie de Jésus en arabe.
3 Apocalypse de Pierre, 2.

4 Luc X-38.

3 Jack Kornfield, Aprés l'extase la lessive, 12.
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de gens qui aiment faire la vaisselle pour que le probléme ne se pose pas, mais il
n'en va pas ainsi dans notre monde. Pourtant, le chercheur de vérité¢ doit a un
moment ou un autre apprendre que les détails de toutes les existences sont
inscrites depuis l'origine dans le scénario divin: «J'annonce des le
commencement ce qui doit arriver, Et longtemps d'avance ce qui n'est pas
encore accompli ; Je dis : Mes arréts subsisteront, Et J'exécuterai toute ma
volonté »' ; y compris le fait qu'il lui faille apprendre I'humilité en effectuant s'il
est nécessaire des taches ingrates, ou en ayant affaire a des gens au caractere
dictatorial : « Le guerrier (le chercheur de vérité) qui tombe sur un petit tyran a bien
de la chance. Rien ne peut mieux tremper l'dme d'un guerrier que le défi qui
consiste a traiter avec des gens impossibles qui se trouvent en position de
pouvoir. Seules de telles conditions peuvent faire acquérir aux guerriers la
modeération et la sérénite nécessaires pour supporter le poids de
l'inconnaissable. La stratégie qui consiste a se servir d'un petit tyran est
efficace et intelligente. Une telle stratégie ne réussit pas seulement a faire table
rase de l'orgueil ; elle prépare également les guerriers a la prise de conscience
décisive que l'impeccabilité est la seule chose qui compte sur le chemin de la
connaissance »'. Ce n'était apparemment pas ce dont avait besoin Marie,
contrairement a Marthe ; mais, dans un cas comme dans l'autre, chacune a recu
ce qui lui était utile pour avancer sur sa voie.

Pour conclure cette histoire, Patrick Calame remarque le voisinage de sens des
deux noms Marthe et Marie : « Le Seigneur se dit "Mar", ou "Mdryd", en
araméen. Le prénom "Maryam" (Marie), trés proche phonétiquement, en serait
derive, et signifierait "dame", "princesse”, "maitresse". Le prénom "Martha"
(Marthe) est exactement le feminin de "Mar", et signifie "dame", "princesse”,
"maitresse" ("dominus" et "domina" en latin). Ainsi, Marthe et Marie sont les "dames"
aimant ardemment Jésus, elles sont le miroir de leur Seigneur (Mar). La priere
de l'Ave Maria en syriaque donne : Dame Marie (Martha Maryam), Meére de Dieu,
prie pour nous, pécheurs»’. Ceci pour dire que le symbolisme est plus
important que les personnages, et qu'il se pourrait méme que ces deux prénoms
désignent deux aspects distincts d'une méme personne.

La premiere parabole citée ici est celle du semeur, suivie de son explication, ce
que Jésus a rarement fait : « Un semeur sortit pour semer sa semence. Comme il
semait, une partie de la semence tomba le long du chemin : elle fut foulée aux
pieds, et les oiseaux du ciel la mangerent. Une autre partie tomba sur le roc :
quand elle fut levée, elle sécha, parce qu'elle n'avait point d'humidité. Une
autre partie tomba au milieu des épines . les épines crirent avec elle, et
l'étoufferent. Une autre partie tomba dans la bonne terre : quand elle fut levée,

! Isaie XLVI-10.
2 Carlos Castaneda, Le Feu du Dedans, 2.

3 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.
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elle donna du fruit au centuple. Aprés avoir ainsi parlé, Jésus dit a haute voix :
Que celui qui a des oreilles pour entendre entende! Ses disciples Iui
demanderent ce que signifiait cette parabole. 1l répondit : 1l vous a été donné
de connaitre les mysteres du Royaume de Dieu ; mais pour les autres, cela leur
est dit en paraboles, afin qu'en voyant ils ne voient point, et qu'en entendant ils
ne comprennent point. Voici ce que signifie cette parabole : La semence, c'est
la Parole de Dieu. Ceux qui sont le long du chemin, ce sont ceux qui entendent ;
puis le Diable vient, et enleve de leur ceeur la Parole, de peur qu'ils ne croient
et soient sauvés. Ceux qui sont sur le roc, ce sont ceux qui, lorsqu'ils entendent
la Parole, la regoivent avec joie ; mais ils n'ont point de racine, ils croient pour
un temps, et ils succombent au moment de la tentation. Ce qui est tombé parmi
les épines, ce sont ceux qui, ayant entendu la Parole, s'en vont, et la laissent
etouffer par les soucis, les richesses et les plaisirs de la vie, et ils ne portent
point de fruit qui vienne a maturité. Ce qui est tombé dans la bonne terre, ce
sont ceux qui, ayant entendu la Parole avec un coeur honnéte et bon, la
retiennent, et portent du fruit avec persévérance » . On précisera toutefois que
ceux qui sont /e long du chemin composent la majorité des gens, non intéressés
par ces questions tant ils accordent de réalit¢ au monde phénoménal, dont les
aspirations sont en conséquence exclusivement matérielles : s'enrichir, briller en
société, avoir une belle voiture, etc. Lorsqu'ils entendent la Parole, ils préferent
placer son émissaire dans la catégorie des originaux un peu farfelus. Ceux qui
sont sur le roc sont ceux qui pensent : « oui, il a probablement raison », mais
que survienne un beau sourire de l'autre sexe et ils passent immédiatement a
autre chose. Ceux qui sont dans les épines se disent que tout ¢a est bien gentil
mais ¢a ne va pas payer les factures ; et il y a ceux qui ont la chance d'étre dans
la bonne terre, qui ne sont pas encore sauv€s pour autant comme on peut en
juger en observant les gens qui passent leur vie auprés d'un Eveillé, leur mental
¢tant habile a s'approprier ses belles paroles et a en trouver des parades évitant
de remettre en cause la suprématie de leur ego : « Un étre seulement sur un
million le fera ; les autres veulent obtenir un gain » .

La seconde parabole est celle dite du grain de sénevé : « Le Royaume des Cieux
est semblable a un grain de sénevé qu'un homme a pris et semé dans son
champ. C'est la plus petite de toutes les semences ; mais, quand il a poussé, il
est plus grand que les légumes et devient un arbre, de sorte que les oiseaux du
ciel viennent habiter dans ses branches »'. Elle est intéressante en ceci que, bien
qu'il fut probable qu'il ne la connut point, Nisargadatta Maharaj I'avait prise a
son compte sous une forme voisine : « Le "je suis" est comme un pépin de baie.
Dans ce pépin, toute la forét des arbres a baie est déja a l'état latent. De la

I Luc VIIL5 3 15.
2 Nisargadatta Maharaj, entretien du 14/10/79.
3 Matthieu XII-31 & 32.
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méme fagon, le "je suis" est la graine de la manifestation dans laquelle l'action
se produit. Tout comme une minuscule graine contient l'arbre tout entier, ainsi
le "je suis" contient toute la création » . « Prenez la graine de banyan. Elle est
minuscule, plus petite que la graine de moutarde. La graine est tres élaborée,
tres "fine", mais toute la matiere brute se trouve déja a l'intérieur. Voyez-vous
le paradoxe ? De la méme maniere, votre étre essentiel est le plus subtil, et
pourtant il contient ['Univers entier. D'autre part que veut dire le mot
"graine" ? "Bija" signifie seconde création et donc la répétition du passé. Un
arbre était concentré dans la graine et la graine recrée ['histoire passée qu'elle
renferme » .

Jésus voulait dire que la Parole de Dieu est comme une graine, dés qu'elle est
transmise, elle grandit dans I'ame de l'aspirant a 'Eveil et peut ensuite produire
I'Tllumination si la terre est suffisamment bonne selon la parabole du semeur.
Maharaj voulait quant a lui dire que I'Etre primordial, le "Je Suis", Dieu selon
I'Exode III-14 : « Celui qui s'appelle "Je Suis"», a créé tout 1'Univers a la
maniere dont la graine engendre l'arbre. Il affirmait ensuite que chacun devrait
donc uniquement étudier ce "Je Suis" en lui pour trouver Dieu et I'Eveil : « Le
banyan a une tres petite graine, la conception de cet arbre immense est
contenue dans cette graine si petite, potentiellement l'arbre est dans cette
graine. Allez-vous étudier et planter chaque racine, chaque branche, chaque
feuille du banyan ? Non, vous ne vous occuperez que de la graine, vous
planterez la graine. Quelle est votre graine ? La connaissance "Je suis". Cette
connaissance est le lien entre vous et ce monde. Examinez cela, scrutez cela.
C'est a ce niveau que peut se résoudre tout le probleme. Si cette conviction "Je
suis" n'est plus la, quel souci peut vous causer le monde ? Cette graine est donc
le facteur essentiel. Ce sens du "Je suis", scrutez-le, fouillez-le, ce n'est qu'a ce
niveau que vos investigations peuvent aboutir ».

Il est intéressant d'analyser aussi cette fameuse sentence : « Rendez donc a
César ce qui est a César, et @ Dieu ce qui est a Dieu » . Un Eveillé n'éprouve
aucun besoin d'aller contre le scénario divin ; payer des impots en fait partie. On
peut aussi relever au passage une curiosité concernant le fait que Jésus Christ et
Jules César ont les mémes initiales, d'autant plus en sachant que Jules César est
censé étre le fils de Vénus et qu'il existe une théorie selon laquelle il aurait pu
étre le Jésus historique’. L'un représente le pouvoir spirituel et I'autre le pouvoir
matériel, ces deux caractéristiques €tant réunies dans la lIégende du roi sacré le
Prétre-Jean.

1 Nisargadatta Maharaj, entretiens des 19 et 25/08/79.
2 Nisargadatta Maharaj, entretien du 01/01/79.
3 Nisargadatta Maharaj, entrerien du 01/07/80.
4 Matthicu XXII-21, Marc XII-17, Luc XX-25.

5 Francesco Carotta, Jesus was Caesar.
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Les deux épisodes dans lesquels Jésus chasse les vendeurs du temple' peuvent a
leur tour étre considérés comme des paraboles : « Jésus entra dans le temple de
Dieu. Il chassa tous ceux qui vendaient et qui achetaient dans le temple ; il
renversa les tables des changeurs, et les sieges des vendeurs de pigeons. Et il
leur dit : 1l est écrit : Ma maison sera appelée une maison de priere. Mais vous,
vous en faites une caverne de voleurs »'. Si ¢a n'était pas le cas, ce serait plutot
violent de la part d'un homme qui a dit: « Moi je ne juge personne»’, et :
« Aimez vos ennemis » . Les vendeurs du temple représentent les pensées du
mental calculateur qui habitent encore parfois 'esprit de 1'Eveillé-pour-soi. Et,
comme on peut le constater dans ces scénettes, il n'a aucun mal a s'en
debarrasser.

Il existe par ailleurs a ce propos un curieux verset : « Amenez ici mes ennemis,
qui n'ont pas voulu que je régnasse sur eux, et tuez-les en ma présence » ; la
question est réglée si I'on admet que le Christ, étant en tous, n'a pas d'ennemi :
« Christ est tout et en tous »'.

1 Au début de son ministére dans I'Evangile de Jean, et a la fin dans les trois autres.
2 Matthieu XXI-12 & 13.

3 Jean VIIL-15.

4 Matthicu V-44.

3 Luc XIX-27.

6 Colossiens IMI-11.



- XV - Résurrections préliminaires.

La réalité historique des faits n'est pas primordiale ici ; peu importe par
exemple si Jésus a seulement ranimé le fils de la veuve de Nain ou la fille de
Jaire, comme on ressuscite un noy¢ en lui faisant du bouche a bouche, ou s'il les
a vraiment ramenés d'un déces qui aurait été¢ définitif méme avec la médecine
actuelle ; cette question est plus difficile a se poser avec Lazare dont il est
précisé qu'il était mort depuis quatre jours, mais certains ont parlé de simple
catalepsie.

La premicre résurrection est donc celle du fils de la veuve de Nain ; elle n'est
mentionnée que dans I'Evangile de Luc : « Le jour suivant, Jésus alla dans une
ville appelée Nain ; ses disciples et une grande foule faisaient route avec lui.
Lorsqu'il fut pres de la porte de la ville, voici, on portait en terre un mort, fils
unique de sa mere, qui était veuve ; et il y avait avec elle beaucoup de gens de
la ville. Le Seigneur, l'ayant vue, fut ému de compassion pour elle, et lui dit : Ne
pleure pas! Il s'approcha, et toucha le cercueil. Ceux qui le portaient
s'arréterent. Il dit : Jeune homme, je te le dis, leve-toi | Et le mort s'assit, et se
mit @ parler. Jésus le rendit a sa mére »'. Elle correspond étrangement a deux
résurrections qui se trouvent dans 1'Ancien Testament, I'une par Elie et l'autre
par Elisée’ (son héritier spirituel).

La seconde résurrection est celle de la fille d'un chef de la synagogue, Jaire ;
elle est citée dans les trois Evangiles synoptiques : « Il vint un homme, nommé
Jairus, qui était chef de la synagogue. Il se jeta a ses pieds, et le supplia
d'entrer dans sa maison, parce qu'il avait une fille unique d'environ douze ans
qui se mourait. Pendant que Jésus y allait, il était pressé par la foule |..]
Comme il parlait encore, survint de chez le chef de la synagogue quelqu'un
disant : Ta fille est morte,; n'importune pas le maitre. Mais Jésus, ayant
entendu cela, dit au chef de la synagogue : Ne crains pas, crois seulement, et
elle sera sauvée. Lorsqu'il fut arrivé a la maison, il ne permit a personne
d'entrer avec lui, si ce n'est a Pierre, a Jean et a Jacques, et au pere et a la

I Luc VII-11 4 15.
2| Rois XVIL9 4 23.
3 2 Rois IV-8 4 36..
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mere de l'enfant. Tous pleuraient et se lamentaient sur elle. Alors Jésus dit : Ne
pleurez pas ; elle n'est pas morte, mais elle dort. Et ils se moquaient de lui,
sachant qu'elle était morte. Mais il la saisit par la main, et dit d'une voix forte :
Enfant, leve-toi. Et son esprit revint en elle, et a l'instant elle se leva ; et Jésus
ordonna qu'on lui donndt @ manger » . Le nom de Jaire n'est pas donné dans
I'Evangile de Matthieu, tandis qu'il y a une précision supplémentaire dans
I'Evangile de Marc, la phrase prononcée par Jésus en araméen pour ressusciter
la jeune fille et transcrite en grec dans le texte : TolBOo Kovw (Talithd qgoum). La
version originale devait sans doute étre voisine de celles de la Peshitta ou de la
retraduction de cet Evangile en hébreu : P R0 (Talithd goumi), o il y a une
lettre de différence avec le grec ; ce qui a fait dire a Frére Bernard-Marie : « Le
mot "talitha" est la forme féminine de "talia" qui signifie jeune garg¢on ou
serviteur [...] Pour ce qui est du second terme — "qoumi" (= debout, léve-toi |) —,
la forme verbale grammaticalement correcte pour un féminin devrait se lire,
sinon se prononcer, avec la finale en "i" »'.

L'épisode exposé dans I'Evangile de Matthieu comporte deux particularités ; la
premiere c'est que Jaire n'y est pas nommé, la seconde c'est qu'il se déroule juste
apres la guérison d'un lépreux. Or, comme il 1'a été dit dans le chapitre sur
Bethesda, le Iépreux est garbd, I'hnomme en désordre, tandis que le guéri est
gabrd, 'hnomme fort. Sachant par ailleurs que le pére peut désigner le corps et la
fille le mental ou l'dme, comme il 1'a été signifi¢ au chapitre sur les cinq
personnages, Jésus aurait d'abord guéri le corps souffrant puis ressuscité 1'ame
morte. Il faut aussi noter a ce propos que, sachant que Jésus opere une guérison
miraculeuse entre le moment ou il croise le chemin de Jaire et celui ou il se
trouve face a sa fille : « Une femme atteinte d'une perte de sang depuis douze
ans s'approcha par derriere, et toucha le bord de son vétement. Car elle disait
en elle-méme : Si je puis seulement toucher son vétement, je serai guérie. Jésus
se retourna, et dit, en la voyant : Prends courage, ma fille, ta foi t'a guérie. Et
cette femme fut guérie a I'heure méme» ; saint Ambroise a interprété ce
passage en supposant que la femme hémorroisse représentait les Gentils et la
fille de Jaire les Juifs'. Mais, en fonction de ce qui précéde, 1'hémorroise
pourrait représenter le troisieéme principe, 1'esprit, qui saigne du fait d'€tre dans
un corps souffrant avec une ame morte, la place de cet épisode indiquant le role
de l'esprit d'étre le médiateur entre le corps et I'ame. Cette hypothése est
confortée par le fait que 1'age de douze ans est celui de la majorité religieuse des
filles dans le Judaisme, en rapport avec l'apparition approximative du cycle
menstruel, liant ainsi la femme aux pertes de sang avec la jeune fille décédée.
Enfin : « Ce ne sont pas les bien portants qui ont besoin de médecin, mais les

! Luc vim-41 a 55.
2 Frére Bernard-Marie, La langue de Jésus.
3 Matthieu IX-20 & 22.

4 Ambroise de Milan, Traité sur I'Evangile de saint Luc.
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malades (les mal portants) » . Patrick Calame précise que les mal portants sont
« littéralement, "mal faits” »" ; tandis que les bien portants sont : « "Halimé", de
la racine "helam”, "révé" »'. Autrement dit, en acceptant 1'idée que le monde est
le Réve de Dieu, les bien portants seraient ceux qui sont 7évés convenablement ;
une technique de guérison pourrait ainsi consister a modifier I'image du corps
d'un individu en remontant a la source du réve, ce qui parait malgré tout plus

facile a dire qu'a faire.

Une résurrection étrangement similaire a été attribuée a l'apotre Pierre : « Il y
avait a Joppé, parmi les disciples, une femme nommée Tabitha, ce qui signifie
Dorcas : elle faisait beaucoup de bonnes ceuvres et d'aumones. Elle tomba
malade en ce temps-la, et mourut. Apres l'avoir lavée, on la déposa dans une
chambre haute. Comme Lydde est pres de Joppé, les disciples, ayant appris que
Pierre s'y trouvait, envoyerent deux hommes vers lui, pour le prier de venir
chez eux sans tarder. Pierre se leva, et partit avec ces hommes. Lorsqu'il fut
arrivé, on le conduisit dans la chambre haute. Toutes les veuves l'entourérent
en pleurant, et lui montrerent les tuniques et les vétements que faisait Dorcas
pendant qu'elle était avec elles. Pierre fit sortir tout le monde, se mit a genoux,
et pria ; puis, se tournant vers le corps, il dit : Tabitha, leve-toi (Tapi0d dvdorn6
(Tabitha anasteti)) | Elle ouvrit les yeux, et ayant vu Pierre, elle s'assit. Il lui donna
la main, et la fit lever »'. 11 est remarquable qu'en changeant juste une lettre a la
phrase clé de Jésus, en remplagant le lambda par un béta, Jésus aurait aussi dit
« Tabitha leve-toi ! », bien qu'il se soit exprimé en araméen et Pierre en grec ;
c'est assurément ce qui a fait dire a saint Francois de Sales’ que la fille de Jaire
s'appelait Tabithe.

Ce récit est une sorte de miroir du précédent ou le couple mere-fils est remplacé
par un couple pere-fille ; la phrase décisive est elle-méme symétrique : « Jeune
homme, je te le dis, léve-toi ! », contre : « Jeune fille, je te le dis, léve-toi ! »",
Les deux sont donc symboliquement identiques, auquel cas le second épisode
semble plus important vu sa présence dans trois Evangiles, le premier étant
peut-étre 1 pour honorer Elie et Elisée.

La troisieme résurrection est celle de Lazare, uniquement exposée dans
I'Evangile de Jean : « Jésus, étant arrivé, trouva que Lazare était déja depuis
quatre jours dans le sépulcre. Et, comme Béthanie était pres de Jérusalem, a
quinze stades environ, beaucoup de Juifs étaient venus vers Marthe et Marie,
pour les consoler de la mort de leur frere. Lorsque Marthe apprit que Jésus

I Matthieu IX-12.

2patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.
3Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.
4 Actes IX-36 4 41.

5 Saint Francois de Sales, Traité de I'Amour de Dieu, XII.
6 Marc V-41.
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arrivait, elle alla au-devant de lui, tandis que Marie se tenait assise a la
maison. Marthe dit a Jésus : Seigneur, si tu eusses été ici, mon frere ne serait
pas mort. Mais, maintenant méme, je sais que tout ce que tu demanderas a
Dieu, Dieu te l'accordera. Jésus lui dit : Ton frere ressuscitera. Je sais, lui
répondit Marthe, qu'il ressuscitera a la résurrection, au dernier jour. Jésus lui
dit : Je suis la résurrection et la vie. Celui qui croit en moi vivra, quand méme
il serait mort,; et quiconque Vit et croit en moi ne mourra jamais. Crois-tu
cela ? Elle lui dit : Oui, Seigneur, je crois que tu es le Christ, le Fils de Dieu,
qui devait venir dans le monde. Ayant ainsi parlé, elle s'en alla. Puis elle
appela secretement Marie, sa sceur, et lui dit: Le maitre est ici, et il te
demande. Des que Marie eut entendu, elle se leva promptement, et alla vers lui.
Car Jésus n'était pas encore entré dans le village, mais il était dans le lieu ou
Marthe l'avait rencontré. Les Juifs qui étaient avec Marie dans la maison et qui
la consolaient, l'ayant vue se lever promptement et sortir, la suivirent, disant :
Elle va au sépulcre, pour y pleurer. Lorsque Marie fut arrivée la ou était Jésus,
et qu'elle le vit, elle tomba a ses pieds, et lui dit : Seigneur, si tu eusses été ici,
mon frere ne serait pas mort. Jésus, la voyant pleurer, elle et les Juifs qui
etaient venus avec elle, frémit en son esprit, et fut tout ému. Et il dit : Ou l'avez-
vous mis ? Seigneur, lui répondirent-ils, viens et vois. Jésus pleura. Sur quoi les
Juifs dirent : Voyez comme il l'aimait. Et quelques-uns d'entre eux dirent : Lui
qui a ouvert les yeux de l'aveugle, ne pouvait-il pas faire aussi que cet homme
ne mourit point ? Jésus frémissant de nouveau en lui-méme, se rendit au
sepulcre. C'était une grotte, et une pierre était placée devant. Jésus dit : Otez la
pierre. Marthe, la sceur du mort, lui dit : Seigneur, il sent déja, car il y a quatre
jours qu'il est la. Jésus lui dit : Ne t'ai-je pas dit que, si tu crois, tu verras la
gloire de Dieu ? Ils oterent donc la pierre. Et Jésus leva les yeux en haut, et
dit : Pere, je te rends grdces de ce que tu m'as exaucé. Pour moi, je savais que
tu m'exauces toujours ; mais j'ai parlé a cause de la foule qui m'entoure, afin
qu'ils croient que c'est toi qui m'as envoyé. Ayant dit cela, il cria d'une voix
forte : Lazare, sors | Et le mort sortit, les pieds et les mains liés de bandes, et le
visage enveloppé d'un linge. Jésus leur dit : Déliez-le, et laissez-le aller »'.

Seul un apocryphe, daté probablement du VIII® siécle, cite les deux principales
résurrections, la Vengeance du Sauveur (6) : « Il a ressuscité Lazare et l'a fait
sortir du tombeau le quatrieme jour ; il a également ressuscité dans la maison
de son pere une jeune fille qui était morte ». 1l existe cependant un lien de
parenté possible entre les deux, en sachant que le prénom hébraique
correspondant au grec Lazare est Eléazar, et qu'il existe un Eléazar censé étre le
fils de Jaire’, ayant occupé Massada en I'an 73. En poussant le bouchon, sans
doute un peu trop loin, ¢a ferait de Lazare le frére de la jeune fille ressuscitée,
qui pourrait alors étre Marthe ou Marie.

1 Jean XI-17 a4 44.

2 Jean Bosmorin, Aux origines du Christianisme.
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Selon une autre légende, datant du Moyen-age, Lazare, Marthe et Marie
auraient rejoint la Provence par bateau peu apres la crucifixion de Jésus. Lazare
serait ensuite devenu évéque de Marseille et aurait eu peu aprés la téte
tranchée’. On peut trouver un curieux ouvrage du XX° siécle stipulant que
Marie portait alors une coupe dont Michael Baigent, Richard Leigh et Henry
Lincoln’ ont fait le Graal et dont les auteurs se seraient tous suicidés par
pendaison a moins de vingt-quatre heures d'intervalle (6 & 7 mars 1967 ; la thése de
l'assassinat n'é¢tant pas exclue) : « Madeleine, au célebre vase plein d'un baume
guérisseur. Les initiés savent son nom véritable : Notre Dame des Cross » . 1l
existe par ailleurs plusieurs représentations anciennes d'une Maria portant une
coupe dans les églises de Catalogne ou d'Andorres, dont on peut supposer que
certaines correspondent a Marie-Madeleine. Et si I'on en croit l'inscription de
Champlieu, qui affirme que Marie-Madeleine serait une image de la Vierge
Marie, ces tableaux n'en sont que plus représentatifs. Selon Hans von
Waltheym, Marie-Madeleine aurait emmené en Provence la sainte ampoule, qui
contenait de la terre imbibée du sang de Jésus ; le sens symbolique est le méme.
Qui plus est, le cardinal Baronius cite dans ses annales ecclésiastiques une
source selon laquelle Joseph d'Arimathie aurait accompagné Marie, Marthe et
Lazare dans leur voyage maritime en Provence. Une autre tradition rapporte que
Joseph a récolté lui-méme le sang de Jésus dans le Graal, avant de I'emmener
avec lui en Europe’, I'hypothése précédente n'en devenant que plus crédible. On
peut aussi rappeler a titre d'anecdote que, pour Dan Brown, c'est Marie-
Madeleine elle-méme qui personnifiait le Graal. Il n'en reste pas moins que,
dans l'un ou l'autre de ces cas de figure, Lazare aurait accompagné le Graal
jusqu'en Provence.

Ces résurrections sont donc de deux types pr1n01paux d'une part celle du fils de
la veuve de Nain, qui reprend celles d'Elie et d'Elisée, en miroir sexué avec celle
de la fille de Jaire, elle-méme symboliquement reprise par Pierre plus tard ; et
d'autre part celle de Lazare qui devient par la suite accompagnateur du Graal et
semble donc avoir plus d'importance. Ce ne sont pourtant pas des opérations
définitives car les ressuscités ont poursuivi leurs existences jusqu'a mourir
définitivement par la suite, en martyr en ce qui concerne Lazare. On pourrait
donc penser a juste titre qu'elles ne furent pour Jésus que des préparations a la
sienne, probablement pour qu'il prenne un peu confiance.

1 Cette légende a été entre autres rapportée par Jacques de Voragine, Vincent de Beauvais et Raban Maur.
2 Actes d'Alexandre, dans : Monseigneur Gaume, Biographies évangéliques.

3 Michael Baigent - Richard Leigh & Henry Lincoln, L'Enigme Sacrée, 4.

4 Pierre F eugere - Louis Saint-Maxent & Gaston Koker, Le Serpent Rouge.

5 Sant-Climent de Tahull, Sant-Roma de Bons d'Encamp, Saint-Pierre d'El Burgal, Sainte-Marie de Ginestarre, Sainte-Eugénie d'Argolell,
Santa-Coloma de La Vella, Saint-Christophe d'Anyos de La Magana.

6 Robert de Boron, Le roman de I'histoire du Graal.
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On conclura par un texte du moine alchimiste Basile Valentin reprenant en son
début la Table d'Emeraude : « Fais que ce qui est en haut soit en bas et que ce
qui est visible soit invisible, ce qui est palpable, impalpable et, derechef, fais
que ce qui est en bas soit fait ce qui en haut, de l'invisible, le visible, de
l'impalpable, le palpable. Cela est tout l'art intérieurement parfait, sans faute ni
oubli, dans lequel habitent la mort et la vie, la destruction et la résurrection.
C'est une sphere ronde par laquelle la Déesse de la fortune pousse son char et
accorde aux hommes de Dieu le don de la Sagesse ; d'autre part, de son propre
nom, selon la conception terrestre, elle est appelée toutes choses en toutes. Au-
dessus des choses éternelles, cet arbitre juge et se montre le plus élevé » .

Cette sphere ronde est aussi le globe crucifere : « Le globe crucifére demeure le
symbole du "sujet des sages" ou du "saturne philosophique" qui est dévolu, de
toute éternité, aux opérations par "voie séche” »" ; en rappelant au passage qu'il
est aussi le symbole de la Terre : « Le cercle crucifere demeure le signe de la
Terre »', quand Saturne est le correspondant de Lucifer déchu. Selon Patrick
Calame, le prénom Pierre en araméen, signifie plus précisément une pierre
ronde : « La pierre en forme de boule, qui est contenue dans la courbure de la
paume. De la racine "kaphaph", "étre courbe". Une pierre reposant dans la
main de Jésus, comme l'attestent tant d'images et de statues du Christ, tenant
dans la main une boule surmontée d'une croix »'. 11 affirme par ailleurs que le
nom du Golgotha provient de la racine "galgal”, « la roue, de forme ronde,
comme le crdne ».

La réunion de toutes les perceptions qu'on peut avoir corporellement depuis un
lieu fixe forme encore une sphere, dans laquelle se manifeste toute la partie de
I'Univers qui est en interaction avec le percipient, et dans laquelle se déroule la
totalité de son existence : « Du point unique que vous étes seul a occuper, tout
ce que vous parvenez a connaitre, existe. Ce que vous ne captez pas vous est
totalement étranger » . C'est 1a que se joue sa destinée, qui doit le conduire a
voir, grace & la Sagesse (IEsprit), que tfout est la en un : « L'Eternel m'a acquise
(la Sagesse) au commencement de ses voies »". Alors seulement pourra se produire
la premicre résurrection, celle qui n'est que provisoire, qu'on a appelé ici:
franchissement du mur du langage. En effet, avant sa résurrection finale, Jésus
descend aux Enfers ou il affronte nécessairement le maitre des lieux ; or, quand
l'a-t-1l affronté précédemment sinon lors des tentations dans le désert (qui jouerait

I Basile Valentin, De la grande Pierre des anciens Sages.

2 Eugene Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet.

3 Eugene Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 89.
4 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

5 Roger Vigneron, Elohim, 1.

6 Proverbes VIII-22. On note que la Sagesse n'a pas été créée, mais acquise ; avant tout le reste, elle s'est révélée étre la.
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ici le role des Enfers) ? « Selon la doctrine de I'Eglise le baptéme désigne la mort au
monde »'.

Si le corps physique n'est pas encore a l'abri de la mort, c'est parce que ce qui
ressuscite 1a n'est pas le corps mais le mental. Voila pourquoi il ne s'agit que du
« fils de » ou de « la fille de » ; car, d'une certaine maniere, le mental est I'enfant
du corps, plutdt femelle si on le considére comme la matrice qui doit recevoir le
Saint-Esprit par le biais de la Parole (ce qui donnerait I'avantage a la fille de Jaire sur le fils
de la veuve). Il est né animal (anima, psyché ou nefesh), mais il n'est pas encore la rené
spirituel (spiritus, pneuma ou rouah) : « Il est semé corps psychique (latin : animale,
grec : Yuyukov (psykikon), hébreu : “wR1 (nefeshi), il ressuscite corps spirituel (latin :
spiritale, grec : wvevuatikov (pneumatikon), hébreu : M7 (rouahni)) .

! Nicolas-Antoine Boulanger, L'antiquité dévoilée par ses usages, I-IV.
2 1 Corinthiens XV-44.
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- XVI - Entrée dans Jérusalem.

Les disciples trouvent un anon, mettent leurs vétements dessus et Jésus le
monte ensuite pour prendre le chemin de Jérusalem'. On se trouve la avec le
méme symbolisme que dans le conte Peau-d'ane : « Vierge céleste qui parait
aux yeux de tout le monde, déguisée sous un vieil et sale manteau, mais qui n'a
jamais pu souffrir le regard des hommes dans sa nudité corporelle, hormis des
vrais Enfants de la Science »'. L'Eternel ne décrit-il pas ainsi son serviteur : « /I
a été pour plusieurs un sujet d'effroi, tant son visage était défiguré »'. Clest de
l'ego, symbolisé ici par l'ane, dont il s'agit: « Un philosophe a dit: "Cuis
jusqu'a ce qu'un enfant vert apparaisse, c'est l'dme de la pierre”. Un autre a
dit : "Sachez que c'est l'dme qui domine pendant la verdeur" »'. « L'arcane du
travail de la pierre est un vétement ténébreux » . L'ego est encore appelé le
prince de ce monde : « L'homme est le prince de ce monde »°, ce qui est un autre
nom de Lucifer déchu : « Le prince de ce monde vient. Il n'a rien en moi» .
Ceci est aussi a mettre en rapport avec le fait que Jésus est appelé « roi
d'Israél »8, quand c'est un autre souverain d'Israél, a savoir David dans ses
Psaumes, qui nous donne la clé de l'affaire : « Et moi, je suis un ver et non un
homme » . « En son étre premier, il apparait dans un corps terrestre, malpropre
et plein d'une faiblesse multiforme »". 11 faut savoir qu'il y a un jeu de mot
cabalistique trés courant en alchimie, 1'association des trois homonymes : ver,
verre, vert ; le ver est l'aspect de la matiére, le verre est censé étre la substance
du récipient dans lequel on fait chauffer le composé, comme en chimie
ordinaire, tandis que le vert est la couleur qui doit rester a la fin de la queue de
paon : «Jusqu'a ce que cette diversité de couleurs disparaisse et qu'il

I Matthieu XX1-14 7.

2 Le Chevalier inconnu, Trois anciens traités alchimiques, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1975, p. 27.
3 Esaic LII-14.

4 Roger Bacon, Miroir d'Alchimie, éditions Archeé Milano, 1974, p. 38.

5 La tourbe des philosophes, éditions Dervy, 1993, p. 67.

6 Dom Belin, Les aventures du philosophe inconnu, éditions Retz, 1976, p. 191.

7 Jean XIV-30.

8 Jean X1I-13.

9 Psaumes XXII-7.

10 L'Apocalypse d'Hermes, dans : Alchimie, éditions Fayard, 1980, p. 141.

11 Altus, Eugéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 77, 88. Ou bien, Bernard Biebel dans : George Ripley,
Les douze portes d'alchimie, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1979, p. 58.
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apparaisse la couleur verte ». « Cette matiére subtile posséde en vérité, la
pondérabilitée du Christ incarné, sa couleur verte et son odeur qui est celle de la
fumée de l'encens »'. On pourra objecter que le Christ était parfait dés sa
naissance, bien qu'en vérité¢ il flt parfait dés la création du monde; c'est
d'ailleurs a peu prés a ce moment de 1'Evangile qu'il dit : « Avant qu'Abraham
fiit, je suis »', ce qu'Hermophile traduit par : « L'enfant engendre son pére et sa
mére et il est plus vieux qu'eux »', ce qui signifie effectivement que le Christ
existait longtemps avant que la Vierge n'engendrat Jésus': « Ma mére m'a
engendré, mais je suis plus vieil que ma mére »°. On répondra que, bien qu'il fut
parfait, la terre, c'est-a-dire la matie¢re alchimique, ne 1'était pas encore : « Ce
monde extérieur est une figure morte, et c'est un corps formé par un esprit qui
réside en lui, et il ne conserve cette figure que pour un certain temps » . Jésus a
assumé une nature humaine et il se devait de la conduire a la Rédemption,
méme si 1'Esprit enclos a l'intérieur fit depuis toujours parfait. A titre de
comparaison, un fruit bien sucré est excellent au gofit, ce qui n'est pas le cas
d'un fruit vert; est-ce pour autant que le sucre est imparfait dans un fruit
immature ? Non, il n'y est simplement pas encore manifesté pleinement. A ce
stade de 1'Evangile, la matiére alchimique est le fruit vert et le Christ est le
sucre : « Le premier agent magnétique est appelé "Lion vert", non pas tant
parce qu'il posséde une coloration verte, que parce qu'il n'a point acquis les
caracteres minéraux qui distinguent chimiquement ['état adulte de ['état
naissant. C'est un fruit "vert et acerbe”, comparé au fruit "rouge et mir" »'.
Ripley nous dit encore que c'est la chair du paon et le sang du lion vert, acteurs
principaux de la Céne, qui serviront & nourrir la matiére alchimique’. Les
alchimistes utilisent un autre jeu de mot en remplagant le lion vert par le loup
vert, pour faire l'ouvert ou le livre ouvert dont on a déja souligné 1'importance :
« C'est en étranglant et en dévorant ['"ane" que le "loup" devient vert. Ce loup
est d'abord gris et ne laisse pas soup¢onner le feu ardent, la vive lumiere qu'il
tient cachés en son corps grossier. Sa rencontre avec l'dne rend manifeste cette
lumiére : Woxoc devient Moxm, la premiére lueur du matin, 1'"aurore"” »".
L'étoile du matin n'est-elle pas Lucifer dont on dit qu'il portait sur le front une
verte émeraude ? Ce qui n'est pas étonnant si 1'on sait qu'un autre nom du lion
vert est : l'émeraude des philosophes' . Cette couleur est encore soulignée par le

1 Le Chevalier inconnu, Trois anciens traités alchimiques, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1975, p. 30.

2 Eugene Canseliet dans : René Alleau, Aspects de 1'Alchimie traditionnelle, éditions de Minuit, 1953, p. 16.
3 Jean VIII-58.

4 Le Psautier d'Hermophile envoyé a Philaléthe, éditions Dervy, 1997, p. 64.

5 On trouvera un symbolisme analogue dans : Révélation de la parole cachée, éditions Arma-Artis, 1978, p. 10.
01c Cosmopolite, Nouvelle Lumiére Chimique, éditions Retz, 1976, p. 126.

7T, Vaughan, L'art hermétique a découvert, éditions J.C. Bailly, 1989, p. (13).

8 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 121.

9 Cité dans : Alchimie, contes et 1égendes, éditions L'Originel, 1982, p. 127.

10 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 317.

11 Fulcanelli, Le Mystéere des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 121.
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fait que les spectateurs de l'entrée dans Jérusalem déposent des branches de
palmier ou d'olivier’ sur le chemin: « Une foule d'enfants coupaient des
rameaux d'olivier et de palmier » ; on féte toujours actuellement les Rameaux
avec le buis ou le houx.

Apres étre entré dans Jérusalem et avant la Céne, Matthieu et Marc affirment
que Jésus se rend 4 Béthanie ot une femme verse du parfum sur sa téte’ ; Marc
évalue ce parfum a 300 deniers’, ce qui est énorme puisqu'égal a dix fois le prix
du champ dans lequel Judas se pendra. Luc et Jean prétendent quant a eux que
c'était avant l'entrée dans Jérusalem et que le parfum a été répandu sur ses pieds
par Marie-Madeleine’, et toujours pour une valeur de 300 deniers selon Jean'. Il
semblerait donc que le symbolisme soit li¢ qu'il s'agisse de la téte ou des pieds :
« Tu n'as point versé d'huile sur ma téte, mais elle, elle a versé du parfum sur
mes pieds » ; en rappelant que, lors du baptéme encore pratiqué de nos jours
par 1'Eglise, le prétre verse a la fois de l'eau et de I'huile sur la téte de l'enfant
qu'il baptise®. Il s'agirait donc ici d'un préliminaire a la mort de Jésus : « Elle a
d'avance embaumé mon corps pour la sépulture »" . N'ayant aucun détail sur ce
qui se passe a l'intérieur du tombeau avant la résurrection de Jésus dans
I'Evangile, on doit faire confiance aux écrits des alchimistes pour lesquels le
sépulcre est encore le vase alchimique, ou le ventre du poisson comme dans
Jonas : « Mets la médecine dans un creuset et verse dessus de ['huile, goutte a
goutte, jusqu'a ce qu'elle coule comme de la cire »'. 11 y aurait ainsi un rapport
entre le geste de Marie-Madeleine et 1'opération secrete qui se déroulera a 1'abri
des regards au plus profond de la tombe. Ce n'est par ailleurs pas la premicre
fois qu'on rencontre ces deux liquides dans I'Ecriture : « Moise fit approcher
Aaron et ses fils, et il les lava avec de l'eau. 1l répandit de l'huile d'onction sur
la téte d'Aaron, et l'oignit, afin de le sanctifier »" ; il sacrifie ensuite le taureau
et le bélier. Cette tradition pourrait donc bien correspondre a l'onction de Jésus
par Marie-Madeleine, en lui adjoignant les scénes de lavement des pieds” ; et
c'est sans doute de 1a que Jésus tire son nom de Christos (l'oint).

! Jean XI1-13.

2 Bréviaire Romain de 1924, dimanche des Rameaux (palmier et olivier dans le Missel Vespéral Romain de 1936, bénédiction des Rameaux).
3 Evangile cité dans : Clément d'Alexandrie, Le Pédagogue, I-V.

4 Matthieu XXVI-6.

3 Marc XIV-5.

6 Luc VII-37.

7 Jean XII5.

8 Luc VII-46.

9 Hippolyte de Rome, La Tradition apostolique, 21.

10 Marc X1V-8.

11 Arnauld de Villeneuve, le chemin du chemin, éditions Arché Milano, 1974, p. 64.
12 1 ¢vitique VIIL6 a 12.

13 Luc VII-38, Jean XIIL-5.
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La matiere alchimique, qui n'est pas encore au stade de la blancheur, doit étre
lavée et relavée a 1'eau dans le but de la blanchir a chaque fois davantage : « Ce
lavage a grande eau, observe Magophon, dépouille le corps de ses impuretés,
en corrige les humeurs et le rend dispos pour les opérations subséquentes » .
Selon les uns c'est la nature qui est lavée : « Je me suis lavé les pieds, comment
les salirais-je @ nouveau » ; pour d'autres c'est Latone, la mére de Diane et
Apollon, qui symbolise le laiton métallique, alliage de cuivre et de zinc':
« L'eau dont nous parlons est ici l'azot(h) qui sert a laver le laiton »'. En
remarquant d'une part qu'il s'agit de symboles analogues, et d'autre part que
I'azoth en question sert a désigner le commencement et la fin: le a et le z
francais, l'alpha et 'oméga grecs, l'aleph et le tau hébrai’quess, [aon][z][®][1], ce
qui se prononce azoth : « Je suis l'alpha et l'oméga, le premier et le dernier, le
commencement et la fin ; celui qui est, qui était, et qui vient»'. L'auteur du
Précieux don de Dieu précise que l'azoth est un autre nom du lion vert'. Cet
azoth est une eau ignée qui symbolise le Mercure philosophique’, qui sert a
nettoyer le composé : « L'azoth et le feu lavent le laiton et en otent la
noirceur » .

1 Altus, Eugéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 96.

2 Hadrianus A. Mynsicht dans : Alchimie, contes et légendes, éditions L'Originel, 1982, p. 151.

3 Le laiton peut étre remplacé par l'airain, alliage de cuivre et d'étain, car en hébreu l'airain est MU, qui ne differe que d'une lettre du
serpent Wil : « Moise fit un serpent d'airain, et le plaga sur une perche » (Nombres XXI-9).

4 Le Psautier d'Hermophile envoyé¢ a Philaléthe, éditions Dervy, 1997, p. 47.

5 Voir : Eugéne Canseliet, Deux logis alchimiques, éditions J.-C. Bailly, 1998, p. 94 ; ou : Basile Valentin, Azoth, éditions Arché Milano,
1994, p. 175.

6 Apocalypse XXII-13, I-8.

7 Cité dans : Eugéne Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 261.
8 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 229.

9 Cité dans : Carl Gustav Jung, Mysterium conjunctionis, éditions Albin Michel, 1980, T. I p. 290.
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- XVII - La Ceéne.

Dans Marc et Luc, Jésus demande a ses disciples de trouver un porteur

d'eau et de le suivre jusqu'a la maison de la célébration'. Le porteur d'eau est
aussi le Verseau car le latin Aquarius, bien que non utilisé dans I'Evangile, a les
deux sens; en rappelant que, jusqu'au Baptéme d'air, Jésus vit en tant
qu'Eveillé-pour-soi dans le monde d'eau. C'est ce & quoi peut aspirer 'humanité
pendant /'ere du Verseau, si elle fait le nécessaire.
On ne peut non plus s'empécher de penser d'un c6té a Lucifer, le porteur de
lumiere : du latin fero porter et lux lumiere, et de 1'autre a saint Christophe dont
la légende dit qu'il dit porter le Christ sur ses épaules, sachant que Christ est
« la lumiére du monde »* ; ce qui fait aussi de lui un porteur de lumiére. Le nom
méme de Christophe vient d'ailleurs de Christ et Offerus, son premier nom,
qu'on pourrait traduire par : O-ferus, porteur d'O, 1'0 étant pour les alchimiste
un symbole pour l'eau des sages, de couleur bleue’, & mettre en rapport avec le
corps bleu" (synonyme ici du corbeau (corps bean)). On conclura avec Jean d'Espagnet :
« Un corbeau tres noir, déployant petit a petit ses ailes, commencera a voler et
dans son vol fera tomber l'eau des nuages, jusqu'a ce que, mouillé plusieurs
fois, il quitte de lui-méme ses plumes, et retombant en bas se change en un
cygne trés blanc »' ; il s'agit bien de ¢a : la matiére n'est déja plus tout a fait
noire, et il faut continuer a la nettoyer jusqu'a ce que les éléments légers se
séparent des lourds lors de la crucifixion.

Commentant Marc XIV-15: « Il vous montrera une chambre haute, grande,
meublée et préparée : c'est la que vous nous préparerez la Pdque », Patrick
Calame fait une remarque qui mérite d'étre relevée : « Haute, grande, ordonnée
(meublée) et préparée : la profondeur la hauteur, la largeur, comme dit saint
Paul. L'ordre et l'espace, signe de la présence de Dieu »'. Le verset de saint
Paul en question est : « Christ habite dans vos cceurs par la foi ; afin qu'étant
enracinés et fondés dans l'amour, vous puissiez comprendre avec tous les saints

! Marc XIV-13 ; Luc XXII-10.

2 Jean VIII-12.

3 Eugene Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 53, 63.

4 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 146.

5 Jean d'Espagnet, L'ceuvre secret de la philosophie d'Hermes, éditions Denoel, 1972, p. 145.

6 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.
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quelle est la largeur, la longueur, la profondeur et la hauteur». Ce n'est
pourtant pas la méme chose ; saint Paul décrit le monde en terme des trois
dimensions mathématiques de l'espace, tandis que Marc est plus proche du sujet
de cet essai: Il y a d'abord la verticalit¢ rendue par le mot « haute », puis
I'horizontalité par « grande », ou 1l s'agit d'une surface plane (le plancher) ; ces
deux caractéristiques définissent donc un volume. Elles sont aussi le couple clé
du symbole de la croix et du globe crucifére, correspondant a la premicre
identification (i un point de l'espace), enfermant 1'étre derriére le mur de l'identite.
Vient ensuite 1'occupation de cet espace par le biais du mot « meublé », qui
désigne la perception d'objets dans un certain environnement, formant ainsi ce
qu'on a appelé le mur de la perception. On termine en donnant une fonction a
ces objets par I'emploi du terme « préparés », ce qui revient a les verbaliser, a
les placer en tant qu'objets purement humains derriere le mur du langage.

L'événement marquant qui suit est la dénonciation par le traitre Judas. 11 faut
savoir qu'une prophétie de Zacharie disait: « Ils pesérent pour mon salaire
trente sicles d'argent. L'Eternel me dit : Jette-le au potier, ce prix magnifique
auquel ils m'ont estimé ! Et je pris les trente sicles d'argent, et je les jetai dans
la maison de I'Eternel, pour le potier. Puis je brisai ma seconde houlette Union,
pour rompre la fraternité entre Juda et Israél »'. Ce qui prend tous son sens si
on met 1'Evangile en paralléle : « Judas voyant qu'il était condamné [...] jeta les
(trente) pieces d'argent dans le temple, se retira, et alla se pendre. Les
principaux sacrificateurs achetérent avec cet argent le champ du potier » .
« Cet homme ayant acquis un champ avec le salaire du crime, est tombé, s'est
rompu par le milieu du corps, et toutes ses entrailles se sont répandues. La
chose a éte si connue de tous les habitants de Jérusalem que ce champ a été
appelé champ du sang »'. On a d'un coté la tribu de Juda, en rappelant que Jésus
est parfois surnommé : « Le lion de Juda »’, lion qui est ici vert ; et d'un autre
coté Judas, dont le prénom ne differe que du s final de celui de la tribu
concernée, méme en Grec, tandis que la Peshitta orthographie les deux de
maniere identique. Quand on connait les rapprochements phonétiques opérées
par les alchimistes, il n'y a qu'un petit pas a franchir pour les assimiler 1'un a
l'autre’, comme il 1'a déja été remarqué dans le chapitre traitant des Rois-Mages.

En considérant plus attentivement les potiers de Zacharie et Matthieu (le champ du
potier cité ci-dessus), les Grecs n'emploient pas le méme terme, respectivement :

! Ephésiens II-17 & 18.
2 Zacharie XI-12 4 14.

3 Matthicu XXVII-3 4 7.
4 Actes 1-18 & 19.

5 Apocalypse V-5.

6 En notant qu'il en va de méme dans la retraduction du Nouveau Testament en hébreu, ou Juda comme Judas y sont transcrits par le méme
mot 7.



-112-

ywvevtnplov ou Kepauewg ; celui de Zacharie signifie plutdt fondeur voire
trésor, comme certaines traductions francaises le laissent entendre. C'est
cependant le méme mot hébreu qui sert a traduire les deux notions (73» (yotser)
pour Kepauéng dans Jérémie XVIII-6, ou pour ywvevtypiov dans Zacharie XI-13), d'ou le choix
de Louis Segond d'avoir utilis€¢ deux fois le mot potier, afin de mettre en
relation les deux passages concernés de la Bible. Ce mot n'est en outre pas si
innocent qu'il y parait, sinon que pourrait bien venir faire un potier dans cette
histoire ? « Voici, comme [l'argile est dans la main du potier, ainsi vous étes
dans Ma main » . Le potier Hébreu (votser) peut aussi désigner Dieu en tant que
Créateur, terme retenu par Lamsa dans sa traduction de la Peshitta sur Zacharie ;
le champ du potier est donc bien plus qu'un simple terrain, tout comme le
Golgotha (le lieu du crane) est plus qu'une colline. Ici, le potier qui fagonne son
vase  est l'alchimiste qui utilise ce méme ustensile pour ceuvrer : « Le vase est la
racine et l'origine de notre magistére»’. Le vase est encore appelé cuf
philosophal ou vaisseau de verre’, avec toujours en filigrane le rapprochement
entre les mots verre et vert'. 11 faut aussi préciser que la Vierge qui va enfanter
est elle-méme appelée : « le Vase qui contient I'Esprit des choses »', et que ce
vase est censé étre plein d'une liqueur céleste-astrale’, d'un liquide vert'
constitué du mélange de vin et d'eau contenu dans le Calice de 1'Eucharistie’,
ces principes ayant déja été réunis pendant les noces de Cana. Il s'agit donc
d'une conjonction, a 1'image de Jésus et Judas qui mettent la main au méme
moment dans le plat", tandis que la séparation aura lieu lors de la crucifixion,
quand 1'eau et le sang couleront de la plaie du Christ et que Joseph d'Arimathie
recueillera uniquement le sang dans le Graal', la coupe de la Céne, qu'on peut
comparer a la cruche portée par I'homme que les disciples ont dii suivre pour
trouver le lieu ou allait se dérouler le fameux repas” : « Si l'on se rapporte a la
Tradition apostolique d'Hippolyte (23), on sait qu'au moment de la communion,
le néophyte recevait outre le calice Eucharistique, et sans doute avant lui, la
coupe pleine d'eau, symbole de purification intérieure » . Ce qui nous permet
de souligner que les alchimistes affirment qu'il y a bien deux vases dans le

I Jérémie XVIIL-6.

2 Jérémie XVIII-4.

3 Le Roi Hali, cité dans : Altus, Eugéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 107.

4 Ibid. Et : Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 57.
5 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 109.

6 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 91.

7 Ibid.

8 Ibid. p. 185.

9 Cyprien de Carthage, cité dans : L'Eucharistie, éditions Desclée de Brouwer, 1981, p. 218.

10 Matthieu XXVI-23.

1 Evangile de Nicodéme, dans : Aux frontiéres du Nouveau Testament, éditions Alzieu & Brepols publishers, 1998, p. 106. Voir aussi :
Robert de Boron, Le roman de I'histoire du Graal.

12 Mare X1v-13.

13 Patrick Rivicre, Les secrets du Graal, éditions De Vecchi S.A., 1994, p. 30. Le texte d'Hippolyte dit que le calice eucharistique contient
un mélange de vin, de lait et de miel, mais qu'il peut étre complété de trois coupes contenant respectivement de l'eau, du lait et du vin.
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magistere : « Nos deux "vases" apparaissent donc bien définis, nettement
distingués, et en concordance absolue avec les préceptes de la théorie
hermétique. L'un est le "vase de nature”, fait de la méme argile rouge qui servit
a Dieu pour former le corps d'Adam ; l'autre est le "vase de l'art", dont toute la
matiére est composée d'or pur»'. « Philaléthe et plusieurs autres distinguent
deux vases ; l'un contenant et l'autre contenu. Albert le Grand dit que le
contenant engendre le contenu »' ; évoquant aussi le corps comme contenant de
l'ame.

Il pourrait cependant s'agir d'un seul vase envisagé sous deux aspects
différents : « Il appert que le vase est doublement envisage, et dans sa matiere
et dans sa forme, d'une part a l'état de "vase de nature”, de l'autre comme "vase
de l'art”»'. « Le "vase de nature" des vieux alchimistes constitué de "terre
adamique" contient leur Mercure ou "vin des sages", de méme que le Graal
renferme le "vin eucharistiqgue” »'. L'un de ces vases est appelé le creuset,
symbolisé entre autres par la croix’ ou le globe crucifére, tandis que le second
serait le corps du Christ, qui contenait bien le liquide déversé dans le Graal. Le
globe crucifere est aussi le macrocosme tandis que le corps du Christ est le
microcosme.

On en arrive ainsi au sacrement de I'Eucharistie lui-méme, institué par Jésus
pendant la Céne ; il semblerait que : « Le plus important sacrement chrétien a
son correspondant dans les religions antiques. "Les hommes mangent Bata —
le corps d'Osiris". Ailleurs : "Que ce vin soit le sang d'Osiris". Osiris est tres
souvent nommé le veau sacrifié, comme le Christ se disait l'agneau du
sacrifice »’. Ripley dit : « La mére du roi mourant se nourrissait de chair de
paon et buvait le sang du lion vert que Mercure, sous l'empire de la passion, lui
versait dans une coupe d'or de Babylone » . On a ici tous les acteurs de I'Euvre
parvenue a ce point : « Mangez de mon pain, et buvez du vin que j'ai mélé »'. La
chair du paon est le pain symbolisant le corps du Christ: « Le pain que je
donnerai, c'est ma chair»’, tandis que le sang du lion vert est le vin
eucharistique : « Apres l'invocation, le pain devient corps du Christ et le vin
sang du Christ »" ; on en revient a la coupe qui contient le précieux liquide. Le
Zohar compare le pain a la Loi', dont on a vu qu'elle est effectivement la cause

1 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 77.

2 A0, Pernety, Dictionnaire mytho-hermétique, éditions Arché Milano, 1980, p. 511.
3 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 185.
4 Eugene Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 90.

5 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 59.
6 Enel, Trilogie de la Rota, éditions Dervy-Livres, 1979, p. 148.

7 Alchimie, contes et 1égendes, éditions L'Originel, 1982, p. 127.

8 Proverbes IX-5.

9 Jean VI-S1.

10 Cyrille de Jérusalem, Catéchése mystagogique I-7 ; cité dans : Olivier Clément, Sources, éditions Stock, 1982, p. 102.
11 Zohar 11I-187b.
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du fait que I'étre humain est conscient d'avoir un corps. Catherine Emmerich a
recu une vision de Pierre versant du vin, et Jean de l'eau dans le calice ; et
comme le dit Cyprien de Carthage : « L'eau figure le peuple, le vin le sang du
Christ. Quand donc dans le calice l'eau se méle au vin, c'est le peuple qui se
méle au Christ »". Silesius remplace l'eau par du lait : « L'humain est le lait, le
divin le vin. Veux-tu étre fortifié, bois donc le lait mélé au vin » . Enfin, le Zohar
affirme que : « Le Vin d'en haut, c'est I'"Arbre de Vie". C'est pour cette raison
qu'on prononce la bénédiction sur une coupe de vin» . Une semblable union
s'est déja produite a l'origine des temps quand l'eau s'est mélée au feu pour
former /'eau ignée composant les Cieux : « "Shamaim" (omw) parce qu'il est feu,
"ech" (un), et eau, "maim" (on). Le Saint béni soit-1l prit le feu et l'eau, les
entreméla, et en fit les cieux. "Shamaim" c'est "Sha-maim" (@n-wo)”, porteur
d'eau » .

On trouve aussi la la notion de multiplicit¢ dans 1'unité : « La miraculeuse
transsubstantiation est l'image la plus exacte de la transmutation alchimique.
De méme que, dans chaque fragment de la "Pierre philosophale", se trouve
intégralement le "Spiritus mundi”, de méme chacun des morceaux de [l'hostie,
divisée par le prétre, renferme le corps du Christ tout entier »'. Comme 1'écrit
Jean : « Celui qui mange ma chair et qui boit mon sang demeure en moi, et je
demeure en lui »'. 11 s'agirait donc de transmettre un principe "contagieux", qui
amenerait tous les participants a étre un membre du corps du Christ : « Car,
comme le corps est un et a plusieurs membres, et comme tous les membres du
corps, malgré leur nombre, ne forment qu'un seul corps, ainsi en est-il du
Christ »'. C'est pour ¢a qu'on appelle aussi ce sacrement la communion : le
Christ se multiplie dans les participants, tandis qu'ils ne forment plus qu'un dans
cette communion. Selon le Zohar, cette propriété serait déja présente dans
I'Ancien Testament, dans les noms de Jéhovah et Elohim ; Jéhovah serait le
principe unique tandis qu'Elohim serait au pluriel pour indiquer la multiplicité.
Jéhovah serait ainsi le principe male et Elohim le principe femelle’, ot 'homme
de la Rédemption aurait réussi a synthétiser les deux aspects' : « Jéhovah m'a

1 vVisions d'Anne-Catherine Emmerich, éditions Pierre Téqui, 1995, T. Il p. 119.

2 Cyprien de Carthage, Lettre 63-13 ; cité dans : Olivier Clément, Sources, éditions Stock, 1982, p. 105.
3 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 1-69.

4 Zohar ITI-40a.

5 Bereshit Rabba, IV-7.

6 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 279.

7 Jean VI-56. On peut une nouvelle fois noter que Jésus n'est pas le seul a proférer ces paroles. Environ sept siécles plus tot, Zarathoustra
était censé avoir dit : « Celui qui ne mangera point mon corps et ne boira pas mon sang de fagon a se confondre avec moi et moi avec lui,
n'aura point le salut ». (Cité dans : Alain Desgris, Jésus & la Gnose templiére, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1996, p. 177).

8 1 Corinthiens XII-12.
9 Zohar I1-178a.
10 7ohar 111-48a.
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choisi pour étre l'image d'Elohim »' ; ou bien: « Il les a prédestinés a étre
semblables a l'image de son Fils »'.

Par ailleurs, si ce n'est pas évident dans les autres Evangiles, il apparait dans
Luc que Judas lui-méme aurait participé a cette communion. Il y a alors deux
possibilités : soit il trahit Jésus a sa propre demande, comme certains textes le
supposent’, soit cette communion n'est qu'éphémére, d'ou la nécessité de la
réaliser tous les jours selon les veeux des péres de 1'Eglise’. La seconde
hypothese semble convenable car I'(Euvre n'est pas terminée a cette étape, ou il
faut encore attendre la Pentecote. Ca ressemble plutdt a ce qui arrive lors du
Samadhi des Bouddhistes Zen : « Dans cet état vital de Samadhi, pas une chose
n'existe. C'est "kensho" : voir la vraie forme de ['Univers. Cet état est ce qui est
appelé Nature de Bouddha, ou Dieu »'. Seulement, voila : « Nous entrons en
"Samadhi” et nous en sortons ». Donc, bien que le Samadhi consiste a se
trouver dans le méme état qu'un Eveillé’, ¢a n'est pas encore I'Eveil, qui est
¢videmment permanent. En utilisant la terminologie chrétienne, c'est un moment
ou les disciples vivent dans la communion du Christ pendant quelques temps,
puis retrouvent malheureusement leur nature humaine. C'est ce qui est censé se
produire pendant la messe, ou 1'ego (symbolisé par le mot femme) doit a la fois se
voiler et faire silence, pour laisser paraitre et s'exprimer le véritable soi (symbolisé
par le mot homme)g.

Jean Klein disait : « Quand on a vécu le Soi une fois, le reste n'est plus qu'une
question de temps » . 11 ajoutait qu'il se produit ensuite des rappels, jusqu'a la
complete absorption dans le Soi. Ainsi, la matiere alchimique se trouve pour la
premicre fois en contact avec sa perfection future, et il devient possible de
prophétiser sur I'heureuse issue de I'(Euvre ; c'est ce que ne manque pas de faire
Jésus juste apres que Judas soit sorti de la maison : « L'Esprit de vérité, que le
monde ne peut recevoir, |...] vous le connaissez, car il demeure avec vous, et il
sera en vous » . Clest en ce sens une annonciation ; il en reste une évocation
dans le manipule fixé au bras gauche du prétre qui célebre la messe,

! Zohar 1-150b. « Elohim est un systéme complexe. Ce systeme est un groupe d'individualités. Chacune de ces individualités, prise
séparément, se nomme Eloha ou El. L'ensemble nommé Elohim constitue, lui-méme, une unité caractérisée (une personne morale) dont les actes
se conjuguent au singulier, comme on le voit souvent dans la Bible, a commencer par le "Elohim créa..." du début de la Genése. Chaque
individualité (Eloha ou El) est étroitement solidaire de chacune des autres en particulier, et de toutes les autres ensemble (Elohim). Il y a
connivence totale, a tous les niveaux. Au sein d'Elohim, chaque Eloha-El a une origine, une nature, des moyens, des buts, une destinée,
identiques a ceux de l'ensemble. Il exprime, représente et engage l'ensemble, au point d'étre souvent identifié a lui. C'est l'unité dans la
multiplicité, et la démultiplication de I'unité » (Roger Vigneron, Elohim, I).

2 Romains VIII-29.

3 Nestor Matsas, Les mémoires de Jésus, éditions Les belles lettres, 1984, p. 139. Voir aussi : Irénée de Lyon, éditions Desclée de Brouwer,
1977, p. 74 ; ainsi que I'Evangile de Judas qui reprend ce dernier texte en le complétant.

4 Basile de Césarée, Lettre 93 : « Communier méme tous les jours et recevoir sa part du saint corps et du précieux sang du Christ est chose
bonne et profitable ».

5 Eido Shimano Roshi, Zen Rinzai, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1995, p. 63.
6 Ibid.

7 Traduction du mot Bouddha.

8 1 Corinthiens X1-5 & 7 ; 1 Timothée II-7.

9 Entretien donné a I'Abbaye de Royaumont le 1 avril 1984.

10 yean X1v-17.
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représentant aussi 1'étoile des Mages'. On trouve encore le symbole de cette
¢toile dans les tresses de la corbeille qui contient le pain béni : « Personne n'a
de plus grande richesse que celui qui porte le corps du Seigneur dans un panier
d'osier et son Sang dans une coupe de verre » .

Il y a une autre évocation de I'Eucharistie dans I'Apocalypse de Jean : « Je pris
le petit livre (ouvert) de la main de l'ange, et je l'avalai ; il fiit dans ma bouche
doux comme du miel, mais quand je l'eus avalé, mes entrailles furent remplies
d'amertume »'. Sachant que le livre ouvert est un symbole analogue au lion vert,
manger le livre ouvert est la méme chose que boire le sang du lion vert,
I'amertume du livre étant a mettre en rapport avec le vin additionné de fiel de la
crucifixion’, a I'image de Judas mélé aux autres disciples. Cela ressemble aussi
au fromage blanc produit par la présence de présure amere en tres petite
quantit¢ dans le lait tiede : « Certains, pour empécher que les poudres
métalliques que l'on veut rendre liquides ne soient détruites par un feu excessif,
Jjettent dessus de la poudre de verre cristallin, ou fiel de verre »'. On conclura
avec Lacan: « Quand nous lisons dans ['Apocalypse cette image puissante,
manger le livre, qu'est-ce que cela veut dire ? — sinon que le livre prend lui-
méme la valeur d'une incorporation, et l'incorporation du signifiant lui-méme,
le support de la création proprement apocalyptique. Le signifiant en cette
occasion devient Dieu, l'objet de l'incorporation elle-méme »°'. Comme le dit
aussi Basile Valentin : « Le pain céleste est le Verbe de Dieu »'. Jésus est le
pain de vie' en méme temps qu'il est le Verbe : « Sa chair est la Parole et son
sang est le Saint-Esprit » . Ce que les disciples absorbent avec le pain est donc
bien comme le dit Lacan le signifiant, mais pas n'importe lequel : « L'analyse ne
peut avoir pour but que l'avenement d'une parole vraie et la relation par le
sujet de son histoire dans sa relation a un futur»". A la fin d'une analyse
réussie, le patient est censé étre apte a tenir le réle de l'analyste : « Pour unir
deux sujets en sa veérite, la parole exige d'étre une vraie parole pour l'un comme
pour l'autre. C'est pourquoi l'analyste doit aspirer a telle maitrise de sa parole
qu'elle soit identique d son étre »'. Celui qui incarne le Christ, ici l'analyste
compétent, permet au patient de pénétrer dans la communion : « Chaque fois
qu'un homme parle a un autre d'une facon authentique et pleine, il y a, au sens

1 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 279.

2 Saint Jérome, cité dans : Séverin Batfroi, Symbolisme Alchimique et Tradition Chrétienne, éditions Mézarek, 1997, p. 156.
3 Apocalypse X-10.

4 Matthieu XXVII-34.

5 Michael Maier, Atalante fugitive, éditions Dervy, 1997, p. 303, 177.

6 Jacques Lacan, Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 340.

7 Basile Valentin, Azoth, éditions Arché Milano, 1994, p. 69.

8 Jean VI-35.

9 Evangile selon Philippe, 18, cité dans : André Wautier, Textes fondamentaux du Séthianisme christianisé, éditions Ganesha, 1989, p. 113.
10 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 302.

1 1bid. p. 359.
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propre, transfert, transfert symbolique — il se passe quelque chose qui change
la nature des deux étres en présence » . « Dés lors que la parole vraie émerge,
médiatrice, elle en fait deux sujets tres différents de ce qu'ils étaient avant la
parole »'.

Ce dernier n'y participe que provisoirement, le temps de la séance, mais cela
suffit a renforcer sa quéte vers la disparition du symptome, dont Lacan dit qu'il
« est langage dont la parole doit étre délivrée »'. Pour ce faire, Lacan nous
présente un mode d'action relativement semblable a celui de Jean Klein : « La
moitie de I'"ego" du sujet passe de l'autre coté du mur qui sépare l'analysé de
l'analyste, puis la moitié de la moitié, et ainsi de suite, en une procession
asymptotique qui ne parviendra pourtant pas a annuler, si loin qu'elle soit
poussée dans l'opinion ou le sujet sera venu de lui-méme, toute marge d'ou il
puisse revenir sur l'aberration de l'analyse »'. Cette entrée momentanée dans le
Christ ne suffit donc pas a systématiquement assurer la victoire finale, Judas en
est un exemple flagrant. Mais, si l'on s'en tient aux proportions des Evangiles, le
taux d'échec semble raisonnable lorsque I'analyste est réellement ce qu'il
prétend. Il semble malheureusement que c¢a soit rarement le cas, sinon notre
monde serait le jardin d'Eden.

L'Euvre doit donc se poursuivre : « L'analyste doit viser au passage d'une vraie
parole, qui joigne le sujet a un autre sujet, de l'autre coté du mur du langage.
C'est la relation derniere du sujet a un Autre véritable, a I'Autre qui donne la
réponse qu'on n'attend pas, qui définit le point terminal de l'analyse » . Du coté
humain du mur, le langage est opposé a la parole’, ce qui n'est plus le cas de
l'autre c6té ou la parole devient pleine : « La parole pleine, en effet, se définit
par son identité a ce dont elle parle [..] Elle réalise la vérité du sujet» .
Concernant Jésus, le franchissement de ce mur est censé avoir eu lieu aux
alentours de son Baptéme d'eau, l'ayant transformé en Eveillé-pour-soi. Comme
il le dira un peu plus tard, c¢a a fait de lui le représentant de la Vérité avec un
grand V. Mais s'll y a vérite, il y a aussi erreur, raison pour laquelle le statut
d'Eveillé-pour-soi n'est pas le terme final de I'GBuvre qui, lui, ne saurait admettre
aucune dualité.

1 Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 127.
2 Jacques Lacan, Séminaire II, éditions du Seuil, 1978, p. 192.
3 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 269.

4 Ibid. p. 305.

5 Jacques Lacan, Séminaire II, éditions du Seuil, 1978, p. 287.
6 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 282.

7 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966 ; Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 61.
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- XVIII - Arrestation.

Il y a d'abord le : « Pére, éloigne de moi cette coupe » , répété trois fois
dans 1'Evangile de Marc, a l'image des trois reniements de Pierre, qui signifie
qu'a ce moment la, la partie terrestre de la Pierre Philosophale est séparée de sa
partie céleste ; comme le dit Catherine Emmerich : Jésus est « anéanti et livré a
sa nature humaine »'. Cette scéne se déroule sur le mont des OliViCI‘S3, dans un
lieu appelé I'eBonuave (gethsémani, hébreu : “130-M1), ce qui signifierait pressoir a
huile (03 : pressoir, 130 : huile) : « Pour que ma lampe puisse répandre la lumiere et
émettre de purs rayons, I'huile doit couler de toi, Jésus mon Bien-Aimé »'. Ceci
nous améne a saint Paul, qui évoque la communion aux souffrances du Christ ;
I'olive broyée dans le pressoir est le symbole du candidat & I'Eveil qui doit lui
aussi éprouver symboliquement les souffrances de Jésus afin de produire I'huile
sainte : « L'olivier est le symbole de la sagesse »". Une tradition, évoquée par
Hippolyte de Rome’, prétend que la croix aurait été faconnée dans un olivier (il
en existe d'autres tout aussi intéressantes) ; 1l en perdure aujourd'hui le commerce des
crucifix en olivier. Ce bois aurait ét€¢ pris au méme endroit ou se déroule
l'agonie du Christ, dont a été tiré un célébre tableau de Delacroix, et ou aura

lieu sa future Ascension (commémorée aujourd'hui par la présence d'une Eglise au sommet du
Mont des Oliviers : construite en 376, détruite en 614, reconstruite en 1152, convertie en mosquée en

1198).

C'est aussi un rameau d'olivier qui a été ramené par la colombe de l'arche de
Nog¢, et la devise du cent-onzieme pape dans la prophétie de Malachie est : De
Gloria Olivae (traduit généralement par la gloire de l'olive, mais qui peut aussi signifier la gloire
de l'olivier). Les quatre dernieres devises de cette prophétie sont : De Medietate
Lunae (la demie lunaison), De Labore Solis (I'éclipse solaire), De gloria Olivae, Petrus
Romanus (Pierre le Romain), la quatriéme étant censée marquer la fin de 1'Eglise,
voire la fin du monde. Il est étonnant que cette séquence puisse €tre mise en

! Marc X1V-36.

2 Visions d'Anne-Catherine Emmerich, éditions Pierre Téqui, 1995, T. Il p. 134.

3 Marc XIV-32.

4 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 1I-251.

5 Philippiens II-10.

6 Altus, Eugeéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 124.
7 Hippolyte de Rome, La Tradition apostolique, 6.
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rapport avec les derniers arcanes majeurs du tarot : 18 - La Lune, 19 - Le Soleil,
20 - Le Jugement (l'arrestation de Jésus au Jardin des Oliviers le conduit a étre jugé), et 21 -

Le Monde (I'apotre Pierre était chef du monde spirituel et l'empire Romain maitre du monde
matériel, ce qui peut étre mis en rapport avec le Grand Pontife et le Grand Monarque des Centuries de

Nostradamus). Il manque I'arcane sans numéro, qui peut-étre au choix le zéro ou le
vingt-deux, et marque effectivement le passage d'un monde a un autre, a l'instar
de ce qui est arrivé a Jésus apres son arrestation.

L'ensemble de toutes les olives correspondrait & la communion des saints, et
produirait I'huile dans le pressoir. On en est ainsi au point ou, dans I'Apocalypse
de Jean, l'ange dit : « Lance ta faucille tranchante et vendange les grappes de la
vigne de la Terre ; car les raisins de la Terre sont mirs ». 1l est par ailleurs
normal que 1'étre humain qui n'a pas encore été au bout de sa Rédemption ait
peur de la mort : « La peur de la mort est l'amende a payer pour avoir accepté
l'identification a un corps en tant qu'entité distincte du fonctionnement
universel. Ce n'est que la naissance qui a peur de la mort»'. « Dans ['état
ultime il n'y a pas de moi, aucune connaissance memorisée. Cette faim qui vous
anime doit étre employée a manger votre peur de la mort. Il vous faut la
dévorer continuellement jusqu'a ce que cette faim s'apaise. Cette peur est
causée par l'avidité d'étre, le désir de prolonger ce précieux avantage, exister.
Qui l'appelle avantage ? La conscience corporelle. Vous ne serez libre que
lorsque votre faim se sera apaisée en épuisant cette peur de la mort. L'essence
de cette peur est : prolonger ce "je suis". En ce moment méme "je suis" sustente
votre peur. Il faut vous en débarrasser »'. C'est plus facile a dire qu'a faire ; la
fin de la peur de la mort est une preuve en soi du bon déroulement de 1I'(Euvre.
Méme une personne qui se suicide le fait a cause de sa peur de la mort car,
avant de commettre son forfait, elle se projette mentalement dans un monde
futur qui devra considérer son acte comme une ultime révolte. Seul quelqu'un
qui n'est plus identifié a son corps ni a son mental, qui est ainsi en quelque sorte
déjél paSSé par la mort (ne serait-ce que symboliquement comme les aspirants aux mystéres de
l'antiquité), n'a plus peur de la mort, raison pour laquelle Jésus doit subir la mort
corporelle ; sinon I'(Euvre ne pourrait pas aboutir. Il est d'ailleurs révélateur que
la plupart des gens ayant vécu une NDE', qui sont resté cliniquement morts
pendant un certain temps et sont revenus avec ces merveilleuses histoires de
tunnel débouchant sur une lumicre pleine d'amour, etc., n'ont plus peur de la
mort. Non seulement ¢a, mais ce sont de grands amoureux de la vie qui n'ont en
général pas du tout envie de se suicider.

1 Apocalypse XIV-18.
2 Nisargadatta Maharaj, A la Source de la Conscience, éditions Les Deux Océans, 1991, p. 143.
3 Nisargadatta Maharaj, Sois, éditions Les Deux Océans, 1983, p. 19.

4 Near Death Experiment, expérience de mort imminente (EMI).
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Ce passage souleve aussi le probléme du libre arbitre : Jésus était-il vraiment
libre de choisir ? Certains physiciens soutiennent une théorie de multivers telle
que, lorsqu'un choix se présente, I'Univers se divise en autant d'univers
paralléles qu'il y a de décisions possibles. S'il en était ainsi, il existerait un
univers parallele au nétre dans lequel Jésus aurait dit au jardin des Oliviers :
« Non, finalement je vais plutot partir loin d'ici pour échapper au supplice ! »
C'est évidemment impensable et invalide au passage soit cette théorie physique,
soit I'existence de Jésus : « Il parait invraisemblable que le Christ n'ait pas su si
la chose (éviter son supplice) était possible ou non et qu'il ait opposé volonté a
volonté »'. La théologie de I'agonie du Christ est ainsi devenue partie intégrante
de la discussion sur la coexistence en lui des deux natures, humaine et divine,
déja évoquée au chapitre sur la naissance de Jésus: « De méme que nous
confessons ses deux natures unies sans confusion ni division, de méme
conformément aux natures, nous affirmons deux volontés, la divine et
['humaine, ainsi que deux opérations naturelles, la divine et l'humaine, cela
pour confirmer parfaitement et sans omission que le méme et unique Jésus-
Christ, Notre-Seigneur et Dieu, est vraiment par nature Dieu parfait et homme
parfait [..] Si quelqu'un ne confesse pas selon les saints Peres, en un sens
propre et véritable, deux volontés du méme et unique Christ Dieu unies dans un
plein accord, la divine et I'humaine, puisque selon chacune de ses deux natures
1l était, par nature, a méme de vouloir notre salut, qu'il soit condamné .
« L'expression "deux opérations" en scandalise un grand nombre parce qu'elle
n'a jamais été employée par aucun des saints et recommandables prédicateurs
des mystéres de I'Eglise et qu'elle aurait pour conséquence que ['on
confesserait deux volontés se comportant de fagon contraire l'une par rapport a
l'autre, comme si d'une part le Dieu Verbe avait voulu accomplir la Passion
salvatrice, et que d'autre part I'humanité qui est en lui avait résisté a sa volonté
en lui étant contraire » .

On peut aussi se référer au hasard programmé dans les ordinateurs ; il est
¢vident que ce ne peut étre qu'une simulation, performante mais clairement
déterministe, car il est produit par un logiciel. De méme, lorsqu'on regarde un
film, un personnage peut avoir a prendre une certaine décision, mais sa réponse
est inscrite a I'avance dans le script. Selon l'adage de la Table d'Emeraude : « Ce
qui est en haut comme ce qui est en bas », i1l devient des lors raisonnable de
penser que Dieu a écrit le scénario de I'Univers au commencement des temps,
mais qu'il 'a ensuite volontairement oubli¢ dans le but de croire qu'il fait de
véritables choix par le biais du mental de tous les personnages qu'il incarne dans
son Réve, quand bien méme ces derniers l'ignoreraient. Les authentiques

1 Grégoire de Naziance, Quatriéme discours théologique, XIL
2 Maxime le Confesseur au Concile de Latran.

3 Serge de Constantinople, Pséphos.
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voyants ne feraient ensuite qu'accéder avant tout le monde a certaines bribes de
ce scénario. Ainsi, si l'on doit tirer a la courte paille, on ne peut tirer une autre
paille que celle qu'on aura choisi, mais comme on ne sait pas par avance de
laquelle il s'agit, le hasard est au moins aussi parfaitement simulé que celui des
ordinateurs les plus performants.

L'Eveillé résout ce probléme en sachant qu'il n'existe aucune personnalité ayant
le pouvoir d'agir ou que ce soit. Conformément aux dires des Upanishad, c'est
uniquement Dieu qui accomplit tout en habitant en tous: « Tu es ['ame
universelle, c'est Toi qui accomplis tous les actes » . On peut bien tenter de
brandir 'argument selon lequel cette affirmation serait la porte ouverte a toutes
les déviances, mais les comportements inappropri€s le sont parce que ceux qui
les pratiquent croient agir par eux-mémes. Qui plus est, méme 1a, c'est Dieu qui
agit en eux ; 1'Univers est le terrain de jeu divin au méme titre que celui d'une
console. En conséquence de quoi le jeu n'a d'intérét que parce qu'il faut y
vaincre des ennemis, méme s'ils ne sont que simulés car, l'ignorant, ils mettent
un point d'honneur a interpréter leur role d'ennemi avec toute 1'énergie de leur
immense désespoir. Jésus étant a ce moment 1a un Eveillé-pour-soi, il sait
é¢videmment & quoi s'en tenir sur ce sujet : « Nous confessons une seule volonté
de Notre-Seigneur Jésus-Christ, car notre nature humaine a été évidemment
prise par la divinité ».

L'étape suivante est son arrestation, dont un fait marquant est l'ablation de
I'oreille du serviteur du souverain sacrificateur Caiphe par une épée ; dans
I'Evangile de Jean (XVII-10) il est méme précisé qu'il s'appelle Malchus’, et c'est
lui qui aurait conduit les troupes destinées a arréter Jésus selon Dowling’, ou
Pierre lui aurait coupé l'oreille droite’. Ce personnage est en outre devenu
célebre grace a sa lanterne : « Marque (Malchus), si tu veux bien lever ta
lanterne »°, qui fait partie d'un ensemble appelé instruments de la passion, et est
parfois appelée lanterne de Judas. Elle est aussi présente sur les représentations
de I'arcane 9 du tarot (I'Ermite), ainsi qu'aux pieds de la Sibylle Persique, ou lui
est associ€ le serpent (qui sera cloué sur la croix).

On rappelle que le Saint-Esprit doit pénétrer par l'oreille, ce en quoi Malchus
n'aurait plus alors aucune possibilité de Rédemption ; c'est probablement pour
cette raison qu'il est dit immédiatement aprés que Jésus le guérit’, et il est
curieux que seul Luc ait pris la peine de faire cette mise au point. Ce coup
d'épée préfigure par ailleurs le coup de lance de Longin dans le coté de Jésus ;

1 Maitrayani Upanishad, V-1.

2 Lettre du Pape Honorius a Serge.

3 En grec Mdyog , qui est aussi le nom d'un roi d'Arabie selon Plutarque (A. Bailly, Dictionnaire grec/frangais, éditions Hachette, 1950, p. 1223).
4LH Dowling, L'évangile du verseau, éditions Leymarie, 1983, p. 254.

3 Jean XVIII-10.

6 passion de Semur.

7 Luc XXII-51.
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et comme Malchus, dont le nom signifie roi : (Peshitta : Malekh (W27 (roi))) bien qu'il
ne le soit pas, Jésus est appelé roi des Juifs sur le titulus. Il semblerait ainsi que
les symboles liés a cette étape alchimique soient doublés : les trois pricres de
Jésus et les trois reniements de Pierre, le coup d'épée sur Malchus et le coup de
lance sur Jésus, un jeune homme’ qui perd son unique vétement’ comme Jésus
sur la croix, la mort de Judas et celle de Jésus pendus tous deux au bois, etc.

Les éveénements s'enchainent ensuite rapidement: Jésus est conduit devant
Anne' puis Caiphe ; Pierre le renie trois fois avant qu'on le conduise devant
Pilate, qui l'envoie a Hérode’, qui le renvoie a Pilate. Dans tout ce périple, le
symbole le plus marquant est encore le coq qui chante deux fois, a I'image de
celui des Centuries de Nostradamus (VI-54), animal dont Dieu lui-méme aurait
dit a Job qu'il est intelligent’ ; Louis Segond ne traduit d'ailleurs pas ce passage
de Job par cog mais par esprit. Le mot hébreu M2 (sekvi), a bien les deux sens :
coq, ceeur, connaissance ; la Vulgate a choisi la premicre solution avec gallo,
tandis que le Septante a choisi la seconde avec TOUKUNTUKYV (poikiltikén ; en notant
malgré tout que le mot utilis¢é dans I'Evangile de Matthieu est différent). En tant
qu'annonciateur du jour, le coq chante l'arrivée de la lumiére donc, ici, la future
résurrection du Christ ; on peut ainsi lui associer la descente de 1'Esprit sur
Terre. Eugéne Canseliet est du méme avis : « Kotrog , "kottos", qui désignait le
coq, dans l'ancienne Grece, ne répond-il pas nettement aux vocables exprimant
la méme idée dans notre dialecte d'oil et nos divers patois : "cou", "co", "co",
"cot" | Kotrog signifiait encore "le derriere de la téte”, la ou siege le sens de
I'"intuition" »'. Le Zohar dit : « Le jour ot I'homme doit quitter ce monde [...]
les quatre élements dont le corps est composé commencent a lutter entre eux.
Une voix retentit qui proclame la mort de I'homme. Au moment ou la voix
proclame la mort de I'homme, une flamme |[...] pénetre entre les ailes d'un coq
noir, qui bat des ailes et pousse des cris sur le seuil de la porte. Le premier cri
exprime les paroles suivantes : "Car le jour est arrivé briilant comme une
fournaise ardente, etc." (Malachie IV-1). Le second cri exprime les paroles
suivantes : "Car voici Celui qui forme les montagnes, qui crée le vent et qui
annonce sa Parole a l'homme" (4mos 1V-13). Au moment ou l'on ote l'ame a
['homme le coq pousse un troisieme cri exprimant les paroles suivantes . "Qui
ne te craindra, 6 Roi des nations ? Car la gloire t'appartient, etc.”" (Jérémie X-

Lo, Odelain, R. Séguineau, Dictionnaire des noms propres de la Bible, éditions du Cerf et Desclée de Brouwer, 1978, p. 241.
2 Jean dans I'évangile de Barnabé CCXVI ou selon Grégoire le Grand (Moralia XIV-49).

3 Marc XIV-52.

4 Uniquement dans Jean XVIII-13.

5 Uniquement dans Luc XXIII-7.

6 Job XXXVIII-36.

7 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 121.
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7)». Le coq est donc aussi annonciateur des différentes étapes conduisant a la
mort physique ; selon Elisabeth Kiibler-Ross” :

e Tout d'abord 1'individu refuse
la perspective de sa propre
mort.

« Cela provoque en lui la
colére contre ceux qui sont, a
son sens, responsables de son
tourment.

o Il se met ensuite a
marchander ; il tente de trouver
un compromis.

« Il voit qu'il n'y a plus rien a
faire et sombre dans la
dépression et 1'apathie.

e [l accepte malgré tout son

e « Pierre, l'ayant pris a part,
se mit a le reprendre, et dit : A
Dieu ne plaise, Seigneur ! Cela
ne t'arrivera pas » (Mt. XVI1-22).

e « Malheur a vous, scribes et
pharisiens hypocrites ! parce
que vous bdtissez les tombeaux
des prophetes » (Mt. XXIII-29).

e « Mon Pere, s'il est possible,
que cette coupe s'éloigne de
moi | » (Mt. XXVI-38).

» « Mon Dieu, pourquoi m'as-
tu abandonné ! » (Mt. XXVII-46).

 « Pere, je remets mon dme

sort, ce qui provoque en lui entre tes mains » (Luc XXIII-46).

calme et sérénité.

La couleur noire du coq cité dans le Zohar peut étre associée a une opération de
putréfaction alchimique, ce qui correspond bien a la séparation des ¢léments, a
savoir l'esprit du corps, le subtil de 1'épais: Le « "coq"” rappelle la grande
volatilité du dissolvant des sages. Le roi des basses-cours est, d'ailleurs,
l'embléme ordinaire du fils de Jupiter »'. On peut conclure avec cette remarque
d'Etteila : « Aussi le monde qui périt autrefois par l'eau, doit périr par le feu, et
il faut que nos corps se pourrissent et soient clarifiés par le feu avant que de
venir devant Dieu »'. 1l s'agit évidemment 1a d'une allusion aux deux Baptémes
d'eau et de feu mais, a cause d'une compréhensible confusion évoquée au
chapitre sur le Baptéme de Jean, il manque a cette liste le Baptéme d'air ; c'est
celui-1a que Jésus s'appréte a bientdt recevoir : « I/ est un Baptéme dont je dois
étre baptisé, et combien il me tarde qu'il soit accompli » . La solution se trouve
dans le verset : « Comme Moise éleva le serpent dans le désert, il faut de méme
que le Fils de I'homme soit élevé »' ; repris par saint Bernard : « Regardons

1 Zohar 1-218b.

2 Elisabeth Kiibler-Ross, La Mort Derniére Etape de Croissance, éditions du Rocher, 1985.
3 Eugene Canseliet, Deux logis alchimiques, éditions J.-C. Bailly, 1998, p. 265.

4 Etteila, Les sept nuances de 1'CEuvre philosophique-hermétique.

> Luc XI1-50.

6 Jean TII-14.
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conséquemment en face, nous aussi, ce serpent d'airain élevé, Jésus-Christ »..
L'¢lévation par la crucifixion, comme celle du serpent d'airain, est une mise en
¢vidence dans l'air a la vue de tous; il y a un précédent dans le livre de la
Genese lors de la création des astres : « Dieu les (Soleil-Lune-étoiles) plaga dans
l'étendue du ciel, pour éclairer la Terre »'. Si on assimile les étoiles aux anges,
dont Lucifer 1'étoile du matin, on peut de méme associer le Soleil au Christ, ce
que font sans complexe les alchimistes depuis toujours. Le Soleil meurt au
solstice d'hiver pour renaitre trois jours apres, le 25 décembre : « Mais pour
vous qui craignez mon Nom, le soleil de justice brillera, avec la guérison dans
ses rayons ». Pour nombre de nations voisines de la nétre, le lendemain du
samedi est le Jour du Soleil (anglais : sunday, allemand : sonntag, néerlandais : zondag, ...),
au contraire de notre Jour du Seigneur (dimanche), commun aux pays de l'antique
empire chrétien et réunis dans une méme foi par Constantin, dont on dit qu'il
¢tait adorateur du Sol Invictus (le Soleil invaincu ; il est cependant évident que les
chrétiens actuels n'adorent pas un astre matériel, car il ne s'agit que de symbolisme). Certains
prétres n'ont en outre pas hésité a utiliser cette métaphore dans leurs sermons :
« Seigneur donnez-moi cette vue intérieure, dont vous-méme étes l'objet qu'elle
regarde, et le Soleil qui l'illumine ; et vous sainte Vierge Aurore, et Mere du
Soleil qui a portée au monde la lumiere pour éclairer notre il intérieur,
impétrez-la par vos suffrages a celui qui en veut discourir pour la connaitre lui-
méme, et la communique a ses Auditeurs » . « L'Aurore est appelée fin de la nuit
et principe du jour ou Mére du Soleil ». Est-ce un hasard si I'Aurore est
mythologiquement la mére de Lucifer et de Phaéton’, un avatar du Soleil qui
chute, fils du Soleil selon d'autres sources ..

La Lune représenterait des lors la nature humaine de Jésus. On peut citer a ce
propos le verset du livre de I'Apocalypse : « Un grand signe parut dans le ciel :
une femme enveloppée du Soleil, la Lune sous ses pieds, et une couronne de
douze étoiles sur sa téte» ; que Grignion de Monfort a relié a celui de la
Genése : « L'Eternel Dieu dit au serpent : [...] Je mettrai inimitié entre toi et la
femme, entre ta posterité et sa posterité . celle-ci t'écrasera la téte, et tu lui
blesseras le talon»". 1l en déduit que: « L'humble Marie aura toujours la
victoire sur cet orgueilleux, et si grande qu'elle ira jusqu'a lui écraser la téte ou

! Bernard de Clairvaux, La vigne mystique, XLV-159.
2 Genése I-17.
3 Malachie T11-20.

4 « D'abord "diemanche” ; latin ecclésiastique "dies dominicus", "jour du Seigneur", attesté a la fin du II° siécle, devenu "didominicu”,
ensuite, par dissimilation consonantique "diominicu" [...] "Dies dominicus" s'est substitué a "dies solis" (jour du Soleil), que la Gaule, avant
de le perdre, a communiqué aux langues voisines » (Oscar Bloch & Walther von Wartburg, Dictionnaire étymologique).

5 ftienne Molinier, Sermons pour tous les dimanches de I'année.
6 Aurora Consurgens, V.

7 Hésiode, Théogonie.

8 Hygin, Fables, CLIla.

9 Apocalypse XII-1.

10 Genese IT1-15.
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réside son orgueil » . L'association de la Lune avec la nature humaine apparait
ici clairement.

Le Baptéme d'air consisterait par conséquent a manifester le Fils a l'air libre
pas forcément a la vue de tout le monde, mais au moins a ceux de la personne
qui doit le vivre symboliquement.

A c6té de ¢a, ayant constaté que le monde a déja été englouti par I'eau sous Noé,
Fulcanelli a prétendu qu'il serait certainement consumé par le feu dans l'avenir’.
Si I'on en croit la science actuelle, la Terre était, 1l y a environ quatre milliards
d'années, presque entierement recouverte d'eau ; et, dans environ cing a dix
milliards d'années, le Soleil se transformera en supernova et la Terre sera
consumée par le feu. C'est évidemment beaucoup trop lointain pour qu'il
s'agisse de ca ici; on a donc la une allégorie plutét que la prévision d'un réel
événement géologique. La plupart des individus ayant atteint 1'Eveil n'ont
d'ailleurs été ni crucifiés ni brilés vifs avant d'y parvenir ; ils ont simplement
vécus ces persécutions intérieurement. La prédiction de Fulcanelli repose en
partie sur un texte du Cosmopolite : « Le Soleil enflamme la Terre. Et ainsi
quelque jour le monde périra »'. 1l est écrit plus loin dans ce méme texte que :
« Dieu est renfermé dans le monde comme I'dme ['est dans le corps »'. On peut
ainsi espérer qu'il en ira pour le monde comme pour un Eveillé humain.

Des différents interrogatoires que subit ensuite Jésus, il y a peu de choses a dire
jusqu'au : « Qu'est-ce que la vérité ? » de Pilate qu'on trouve seulement dans
Jean ; Jésus ne dit d'ailleurs pas ce qu'EST la vérité, il dit seulement qu'il lui
rend témoignage, voire: «Je suis le chemin, la vérité, et la vie »
Curieusement, Dowling met dans la bouche de Jésus une réponse a cette
question : « La vérité est le Dieu qui sait, celui qui est immuable. Le Saint-
Esprit est la vérité » . L'alchimiste Gérard Dorn, cité par Jung, dit quant a lui :
«"ll y a dans le corps humain une certaine vertu éthérée qui conserve les
autres parties éléementaires du corps et en assure la continuité". Cette
substance ou ce pouvoir est entravé dans ses opérations par la "corruption du
corps”. Mais les philosophes "ont reconnu, grdce a une certaine inspiration
divine, que l'on peut délivrer de leurs chaines cette vertu et cette force
célestes”. Dorn attribue a cette force le nom de "vérité" »". Canseliet ajoute :
« La Veérité est simple dont, en alchimie, c'est tres exactement un lieu commun

1L ouis-Marie Grignion de Montfort, Traité de la vraie dévotion a la sainte Vierge, 54.

2 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, I p. 38 ; Il p. 346 et suivantes.
3Le Cosmopolite, Nouvelle Lumiére Chimique, éditions Retz, 1976, p. 85.

4 Ibid. p. 170.

3 Jean XVIII-38.

6 Jean XIV-6.

7L-H. Dowling, L'évangile du verseau, éditions Leymarie, 1983, p. 260.

8 Carl Gustav Jung, Mysterium conjunctionis, éditions Albin Michel, 1980, T. I p. 137.
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de déclarer qu'elle est uniquement trouvée dans la Nature»'. Mais: «II
importe que la Veérité soit cachée sous l'apparente confusion de ses élements
mémes, non point uniquement afin de la défendre, mais aussi pour lui conserver
toute sa séduction »'. D'aprés I'ensemble de ces données, la Vérité pourrait étre
le principe vivant qui assure la cohésion du corps humain, la vie en nous, ce qui
mettrait d'accord Dowling et saint Paul : « Votre corps est le temple du Saint-
Esprit » . Mais ce n'est 1a que l'un de ses aspects, il y en a un autre qu'on ne peut
occulter, a savoir son lien avec le langage. C'est un fait reconnu que l'image
psychique du corps, son appropriation par l'enfant, se fait a un moment appelé
stade du miroir, conséquence du fait que I'homme est un étre parlant : « Jésus
[...] dit : Pére [..] ta parole est la vérité »'. Lacan paraphrase presque ce verset
de I'Evangile lorsqu'il écrit : « Moi, la vérité, je parle... La vérité se fonde de ce
qu'elle parle, et elle n'a pas d'autre moyen pour ce faire » . 1l précise en outre
que : « La veérité a dit : "Je parle". Pour que nous reconnaissions ce "je" a ce
qu'il parle, peut-étre n'était-ce pas sur le "je" qu'il fallait nous jeter, mais aux
arétes du parler que nous devions nous arréter »'. 1l s'agit bien de cela dans la
psychanalyse ; comme on 1'a remarqué au chapitre précédent : « L'analyse doit
viser au passage d'une vraie parole »' ; et Lacan ajoute : « Cet Autre distingué
comme lieu de la Parole, ne s'impose pas moins comme témoin de la Vérité »".
On en revient a la vraie parole, celle que le sujet doit étre capable de dire pour
entrer en communion avec le témoin de la Vérité, a savoir le Christ, ce qui ne
peut se dérouler que de 'autre c6té du mur du langage, dans le Saint-Esprit. Il
faut pour ce faire passer par des €tapes incontournables : « Entre nous et le réel,
il v a la vérité». « La vérité, on ne peut jamais la dire qu'a moitié »".
« L'amour de la verite [...] c'est l'amour de ceci que la vérité cache et qui
s'appelle la castration »'". Et enfin : « La vérité, dans l'occasion, c'est elle qui
fait surgir ce signifiant, la mort »". En conclusion, le langage ne donne de la
vérité que la premiére étape, a savoir la fécondation par 'oreille ; il faut ensuite
naitre en Esprit, subir la castration symbolique et grandir en sagesse et en
connaissance jusqu'a tout connaitre de ce qui peut étre témoigné de la vérité
dans la parole, c'est-a-dire seulement la moitié selon Lacan. Il faut ensuite
franchir le mur du langage avant de pouvoir incarner, d'ETRE, la vérité : ce qui,

1 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 28.
2 Ibid. p. 68.

31 Corinthiens VI-19.

4 Jean XVII-17.

5 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 867.

6 Ibid. p. 413

7 Jacques Lacan, Séminaire II, éditions du Seuil, 1978, p. 287.
8 Jacques Lacan, Ecrits, éditions du Seuil, 1966, p. 807.

9 Ibid. p. 202.

10 1pid. p. 39

1 1bid. p. 58.

12 1pid. p. 200.
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de 1'étre, n'est pas langage mais vie. Nisargadatta Maharaj parle trés bien de la
vérité : « Vous vous imaginez encore qu'il faut qu'on vous montre la vérite,
qu'on vous dise : "Regardez, elle est la". Il n'en est rien. La vérité n'est pas le
résultat d'un effort, le bout de la route. Elle est ici et maintenant, dans la soif
que l'on a d'elle, dans la recherche méme. Elle est plus proche que le mental ou
le corps, plus proche que la sensation "je suis"... vous étes la vérité elle-
méme »'. « Nous avons créé | 'homme, et nous savons ce que son dme lui dit a
l'oreille ; nous sommes plus prés de lui que sa veine jugulaire » .

La question de Pilate est devenue dans la Vulgate : « Quid est veritas ? » A
laquelle la tradition donne pour réponse un anagramme : « Est vir qui adest (c'est
I'homme qui est la (devant toi)) » Ca revient finalement au méme constat.

Vient ensuite I'épisode Barabbas, Bopappdc en grec. Etant le nom d'un Juif; il
serait issu de I'araméen Bar-abba (Peshitta : :983x) qui signifie Fils du pére’ ; pour
corser l'affaire, il serait en réalit€é nommé Jésus Barabbas d'aprés une ancienne
version de I'Evangile de Matthieu dont atteste Origéne’, ainsi que la Traduction
(Ecuménique de la Bible : « On avait alors un prisonnier fameux, qui s'appelait
Jésus Barabbas »'. 1l est étonnant que les prisonniers soient tous deux appelés
Jesus Fils du Pere ; on peut toujours se dire que l'un est un meurtrier, mais
n'est-il pas écrit aussi a propos du Christ: « Il a éte mis au nombre des
malfaiteurs » ? On a donc 14 un mystére sur le plan symbolique, qui correspond
peut-étre a la sentence de Jésus : « De deux l'un sera pris et l'autre laissé »",
qu'on retrouvera pendant la crucifixion avec les deux larrons, ou les deux
liquides qui s'écouleront du coté percé de Jésus. Fulcanelli nous éclaire un peu
grace au symbole de 1'étoile : « Notre étoile est seule et pourtant elle est double.
Sachez distinguer son empreinte réelle de son image » ; ce qui est évoqué dans
le Zohar sous une autre forme : « Il y a deux commencements unis ensembles.
Ce sont deux points, l'un caché, l'autre visible et connu »" . Une distinction y est
faite ensuite entre « Je » et « Moi »  qu'on retrouve dans un texte de Maharaj
qui les appellent « Je — Absolu, non manifesté » et « "je" manifesté »  : « Il y a
deux "je". L'un est ce petit je, le je regardant l'étre, le "sens du je suis". L'autre

1 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, éditions Les Deux Océans, 1982, p. 388.

2 Coran L-15.

3 Eustachius de Rosario, Centuriae Concionatoriae, XXVI-2.

40. Odelain, R. Séguineau, Dictionnaire des noms propres de la Bible, éditions du Cerf et Desclée de Brouwer, 1978, p. 62.

5 « Habebat autem tunc vinctum insignem qui dicebatur Barabbas. Congregatis ergo eis, dixit eis Pilatus. Quem vultis dimittam vobis,
Iesum Barabbam, an lesum qui dicitur Christus » (Matthieu XXVII, 16 & 17 ; dans : Origéne, Commentaires sur Matthieu, Traité XXXV).

6 Matthieu XXVII-16 (TOB).

7 Marc XV-28.

8 Matthieu XXIV-40.

9 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 21.

10 7ohar 1-7b.

11 Zohar 1-65b.

12 Nisargadatta Maharaj, A la Source de la Conscience, éditions Les Deux Océans, 1991, p. 181.
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est I'Absolu »'. Pour Lacan, il y a aussi ['étre réel et le moi sujet du langage :
« Le moi, fonction imaginaire, n'intervient dans la vie psychique que comme
symbole... Le noyau de notre étre ne coincide pas avec le moi »'. Ceci pourrait
aller dans le sens des théories affirmant que ce n'était pas Jésus sur la croix mais
Judas selon I'évangile de Barnabé’, Simon de Cyréne selon Basilide’. Le
deuxiéme traité¢ du grand Seth laisse de méme supposer que ce n'était pas Jésus
sur la croix’, ainsi que les Actes de Jean (99) : « Je ne suis pas non plus celui qui
est sur la croix », ou encore Mahomet : « Ils ne l'ont point crucifié ; un autre
individu qui lui ressemblait lui fut substitué »’. En effet, I'un des aspects de
Jeésus Fils du Pere est libéré ce jour 1a (de la prison corporelle), tandis qu'un autre est
crucifié (sa nature humaine, identification au complexe corps-mental) : « La cause de mon
adversite ne doit étre imputée a personne, si ce n'est a l'inconstant Mercure qui,
par son indifférence et par sa négligence, m'inflige ce mal. C'est pourquoi je
vous prie ensemble de prendre sur lui vengeance de mon malheur et comme il
est déja en prison de l'y tuer et retenir jusqu'a la putréfaction et que ne lui soit
plus trouvée une goutte de sang »'. « Il rendit l'esprit »".

1 Nisargadatta Maharaj, Ni ceci ni cela, éditions Les Deux Océans, 1986, p. 29.

2 Jacques Lacan, Séminaire II, éditions du Seuil, 1978, p. 52, 59.

3 Evangile de Barnabé CCXVL

4 D'aprés Epiphane, cité dans : André Wautier, Simon le Mage et le Séthianisme, éditions Ganesha, 1997, p. 57.
5 Dans : André Wautier, Textes fondamentaux du Séthianisme christianisé, éditions Ganesha, 1989, p. 83.

6 Coran IV-156.

7 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 90.

8 Jean XIX-30.
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- XIX - Crucifixion.

Lors des prémices de la crucifixion, Jésus est battu de verges, puis : « Ils
lui oterent ses vétements, et le couvrirent d'un manteau écarlate. lls tresserent
une couronne d'épines, qu'ils poserent sur sa téte, et ils lui mirent un roseau
dans la main droite ; puis, s'agenouillant devant lui, ils le raillaient, en disant :
Salut, roi des Juifs » . Dans Marc on le couvre de pourpre’, qui n'est pas tout a
fait le méme rouge ; en outre, ce dernier mot est souligné par les alchimistes :
« Le "pourpre” venu du latin "purpura”, qui est le rouge foncé ; en alchimie du
Verbe, le "pur du pur", m0p mopdc, "pur puros”, c'est-a-dire le "feu du feu" »'.
« La Rose de nos Maitres, de couleur pourpre, et le sang rouge du dragon,
décrits par de nombreux auteurs; c'est, de plus, le manteau de pourpre
extréemement feuillu dans notre art, par lequel la Reine de salut est couverte et
duquel tous les métaux pauvres, par la chaleur, peuvent étre enrichis »'. Le
pourpre est la couleur visible extréme du spectre qui, selon Sicile de Héraut :
« De toutes ces six choses et couleurs, on en fait une quand on les méle
ensemble, autant de ['un comme de l'autre, et c'est la septieme, qui en armoiries
de son propre nom se dit pourpre »'. 1l ne s'agit évidemment pas de colorimétrie
mais de symbolisme : « Qui connait la genése prismatique du pourpre ne verra
aucun paradoxe dans le fait que cette couleur contient toutes les autres en
partie [...] Le pourpre, désigne l'arche de la couleur, le point précis ou elles se
reflétent les unes dans les autres »'.

La couronne d'épine préfigure quant a elle « la couronne royale des élus. C'est
elle que l'on voit orner le front du Rédempteur sur les crucifix des XI¢, XII¢ et
XIII¢ siécles »'. « La couronne de l'adeptat vient de celle du "petit roi”, du
regulus, laquelle est a pointes et toujours accompagnée du sceptre, ainsi que de
la clef dévolue au "vitriol philosophique"»'. Le vitriol philosophique est un

! Matthieu XXI1-28 & 29.

2 Marc XV-20.

3 Altus, Eugeéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 120.

4 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 125.
3 Sicile de Héraut, dans : Claude Frangois Menestrier, L'Art du blason justifié, 1.

6 Johann Wolfgang von Goethe, Traité des couleurs.

7 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, I p. 185.

8 Ibid. I p. 54.
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synonyme du lion vert, du loup vert, de 'ouvert ou du livre ouvert : « Le lion de
la tribu de Juda, le rejeton de David, a vaincu pour ouvrir le livre et ses sept
sceaux »' . « Ce lion vainqueur de la tribu de Juda, lequel seul délie et ouvre le
Livre de la régénération, scellé aux sept sceaux dans chacun des Fideles. De
sorte qu'en lui nait cet Agneau qui, des le commencement, fiit sacrifie, qui seul
est le Seigneur des Seigneurs, et qui attache le vieil Adam a la Croix de son
humilité et de sa douceur, et réengendre un nouvel Homme par la semence du
Verbe divin »".

Cette scene n'est qu'une prophétie de ce qui va se produire car « la pourpre
désigne la Pentecéte, féte de la Loi », ainsi que la fin de I'GBuvre qui aura bien
lieu ce jour prochain: « La couleur rouge pourprée survient a la matiere
lorsqu'elle est parfaitement fixée. Les Philosophes ['ont aussi appelée
"Pourpre"”, "Rubis", "Phénix" lorsqu'elle est dans cet état ». De méme, le
roseau, tout en préfigurant le sceptre divin, est presque un homonyme de la rose
pourpre qui fleurit sur la croix’, d'ou la confrérie des Rose-Croix tire son nom,
mais aussi de la rosée, symbole entre autres de 'esprit du Christ qui redescendra
sur Terre dans le tombeau : « Aussi, Thomas Corneille ne nous surprend-il pas
lorsqu'il assure qu'on appelait les grands maitres de la Rose-Croix "Freres de
la Rosée-Cuite"” ». Clest de cet événement dont parle Nostradamus dans ses
prophéties (1I-97) : « Romain Pontife garde de t'approcher de la cité que deux
fleuves arrose, ton sang viendra aupres de la cracher, toi et les tiens quand
fleurira la rose ». Les deux fleuves sont les deux liquides qui s'écoule de la
plaie de Jésus apres le coup de lance; la cité en question serait alors la
Jérusalem céleste symbolisée ici par le Graal qui recueille le précieux liquide.
Quant au Romain Pontife, en accord avec la derni¢re devise de la prophétie de
Malachie : Pierre le Romain, c'est sans doute Pierre qui, a I'époque, venait juste
de renier son maitre ; dans le symbolisme alchimique, ce Pierre 1a est aussi le
vieil homme dont Jésus va se dépouiller sur la croix pour revétir 'homme
nouveau’. A l'instar de Moise, qui s'est vu interdire le passage du Jourdain', ce
vieil homme doit rester en arriére sans pouvoir pénétrer le Royaume des Cieux.
Il en allait d'ailleurs de méme d'Adam aprés sa chute : « La chair et le sang
recus d'Adam ne pénétreront pas dans le Royaume de Dieu » . On rappellera
pour conclure que le nom d'Adam (»%) signifie aussi rouge en Hébreu, qu'il est
la racine du nom de la terre Adamah (), et on conclura avec Basile Valentin :

1 Apocalypse V-5.

2 Le Cosmopolite, Nouvelle Lumiére Chimique, éditions Retz, 1976, p. 255.

3 Zohar I1-135a.

4 AL Pernety, Dictionnaire mytho-hermétique, éditions Arche¢ Milano, 1980, p. 398.

5 «De ce que nous avons dit de la croix et de la rose qui en est le centre, ou, plus exactement, le "coeur”, ce ceeur sanglant, radiant et
glorieux du Christ-matiére » (Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, I p. 355).

6 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 138.

7 Colossiens I11-9.

8 Deutéronome I-27.

9 Emmanuel d'Hooghvorst, Le Fil de Pénelope, ¢ditions La Table d'Emeraude, 1998, p. 86 : La Philosophie Subtile de Paracelse.
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« C'est la Rose de nos Maitres, de couleur pourpre, et le sang rouge du dragon,
décrits par de nombreux auteurs ; c'est, de plus, le manteau de pourpre du
supréme Seigneur dans notre art, par lequel la Reine de salut est couverte et
duquel tous les métaux pauvres, par la chaleur, peuvent étre enrichis » . Cette
couleur, a ne pas confondre avec le rouge final de I'(Buvre dont elle n'est qu'une
préfiguration, n'est pour l'instant que celle dun vieux vétement, tandis qu'il
faudrait €tre métaphoriquement nu pour retrouver 1'état d'avant la chute : « Nous
appelons le "Jnani digambara", l'habillé de l'espace, Celui qui est nu, Celui qui
est au-deld de toute apparence »'.

Selon la tradition du chemin de croix, Jésus tombe trois fois en se rendant au
calvaire’ ; le sens symbolique est voisin de celui des trois reniements de Pierre
avant que le coq ne chante’. C'est encore 13 une séparation ou une lutte entre les
deux natures, par exemple entre le coq et I'aigle comme dans Nostradamus (VIII-
4) : « Faiblesse a l'aigle, et force au coq naitra [...] Quand on verra le grand
Coq au cercueil ».

La croix est ensuite portée par Simon de Cyréne, dont on a déja vu qu'il
représentait la matiére encore au stade de la noirceur, signe de putréfaction. Il
faut noter que Cyrene est une nymphe thessalienne qui eut a combattre un lion
et s'unit ensuite a Apollon dans un palais d'or en Lybie, dans la ville qui porte
son nom. Il s'agit donc maintenant de la lutte a mort que vont se livrer les deux
natures, male et femelle, terrestre et céleste, lion vert et lion rouge : « Aprés un
long et rude combat, ils périssent épuisés ; de leur décomposition s'engendre
alors un troisieme corps, héritier de l'énergie vitale et des qualités mixtionnées
de ses parents défunts» . Or la siréne, bienheureuse homonyme de notre
nymphe, n'est-elle pas une parfaite illustration de l'union de deux natures
opposees : « La '"sirene", monstre fabuleux et symbole hermétique, sert a
caracteériser l'union du Soufre naissant, qui est notre "poisson", et du mercure
commun, appelé "vierge", dans le "Mercure philosophique" ou "sel de
sagesse" »'. « L'observateur enthousiaste [..] rapproche l'étre hybride et
fabuleux des deux antagonistes qui, a l'issue de leur rude combat, lui donnent
naissance au sein de l'eau équinoxiale » .

On lui donne ensuite a boire du vin mélé de fiel dans Matthieu’, ou de myrrhe
dans Marc' ; ca n'est pas la méme chose car, contrairement au fiel, la myrrhe

1 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 125.

2 Nisargadatta Maharaj, Je Suis, 73. On peut aussi penser a I'état édénique, dans lequel Adam et Eve étaient nus (Genese 11-25).
3 Léonard de Port-Maurice, Via Crucis, 3™, 7°™ et 9°™ stations.

4 Matthieu XXVI-74.

5 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 94.

6 Ibid. p. 259.

7 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 373.

8 Matthicu XXVII-34.
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servait selon Jacques Duquesne’ a anesthésier le condamné, ce dernier affirmant
que la version de Matthieu servirait seulement a rappeler le Psaume soixante-
neuf : « Ills mettent du fiel dans ma nourriture, et, pour apaiser ma soif, ils
m'abreuvent de vinaigre » . Patrick Calame a réglé le probléme en traduisant le
verset de la Peshitta par: « Du vinaigre mélé d'amertume (fie) ». 1l est
intéressant de préciser que le mot grec qui veut dire fiel, xOANV (kolen), signifie
aussi colere, tandis que 1'hébreu WX (rash) du Psaume LXIX veut aussi dire
personne ou téte ; ca convient assez bien au sens du mot Golgotha et a ce qu'on
en a déja dit au chapitre traitant de 'enfance de Jésus.

L'un des buts de I'Buvre est de débarrasser le chercheur de vérité de son
identification & une personne ou personnalit¢ humaine, une persona comme
disaient les Romains, le mot latin persona désignant le masque de l'acteur qui
jouait dans le théatre antique. Marcel Mauss’ disait que ce sont effectivement
des masques, tradition probablement d'origine étrusque’, qui donnaient a un
individu son identité et son statut d'homme libre, a savoir les masques de ses
ancétres. C'est peut étre la raison pour laquelle les ecclésiastiques de 1'époque
¢taient si peu tolérants: « Si quelqu'un est acteur ou qu'il donne des
représentations thédtrales, qu'il cesse ou qu'on le renvoie (de I'Eglise) » . Ces
masques sont sans doute liés a un autre usage destiné a la méme fin, celui des
noms et des prénoms. Par suite, les Stoiciens d'abord, puis les Chrétiens,
auraient permis a un individu portant nom et prénom de se percevoir lui-méme
en tant que personne morale. La persona aurait ainsi joué historiquement un
role dans l'approfondissement du sentiment d'identité personnelle, qui ne serait
finalement qu'un masque social, comédie que l'individu joue devant ses
semblables et, pour son malheur, a ses propres yeux : « La personne n'est en
réalité que "persona”, masque... La ou il n'y a pas de penseur il n'y a qu'un
canal pour la fonction de penser » . 1l faut donc s'efforcer de réduire le mental a
une fonction, au méme titre que la respiration ou la digestion. Chacun peut
expérimenter combien il est difficile d'xclusivement respirer de fagon
volontaire, il est beaucoup plus simple de laisser les poumons travailler de
maniere automatique ; il en va de méme des fonctions mentales, qui rendent

1 Mare XV-23.

2 Jacques Duquesne, Jésus, éditions J'ai lu, 1996, p. 236. La méme opinion est partagée par : Daniel Rops, Jésus en son temps, Librairie
Arthéme Fayard, 1945, p. 555.

3 Psaumes LXIX-22.

4 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

5 Clest pourquoi les traducteurs du Nouveau Testament en hébreu ont probablement commis une erreur en utilisant M™M7R22 a la place de
U7 (ce qui n'est pas fréquent car ils suivent en général la Peshitta).

6 Marcel Mauss, Sociologie et anthropologie, éditions P.U.F., 1978, p. 350 et suivantes.

7 D'Etrurie, région du centre de I'ltalic.

8 Hippolyte de Rome, La Tradition apostolique, 16. Sont aussi exclus a cette époque : les souteneurs et les prostituées, ceux qui ont des
moeurs sexuelles marginales, ceux qui exercent un métier li¢ aux armes ou qui ont le pouvoir de faire passer des gens par les armes, ceux qui
enseignent les sciences profanes, les artistes qui prennent pour sujet des idoles, les voyants.

9 Jean Klein, Qui Suis-Je, éditions Albin Michel, 1989, p. 24, 93.
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l'existence beaucoup plus difficile lorsqu'elles sont attribuées a une personne
censée les effectuer volontairement.

L'identification a cette persona a d'abord €té acquise lorsqu'Adam est entré dans
la 1éthargie précédant sa séparation d'avec Eve. Ca explique peut-étre pourquoi
Jésus, bien que s'en étant théoriquement débarrassé lors de son Baptéme d'eau
en entrant dans le statut d'Eveillé-pour-soi, veut probablement éviter d'en étre a
nouveau victime, a cause de I'état second provoqué par 1'agent soporifique qu'on
lui propose.

Il est ensuite crucifié entre deux brigands. Dans les Evangiles de Marc et
Matthieu, les malfrats I'injurient tandis que Luc fait de I'un d'eux un repenti,
sans qu'on sache lequel. L'évangile de Nicoméme et Anne-Catherine Emmerich’
sont plus prolixes, en professant que celui qui insulte Jésus se trouve a sa
gauche et s'appelle Gesmas, tandis que le repenti est a droite et se nomme
Dismas’. Cette histoire est sans doute une illustration des sentences de Jésus :
« De deux hommes qui seront dans un champ, l'un sera pris et l'autre laissé »" ;
ainsi que : « Désormais le Fils de I'homme sera assis a la droite de la puissance
de Dieu »'. 11 faut noter pour conclure que la scéne formée par Jésus et les deux
larrons peut évoquer 1'image de Lucifer a la fin de 1'Enfer de Dante ; il y est en
effet décrit avec trois tétes ayant chacune une couleur différente : celle de
gauche est noire, celle de droite est blanche et celle du centre est rouge,
représentation des trois couleurs alchimiques. C'est ce qui arrive sur le
Golgotha : la partie terrestre de I'(BEuvre (le corps), noire, est laissée en terre tandis
que la partie céleste (I'esprit) monte au Ciel et que le principe intermédiaire (1'ame)
ouvre les prisons des Enfers. L'Esprit redescend ensuite des Cieux pour
réintégrer le corps glorifié : « Notre vieil homme a été crucifié afin que le corps
du péché fiit détruit »'. « Le corps [...] est semé corps animal, il ressuscite corps
spirituel »'. « C'est pourquoi la chair est double : I'Adamique qui ne sert a rien,
et l'Esprit du saint qui fait la chair vive : celui-ci, en effet, s'incarne d'en haut et
cette incarnation est cause de son retour au ciel a travers nous [..] Le corps
mortel ne sait rien, c'est seulement le corps éternel qui sait; il a la
connaissance de Dieu son Seigneur» . « L'homme animal ne recoit pas les
choses de ['Esprit de Dieu, car elles sont une folie pour lui [..] L'homme
spirituel, au contraire, juge de tout, et il n'est lui-méme jugé par personne » .

1 Matthieu XXVII-38.
2 Visions d'Anne-Catherine Emmerich, éditions Pierre Téqui, 1995, T. Il p. 279.

31s sont parfois nommés Zoathan et Chammatha, Titus et Dumachus, ou encore Moab et Zandi (Daniel Rops, Jésus en son temps, Librairie
Arthéme Fayard, 1945, p. 561).

4 Matthieu XXIV-40, Luc XVII-36.

> Lue XXII-69.

6 Romains VI-6.

71 Corinthiens XV-44.

8 Emmanuel d'Hooghvorst, Le Fil de Pénelope, ¢éditions La Table d'Emeraude, 1998, p. 88 : La Philosophie Subtile de Paracelse.
9 1 Corinthiens II-14.
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On peut maintenant considérer les paroles de Jésus sur la croix, en les citant
dans le méme ordre que L.H. Dowling' ou Hegel” :

« Pére pardonne-leur car ils ne savent pas ce qu'ils font » .

Au brigand repenti : « Je te le dis en verite, aujourd'hui tu seras avec moi dans
le Paradis »'.

A Marie : « Femme voila ton fils » ; a Jean : « Voild ta mére » .

« Eli, Eli, lama sabachtani »'. « Eloi, Eloi, lama sabachtani » .

« J'ai soif »". « Tout est accompli » .

« Pere, je remets mon esprit entre tes mains »

Les paroles suivantes de Jésus ont ét¢ a la base d'un chapitre de la théologie
mariale : « Jésus, voyant sa mere, et aupres d'elle le disciple qu'il aimait, dit a
sa meére : Femme, voild ton fils. Puis il dit au disciple : Voila ta mére»'. 1l
aurait ainsi initié le dogme de Marie Mére des baptisés et de I'Eglise, que
quelques mystiques ont généralisé en : « La Mére de tous les vivants »". Ce titre
était au départ celui d'Eve : « Adam donna a sa femme le nom d'Eve : car elle a
été la mére de tous les vivants»' ; il est aussi parfois donné a 1'Eglise :
«L 'Eglise, véritable Mére des vivants »" (ce qui ferait de Marie la grand-mére des vivants
et parait plutdt incongru). Eve aurait perdu ce statut aprés le péché originel, devenant
désormais : « La meére des mourants »" . En reprenant le symbolisme du chapitre
sur les cinq personnages, la femme désigne 1'dme qui peut ou non devenir
enceinte du Verbe. Eve représente donc ci-dessus 1'ame prise dans le péché
originel, a savoir le sujet du langage qui se prend pour le centre de 1'étre et n'est
destiné qu'a mourir, et Marie 'Ame divine immaculée, la reine du Ciel,
immortelle. C'est dans cette Ame divine que vient loger le Saint-Esprit,
permettant de la nommer quasi incarnation du Saint-Esprit ‘. Quasi parce que
le Saint Esprit vient y forger le Corps destiné a recevoir 1'Incarnation en tant que
Fils ; il remonte ensuite aux Cieux lorsque le Christ rend ['Esprit, avant de

:H Dowling, L'Evangile du Verseau, éditions Leymarie, 1983, p. 265.
2G.WFE. Hegel, Vie de Jésus, éditions D'Aujourd'hui, 1928, p. 156.
3 Luc XXIII-34.

4 Luc XXII1-43.

3 Jean XIX-26.

6 Matthicu XXVII-46.

7 Marc XV-34,

8 Jean XIX-28.

9 Jean XIX-30.

10 Luc XX111-46.

11 Jean XIX-26 & 27.

12 Jean de Ford, Sermons sur le Cantique des Cantiques, 70-5.

13 Genese 11-20.

14 Tertullien, De I'ame, XLIIL

1S Guerric d'Igny, Premier sermon pour I'Assomption.

16 pare Maximilien Marie (Rajmund) Kolbe.
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redescendre ensuite poursuivre I'Buvre multiplicative. Le fait de prendre le
Pére, le Fils et le Saint-Esprit pour trois dieux autonomes est une hérésie ;
méme la doctrine trinitaire catholique ne va pas jusqu'a prétendre que chacun
d'entre eux pourrait exister seul avec un statut de dieu car ils sont inséparables.
La doctrine Unitaire est plus proche du point de vue développé ici, qui n'est
pourtant pas incompatible avec la Trinitaire ni avec I'Arianisme, car tout ceci
n'est qu'une simulation dans laquelle joue la Conscience unique (ou elle incarne tous
les rdles, du plus insignifiant jusqu'au plus prestigieux). Etant donné que la qualité partagée
par les Personnes de la Trinité est la consubstantialité', on pourrait dire que la
Conscience unique fournit la Substance en question ou bien, comme il n'y a rien
en elle qui puisse étre distingué d'autre chose, elle 'EST. Ceci rejoint en partie
la Peshitta, ou ce détail est absent du texte grec: « Le Pere a la vie en sa
substance, ainsi il a donne a son Fils d'avoir la vie en sa substance »". Patrick
Calame précise que le mot substance est ici traduit de : « Qenoumd (p1nm). Ce
mot signifie "hypostase”, "personne”, "substance"»'. Ca n'empéche pas le
verset traduit du grec d'étre quand méme juste : « Comme le Pere a la vie en lui-
méme (toutd (éauto), latin : in semetipso), ainsi il a donné au Fils d'avoir la vie en lui-
méme ». La Conscience unique originelle est non manifestée et non consciente
d'elle-méme ; elle ne se manifeste donc pas felle quelle mais comme Dieu
précédant le Pere, a savoir la Conscience unique réveillée. Le Pére vient quand
elle prend conscience de soi dans le Fils', qui s'en trouve simultanément
engendré, des deux procédant 1'Esprit qui les unit: un seul Esprit pour deux
Personnes ; I'Esprit est parfois assimilé a la Sagesse telle qu'on 1'a évoquée dans
le chapitre sur les résurrections préliminaires, ou l'on a précisé qu'elle n'avait
pas €té créée mais « acquise », au méme sens que « procédant ». Alors, on peut
toujours jouer avec les mots : Unitaire, Trinitaire, Arien, voire refuser la notion
de Trinité ; ¢a ne change rien a la réalité¢ des choses qui consiste a ce que ces
Personnes ne soient que des moyens de manifester le simulateur, dans lequel la
Conscience va pouvoir jouer son scénario, avant de retourner a son sommeil
profond lorsque tout sera accompli. C'est un simple spectacle, et il ne vaut donc
pas la peine de s'étriper au nom des mots.

Le symbolisme marial vient prendre sa place dans ce théatre ; on est une
nouvelle fois libre de l'accepter ou non, comme on peut ou non refuser les
Apocryphes, la 1égende de Marthe et Marie-Madeleine en Provence, du Graal,
I'Alchimie ou les Mythologies diverses. Ces différentes théses décrivent toutes
le Grand-(Euvre avec des vocabulaires adaptés ; la Pentecote qui va suivre
I'Ascension permettra aux disciples de parler toutes les langues, c'est-a-dire

LEn appliquant ce dogme a la division en éléments du chapitre sur , il y a nécessairement dans le réel continuité de substance de la terre au
feu. Ce n'est que la perception et la parole qui les divisent en parties : terre-boue-eau-brouillard-air-rouah_kadim-feu (le rouah kadim est le vent
d'est, explicité plus loin).

2 Jean V-26.
3 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

4 Par désir de se connaitre selon Karl Renz : « Cette comédie ou tragédie divine est bien ce désir, cette passion de se
connaitre soi-méme » (Le Tao radical, 28).
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d'assembler toutes ces disciplines en une seule, le contraire de la tour de Babel :
« Ainsi, et sensiblement, pour l'hermétiste, les arcanes de la science universelle
sont-ils moins obscurément exposés sous les allégories merveilleuses des
mythologies, en particulier de celle qui nous est venue de I'Egypte et de la
Greéce antiques. A cette mine inépuisable que nous offre la Fable, il faut ajouter
le domaine, non moins immense et riche, du Nouveau Testament, des
apocryphes  bibliques, évangéliques, et de [antiquit¢ paienne, de
I'hagiographie, des légendes et du folklore». De ce point de vue, Marie
représente 1'Ame divine qui permet a la Trinité d'apparaitre sur Terre en
incarnant le Fils dans une nature humaine. Elle devient ainsi Médiatrice entre
I'humanité et le Fils, lui-méme Médiateur entre la Terre et le Ciel. Elle
appartient pourtant au Ciel, dont elle est la Reine, car sur Terre ne transparait
que I'ame individuelle, le sujet du langage, symbolisée par la Vierge noire (avant
fécondation).

L'association de Jean et Marie comme meére et fils évoque par ailleurs une
conjonction alchimique du méme modéle que celles qui ont été exposées au
chapitre traitant de la décapitation de Jean, dans lequel on a vu en plus que les
unions destinées a engendrer la Pierre Philosophale seraient incestueuses si on
les prenait au pied de la lettre : « L'homme doit naitre une seconde fois de la
Vierge et non de la femme, par l'eau et par l'esprit »".

La phrase, déclamée par Jésus en araméen, qui reprend le texte du Psaume
vingt-deux : 31210 1% "ON "SR (Eli Eli lama azabuani), est traduite par: « Mon
Dieu, mon Dieu, pourquoi m'as-tu abandonné »'. L'évangile apocryphe de
Pierre dit: « Ma force, 6 force, tu m'as abandonné », tandis que Dowling
affirme : « O Soleil ! O Soleil ! Pourquoi m'as-tu abandonné ? » . Le sens est le
méme sur le plan symbolique, c'est une séparation alchimique ou, privée de ses
forces vives, la partie terrestre de la pierre est destinée a mourir.

Jésus réclame ensuite a boire et on lui donne du vinaigre. Le théme de la
maticre assoiffée, ainsi que le symbole du vinaigre, reviennent souvent dans les
ouvrages alchimiques : « Vinaigre dis-je, pénétratif et instrument conduisant
l'or et l'argent’ a la putréfaction, résolution et réduction en leur premiére
matiére. C'est l'unique agent en ce monde pour cet art»'. 11 est écrit dans
I'Aquarium des Sages : « Au mont des Oliviers et sur la Croix, roti par le feu de

1 Eugéne Canseliet, Alchimie - Etudes diverses de Symbolisme hermétique et de pratique Philosophale.
2 Emmanuel d'Hooghvorst, Le Fil de Pénelope, ¢ditions La Table d'Emeraude, 1998, p. 89 : La Philosophie Subtile de Paracelse.

3 Le frére Bernard-Maric remarque que le texte de I'Evangile de Marc (XV-34) est plus proche de l'araméen que celui de Matthieu (XXVII-46)
qui, lui, est davantage en rapport avec 'hébreu du Psaume.

4 Psaumes XXI1-2.

5 0n retrouve cette version : « Hélios, Hélios pourquoi m'as-tu abandonné », dans : Alain Desgris, Jésus et la gnose templicre, Guy
Trédaniel éditions de la Maisnie, 1996, p. 198.

0 Le male et la femelle, le terrestre et le céleste, le corps et I'ame...

7 Le secret livre du trés ancien Philosophe Artéphius, éditions La Table d'Emeraude, 1995, p. 8.
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la colere divine, il se plaignit d'étre complétement abandonné par son Pere
celeste. Mais pourtant, il fiit toujours restaurée et fortifie, comme imprégné et
humecté apreés avoir bu le divin Nectar »'; ce qui lie la crucifixion a l'opération
alchimique appelée calcination’, qui est plutdt ici un desséchement, a savoir une
cuisson a l'air chaud et non directement au feu. Il s'agit probablement du
principe appelé vent de ['est dans le livre de I'Exode (X1v-21), celui qui a servi a
séparer la mer rouge ; I'expression hébraique correspondante est rouah kadim
@©p ™), dont le role desséchant est attesté dans d'autres passages, comme :
« Ephraim a beau étre fertile au milieu de ses fréres, le vent d'est viendra, le
vent de I'Eternel s'élévera du désert, desséchera ses sources, tarira ses
fontaines »'. Le mot rouah est le méme qui est utilisé dans la Genése pour
désigner I'Esprit de Dieu ; quand on sait qu'en plus certains mots voisins de
kadim, avec la méme racine TP, vont dans le sens des événements de la
crucifixion, comme : TP (percé), TP (briler), €t méme TP ou WP qui
signifient saint (complément du souffle rouah pour en faire saint-rouah (le Saint-Esprit)).
Connaissant par ailleurs le sens de 1'humour divin, il n'est pas non plus étonnant
que le liquide 1i¢ au détachement matériel soit l'acide a(s)cétique ; surtout
sachant que les ascetes chrétiens vivaient dans le désert.

Albert le Grand affirme a coté de ca que : « Notre Terre seche a une grande
soif, lorsqu'elle a commencé a boire, elle boit jusqu'a la lie»'. Ce qui est
toutefois tempéré par Cyliani: « L'arbre philosophique demande a étre de
temps en temps brilé par le Soleil et puis rafraichi par l'eau. 1l faut donc
alterner le sec et I'humide, afin de hdter la putréfaction » . Cyliani dit encore
qu'on calcine la matiere avec le feu secret ; la crucifixion symbolique s'étalerait
ainsi dans la vie de l'alchimiste sur une période bien plus longue que les
quelques heures du supplice de Jésus, faisant se succéder les périodes de
souffrance et de soulagement. Ainsi, ce feu secret ne serait autre que l'action
occulte de la destinée qui pousserait le chercheur spirituel dans ses derniers
retranchements, avant qu'il cesse enfin de s'identifier au complexe corps-mental
et se libere du péché originel.

Le feu secret est par ailleurs 1'un des nombreux frucs des alchimistes : « Le mot
"truc"” viendrait de Tpuyw — trukho — "frapper" et "tour de passe-passe".
Mais Tpuyw signifie surtout "user par le frottement”, "épuiser", "fatiguer",
"harceler", "tourmenter". On peut donc dégager de ces deux vocables, toutes
les idees qui décident le choix du feu secret, qui en déterminent le mode
d'utilisation et d'activité sur la matiere philosophale. C'est en tourmentant

1 L'Aquarium des Sages, éditions La Table d'Emeraude, 1989, p. 74.

2 « La calcination consiste en la pulvérisation et la réduction de la matiére en cendres par le feu. Ainsi se produit une épuration de la
matiére. D'une maniére générale, cette opération permet de séparer le fixe du volatil, le corps de I'dme » (Caspar Hartung vom Hoff, Le petit
livre sur I'Art, éditions Berg International, 1989, p. 76).

3 Osée XIII-15 ; autres versets dans lesquels le vent d'est a le méme role : Genése XLI-6, Genése XLI-23, Genése XLI-27, Ezéchiel XVII-10,
Ezéchiel XIX-12, Jonas IV-8.

4 Albert le Grand, Le composé des composés, éditions Arché Milano, 1974, p. 87.
5 Cyliani, Hermeés dévoilé, éditions Traditionnelles, 1982, p. 39.
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celle-ci que le feu la desséche, la calcine et la scorifie » . Il semblerait donc que
les hasards de l'existence soient au service du processus alchimique, ce qui
apporterait de 1'eau au moulin de ceux qui pensent que tout est écrit dans le livre
de la destinée : « Dieu [...] qui connaissez les choses avant qu'elles ne soient |...]
qui avez prédestinés de toute éternité la race des justes » . Ce pourrait étre aussi
une interprétation possible du verset de saint Paul : «Jusqu'a ce jour, la
création toute entiére soupire et souffie les douleurs de l'enfantement » .

Certains alchimistes appellent parfois cette opération la sublimation : « Dans la
Sublimation de l'art, le "corps" est fait "esprit”, par l'aide de la "chaleur du
sujet introduite” dans le sujet»'. Certains, comme Ripley, affirment qu'il y a
plusieurs sublimations, appelées aussi les aigles : « C'est au sortir des aigles ou
sublimations, que naitra le lion rouge» . 11 s'agit a n'en pas douter de la
succession des moments de cuisson et d'apaisement. En utilisant la terminologie
de Jacques le Tesson, on alterne ici les sublimations et les distillations :
« Sublimation philosophique s'entend de faire monter la matiere pesante et fixe
qui demeure au centre de ladite matiere en haut en cuisant ; et distiller n'est
que faire tomber en bas ce qui est monté au ciel »'. Ce nouveau mot a en outre
une résonance plus forte que le précédent dans le sens ou, bien qu'issu de la
chimie ou il désigne le passage direct de I'état solide a I'état gazeux, il a une
correspondance en psychanalyse : « La formule la plus générale que je vous
donne de la sublimation est celle-ci : elle éleve un objet a la dignité de la
Chose » . Selon le Petit Robert, la sublimation est la « transformation des
pulsions inacceptables, occasionnant des conflits intérieurs, en valeurs
socialement reconnues ». Lacan ajoute : « La sublimation est aussi satisfaction
de la pulsion »' ; et : « Sublimez tout ce que vous voudrez, il faut le payer avec
quelque chose. Ce quelque chose s'appelle la jouissance. Cette opération
mystique, je la paie avec une livre de chair» . « Or, "jouir" est situé dans ce
que l'on savoure et "sens", et non dans ce que l'on sait »'. « Comme je jouis, je
souffre» . 11 s'agit donc de transformer des instincts terrestres en les
spiritualisant, ce qui cause au passage la perte de I'innocence animale et a des

1 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, I p. 37.

2 Hippolyte de Rome, La Tradition apostolique, 3. Si Dieu est omniscient et qu'il connait l'avenir par avance, alors tout est prédéterminé :
«1l leur a donné plus ou moins de durée, selon la modulation qu'il a congue d'avance dans sa prescience éternelle. La chute de la feuille
d'un arbre et la chute d'un cheveu de notre téte appartiennent a cet ordre merveilleux » (Lettre 162 de saint Augustin, selon : Poujoulat, Histoire de
saint Augustin).

3 Romains VITI-22.

4 Note de Bernard Bicbel dans : George Ripley, Les douze portes d'Alchimie, Guy Trédaniel éditions de la Maisnie, 1979, p. 91.
5 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éd. Pauvert, 1972, p. 242.

6 Jacques Le Tesson, L'Guvre du Lion Verd, Librairie de Médicis, 1978, p. 50.

7 Jacques Lacan, Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 133.

8 Jacques Lacan, Séminaire XI, éditions du Seuil, 1973, XIII-3.

9 Jacques Lacan, Séminaire VII, éditions du Seuil, 1986, p. 371.

10 jan van Ruusbroec, Les noces spirituelles 2.2235.

11 Cierge peint a Cimiez, cité dans : Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 206.
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conséquences non négligeables au niveau de la sexualité humaine, ne serait-ce
que la connaissance du lien entre le sexe et la mort. On n'est donc plus étonné
que Jésus ait vécu la Transfiguration, qui est une sublimation, juste apres avoir
annoncé sa mort pour la premicre fois ; de méme lors de la crucifixion, son
esprit est sublimé par le desséchement de son corps physique. Il n'est pas
¢tonnant non plus que de nombreux religieux renoncent a la sexualité, espérant
vivre ainsi une sorte de sublimation spirituelle, ce qui n'est malheureusement
pour eux pas aussi simple. Il y a effectivement une différence de taille entre
rejeter le sexe et ne pas en étre perturbé ; la seconde proposition n'y voit rien
d'impur et n'interdit pas les relations sexuelles. Cette méme subtilité se retrouve
dans les positions de 1'athée et de 1'agnostique : croire a l'inexistence de Dieu est
un acte de foi qui n'admet pas plus de preuve matérielle que 1'opinion inverse ;
I'agnostique a au moins 1'honnéteté d'admettre son ignorance. Il est de toute
maniere impossible de connaitre la réponse a la question de l'existence de Dieu
si on ne sait rien sur la nature réelle de la conscience humaine. Par exemple, le
fait d'avoir le centre du langage et la majorité des perceptions au niveau de la
téte, y compris celles des pensées, prouve-t-il pour autant que la conscience
serait matériellement située dans le crane ? Etant donné que la conscience existe
toujours lorsque la pensée est au repos, les maitres de méditation pouvant en
attester, qu'est-ce qui les différencie ? Autre question pertinente : La conscience
continue-t-elle d'exister lorsque la mémoire ne fonctionne pas ? Personne ne
peut imaginer une seconde ne pas posséder de conscience pendant le sommeil
profond, mais quelle preuve en a-t-on ?

On en arrive ainsi a la derniére phrase de Jésus sur la croix : « Pere, je remets
mon esprit entre tes mains », paraphrase du Psaume XXXI-6 : « Je remets mon
esprit entre tes mains ; Tu me délivreras, Eternel, Dieu de vérité ! » L'esprit de
Jésus qui se sépare du corps est-il masculin ou féminin ? Il existe a ce propos un
verset intéressant dans 1'évangile des Egyptiens, cité par Clément d'Alexandrie
dans les Stromates : « 4 la question de Salomé sur le moment out serait connu ce
dont elle s'était enquise, le Seigneur répondit : "Quand vous foulerez aux pieds
le vétement de la honte et quand ceux qui sont deux deviendront un seul, que le
madle avec la femelle ne sera ni mdle ni femelle"»'. Dans 'état animal, le
langage n'existant pas, l'individu n'a pas conscience d'étre male ou femelle,
contrairement a I'humain. Il s'ensuivrait un troisiéme €tat participant des deux
précédents : étre conscient de soi sans se prendre pour un individu sexué. On a
affaire 1a a un étre parlant qui aurait échappé a l'identification au sujet signifiant
par le franchissement du mur du langage. On conclura avec Michael Maier :
« Nous proclamons ici avec ['unanimité des auteurs que sous Adonis on entend

! Voir aussi I'évangile de Thomas, logion 114-9.
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le soleil' philosophique. D'oi ces petits vers : "Et tout n'est qu'une méme chose,
Dionysos, Soleil, Adonis". Et Orphée : "Toi qui jouis de nom divers, Adonis,
Pere des germes, et a la fois gargon et jeune fille". Tout cela ne doit s'entendre
en aucune maniere du Soleil céleste, mais du soleil philosophique. Celui-ci en
effet exprime l'un et l'autre sexe, mais non celui-la. Ainsi ils attribuent a
Dionysos et au Soleil les mémes propriétés qu'a Adonis et inversement, de
méme qu'a Osiris. Adonis est tué par un sanglier, c'est-a-dire par le vinaigre
tres aigre ou eau dissolvante dont les dents féroces et foudroyantes enserrent
Adonis »’. L'union alchimique du male et de la femelle engendre donc le soleil
philosophique androgyne, destiné ensuite a mourir sous l'action combinée du
vinaigre et des clous de la Passion.

L'inscription du titulus posé sur la croix est I.N.R.I., abréviation de lesus
Nazarenus Rex Iudaeorum, qu'on ne trouve telle quelle que dans la Vulgate en
Jean XIX-19 (en grec ce serait IN.B.L) ; c'est aussi la qu'on ajoute qu'elle a été écrite
en hébreu, en grec et en latin’. On la traduit habituellement par: Jésus le
Nazaréen Roi des Juifs, mais il y a une polémique (déja évoquée dans le chapitre sur les
noces) sur le vrai sens du mot Nazarenus (grec: Nalwpoioc, Nazoréen; occitan :
Nazireus), qui désignerait un homme qui se consacre a Dieu dans 1'Ancien
Testament, ou qui voudrait dire issu de Nazareth selon Matthieu 11-23°, ou
encore qui pourrait étre un membre d'une certaine secte d'aprés Actes XXIV-5.

Les alchimistes ont transformé ces initiales en Igne Natura Renovatur Integra
(la Nature entiére se renouvelle par le feu) : « Car c'est a l'aide du feu et dans le feu
méme que notre hemisphere sera bientot éprouvé. Et de méme qu'on sépare, a
l'aide du feu, l'or des métaux impurs, de méme, dit [ 'Ecriture, les bons seront
séparés des méchants au grand jour du Jugement »'. La séparation du corps et
de I'esprit de Jésus a lieu a ce moment 1a, sous la chaleur de la crucifixion. Par
ailleurs : « Depuis la sixieme heure jusqu'a la neuvieme, il y eut des ténéebres
sur toute la Terre »'. Les Actes de Pilate (x1-2) complétent par : « I y a eu une
eclipse de Soleil. Nous en avons ['habitude ». Dans la mythologie, c'est Apollon
et Artémis qui ont dus étre mis au monde a l'abri de la lumieére du Soleil,
phénomeéne qu'on peut associer a la remarque suivante de Canseliet: « Le
prisme philosophal se développe dans le noir, au sein de ces "ténebres
cimmériennes”, dont la Nature et, apres elle, les Adeptes ont recouvert le secret
de la grande "Harmonie" et celui de la naturelle "Création” »'. Toujours dans

LA mettre en rapport avec '« Hélios, Hélios pourquoi m'as-tu abandonné », ainsi qu'avec ces vers d'Angelus Silesius : « Jéhovah est le
soleil qui illumine mon dme, la ravit» (Le pélerin chérubinique, 1-113), ou encore : « Le Christ, soleil glorieux et clarté divine » (Jan van
Ruusbroec, Les noces spirituelles 2.2112).

2 Michael Maier, Atalante fugitive, éditions Dervy, 1997, p. 302.

3 Jean XIX-20.

4 « Nazareth, une bourgade inexistante avant le | Ve siecle » (Raotil Vaneigem, Les hérésies, éditions P.U.F., Que sais-je, 1994, p. 22).
5 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 216.

6 Matthicu XXVII-45.

7 Eugene Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 367.
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le méme esprit, n'importe quel enfant croit naturellement dans I'obscurité¢ du
ventre maternel, ou encore : « Si le grain de blé qui est tombé en terre ne meurt,
il reste seul; mais, s'il meurt, il porte beaucoup de fruits » . Cette derniére
image est plus parlante car l'esprit de Jésus doit quitter la Terre pour que la
transformation s'opere dans les ténébres de la tombe, avec pour but final la
descente de 1'Esprit-Saint pendant la Pentecote : « Si je ne m'en vais pas, le
consolateur ne viendra pas vers vous... Quand le consolateur sera venu, l'Esprit
de Vérité, il vous conduira dans toute la vérité » .

Les soldats tirent au sort la tunique de Jésus’; il s'agit 13 d'un jeu que les
alchimistes nomment jeu d'enfant : « Les pénibles "travaux d'Hercule" achevés,
son labeur se réduit au "ludus puerorum", "jeu des enfants", des textes, c'est-a-
dire l'entretien du feu »'. Eugéne Canseliet cite un certain Rosinus qui aurait
affirmé : « En quoi est manifeste l'accomplissement du premier ceuvre, lequel,
selon Socrate, n'est rien d'autre, si ce n'est ceuvre des femmes, savoir . cuire, et
Jjeu d'enfants, savoir : obéissance et loisir » . 1l nous en donne ailleurs une bien
plus belle description, déduite d'une gravure : « Un enfant nu, plus fort, le dos
protége d'un ample tissu, est assis aupres d'une petite table, et faisant passer, a
travers ses lentilles, le rayon solaire, qui entre par la fenétre béante, s'amuse a
enflammer, sur le dallage, des morceaux de bois disposés en croix »’'. On
retrouve la le symbole de la croix brilante. Ceci est comparable a une femme en
couche : il lui suffit théoriquement d'accompagner les contractions utérines afin
de guider I'enfant vers la sortie ; mais ce n'est pas aussi simple car on ne peut
pas faire abstraction de la douleur qui accompagne le processus. Pourtant,
lorsque l'enfant parait, la douleur disparait d'un coup ; la suite est un jeu
d'enfant. De méme, lorsque la condition humaine devient insupportable a
Bouddha, il est prét a mourir ; il lui suffit alors de rester tranquillement assis au
pied d'un arbre et de laisser le temps s'écouler. Mais n'importe qui ne peut pas
obtenir I'Eveil du Bouddha en restant assis, aussi longtemps soit-il, au pied d'un
arbre (ce qui ressemble aux quarante jours de Jésus dans le désert). Il est nécessaire que le
sujet ait préalablement atteint la bonne disposition d'esprit, tout comme il
n'aurait pas fallu crucifier Jésus trois ans auparavant, ou comme un enfant ne
peut pas naitre au troisieme mois de grossesse. Toute cette opération nécessite
d'obéir aux lois naturelles, tout en n'étant qu'un jeu que Dieu met en ceuvre pour
se retrouver lui-méme dans la création : « La vie n'a pas de commencement ni
fin. La vraie vie est jeu, joie sans objet... Le désir devant étre révélé et dissimule
constitue la Danse cosmique, le jeu sans motif pour la joie de jouer... L'essence

! Jean X11-24.

2 Jean XVI-7 4 13.

3 Jean XIX-24.

4 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 159.
5 Eugene Canseliet, Deux logis alchimiques, éditions J.-C. Bailly, 1998, p. 205.

6 Eugene Canseliet, L'Alchimie expliquée sur ses Textes classiques, éditions Pauvert, 1972, p. 270.
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de la pensée est ce jeu divin » . « C'est son plaisir de jouer comme il fait. Tout
est Lui, il joue sous d'innombrables formes et facons » . « Tout ceci est un jeu
que s'offie le Divin »'. Méme le langage humain s'acquiert par le jeu : « L'enfant
commence a jouer avec l'objet, plus exactement, avec le seul fait de sa présence
et de son absence. C'est quand l'objet est la qu'il le chasse, et quand il n'est pas
la qu'il l'appelle. Par ces premiers jeux, l'objet passe comme naturellement
dans le plan du langage »'. On conclura par ce verset : « Si vous ne devenez
comme les petits enfants, vous n'entrerez pas dans le Royaume des cieux » .
« Un enfant est en constante découverte, il vit dans l'instant. Il ne cherche
Jjamais a tirer profit de rien ; il jouit pleinement de chaque instant »'.

Le corps de Jésus est percé par la lance de Longin” : « Logni (Longin) poussa la
lance et la planta dans le flanc de Jésus. Et il en sortit du sang et de l'eau qui
coula tout le long de la lance jusqu'aux mains de Logni [..] Et Joseph
d'Arimathée prit une sebile dans laquelle il garda du sang, puis il ota la
lance » . 11 n'est pas précisé dans I'Evangile si la lance a touché Jésus au coté
gauche ou au coté droit, bien que certaines traditions prétendent qu'il s'agit du
droit : « Il faut rappeler que, dans la tradition éthiopienne, dans les Actes de
Pilate, dans la liturgie de Chrysostome et ailleurs (Bultmann, L'Histoire de la tradition
synoptique, p. 644), le coup de lance a été donné au coté droit .

C'est suite a ca, selon Dowling, que le voile du temple se déchire, ce qui est
compatible avec les Evangiles de Matthieu et Marc ', mais pas avec celui de Luc
ou cette déchirure se produit juste avant sa mort . L'évangile de Nicodéme et
Anne-Catherine Emmerich prétendent quant a eux que le voile s'est déchiré
avant le coup de lance post-mortem’ (bien quaucun fluide sanguin ne puisse en réalité
s'écouler d'un corps mort, on ne retient toujours que le symbolisme), c€ qui ne contredit aucun
Evangile canonique.

Si on compare cette scene avec celle du rocher d'Horeb : « Tu frapperas le
rocher, et il en sortira de l'eau »", il faut d'abord frapper le rocher avant qu'il se
fende et que 1'eau sorte. Dans le Protévangile de Jacques, le voile du temple est

1 jean Klein, Qui Suis-Je, éditions Albin Michel, 1989, p. 92.

2 gri Anandamayi, Revue Etre, 1976, n° 3 p. 6.

3 Anggélus Silésius, Le Pélerin Chérubinique, 1I-198.

4 Jacques Lacan, Séminaire I, éditions du Seuil, 1975, p. 201.

> Matthieu XVIII-3.

0 Jean Klein, Transmettre la lumiére, éditions du Reli¢, 1993, p. 49.

7 Nom qui viendrait de « AOvym, lonkhe, lance » (Eugéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 254).
8 Jean XIX-34.

9 Evangile de Nicodéme, version d'Antoine de Solmieci.

10 Gerald Messadié, L'Homme qui devint Dieu, Les Sources, Le Livre de Poche, éditions Robert Laffont, 1989, p. 376.
1T Matthieu XXVII-51, Marc XV-38.

12 [uc XX1m1-45.

13 Jean XIX-34.

14 Exode XVII-6.
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tiss¢ par Marie dans la pourpre et 1'écarlate avant la naissance de Jésus ; ce
méme voile se déchire a sa mort comme s'il était le symbole de la vie de Jésus.
Le corps de 'homme est le temple de Dieu’, la peau en est le voile fendu par la
lance, et I'eau vive peut s'en écouler pour abreuver le peuple des saints : « Nous
avons, au moyen du sang de Jésus, une libre entrée dans le sanctuaire par la
route qu'il a inaugurée pour nous au travers du voile, c'est-a-dire de sa
chair »'. On peut comparer cette peau-voile aux vétements dont furent revétus
Adam et Eve a leur sortie du Jardin d'Eden’ : « La chair ne constitue pas
l'homme ; I'homme est a l'intérieur et la chair en forme ['habit »'. En méme
temps, le corps est le rocher qu'il faut fendre, le dragon dont il faut transpercer
le ceeur comme dans la légende de sainte Marthe’, ou encore le serpent que
Cadmus cloue contre un chéne avec sa lance’. Clest aussi ce serpent qui est
représenté dans le livre de Nicolas Flamel, cloué sur la croix a la place occupée
par Jésus' : « Il faut commencer par frapper la pierre, roche ou ruche, qui est
notre matiere premiere, avec l'épée magique du feu secret, afin de déterminer
l'écoulement de cette eau précieuse qu'elle renferme en son sein » . Ce rocher
est ici un représentant de la Terre en tant que Nature : « Alors je remarquai
derriere moi une femme nue qui découvrait sa poitrine blessée d'ou coulait de
l'eau et du sang. Elle prit la parole : "J'ai 6té ma robe ; comment la remettrai-
je ? Je me suis lavé les pieds ; comment les salirai-je a nouveau ? Les veilleurs
qui parcourent la ville m'ont trouvée, m'ont blessée et m'ont arraché mon
voile". Salomon me dit: "Ne crains point, c'est la Nature que tu vois a
découvert” » . « L'alchimiste retire le voile qui enveloppait la balance »".

Le liquide qui s'écoule est double : « Aussitét, il sortit du sang et de l'eau »'. 11
est parfois appelé lait de la Vierge et sang du Christ, tandis que le corps du
Christ est comparé a une fontaine : « Tu dois prendre le sang de ton c6té droit
et le sang du coté gauche de ton épouse, et aussi celui qui a été caché dans le
coeur méme de ton pere et de ta mere, lequel n'est qu'un méme sang, bien qu'il
soit au moins double selon la loi naturelle »". Ce précieux liquide est celui qui
doit étre bu dans 1'Eucharistie ; c'est lui qui redonnera vie au corps mort en le
pénétrant goutte a goutte dans l'obscurité profonde du tombeau. Il est donc

11 Corinthiens I1I-16 & VI-19.

2 Hébreux X-19.

3 Genése I11-21. Voir : Marguerite Harl, La Bible d'Alexandrie, la Genése, éditions du Cerf, 1986, p. 111.
4 Zohar I-20b.

5 Jacques de Voragine, La Légende Dorée, éditions Garnier Flammarion, 1967, t. Il p. 21.

6 Robert Graves, Raphaél Patai, Les Mythes Hébreux, éditions Fayard, 1987, p. 181.

7 Nicolas Flamel, Ecrits Alchimiques, éditions Les Belles Lettres, 1993, reconstitution du fol. 14.

8 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 175.

9 Hadrianus A. Mynsicht, L'age d'or ressuscité.

10 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 125.

11 Jean XIX-34.

12 yoir : Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, [ p. 243.

13 Basile Valentin, Eugéne Canseliet, Les douze Clefs de la Philosophie, éditions de Minuit, 1956, p. 211.
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indissociable du principe de vie et serait ainsi directement 1i¢ a la s€ve qui coule
dans I'Arbre de Vie lui-méme.

Certaines traditions affirment par ailleurs que la croix aurait été fagonnée dans
I'Arbre de Vie' : « En vérité ce bois est taillé de I'Arbre de Vie, puisqu'il porte
un si noble fruit, la vie méme »'. Le corps séché sur la croix est aussi « "/'arbre
sec", hieroglyphe du corps mort et privé d'ame, qu'il lui faudra ressusciter et
animer par son "eau vive" » . Canseliet dit encore : « Le fruit de I'"Arbre de Vie
est la "fontaine de jouvence" des anciens alchimistes, c'est-a-dire la "source
d'eau vive" s'échappant d'entre les racine du "vieux chéne"»'. Par ailleurs :
«La croix est l'hiéroglyphe alchimique du creuset, qu'on nommait jadis
"cruzol”, "crucible" et "croiset". C'est en effet dans le creuset que la matiere
premiere, comme le Christ lui-méme, souffre la passion ; c'est dans le creuset
qu'elle meure pour ressusciter ensuite, purifiée, spiritualisée, déja
transformée »'. Cette méme croix est appelée Parole dans certains textes
apocryphes : « La croix de lumiere est appelée par moi, a cause de vous, tantot
"Logos", tantét "intelligence”, "Christ”... ». « Qu'est-ce que la croix sinon la
Parole Echo de Dieu »'. N'est-ce pas en effet la parole qui est responsable des
souffrances dues aux névroses humaines ? Mais, c'est justement en remontant a
la parole fondatrice d'une névrose qu'on peut la soigner. De méme, c'est en
revivant les paroles qui ont fondé I'ego humain qu'on peut le transcender et,
comme on I'a vu dés le chapitre sur le Verbe, si c'est Hermes qui emprisonne les
beeufs d'Apollon, c'est aussi lui qui les libére et séduit Apollon. Tout un chacun
est crucifié par sa propre parole et doit de ce fait recevoir I'Esprit-Saint, c'est-a-
dire la parole d'un Eveillé dispensée telle la rosée, pour s'en libérer. Le mot
rosée n'est pas neutre non plus car il est 1i¢ aux termes roseau et rose déja
évoqués au début du chapitre ; Michael Maier nous dit d'ailleurs : « C'est ce
sang qui coulant du pied de Vénus dans ses jardins plantés de rosiers, rougit
les roses qui auparavant étaient blanches »'. Cette ressemblance n'a pas
échappé a Canseliet, qui ajoute : « La rose issue des eaux, dont le nom est si
proche de celui de la "rosée" ; l'un et l'autre vocables voisins, par l'assonance,
du grec PQ3IZ, "Rosis", qui signifie "force", "vigueur" et "sante". L'objection
pourrait étre faite, que les substantifs "rose" et "rosée" viennent tous deux des
termes latins "rosa" et "ros"; il n'empéche que, méme dans la langue de
Virgile, I'hermétisme a son mot en l'occurrence, vu que selon Macrobe, "Ros",
genitif "roris", qui signifie la "rosée", était aussi le nom du dieu, "fils de l'Air et

1 jean-Paul Roux, Jésus, Librairie Arthéme Fayard, 1989, p. 389. On a vu que d'autres font la croix en bois d'olivier.
2 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, 11I-34.

3 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 107.

4 Ibid. p. 117.

5 Fulcanelli, Le Mystére des Cathédrales, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1964, p. 59.

6 Actes de Jean, 98.

7 Martyre de Saint-Pierre apotre, 38.

8 Michael Maier, Chansons intellectuelles, éditions J.C. Bailly, 1984, p. 113.
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de la Lune" »', a 'image de Lucifer et Jésus dont on a vu qu'ils étaient tous deux
enfants d'un souffle et d'une vierge. On citera pour conclure le fameux verset
d'Esaie, traduit d'apres la Vulgate : « Cieux, envoyez d'en haut votre rosée ; et
que les nuées fassent descendre le Juste comme une pluie,; que la terre soit
ouverte, et qu'elle germe le Sauveur »’.

Des deux liquides qui s'écoulent de la plaie du Christ, seul le sang est recueilli
dans le Graal, tandis que 1'eau tombe 4 terre et la pénétre : « A l'endroit méme o
Melchisédek exercait le sacerdoce, la ou Abraham offrit l'agneau sur l'autel,
c'est la que fut fixé le bois de la croix. Cet endroit est le centre de la Terre |...]
Comme la croix avait été fixée au-dessus de lui et que le Messie fut percé de la
lance, le sang et l'eau sortirent de son coté et s'écoulerent dans la bouche
d'Adam »’. Selon Francois Lenormant, le nom Adam serait 1ié au mot
Adamante : « Diane, toi qui fléchirais Adamante (&ddunovta) lui-méme et les
ceeurs les plus inflexibles des Enfers» ; lui-méme transformé par les
traducteurs en Rhadamanthe, le maitre des Enfers de Virgile’. Cette eau serait
en conséquence liée a la venue du Christ en Enfer ; en rappelant au passage que,
pour les grecs, 1'Hades est le lieu de repos des ames des défunts qui attendent
leur renaissance.

Celui qui est passé par la croix, méme symboliquement, est dit marqué du tau,
sans doute en rapport avec la lettre grecque « T » du méme nom : « Dieu "nous a
marqués du sceau de la foi dans le Christ". C'est aussi le sceau de la croix.
"Marque au front de la lettre Tau" (Ezéchiel 1X-4) »". C'est aussi sur une croix en
tau que le peintre Orazio Riminaldi a placé le serpent d'airain de Moise :
« Moise fit un serpent d'airain, et le placa sur une perche». 1l y a une
assimilation entre cette lettre et sa correspondante hébraique du méme nom
«DN» car, bien que le graphisme de cette derni¢re ne permette plus son
assimilation a la croix du supplice, on s'intéresse davantage a son rang de
derniere lettre de l'alphabet, ce qui n'est pas le cas du tau grec (sujet abordé dans le
chapitre concernant l'entrée de Jésus dans Jérusalem) : « Innocent Il s'adressa a tous ceux
qui étaient présents a l'ouverture du Concile de Latran. Il parla de la lettre
Tau ; il dit que ce Tau était le signe de "tous ceux qui ont crucifié la chair avec
ses vices et ses concupiscences” (Galates V-24), de tous ceux qui gémissent et
pleurent sur les hommes qui se détournent de Dieu : "On porte ce signe sur le
front si l'on montre en action la force de la croix" »".

1 Altus, Eugeéne Canseliet, L'Alchimie et son Livre Muet, éditions Suger, 1986, p. 94.
2 Esaic XLV-8.

3 La Caverne des Trésors, XLIX-2 a 10.

4 Théocrite, Idylles, 1I-34.

5 Virgile, Enéide, VL.

6 Thomas d'Aquin, Commentaire de la seconde lettre de Paul aux Corinthiens, V-45.
7 Nombres XXI-9 (déja cité a la note 3 du chapitre sur I'entrée dans Jérusalem).

8 Jean-Paul 11, Frangois d'Assise I'homme de la joie parfaite.
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Croix — T (tau grec) — I (tau hébreu) — derniére lettre — w (oméga grec) — azoth'.

« Je suis l'alpha et l'oméga, le commencement et la fin »'. « Je suis l'alpha et
l'oméga, dit le Seigneur Dieu, celui qui est, qui était, et qui vient » . Qui plus
est, la Peshitta rend ces versets par : « Je suis l'aleph et le tau ».

On conclura sur une remarquable symétrie des éveénements liés a la crucifixion :

e La croix porte Jésus sur le
Golgotha.

e Les vétements de Jésus sont
tirés au sort par les soldats
pendant la crucifixion.

e Jésus entre dans Jérusalem
porté par un anon.

e Les gens jettent leurs
vétements devant Jésus sur le
chemin de Jérusalem.

« La croix porte l'inscription :
"Voici le Roi des Juifs".

e Sur le chemin de Jérusalem
les disciples crient "Béni soit
le ro1...".

e Jésus est mis au nombre des
malfaiteurs.

e Judas est un traitre.

e [es sacrificateurs insultent
Jésus sur la croix.

« Jésus insulte les sacrificateurs
dans le temple.

« Barabbas est relaché a la
place de Jésus. (Et, sur le
Golgotha, seul le brigand de
droite accompagne Jésus au
paradis).

e Jésus dit : « De deux 1'un sera
pris et l'autre laissé (Mt.
XXIV-40) ».

 Du parfum est répandu sur la
téte de Jésus par Marie a
Béthanie.

Pilate se lave les mains du

« Il regoit une éponge de
vinaigre sur la croix.

Du c6té percé de Jésus coule
un mélange d'eau et de sang.

sang de Jésus.

Cette symétrie devrait se reproduire a la fin des temps, lorsque : « L'Antéchrist
périra, affirme-t-on, la méme d'oti Notre-Seigneur est remonté aux Cieux » . Et,
comme le corps de I'homme déchu est associé¢ au beeuf, lui-méme en rapport
avec la béte de la terre Béhémoth, la mort du corps sur la croix du Christ est
donc aussi celle de Béhémoth : « Que figure la queue de Béhemoth, sinon

1 Explicité au chapitre concernant l'entrée dans Jérusalem.
2 Apocalypse XXI-6.
3 Apocalypse I-8.

4 Jérome de Stridon, Commentaire sur Daniel.
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l'extrémité du corps de l'ancien ennemi, qui n'est autre que cet homme perdu,
dans lequel il entrera a la fin des siecles, comme dans un vaisseau, qui lui est
propre et qu'on appellera particuliérement I'’Antéchrist » . On se raméne ainsi a
une ancienne tradition géographiquement voisine : « Rappelons que pour les
Mazdéens, apres le combat de la fin des temps le beeuf Hatayos sera sacrifié
"vour la restauration des morts" » .

1 Grégoire le Grand, Morales sur Job, XXXII-VIL.
2 Jean Robin, Seth le dieu maudit, V.
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- XX - Mort.

Le moment du décés de Jésus est exposé de maniere analogue dans les
quatre Evangiles : « L'un d'eux courut prendre une éponge, qu'il remplit de
vinaigre, et, l'ayant fixée a un roseau, il lui donna a boire. Mais les autres
disaient : Laisse, voyons si Elie viendra le sauver. Jésus poussa de nouveau un
grand cri, et rendit l'esprit» . « L'un d'eux courut remplir une éponge de
vinaigre, et, l'ayant fixée a un roseau, il lui donna a boire, en disant : Laissez,
voyons si Elie viendra le descendre. Jésus, ayant poussé un grand cri, expira » .
« Les soldats aussi se moquaient de lui,; s'approchant et lui présentant du
vinaigre [...] Jésus s'écria d'une voix forte : Pere, je remets mon esprit entre tes
mains. Et, en disant ces paroles, il expira » . « Quand Jésus eut pris le vinaigre,
il dit : Tout est accompli. Et, baissant la téte, il rendit l'esprit »'. Seul Luc laisse
un délai entre la prise du vinaigre et la mort ; les trois autres suggereraient
presque un lien de cause a effet entre ces deux événements.

Chacun des Baptémes est marqué par une descente du Saint-Esprit : Il pénétre
l'oreille de Marie avant le Baptéme de terre marquant la naissance de Jésus’ ; il
est incarné par la colombe du Baptéme d'eau’ ; il prend la forme d'une nuée lors
de la Transfiguration qui précéde le Baptéme d'air de la crucifixion’, ou il monte
aux Cieux ; dont il redescendra sous la forme de langues de feu pendant le
Baptéme de feu de la Pentecote’. L'élément du Baptéme est respecté 4 chacune
de ses apparitions : Marie est assimilée a la terre vierge alchimique, la colombe
comme « tout animal est "dans le monde comme de l'eau a l'intérieur de
l'eau” » , une nuée est a l'instar de l'air gazeuse, et les langues sont clairement
faites de feu. Chaque Baptéme est agrémenté d'une Annonciation qui le

! Matthicu XXVII-48  50.
2 Marc XV-36 & 37.

3 Luc XXII-36 & 46.

4 Jean XIX-30.

5 Luc I-35.

6 Matthicu III-16.

7 Marce IX-7.

8 Actes II-3.

9 Georges Bataille, Théorie de la religion, L.
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O 1 .
précede , et comporte un temps de repos qu'on pourrait appeler no man's land
(no man's time serait plus approprié mais moins parlant), suivi d'un genre d'examen de
passage :

® Il y a d'abord sa fécondation par I'ange Gabriel dans l'oreille de Marie qui
tient aussi lieu d'Annonciation : « Il ne fut pas con¢u d'un homme, mais par
l'incarnation du Saint-Esprit qui descendit par l'oreille de la jeune fille a
l'intérieur du glorieux vase de son corps»’. Le no man's land serait la
grossesse. Puis il nait dans une grotte, Baptéme terrestre par lequel tout le
monde passe en voyant le jour. On pourrait ensuite considérer sa circoncision’
comme l'examen de passage, & moins que ce ne soit le massacre des Innocents’
ou le départ en Egypte’. On peut noter a ce propos que, pour échapper au méme
massacre, Jean-Baptiste aurait de son c6té pénétré les ténebres d'une montagne,
ce qui rejoint le méme symbolisme que celui de I'Egypte tel qu'il est exposé ci-
aprés : « Elisabeth, qui avait appris que l'on cherchait Jean, l'emporta et gagna
la montagne, et elle regardait a la ronde ou le dissimuler mais elle n'apercevait
point de cachette. Alors elle se mit a gemir, disant: "Montagne de Dieu,
accueille une mere et son enfant!" Car la frayeur l'empéchait de monter.
Aussitot la montagne se fendit et la regut en son sein, tout en laissant filtrer une
clarté pour elle. Car un ange du Seigneur était avec eux et il les protégeait »'.

Jésus passe ainsi une partie de sa vie en Egypte, pays qui représente a cette
époque le monde matériel terrestre : « L'Egypte est la "terre noire"» .
« L'Egypte, qui représente le domaine du corps » . « La sortie d'Egypte signifie
la sortie du corps qui est une petite Egypte (le symbole de I'état de péché) » . « Par le
mot "Egyptiens”, I'Ecriture désigne la sensualité. C'est pourquoi Dieu a dit :
"Je te tirerai de la prison des Egyptiens”, ce qui veut dire : Je te délivrerai des
penchants grossiers du corps »". Un épisode du no man's land correspondrait a
son intervention dans le temple a I'age de douze ans : « Ils le trouverent dans le
temple, assis au milieu des docteurs, les écoutant et les interrogeant » .

@ Vient ensuite le Baptéme d'eau, li¢ au franchissement du mur du langage :
« Jésus vint de Nazareth en Galilée, et il fut baptisé par Jean dans le Jourdain.
Au moment ou il sortait de l'eau, il vit les cieux s'ouvrir, et l'Esprit descendre

1 par Gabriel & Marie pour le Baptéme de terre (Luc I-35), par Jean-Baptiste pour celui d'eau (Matthieu I1I-11), par Jésus pour les deux derniers,
d'air (Matthieu XX-19) et de feu (Jean XIV-26).

2y oseph d'Arimathie, 38.

3 Luc 121

4 Matthieu II-16.

> Matthieu I1I-14.

6 Protévangile de Jacques.

7 Enel, Les origines de la Genése.

8 Philon d'Alexandrie, De migratione Abrahami, 20.
9 Carl Gustav Jung, Mysterium conjunctionis, I-5.
10 Zohar, 11-25a.

1 Luc 11-46.
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sur lui comme une colombe. Et une voix fit entendre des cieux ces paroles : Tu
es mon Fils bien-aimé, en toi j'ai mis toute mon affection » . L'affaire se conclut
par le no man's land dans le désert et 1'examen de passage avec Satan : « Alors
Jeésus fut emmené par l'Esprit dans le désert, pour étre tenté par le Diable.
Apres avoir jeiiné quarante jours et quarante nuits, il eut faim. Le tentateur
(Satan (Marc I-13)), s'étant approché, lui dit... .

Il vit dorénavant dans le monde aqueux, bien qu'il soit le seul a le savoir car ses
proches continuent de le percevoir dans le monde terrestre : « Nul n'est prophéte
en son pays». 1l faut préciser au passage qu'il ne suffit pas de se plonger
physiquement dans l'eau pour recevoir ce Baptéme; le rite n'est qu'une
métonymie bien inutile si on ne recoit pas I'Esprit d'en haut en guise de
fécondation, comme Marie 1'a recu de Gabriel : « Comme la semence recoit
forme et figure dans les femmes enceintes, en effet, ainsi, dans l'dme qui
accuejlle la Parole : la Parole recue acquiert peu a peu forme et figure en
elle » .

® On en est au Baptéme d'air, la crucifixion : « C'était la troisieme heure,
quand ils le crucifiérent»’. Le no man's land pourrait étre son voyage aux
Enfers, et I'examen de passage la Résurrection. Il vit désormais dans le monde
d'air, dont 1'épisode avec Thomas est significatif : « I/ dit a Thomas : Avance ici
ton doigt, et regarde mes mains ; avance aussi ta main, et mets-la dans mon
coté ; et ne sois pas incrédule, mais crois »'.

Avant son Ascension, Jésus €tait encore visible depuis le monde terrestre, bien
qu'il semble qu'il ait été impossible de le toucher physiquement car méme
Thomas ne fait que mettre la main dans le vide (dans le trou), quand Jésus
confirme avoir toujours un corps physique : « Un esprit n'a ni chair ni os,
comme vous voyez que j'ai ». Ca signifie sans doute qu'il n'était plus alors
sensible aux conditions matérielles : « Noli me tangere (Ne me touche pas) ; car je
ne suis pas encore monté vers mon Pére»'. « Lorsque Jésus fut ressuscité
d'entre les morts, il passa onze ans, parlant avec ses disciples et les
enseignant » . « Jésus a fait encore beaucoup d'autres choses ; si on les écrivait
en détail, je ne pense pas que le monde méme piit contenir les livres qu'on
écrirait »".

I Marc 1:9 4 11.
2 Matthieu IV-1 4 3.

3 Commentaires de Messire Blaise de Montluc. Ce proverbe est une formulation simplifiée de I'Evangile : « Aucun prophéte n'est bien regu
dans sa patrie » (Luc IV-24).

4 Origéne, Commentaire sur Matthieu, 43.
5 Marc XV-25.

6 Jean XX-27.

7 Luc XXIV-39.

8 Jean XX-17.

9 pistis Sophia.

10 jean xX1-25.
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@ Il ne reste plus que le Baptéme de feu, descente des langues de la Pentecote,
ou le Saint-Esprit est venu remplacer Jésus en utilisant la communion des corps
des apdtres pour se manifester. Le no man's land pourrait étre le temps séparant
I'Ascension de la Pentecote : « Le Seigneur, apres leur avoir parlé, fut enlevé
au Ciel, et il s'assit a la droite de Dieu »'. Il vit dorénavant dans le monde de
feu, jusqu'a son retour présumé dans un corps glorieux a la fin des temps : « /]
(I'esprit) rend blanc tout ce qui est noir, et rouge tout ce qui est blanc, car l'eau
blanchit et le feu illumine [...] La terre se liquéfie et se change en eau, l'eau se
liquéfie et se change en air, l'air se liquéfie et se change en feu, le feu se
liquéfie et se change en terre glorifiée »'. De méme, la terre initiale est issue du
feu, qui est resté¢ en elle tel le feu de I'Enfer : « Lorsque l'Esprit universel du
Monde ou de la Nature s'est épanché dans le Feu central de la Terre et a
commenceé d'y travailler, il se trouve lie¢ a une forme et un aspect humides et
liquides mercuriels, et expulsé vers l'avant par I'"Archée de la Terre»'. « La
sphere de feu est retenue et enserrée par celle du plomb (qui symbolise ici la
terre) » . « Il a dressé une tente pour le Soleil »'.

Le Christianisme admet donc la survie de 1'ame apres la mort, ce qui n'empéche
pas les Chrétiens d'étre, comme quasiment tout le reste de la population
mondiale, terrorisés par la perspective de leur propre déces, comme on l'a déja
remarqué dans le chapitre traitant de la naissance de Jésus : « Nous condamnons
et réprouvons tous ceux qui affirment que l'ame intellective est mortelle ou
unique en tous les hommes, ou qui sont dans le doute @ ce sujet»’. Les
Bouddhistes tibétains croient quant a eux a la théorie de la réincarnation : 1'ame
reprendrait des corps pour avancer dans la connaissance, jusqu'au jour ou elle
serait enfin apte a réaliser I'Tllumination, ou Eveil spirituel. On répondra par
cette simple sentence commune a Nisargadatta Maharaj et Ramana Maharshi :
« Tout ce qui nait doit mourir ». La plupart des gens confondant 1'dme véritable
avec le sujet du langage, qu'on peut aussi appeler dme individuelle, les
ecclésiastiques n'échappent pas a ce travers. Le sujet du langage nait, donc il
meurt ; la Conscience pure, qu'on peut nommer Dieu, n'est jamais née et ne
meurt pas. Il y aurait une ame intellective distincte en chaque homme, mais c'est
la Conscience de Dieu qui la soutient et lui donne la vie ; ainsi, la Présence pure
est unique et commune a tous les hommes. Entre les deux se trouve I'Ame
divine, ou Identité, qui nait nécessairement apres que la Conscience primordiale
se soit réveillée de la nuit de Brahman ; cette Identité meurt donc forcément
avant que la Conscience se rendorme a la fin de chacun de ces jours cosmiques.

I Mare XVI-19.

2 Aurora Consurgens, IX.

3 L'enfant hermaphrodite du Soleil et de la Lune.
4 Olympiodore, Sur 'art sacré, 43.

5 Psaumes XIX-4.

6 L¢on X, bulle Apostilici Regiminis.
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L'Ame divine n'est donc pas vraiment immortelle mais presque. Elle est
comparable a la théorie des immortels des films et séries Highlander ;
I'ensemble des Ames divines finira par étre réintégré dans le seul étre qui restera
aux derniers instants avant l'endormissement : « Il ne peut en rester qu'un ». Il
est par contre impossible de savoir si c'est le méme qui se réveillera au prochain
cycle, ni si celui qui est apparu au début de celui-ci était le vainqueur du
précédent.

Ceci rejoint curieusement le Psaume quatre-vingt-deux, dont la traduction pose
tant de problémes aux religieux, et dont Mauro Biglino déduit le fait que Yahveé
n'est qu'un Elohim parmi d'autres (Annunakis), des extraterrestres ; si on veut
comprendre le sens du texte hébreu, il faut malgré tout lui ajouter quelques
précisions : « Dieu (incarné en tous) est en communion avec Dieu (unique); en
tous, Dieu (incarné en tous) juge ». On a privilégié ici le sens symbolique, mais ¢a
ne veut pas pour autant dire que Mauro Biglino aurait tort (en réalité, on n'en sait

rien).

Il n'existe que quatre indices de la survie de 1'ame individuelle : les Saintes
Ecritures, les contacts médiumniques, les NDE et les souvenirs qu'ont certaines
personnes d'une vie antérieure, comme c'est cens¢ €tre le cas du Dalai-Lama. En
ce qui concerne les Ecritures, c'est une affaire de foi, pas une preuve ; dans les
contacts médiumniques il y a des faits troublants, mais rien qui ne puisse avoir
une autre explication comme, par exemple, un simple phénomene de voyance.
Les gens qui ont vécu une NDE sont persuadés d'avoir franchi les portes de la
mort mais ce ne sont pas des morts qui sont revenus a la vie car ils sont toujours
restés vivants, méme si leur cerveau affichait un encéphalogramme plat ; il n'y a
en effet aucune véritable preuve que I'ame individuelle ait son siege dans le
cerveau (les excitations des différentes aires mesurées au scanner démontrent seulement l'existence
d'interactions) : « Depuis des décennies, toutes les recherches approfondies visant
a localiser la conscience et les souvenirs dans le cerveau se sont révélées
vaines [...] Bien que les réseaux neuronaux jouent un role indéniable dans les
manifestations de la pensée, cela ne signifie pas pour autant qu'ils la produise
[..] Le cerveau serait une sorte de station relais, un émetteur-récepteur, une
interface » . Quant aux souvenirs de vies passées, ¢a peut effectivement prouver
que la mémoire d'un individu reste enregistrée quelque part et qu'il est possible
d'y accéder, mais pas que l'individu qui réutilise des pans de cette mémoire soit
réellement celui a qui elle a appartenu. C'est donc la foi qui est prédominante en
la matiere : « Quand on demanda a un maitre Zen ce qui arrivait lorsqu'on
mourait, il répondit: "Je ne sais pas" — "Mais n'étes-vous pas un maitre
Zen ?", poursuivit celui qui l'interrogeait. "Si, répondit-il, mais pas un maitre
Zen mort"»". En ce qui concerne I'Eveillé, il a pris conscience de la valeur

! David Pim Van Lommel, Science et inexpliqué, n°43 - janvier/février 2015.

2 Jack Kornfield, Aprés l'extase la lessive, 17.
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relative de toute forme d'opinion et sait de facon directe que la Conscience
Impersonnelle, n'étant pas née, ne peut pas mourir, le reste ne dépend que de
son expérience personnelle ; si par exemple il vivait une NDE ou toute autre
expérience de ce type, il saurait effectivement a quoi s'en tenir.
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- XXI - Résurrection.

Le corps de Jésus est ensuite déposé dans un sépulcre par Joseph
d'Arimathie’. Plusieurs légendes, dont celle du Graal de Robert de Boron’,
mettent en scene Joseph recueillant le sang de Jésus dans une coupe ; c'est le
cas, par exemple, du franciscain Robert Grosseteste’ ou d'une version occitane
de I'évangile de Nicodéme. Honoré d'Autun’ compare ce calice au tombeau lui-
méme ; selon Patrick Calame : « Le Christ a été mis dans un linceul neuf et
dans un tombeau neuf» . Ce qui arrive au corps de Jésus dans le tombeau n'est
pas inscrit dans 1'Evangile, mais on peut trouver des versets dans le premier
¢épitre de Pierre laissant penser que Jésus serait descendu aux Enfers : « Christ
aussi a souffert une fois pour les péchés [..] ayant été mis a mort quant a la
chair, mais ayant été rendu vivant quant a l'Esprit, dans lequel aussi il est allé
précher aux esprits en prison. Car I'Evangile a été aussi annoncé aux morts »'.
Cette tradition est encore présente dans l'évangile de Nicodéme, et chez saint
Augustin : « Ces esprits furent dans les Enfers, que le Christ y descendit pour
les évangéliser tous » . « Ce qui a grandement contribué @ la canonisation du
theme de la descente aux Enfers, c'est son inscription dans la liturgie. 1l a pris
place dans la priere d'action de grdce qui précede le rappel de l'institution de
l'eucharistie. La plus ancienne attestation de cette évocation liturgique est
fournie par la Tradition apostolique d'Hippolyte de Rome (4) : "Lui qui, au
moment de se livrer a la souffrance volontaire pour détruire la Mort et rompre
les chaines du Diable, pour fouler aux pieds I'Enfer, illuminer les justes, fixer la
limite et manifester la résurrection” » . L'ame de Jésus est descendue dans le
sombre monde infernal ; elle rejoindra ensuite les ténebres du tombeau en méme
temps que l'esprit pour revivifier le corps mort en le pénétrant goutte a goutte :
« Insére goutte a goutte 'huile ou I'Ame cy devant gardée, tant que son corps en
soit remply » . On la compare pour cette raison a la rosée : « Du ciel rosée ici

! Matthieu XXVII-59.

2 Cité dans : Andrew Sinclair, Le Graal retrouvé, éditions Jean-Claude Lattés, 1998, p. 70.

3 Cité dans : Manuel Insolera, L‘Eglise et le Graal, éditions Arché Milano, 1997, p. 60.

4 Cité dans : Emma Jung, Marie-Louise von Franz, La légende du Graal, éditions Albin Michel, 1988, p. 104.
5 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.

6 1 Pierre 1119 & IV-6.

7 Augustin d'Hippone, lettre CLXIIL

8 Note de Jean-Danicl Kaestli dans : Questions de Barthélemy, éditions Brepols, 1993, p. 139.

9 Nicolas Valois, La clef du secret des secrets, éditions La Table d'Emeraude, 1992, p.211.
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s'écoule, lavant le corps sans vie. L'dme alors lumineuse s'en vient pour
ressusciter le corps dans la tombe sans vie » . « Au moment de la résurrection,
le Saint, béni soit-il, fera tomber une rosée, grdce a laquelle tous les morts
sortiront de terre [...] car cette rosée émane de I'Arbre de la vie »'. Puis : « Le
mélange issu du "sang" et de I'"eau"”, que fit jaillir le coup de lance de Longin
dans le sein du Christ, recoit ensuite le corps ressuscité en une mixtion
parfaite » . Dans cette fusion entre le corps et I'ame, les alchimistes disent que
I'ame se corporifie et que le corps se spiritualise : « La solution du corps dans
son propre sang, c'est la solution du madle par la femelle, et celle du corps par
son esprit»'. C'est l'une des raisons pour lesquelles Marie n'a pas le droit de
toucher le corps de Jésus juste aprés la résurrection’. Certains alchimistes
affirment que la matiére a réalisé 1a le passage a la couleur blanche par la
calcination, pour aspirer ensuite a la couleur rouge : « Je vous apprends que
blanchir, c'est briiler, tandis que rendre rouge, c'est la vie »". Les références au
blanc apparaissent d'ailleurs plusieurs fois a ce stade des Evangiles : « Son
aspect était comme l'éclair, et son vétement blanc comme la neige »'. 1l n'en
reste pas moins que, selon le symbolisme défendu ici, le Baptéme d'air devrait
étre associé a la couleur jaune, intermédiaire entre le blanc du monde d'eau et le
rouge du monde de feu ; il est vrai aussi que, tant que Jésus n'a pas quitté la
Terre par son Ascension, il reste confronté au triple monde terre-eau-air.

Il est en outre possible de relier I'opération liée a la rosée a celle du sang, si on
considére que : « L'dme de toute chair, c'est son sang »', et : « La rosée revigore
les champs : pour désaltérer mon ceeur elle doit tomber du coeur de Jésus » . La
matiére est baignée dans le méme liquide qui s'est écoulé¢ d'elle, et elle
I'incorpore goutte a goutte pour se revivifier.

L'Evangile de Jean est par ailleurs numéroté comme le tarot. Par exemple, le
vingtieme chapitre, conforme a I'arcane vingt Le Jugement, raconte la
résurrection ; le vingt-et-uniéme, comme l'arcane vingt-et-un Le Monde, raconte
I'histoire du ressuscité vivant dans le monde terrestre. Enfin, 1'Ascension et la
Pentecote, liées a 'arcane sans numéro Le Mat, ne sont pas contées dans cet
Evangile mais dans les Actes, et concernent l'installation progressive dans la
couleur rouge alchimique (qui, bien que compléte a la Pentecdte, ne sera réellement achevée
qu'avec la Parousie) : « La blancheur n'est autre chose que la privation complete de
noirceur. Le blanc fortement condensé par la force du feu engendre le rouge » .

1 Caspar Hartung vom Hoff, Le petit livre sur I'Art, éditions Berg International, 1989, p. 38. Bien que l'on ait utilisé ici la traduction de
Bernard Gorceix dans : Alchimie, éditions Fayard, 1980, p. 86.

2 Zohar 1-130b.

3 Eugeéne Canseliet, Alchimie, éditions Jean-Jacques Pauvert, 1978, p. 276.

4A-T. de Limojon de Saint-Didier, Le Triomphe Hermétique, éditions Arche, 1991, p. 111.
3 Jean XX-17.

6 La tourbe des philosophes, éditions Dervy, 1993, p. 140.

7 Matthieu XXVIII-3, Marc XVI-5, Jean XX-12, Actes I-10.

8 Lévitique XVII-14.

9 Angelus Silesius, Le Pélerin Chérubinique, I-116.
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rouge » . Il est intéressant de relever l'analogie entre la mort et la résurrection
d'une part, I'Ascension et la Pentecote d'autre part : la partie céleste est séparée
de la partie terrestre, puis elle redescend sous forme de manne spirituelle pour
pénétrer a nouveau la partie terrestre, en n'oubliant pas que la manne céleste
descendait déja sur Terre sous forme de rosée a l'époque de Moise’ : « Clest
pourquoi l'offrande de ce jour (Pentecéte) consistait en pain. La manne était le
pain spirituel éclairant Israél sur la sagesse supréme avec l'aide de la Loi »'.

La solution de ces énigmes apparait sur un vitrail d'Abbot Suger de la basilique
de Saint-Denis : le Quadrige Aminadab :
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Jésus crucifié est entouré des quatre animaux de l'Apocalypse, quaternaire
appelé aussi Tétramorphe : « Le premier étre vivant est semblable a un lion, le
second étre vivant est semblable a un veau, le troisieme étre vivant a la face
d'un homme, et le quatrieme étre vivant est semblable a un aigle qui vole »*.
L'homme du Tétramorphe est quelquefois remplacé par un ange, mais parfois
aussi par un serpent, comme c'est le cas des quatre gardiens égyptiens du
créateur Atoum ou Ré: « Le Démiurge résolut de créer a partir de lui-méme
quatre gardiens. L'un avait l'apparence d'un rapace |...] Le deuxieme était un

L Albert Ie Grand, Le composé des composés, éditions Arché Milano, 1974, p. 93.
2 Exode XVI-14.

3 Zohar 11-183a.

4 Apocalypse [V-7.
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lion puissant [...] Le troisieme, un serpent [...] Le quatrieme, enfin, portait aussi
un couteau ; c'était un taureau » .

Ces animaux ont été associés aux évangélistes : « La premiere face, celle d'un
homme, désigne Matthieu qui, dans son début, semble écrire l'histoire d'un
homme : "Livre de la généalogie de Jeésus-Christ, fils de David, fils
d'Abraham"”. La seconde désigne Marc, qui fait entendre la voix du lion
rugissant dans le désert : "Voix de celui qui crie dans le désert : Préparez la
voie du Seigneur, aplanissez ses sentiers". La troisieme face, celle du jeune
taureau, préfigure l'évangéliste Luc qui commence son récit au prétre de
Zacharie ; la quatrieme, celle de l'évangéliste Jean qui prend des ailes d'aigle
pour s'élancer plus haut encore et traiter du Verbe de Dieu »'.

Il semble cependant que ces attributions soient secondaires et qu'il faille
davantage s'intéresser au symbolisme des animaux et aux ¢éléments physiques
qui leurs sont respectivement associés. On a vu que le beeuf représentait le corps
qui doit étre abandonné sur Terre, donc li¢ a cet élément, représenté dans ce
qu'il a de plus monstrueux par Béhémoth. De nombreuses ceuvres alchimiques
placent le serpent, ou l'dne, sur la croix, le mélange de ces deux animaux
symbolisant le dieu égyptien Seth : « Sur le fond des sarcophages BIC et B5C
de Bersheh apparaissent de nombreuses créatures mythologiques dont un
serpent a téte d'dne [...] C'est la une tradition purement locale de la Moyenne
Egypte, qui ne peut étre autre chose qu'une tentative de réconcilier les deux
tendances usuelles (de l'ine et du serpent), créant ainsi une nouvelle créeature
mythologique naturellement associée a Seth »'. Le nom et la fonction de Seth
sont voisins de ceux de Satan, lui-méme li¢ au serpent de la Genese, dont on a
vu au chapitre sur les paraboles qu'il était dépendant du chameau (ou Samaél
remplagait Satan). L.e second animal de la tradition hébraique ne serait donc pas un
ane mais un chameau, qui lui est relativement voisin. Satan est 1'ange Satanaél
(appelé plus tard Lucifer) déchu ; la réunion des deux aspects lumineux/ténébreux est
réalisée dans la Kabbale par Métatron : « Il convient d'ajouter que, si Mikaél
(Michel) s'identifie a Métatron comme on vient de le voir, il n'en représente
cependant qu'un aspect ; a coté de la face lumineuse, il y a une face obscure, et
celle-ci est représentée par Samaél»'. Le bien et le mal, qui n'étaient pas
dissociés avant qu'Adam ne mange le fruit de l'arbre de la connaissance du bien
et du mal, doivent a nouveau étre réunis a la fin des temps, comme dans le film
Dark Crystal -

! Nadine Guillou & Janice Peyre, La mythologie égyptienne.

2 Jérome de Stridon, Commentaire sur Saint Matthieu.

3 William Arthur Ward, Seth as Hiw - "Braying Ass" - in the Middle Kingdom.
4 René Guénon, Le Roi du Monde, III.
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Cliate _» Mal - Samagl/Satan hsdemption

Lucifer/Meétatron Enoch/Métatron
Bien - Michel/Métatron

Voila pourquoi I'dme de Jésus incarnée dans la nature humaine, donc sous
forme de serpent, doit descendre aux Enfers pour retrouver sa luminosité
d'avant la connaissance du bien et du mal. Ce méme épisode est
symboliquement représenté par l'eau qui coule de la plaie christique et se
déverse en Terre dans la bouche de Rhadamanthe, dieu des Enfers, comme on
l'a évoqué au chapitre sur la crucifixion : « L'eau se répand dans leur terre, est
entierement repartie en elle, car leur teinture se répand ; pour quoi ils l'ont
appelée dme » . L'ame déchue est ainsi en rapport avec 'eau terrestre, tandis que
la rédemptée 1'est avec I'eau céleste : « Dieu fit l'étendue, et il sépara les eaux
qui sont au-dessous de l'étendue d'avec les eaux qui sont au-dessus de
l'étendue »'. Voila pourquoi, des quatre animaux de 1'Apocalypse, I'homme-
ange-serpent est associ¢ a 1'élément eau et au monstre Léviathan.

Il parait naturel de lier 'aigle a 1'air et a I'esprit qui se rend au Ciel apres avoir
quitté¢ le corps de Jésus, parfois représenté par une colombe comme dans le
tableau de Niccolo di Pietro Gerini présent dans la Chapelle Castellani a
Florence, mais aussi par les coqs de nos clochers; un étrange apocryphe
rapporte d'ailleurs : « Le Seigneur Jésus prit alors la parole et dit au coq : "En
ce qui te concerne, tu as achevé ta mission ; maintenant prends des forces,
envole-toi a tire-d'aile et monte aux Cieux pour une durée de mille ans"» .
Lorsqu'il était encore enfermé dans le corps, l'esprit, sous son aspect
monstrueux, €tait associé¢ au Ziz, dragon de l'air, qui est aussi Lucifer déchu :
« prince de la puissance de l'air » .

Reste le quatriéme animal : le lion, métaphore du Christ « lion de Juda » ou de
Vishnou: « Le plus élevé des dieux devint homme-lion. Car ['Immortel
emprunta cette forme pour le bien du monde »°, tous deux avatars de 'élément
feu. C'est ce feu qui descendra lors de la Pentecote.

Comme on 1'a dit, le dogme chrétien affirme que les corps des morts sont mis en
réserve jusqu'a la fin des temps ou aura lieu la pesée des ames et la résurrection
des justes, tandis que le Bouddhisme tibétain défend la réincarnation. L'auteur

I Le livre de Senior.

2 Genése I-7.

3 Le livre du coq, 22.

4 Ephésiens 1I-2.

5 Apocalypse V-5.

6 Nrisimha Purva Tapaniya Upanishad, 1I-4.
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de la Bhagavad Gita I'admet aussi', U.-G. a plutdt tendance a la nier’, bien qu'il
soit quelquefois plus nuancé : « Il y a réincarnation pour ceux qui y croient. Il
n'y a pas réincarnation pour ceux qui n'y croient pas. Toute la notion de
réincarnation n'est bétie que sur le fondement de vos croyances » . Nisargadatta
Mabharaj disait : « Nous devenons le concept que nous entretenons au moment
de la mort. Il prendra une forme concrete d'aprés sa nature. La vie avant la
mort n'est qu'imagination, comme la vie qui la suit. Le réve continue. Le
souvenir des désirs passés insatisfaits emprisonne une énergie qui se manifeste
dans la personne. Quand cette charge d'énergie est épuisée, la personne meurt.
Les désirs non satisfaits sont transférés sur la naissance suivante. Je ne dis pas
que c'est la méme personne qui renait. Elle meurt, et pour de bon. Mais ses
souvenirs restent, ainsi que ses désirs et ses craintes qui fournissent l'énergie a
une nouvelle personne »' ; car : « L'idée méme de quelque chose se perpétuant
vie aprés vie est fausse » . Satyam Nadeen n'y croit pas : « Si jamais je disais a
tous ces chrétiens que je pense que Jésus s'est redissous dans I'Etre au moment
de sa mort pour ne jamais revenir sur la planéete Terre ou en quelque autre
endroit, je soupg¢onne que je m'attirerais une fin semblable a celle qu'il
rencontra en son temps »". Les Bouddhistes Zen transforment ¢a en paradoxe
par l'intermédiaire d'un tétralemme : « Dire que "le Tathagata renaitra apres la
mort" n'est pas correct. Dire "qu'il ne renaitra pas" n'est pas correct. Dire
"qu'il renaitra et ne renaitra pas a la fois" n'est pas correct. Dire "qu'il ne
renaitra ni ne restera sans renaitre" n'est pas correct » .

Cette polémique n'est finalement batie qu'autour du phénomene de la mémoire.
On ne peut en effet savoir que 1'on est la réincarnation de tel ou tel que si I'on
s'en souvient ; et pas seulement quelques bribes comme les cas évoquées dans
les émissions télévisées sur le paranormal. Il faudrait pouvoir se rappeler trés
exactement de toute la succession de ses existences, sinon ¢a ne prouve rien et
n'a méme aucun intérét. A part quelques originaux plutdt sujets a caution,
personne ne possede une telle clart¢ de mémoire. On peut évidemment faire
confiance aux Dalai-lamas, mais leurs souvenirs sont malgré tout fugaces et ne
concernent généralement que leur vie précédente.

On constate par ailleurs que les expérimentateurs de NDE les plus z€I€s se sont
retrouvés dans une sorte de copie idéale de notre monde : avec des vétements
alors qu'il ne fait pas froid (et qu'il ne devrait pas y avoir de sexe a cacher s'il n'y a pas de
reproduction sexuée), avec des champs, des arbres, des animaux et des maisons, en
général sous forme de petits villages ruraux. Mais s'il n'y a pas besoin de se

! Bhagavad Gita, IV-5 & VIL-19.

2 U.-G., Rencontres avec un éveillé contestataire.

3 U.-G., La pensée est votre ennemie, 2.

4 Nisargadatta Maharaj, entretien du 21/08/79 ; Je Suis 56 & 76.
5 Nisargadatta Maharaj, entretien du 02/01/80.

6 Satyam Nadeen, De la prison a I'Eveil, 14.

7 Aggi-vacchagotta-sutta.
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nourrir, qui cultive ces champs et pourquoi ? Il apparait donc clairement qu'ils
ne sont pas sortis du simulateur qui produit notre Univers.

Il faut aussi rappeler que le monde est le Réve de Dieu, qui en est l'unique
Réveur. A partir de 13 tout est possible, comme créer un corps éternel pour une
ame particuliére ou réutiliser une telle ame dans une multitude de corps
successifs : « Qu'as-Tu a faire, Toi, le Parfait, | 'Eternel, avec des incarnations
passées ou futures ? Le Parfait peut-il augmenter Sa perfection ? Ou I'Eternel
sortir ou rentrer dans l'éternitée ? Je Suis, et Tu Es, — UN avec Moi; — et
toujours Tu étais, et toujours Tu seras. Le "Je Suis" en Toi demeure et se
réincarne dans TOUS les corps, dans ['unique but d'exprimer Mon Idée |...]
Moi, et Toi, Qui est Un avec Moi, transmigrons dans ['humanité, comme le
chéne se réincarne dans ses feuilles et dans ses glands, saisons apres saison ; et
a nouveau dans les milliers de chénes nés de ces milliers de glands, génération
apreés génération » .

Comme précisé ci-dessus, en plus d'étre un réve, 1'Univers est un simulateur du
méme type qu'une console de jeux vidéos; il peut y exister des univers
paralleles, différents niveaux d'existence, et méme un lieu dévolu aux ames des
morts. Tout ne dépend que du scénario écrit par la main de Dieu au
commencement des temps, dont il est le seul acteur et joueur, dans lequel il a
créé¢ des ames individuelles convaincues de leur existence personnelle et
autonome, inconscientes de leur nature réelle, et ceci dans l'intérét du jeu. Qu'il
puisse y avoir des individus ayant une claire vision d'une suite d'existences n'est
pas exclu, mais ¢a semble étre I'exception : « Je me souviens de nombreuses
vies passées, souvent avec beaucoup de détails. Je me souviens chaque matin de
mes réves, et parfois des voyages hors du corps. Je me souviens de choses qui
se sont passées entre deux incarnations, dans les mondes supérieurs»'. 1l
semble plutdét que les personnalités humaines disparaitraient définitivement
tandis que I'énergie karmique accumulée pendant leur vie se transmettrait pour
donner un genre d'acquis a un nouvel individu qui, bien qu'étant 1i¢ au
précédent par une loi de cause a effet, n'en serait pas pour autant la
réincarnation ; cette hypothése permet par ailleurs de répondre a cette objection
pleine de bon sens: «Si une dame nouvelle était créée pour chacun des
innombrables milliards d'étres humains qui sont morts et s'il n'y avait pas eu de
réincarnation — il serait, en veérité, difficile de trouver de la place pour les
"esprits" sans corps ; et l'on ne pourrait donner une raison a l'origine et a la
cause de la souffrance » . L'ame individuelle survivrait peut-étre au décés du
corps tant qu'il lui resterait un certain nombre de cellules vivantes ; ce qui, a
l'instar d'un réve, lui permettrait de vivre dans une partie dédiée du simulateur

ly oseph Benner, La Vie Impersonnelle, XIII-17 a 20.
2 Marc Auburn, 0,001% - L'expérience de la Réalité.

3 Helena Petrovna Blavatsky, La doctrine secreéte, 1.
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de 1'Univers, le temps de transmettre son énergie karmique a un embryon
nouvellement formé : « Le "je suis"” ne s'éteint pas tout de suite ; il subsiste un
certain temps sous la forme du corps subtil. La forme physique n'est plus, mais
les désirs logés dans le corps subtil ne sont pas encore dissous. La Conscience
demeure jusqu'a la derniére particule d'essence de nourriture » .

Dans le cadre de la vie de Jésus, étudiée du point de vue alchimique, le but est
de réussir a passer par les trois Baptémes — d'eau : franchissement du mur du
langage ou l'on se met a psychiquement fonctionner comme un animal ; —
d'air : ou l'on se pergoit comme une conscience immobile autour de laquelle se
manifeste un monde composé de perceptions, y compris mentales et corporelles,
a la maniere d'un végétal, ce qu'on pourrait appeler le franchissement du mur de
la perception ; — de feu: ou l'on n'est plus limité par un unique centre de
conscience mais ou il doit devenir possible d'englober d'autres centres dans sa
propre identite, franchissement du mur de 1'identité, probablement a la manicre
d'un minéral (ou d'une cellule unifiée a un organisme plus vaste, comme dans la description
Elohim dans une note du chapitre sur le Verbe).

Celui qui a franchi le mur du langage est probablement devenu
pneumatiquement immortel, au sens du mot grec pneuma, 1'esprit, et il est libéré
de toute forme de souffrance spirituelle ou existentielle, étant directement
conscient de son unité avec 1'Esprit divin, la vraie Présence/Conscience en lui.
Si le hasard du scénario le faisait se réincarner, il aurait sans doute le privilege
de se souvenir de son Eveil passé. Celui qui a franchi le mur de la perception est
selon toute vraisemblance devenu psychiquement immortel, du grec psykhe,
I'ame, et libre de la souffrance psychique car doté d'une Ame divine ou Identité :
« L'Ame n'est pas acquise par beaucoup d’hommes, parce qu'ils n'en entendent
pas parler, et beaucoup d'hommes ne la connaissent pas, quoiqu'ils en
entendent parler». « Toi, tu es I'Existant; aussi as-tu manifesté les vrais
existants » . « Moi, Je suis vivant ! dit I'Eternel (Yahvé) [...] L'Eternel est vivant et
ton Ame est vivante ! »". Un tel individu ne peut pas se ré-incarner, car il ne fait
plus que simplement s'incarner, au sens théologique du terme’. Enfin, celui qui
a franchi le mur de l'identité a toutes les chances d'étre devenu physiquement
immortel et débarrassé de la douleur physique, car gratifié¢ d'un corps glorieux.
Il n'aurait plus aucune raison de changer de corps et pourrait a loisir le
matérialiser ou le dissoudre dans I'espace selon son bon plaisir’. On pourrait se

1 Nisargadatta Maharaj, Graines de Conscience, éditions Les Deux Océans, 1982, p. 155.
2 Katha Upanishad, I-1I-7.

3 Les trois stéles de Seth.

4 Nombres XIV-28 ; 1 Samuel XX-3.

511 en va comme d'un individu qui saurait qu'il est en réalité dans son lit en méme temps qu'il vivrait volontairement ses réves ; il ne se
réincarnerait pas en passant d'un réve a un autre, mais serait un simple voyageur.

6 Ce qui concerne le franchissement du mur de 1'identité n'est que le résultat d'observations et d'extrapolations car 'auteur n'a pas franchi ce
mur, tandis que les connaissances sur les deux précédents ont été acquises par l'expérience (a l'exception de lincarnation car l'auteur a franchi le
second mur au cours d'une existence qui n'a pas encore pris fin).
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croire la dans La Vie des Maitres de Baird Spalding : « Une vive lueur apparut
a l'extrémité de la table devant le gouverneur et illumina la salle [...] 1l semblait
qu'une forme indécise fiit debout sur la table devant lui [..] Entre-temps la
silhouette indécise s'était précisée et nous reconniimes Jésus, tel que nous
l'avions vu précédemment. Mais la chose étonnante pour nous était qu'une
deuxieme silhouette vague se tenant pres de Jésus retenait seule l'attention du
gouverneur et de tous les soldats. lls paraissaient la reconnaitre et la craindre
bien plus que la premiere [..] Le capitaine se ressaisit le premier, étendit les
mains, et s'écria : "Bouddha, notre Bouddha, le Sublime" [..] Ils s'inclinerent
tous deux puis, se prenant par le bras, ils se retirérent a travers la porte fermée
et disparurent » .

Mais, encore une fois, tout ceci ne fait que se dérouler dans le Réve de Dieu
selon le scénario qu'il a lui-méme congu, et aucun de ces personnages n'est réel.
Il est probable qu'a la fin, comme on 1'a dit, i/ ne puisse en rester qu'un : « C'est
moi que parmi vous on appelle Phénix ; dans chaque Monde il n'y en a qu'un,
lequel y habite l'espace de cent ans »'. Ce serait 1a ce qu'a vu un voyant de
I'Egypte ancienne : « Ce pays reviendra a l'état de Noun, a l'état de flot comme
en son premier état. Je (Atoum) détruirai tout ce que j'ai créé. Je suis ce qui
restera, avec Osiris» ; Atoum désignant ici 1'Esprit de Dieu et Osiris le
gagnant du jeu divin, les deux coexistant dans une sorte de vide primordial,
probablement tout ce qui restera de I'Univers juste avant que Dieu ne retourne
dans une phase de sommeil profond appelée nuit de Brahman, dans l'attente
d'un prochain réveil initiant la formation d'un nouveau Réve-jeu : « Ceux qui
savent que le jour de Brahman finit apres mille dges et que sa nuit comprend
aussi mille ages, connaissent le jour et la nuit. Avec la venue du jour, toutes les
manifestations naissent a l'existence hors du non-manifesté ; a la venue de la
nuit, tout se dissipe ou se dissout en lui »".

! Baird Spalding, La Vie des Maitres, 1I-12.

2 Cyrano de Bergerac, L'autre monde.

3 Livre des morts des anciens Egyptiens, CLXXV.
4 Bhagavad Gita, VIII-17 & 18.
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- XXII - Ascension.

Il est utile de noter ici que, selon les Actes des apotres, Jésus est resté sur
Terre quarante jours aprés sa Résurrection ; ceci démontrerait que l'opération
qui consiste a faire passer la matiere du blanc au rouge serait similaire a celle
qui l'a faite passer du noir au blanc. C'est sans doute pour cette raison que
personne, y compris les évangélistes, ne s'est attardé sur les détails de ce second
(Euvre. Entre autres épisodes qui sont arrivés pendant ce laps de temps, il y a
une péche miraculeuse de 153 poissons’, ce nombre étant la somme de tous les
entiers de 1 a 17, symbole de multiplication similaire a celui des 120 personnes
présentes pour la Pentecote dans les Actes des apotres’.
Pierre doit affirmer trois fois son amour au Christ’, comme pour annuler les trois
reniements : « Apres qu'ils eurent mangé, Jésus dit a Simon Pierre : Simon, fils
de Jonas, m'aimes-tu plus que ceux-ci ? 1l lui répondit : Oui, Seigneur, tu sais
que je t'aime. Jésus lui dit : Pais mes agneaux. Il lui dit une seconde fois :
Simon, fils de Jonas, m'aimes-tu ? Pierre lui répondit : Oui, Seigneur, tu sais
que je t'aime. Jésus lui dit : Garde mes moutons. Il [ui dit pour la troisieme
fois : Simon, fils de Jonas, m'aimes-tu ? Pierre fut attristé de ce qu'il lui avait
dit pour la troisieme fois : M'aimes-tu ? Et il lui répondit : Seigneur, tu sais
toutes choses, tu sais que je t'aime. Jésus lui dit : Pais mes brebis ». « La
version syriaque ne donne qu'un seul de ses verbes "aimer" ("re'ham”, aimer dans
ses entrailles), la ou le grec en donne deux ("philein" (gidew) et "agapein” (dyarev)). Ce
qui change, c'est le nom des ovins : agneaux (de la racine "emar" qui signifie "dire"),
moutons (de la racine "ereb" qui signifie "promettre solennellement”, "étre témoin au baptéme"),
brebis (de la racine "neqd" qui signifie "offrande de soi", "don de soi", "libation"). Et cela
révele le crescendo de l'amour qui conduira Pierre jusqu'au don de sa vie,
Jusqu'a la fécondité spirituelle »’. On constate ici que Jésus demande une
certaine forme d'amour a Pierre les deux premiere fois, puis qu'il y renonce et se
satisfait d'une autre forme, probablement moins forte ; le premier, l'agape est
I'amour divin : « L'agape nous enseigne expressement que Dieu nous aime en

1 Actes I-3.

2 Jean XXI-11.

3 Actes I-15.

4 Jean XXI-11.

5 Jean XXI-15 4 17.

6 Patrick Calame, Les Evangiles dans la langue de Jésus.



-164-

tant que pécheurs : il nous aime aussi bien pour notre mal que pour notre
bien » ; le second est davantage en rapport avec l'amitié, il est utilisé dans le
préfixe du mot philosophie, amour de la science. La seconde remarque concerne
une éventuelle hiérarchie dans 'ordre des ovins : I'agneau est le petit, immature,
le male est le bélier et la femelle la brebis ; le terme mouton désigne aussi bien
l'espéce toute entiere que le male castré. Comme on I'a dit dans le chapitre sur
Bethesda, la brebis désigne la Vierge apte a recevoir le Saint-Esprit, en passant
la porte symbolisée par Jésus. Pierre doit donc nourrir aussi bien les jeunes
ayant déja franchi le mur du langage (agneaux) que ceux qui possedent la capacité
de le faire (brebis), tandis qu'il doit se contenter de jeter un ceil bienveillant sur
I'ensemble du troupeau (moutons).

Jésus posséde par ailleurs un corps de chair et d'os capable de se nourrir’, et sur
lequel on peut vérifier physiquement les traces de la crucifixion dans I'épisode
avec Thomas l'incrédule’. L'Ascension’ correspondrait ainsi dans cet (Buvre a la
crucifixion dans le précédent ; 1'esprit monte aux Cieux, sauf que cette fois-ci
Jésus emmenerait son corps spiritualisé avec lui, symbole analogue a celui du
tombeau vide', en rappelant que le corps mort ne doit pas étre rejeté car il a son
utilité¢ dans I'GBuvre.

Vient enfin la Pentecote, descente de 1'Esprit-Saint dans le nouveau corps du
Christ, formé par la communion des saints : « Nous avons tous, en effet été
baptisés dans un seul Esprit, pour former un seul corps »', ce qui correspond
dans cet (Euvre a ce qu'était la redescente de 1'ame de Jésus dans le tombeau au
cours du précédent. Il faut noter a cet effet que, selon la Table d'Emeraude :
« Ce qui est en bas est comme ce qui est en haut »', 'humanité elle-méme serait
engagée en tant qu'entité¢ individuelle dans le processus alchimique du Grand-
(Euvre. Elle devrait pour ce faire passer les mémes étapes symboliques dont les
différents Baptémes

Il n'y a dans I'Ancien Testament que deux précédents, le premier étant Enoch :
« Tous les jours d'Enoch furent de trois cent soixante-cing ans. Enoch marcha
avec Dieu ; puis il ne fut plus, parce que Dieu le prit» . « C'est par la foi
qu'Enoch fut enlevé pour qu'il ne vit point la mort, et qu'il ne parut plus parce
Dieu l'avait enlevé ; car, avant son enlevement, il avait recu le témoignage qu'il

1 Jacques Lacan, séminaire du 08/02/61.

2 Luc XXIV-33.

3 Jean XX-25.

4 Marc XVI-19, Luc XXIV-51, Actes I-9.

3 Luc XXIV-3.

6 1 Corinthiens XII-13.

7 Citée dans : Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, Il p. 312.
8 Genése V-23 & 24.
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était agréable a Dieu». On trouve une référence a un char de feu emmenant
Enoch dans le livre de Jasher (111-36) : « Le septieme jour Enoch monta aux cieux
dans un tourbillon, avec des chevaux et des chars de feu ». Le second est Elie :
«Un char de feu et des chevaux de feu les séparerent l'un de l'autre (Elie et
Elisée), et Elie monta au Ciel dans un tourbillon »". 11 faut ensuite attendre Jésus
pour que ¢a se reproduise : « Le Seigneur, apres leur avoir parlé, fut enlevé au
Ciel, et il s'assit a la droite de Dieu »'. « Pendant qu'il les bénissait, il se sépara
d'eux, et fut emporté au Ciel »'. « Aprés avoir dit cela, il fut élevé pendant qu'ils
le regardaient, et une nuée le déroba a leurs yeux » .

Un apocryphe précise qu'il était monté sur un chérubin et que c'était plutot
bruyant : « Il est monté sur un chérubin et s'est envolé [..] Le Seigneur est
monté dans les Cieux et il tonne »'. Cette description avait déja été utilisée pour
Dieu lui-méme : « Il était monté sur un chérubin, et 1l volait, Il planait sur les
ailes du vent »'. Un écrit gnostique parle quant a lui d'un char, comme pour Elie
et Enoch : « Je vais me séparer de vous. Un char spirituel m'a en effet enlevé et
dés maintenant je vais me dévétir pour me revétir » . Il n'en a pas fallu moins a
certains auteurs pour affirmer que ces grands hommes sont montés dans un
vaisseau alien, ce qui n'est pas exclu car le fait de simplement penser le
contraire n'est pas une preuve matérielle ; les humains actuels n'étaient pas
présents pour assister a ces évenements, tandis que ceux de 1'époque ont raconté
ce qu'ils ont vu avec un vocabulaire exempt de technologie, qui peut donc étre
sujet a interprétation.

Le point de vue défendu ici considére qu'un €tre humain s'incarne sur Terre
comme dans un simulateur pour jouer un jeu qui consiste a ce que Dieu s'y soit
perdu pour jouir de s'y retrouver, en passant par différents Baptémes, chacun le
conduisant a appréhender le monde suivant un élément physique plus subtil, de
la terre au feu. Chacun des passages est clos par un mur qu'il est tres difficile de
franchir : du langage, de la perception et de l'identité. Concernant Jésus, son
départ dans le monde de feu serait effectivement 1'Ascension, et son arrivée
dans ce nouveau monde serait visible sur Terre sous la forme des langues de feu
de la Pentecdte. Il pourrait donc étre question ici d'étres qui, vivant dans ce
dernier monde, projetteraient leur esprit dans le simulateur afin de vivre des
aventures sur Terre dans 1'unique but de s'amuser, comme lorsqu'on branche une
console de jeu sur le téléviseur. La seule interrogation concerne la fin de la

! Heébreux XI-5.

22 Rois II-11.

3 Marc XVI-19.

4 Luc XXIV-51.

5 Actes 19.

6 passion de Jacques frére de Jean, 16.

7 Psaumes XVIII-1 1, 2 Samuel XXII-11.

8 Epitre secréte de Jacques, 14.
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partie : serait-il nécessaire que ses congéneres matérialisent un vaisseau pour
venir chercher celui qui aurait réussi a franchir tous les niveaux, ou bien ce
dernier serait-il capable de dissoudre son corps physique pour rejoindre seul son
lieu d'origine ? Ce sont peut-étre les Evangiles qui donnent la solution car les
termes grecs sont dans Marc aveAugOr| (étre enlevé) et dans Luc dvepépeto
(étre emporté) — par des anges diront certains, mais qu'est-ce qu'un ange, sinon
un étre interdimensionnel ou un habitant du monde de feu ? La plupart des
peintres, toutes époques confondues, représentent d'ailleurs 1'Ascension du
Christ avec des anges (comme Perugino), méme si d'autres préferent qu'il s'éleve
par ses propres moyens (comme Garofalo) ; plus rares sont ceux qui le font tirer par
la main de Dieu (comme un ivoire du quatriéme siécle du musée national de Baviére).

En supposant l'existence d'un tel monde de feu, il paraitrait normal que ses
habitants ne se limitent pas a jouer sur une seule planéte ni dans un seul
univers ; il pourrait alors exister d'autres astres habités dans notre Univers, ainsi
que des univers parall¢les au noétre, tous limités aux domaines terre-eau-air.
C'est au passage un tel univers paralleéle qui serait visité par les personnes
vivant une NDE, plus malléable que le notre tant il est clair que ses visiteurs
humains y posséderaient le pouvoir de modeler leur environnement afin de le
rendre similaire a celui qu'ils connaissaient sur Terre. Il suffit pour s'en
convaincre de lire les livres traitant de ce sujet, en particulier ceux d'Eben
Alexander et de Tod Burpo’.

A coté de ¢a, des auteurs comme Jean Sider, David Icke et bien d'autres,
émettent des hypothéses concernant le fait que des aliens vivant dans des
mondes paralleles interagiraient avec le ndtre dans des buts plus ou moins
avouables. Selon certains, dont Carlos Castaneda, il se pourrait que les émotions
humaines puissent leur constituer une source de nourriture : « Ce sont les
prédateurs qui nous ont imposé nos systemes de croyance, nos idées sur le bien
et le mal, nos meeurs sociales. Ce sont eux qui suscitent nos espoirs, nos
attentes, nos réves de succes ou notre peur de l'échec, eux encore qui insufflent
dans notre esprit convoitise, avidité et lacheté et qui le rendent prétentieux,
routinier et égocentrique. Les prédateurs ont remplacé notre esprit par le leur,
qui est bizarre, incohérent, grincheux, et hanté par la peur d'étre percé a jour.
Par le biais de [l'esprit humain qui est en réalité le leur, les prédateurs nous
inculquent ce qui les arrange pour améliorer leur sécurité et avoir moins peur.
En jouant sur l'autocontemplation qui est le dernier brin de conscience qui
nous reste, les prédateurs suscitent des éclairs de conscience qu'ils dévorent
avec l'acharnement d'un rapace » .

! Eben Alexander, La preuve du Paradis.
2 Tod Burpo, Le Ciel ¢a existe pour de vrai.
3 Carlos Castaneda, Le Voyage Définitif.
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Ces étres viendraient selon toute logique d'un univers parall¢le au notre, mais
posséderaient la faculté de voyager interdimensionnellement. Le docteur Rick
Strassman a effectué des recherches qui ont montré qu'il serait possible aux
humains de rejoindre par eux-mémes l'un de ces univers paralléles . Il n'en reste
pas moins qu'ils feraient partie intégrante du domaine terre-eau-air, et seraient
donc toujours dans le simulateur. Les étres du monde de feu pourraient ainsi
corser la difficulté de certains joueurs humains en les confrontant a de telles
créatures. Tout ceci n'a malgré tout qu'un role anecdotique dans le cadre
développé ici car, mis a part le char ou le chérubin de 1'Ascension, qui plus est
absents des Ecritures canoniques, Jésus n'a jamais été concerné par les aliens.
On peut au mieux inclure dans ces phénomenes 1'Annonciation par Gabriel ou
les tentations dans le désert par Satan, mais seules leurs interprétations
symboliques, liées au bon déroulement du Grand-(Euvre alchimique, ont été
retenues dans cet essai.

Pour conclure, il semblerait que les Eveillés qui s'approchent trop prés de cette
¢tape sans la franchir s'exposent a un sort voisin de celui d'Icare : Nisargadatta
Maharaj et Ramana Maharshi sont décédés d'un cancer, Jean Klein de la
maladie d'Alzheimer, et il y a beaucoup d'exemples similaires. Il est a l'inverse
possible que Fulcanelli ait réussi le passage : « Fugene Canseliet : "Fulcanelli,
certes, était un beau vieillard [...] Mais c'était néeanmoins un vieillard. Quelle
surprise ! Quelle surprise quand je me suis trouvé devant lui, devant un homme
qui avait mon dge (53 ans) ! J'avais encore, quand méme, j'étais solide encore,
en 52, oui, evidemment". Jacques Chancel : "Mais il avait vraiment cent-treize
ans ?" FEugene Canseliet : "Il m'a tutoyé, il m'a dit exactement: Tu me
reconnais ? [..] On reconnait, l'enfant qu'on a connu, dans ['homme qu'on
retrouve, qu'on trouve soudainement, méme ! On le reconnait. Mais l'inverse, le
vieillard qu'on a connu ; rien ne touche davantage a l'enfant que le vieillard, au
fond ! Et qu'on revoie comme si il avait remonté le temps ; mais on reconnait
toutes sortes de choses du visage, les oreilles, la forme, l'implantation des
cheveux, grisonnants certes, mais qui étaient noirs. Bon, vous me direz, il a pu
se teindre... Non, c'était bien lui ; c'était bien lui. Je n'ai pas pu voir s'il avait
bien des dents nouvelles. Je vais loin, mais dans ['ensemble, quelle allure !
Ah !" Jacques Chancel : "Il est mort ?" Eugene Canseliet : "Non, non, bien sir
que non !"»'. En supposant qu'ils aient existé, il en est peut-étre de méme de
Don Juan, l'instructeur de Carlos Castaneda, Nicolas Flamel et le comte de
Saint-Germain : « Je vis don Juan prendre la téte. Et ensuite il n'y eut qu'une
ligne de lumieres merveilleuses dans le ciel. Quelque chose comme un vent
sembla contracter le groupement des lumieres, qui s'agiterent et se tordirent. Il
vy eut une lueur tres forte a l'extrémité de la ligne de lumieres ou don Juan se

I Rick Strassman, DMT la molécule de l'esprit.
2 Eugeéne Canseliet & Jacques Chancel, Radioscopie du 23/06/78.
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trouvait. Je songeai au serpent a plumes de la légende tolteque. Puis les
lumiéres disparurent »'. « Les adeptes sont persuadés que Nicolas Flamel et
Perrenelle, sa femme, ne sont point morts, qu'ils feignirent une maladie, et
qu'on enterra deux morceaux de bois a la place de leurs corps. Paul Lucas,
voyageur de notre siecle, a accrédite cette fable en racontant qu'il a trouvé en
Asie un Dervis qui connaissait particulierement Nicolas Flamel et sa femme, et
que tous deux étaient encore en bonne santé »'. « Le comte de Saint-Germain
venait dire : "J'ai vécu plusieurs vies, je suis immortel ; j'ai connu Jésus-
Christ ; Frangois ler était fort de mes amis", etc. w. «Saint Germain
représente une force qui se régenere regulierement. Ce comte parait, disparait
et réapparait ; a chaque fois, il provoque quelque chose et puis il disparait a
nouveau. I est toujours la quand on l'appelle. Il est toujours avec nous » .

1 Carlos Castaneda, Le Feu du Dedans, Le Don de 1'Aigle.
2y acques-Antoine Dulaure, Nouvelles description des curiosités de Paris.
3 Louis Blanc, Lettres sur I'Angleterre.

4 Jan van Helsing, Livre jaune N°2.
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- XXIII - Pentecote.

« Le jour de la Pentecote, ils étaient tous ensemble dans le méme lieu.
Tout a coup il vint du ciel un bruit comme celui d'un vent impétueux, et il
remplit toute la maison ou ils étaient assis. Des langues, semblables a des
langues de feu, leur apparurent, séparées les unes des autres, et se posérent sur
chacun d'eux. Et ils furent tous remplis du Saint-Esprit » . Comme on l'a dit, les
langues de feu marquent I'accomplissement du Baptéme de feu : « Le Seigneur
Jésus baptise dans I'Esprit-Saint et le feu, comme Jean l'a dit dans I'Evangile.
C'est a juste titre que le sacrifice était consumé puisqu'il était sacrifié pour le
péché. Quant a ce feu, il fut la figure de I'Esprit-Saint qui devait descendre
apres l'Ascension du Seigneur et remettre les péchés de tous, lui qui, a la
maniere du feu, enflamme l'dme et l'esprit du fidele. C'est pourquoi Jerémie dit
apres avoir regu l'Esprit : "Et ce fut dans mon ceceur comme un feu ardent qui
portait la flamme dans mes os, et je fus disloqué de partout et je ne puis le
supporter”. Mais aussi dans les Actes des Apotres nous lisons que, lorsque
['Esprit fut tombe sur les apotres et sur beaucoup qui attendaient les promesses
du Seigneur, des langues furent dispersées comme du feu » .
Ce Baptéme n'est apparemment pas accompagné de violence, se terminant sur le
simple constat : « Ils se mirent a parler en d'autres langues » . Allégoriquement
cela ne signifie pas qu'un Hébreu se met a parler le latin, mais plutét qu'un
Chrétien discute avec un Bouddhiste en utilisant son vocabulaire référent ; au
lieu de dire : Recevez le Saint-Esprit pour étre un membre du corps du Christ, il
dira : Réalisez I'Eveil afin de participer a la nature de Bouddha. Un Eveillé
affirmait d'ailleurs a ce propos : « Qu'un taoiste, un adepte du Zen, un Jnani de
'Inde abolissent l'identification du Soi avec le corps, les sens, les pensées et les
sentiments, ['"Expérience est la méme pour tous... Si l'on découvrait un jour que
les Esquimaux détiennent une tradition spirituelle menant a la Réalisation de la
non-dualité, on peut étre certain d'avance que le Jndni s'entendrait
parfaitement avec celui qui aurait atteint ce but en suivant cette tradition.

I Actes II-1 4 4.
2 Ambroise de Milan, Traité des Devoirs.
3 Actes [-4.
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Comme il s'agit de la méme Expérience, n'importe quel Illuminé est en mesure
d'expliquer les écrits et les propos d'un autre sage » .

Depuis quelques temps, les conflits entre nations ont pris une autre tournure : il
y a moins de morts et la communauté internationale intervient la plupart du
temps pour limiter les dégats, méme quand c'est elle I'agresseur. En revanche, la
violence que les nations n'utilisent plus I'une contre I'autre s'est transformée en
une sorte de terrorisme civil de la part des jeunes générations révoltées qui
convertissent la délinquance en un véritable phénomene de société aux
proportions inquiétantes ; les pourcentages de vols et cambriolages, agressions
diverses et meurtres ont augmenté de facon considérable a I'intérieur méme des
pays industrialisés sous des prétextes divers comme la pauvreté dans les
banlieues, le fanatisme religieux ou l'indépendantisme.

Ne s'agirait-il pas la d'un genre de feu interne, image du feu secret des
alchimistes ? Auquel cas, ce serait le signe que l'humanité en tant qu'entité
devrait enfin se montrer en mesure de franchir le mur du langage pour passer
dans le monde d'eau. Ceci étant, c'est un long processus et la réussite n'est pas
assurée. Cela fait plus d'un siécle que les catastrophistes de tous bords prédisent
que le monde va dans le mur s'il continue a fonctionner sur le mode de la
divinisation du profit matériel ; il est pourtant toujours 1a. On parle ces derniers
temps de crise économique mondiale, de réchauffement climatique, de la fin des
ressources naturelles, mais l'humanit¢é ne change pas pour autant de
comportement général.

Ce qui pousse un étre humain a s'engager sur la voie spirituelle est la souffrance
que lui inflige la perception de son environnement ; il se dit que ¢a ne peut pas
étre I'unique maniére de mener son existence, qu'il doit en y avoir une plus
gratifiante. Comme on l'a dit dans le chapitre sur la piscine de Bethesda, les
étres humains sont tous au départ des malades et des infirmes spirituels, et seuls
certains ont la chance qu'un ange vienne agiter les eaux de leur mental.

Il parait normal d'associer ensuite le fait de s'élever au-dessus du matérialisme
ambiant a une aspiration spirituelle car c'est ce qui est proposé dans nos
sociétés. Ca commence la plupart du temps par un enfermement dans le confort
que procure l'intégration a une famille spirituelle, associations religieuses
présentes dans le voisinage, sectes ou autres, ou encore par l'espoir de
développer des pouvoirs mentaux aptes a donner une maitrise supérieure sur
I'environnement, voyance, parapsychologie ou autre. L'aspirant participe aux
offices, il donne du temps et de 1'argent ; ou bien il va consulter des voyantes,
achete des livres sur le pouvoir de la pensée positive, assiste a des conférences,
etc.

1 Wolter A. Keers, Revue Etre, 1975, n° 2 p. 35.
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S'il a de la chance, il finira par fomber sur un messager du véritable Eveil, soit
quelqu'un ayant assisté & des entretiens dispensés par un Eveillé-pour-soi, soit
un livre écrit par 1'un d'entre eux ; il entrera ainsi sur la bonne Voie. On est 1a
dans le domaine de la théologie de la prédestination : « Dieu nous a élus avant
la fondation du monde, pour que nous soyons saints et irrepréhensibles devant
lui, nous ayant prédestinés dans son amour a étre ses enfants d'adoption par
Jesus-Christ, selon le bon plaisir de sa volonté »' . Cette doctrine a souvent été
rejetée car elle parait évidemment injuste. Pourtant, selon ce qui a été dit ici,
C'est Dieu qui joue tous les roles, aussi bien ceux qui recevront la Rédemption
que les autres ; Dieu n'est donc pas 1ésé lorsque l'une des personnalités qu'il
incarne a la maniere d'une marionnette, ignorant l'existence du marionnettiste,
meurt dans l'erreur. Le scénario est écrit depuis le commencement des temps et
pourtant, personne n'en connaissant plus que les quelques bribes accordées a
certains voyants, les étres qui peuplent 1'Univers vivent en fonction d'un libre
arbitre suffisamment bien simulé pour paraitre réel. C'est 1a tout 1'intérét du jeu,
dont l'une des étapes a consisté a ce que les étres du monde de feu, qui vivent
leur unité avec Dieu en toute conscience, entrent volontairement dans le
simulateur de I'existence terrestre afin d'y vivre des aventures. La prédestination
est donc réelle, mais comme personne ne peut savoir d'avance qui va ou non
obtenir la Rédemption, il est sans intérét de s'en préoccuper.

Apres avoir fait le premier pas sur le bon chemin, les ennuis ne sont pas finis
pour autant. Comme on 1'a dit dans le chapitre traitant des paraboles, « il y a
beaucoup d'appelés et peu d'élus»’; on est d'ailleurs de plein pied dans la
parabole du semeur.

Le simple bon sens permet de se rendre compte que 1'humanité n'est pas encore
entrée sur la bonne Voie. Les valeurs qui I'emportent actuellement sur toutes les
autres sont de toute évidence celles du réve américain : s'enrichir, avoir une
belle maison, une belle voiture, une famille a laquelle on apporte tout le confort
matériel. Les corollaires sont : attiser la jalousie des autres, briller en société,
étre le plus performant, ne pas hésiter a écraser quelques personnes plus faibles
au passage, etc. A grande échelle ¢a finit par : affamer des populations entiéres,
polluer toute une région, assassiner les opposants, etc.

Il parait donc nécessaire qu'a l'instar d'un individu isolé, I'humanité se trouve
confrontée a un messager du véritable Eveil : soit par l'intermédiaire de
quelqu'un apte a engendrer autour de lui un mouvement appelé a devenir
majoritaire (il faudra alors prier pour qu'il ne s'agisse pas d'un imposteur), soit sous la forme
d'un contact alien ou du retour du messie, comme 1'attendent quelques religions.
La différence entre le premier et le troisiéme cas consiste en ce que, dans le
dernier cas, il est écrit que ¢a devrait se faire en grandes pompes, tandis que

! Ephésiens [-4 & 5.
2 Matthieu XXII-14.
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I'individu du premier cas devrait étre un exemple d'humilité et ne surtout pas se
prendre pour le messie, quand bien méme il le serait.

La question est donc : Que se passera-t-il si I'humanité reste enfermée dans son
matérialisme ? La réponse est simple : Que deviennent les étres humains qui ne
franchissent pas le mur du langage ? Eh bien ils meurent quand leur corps n'a
plus suffisamment d'énergie vitale pour perdurer ; que ce soit par accident, des
suites d'une maladie, ou de vieillesse.
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- XXIV - Retour.

Nombreux sont ceux qui esperent le retour de 1'age d'or, du Christ, du
Bouddha Maitreya ou autre sauveur de l'humanité. En résumé, beaucoup
d'humains attendent la descente du Saint-Esprit sous une forme ou sous une
autre, c'est-a-dire un message capable d'avoir un impact suffisant pour que la
transformation s'opére, mettant fin aux nuisances de la tour de Babel qu'est le
monde actuel. Les structures sont déja en place pour que l'opération puisse se
transmettre instantanément d'un bout a l'autre du globe : télévision, Internet...
Le probléme se pose donc de la forme que devrait revétir ce message ; existe-t-il
un humain ou un groupe d'humains capable d'émettre des idées tellement fortes
qu'elles puissent bousculer toute I'humanité ? 1l est difficile de I'imaginer tant il
existe déja de belles paroles laissées & la postérité par les Eveillés de tous
temps, en y incluant au passage les Evangiles. On se contentera ici de citer ce
verset prometteur : « Aux hommes cela est impossible, mais a Dieu tout est
possible »'. Autrement dit, Dieu devrait donner sa chance a I'humanité ; qu'elle
la saisisse ou non est une autre affaire.

Si 1'on en croit les Chrétiens, le Sauveur est déja venu en la personne de Jésus.
A voir le monde d'aujourd'hui, il n'a pas été trés efficace. Les gens de son
époque I'ont méme assassiné ! Ceci étant, les sources traitant du sort de ceux qui
'ont condamné sont on ne peut plus claires concernant ces odieux personnages :
tous sont morts dans de bien tristes circonstances.

Le premier est Caiphe, rendu par kipha dans la traduction hébraique des

Evangiles et la Peshitta ; il est voisin d'un mot qui signifie rocher™ (le nom grec de
l'ap6tre Pierre, Kngdg (Képhas (Jean 1-42)), provient du méme mot araméen Kipha, par lequel il est

traduit dans la Peshitta), et d'un autre qui veut dire dépdt, sédiment, coagulation’, ce
qui permet de l'associer a I'¢lément terre : « Il (Vitellius) dépouilla du sacerdoce
le grand-prétre Joseph appelé Caiphe et lui substitua Jonathan, fils du grand
pontife Anan »'. « Caiphe, lui, se suicida » .

I Matthieu XIX-26.
2 Charles-Frangois Houbigant, Racines Hébraiques.

3 Le nom de Pierre et le mot rocher commencent en araméen par un caph (N28D), tandis que celui de Caiphe débute par un Koph (82°P) ;
comme le mot dépdt, sédiment, qui commence lui aussi par un koph (772°p).

4 Flavius Joséphe, Antiquités Judaiques, XVII-VI
5 Constitutions Apostoliques, VIII-2.
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Le second est Ponce, surnommé Pilate : « Le prénom de ce personnage est
ignoré. Pilate est son surnom ou "cognomen" [..] Pilatus dérive de pilum,
Jjavelot, l'arme par excellence du légionnaire romain»', dont le nom grec
I16vtiog (Pontios) veut aussi dire le marin et évoque 1'élément eau : « On porta
contre Pilate une sentence qui le condamnait a la mort la plus honteuse. A cette
nouvelle, Pilate se perca avec son couteau et ce fut ainsi qu'il mourut. César
informé de la mort de Pilate : "Vraiment, dit-il, il est mort de la facon la plus
honteuse, puisqu'il a choisi lui-méme sa main pour se punir" »’.

Le dernier est Hérode, dont le nom grec Hpodng (Hérodeés), est bati sur la racine
NPWG (keros) qui signifie demi-dieu et qu'il faut mettre en relation avec l'air par
¢limination : « Un ange du Seigneur le frappa (Hérode), parce qu'il n'avait pas
donné gloire a Dieu. Et il expira, rongé des vers » . On est ainsi en présence de

la fin de la domination des mondes terre-eau-air, et au début de celle du monde
de feu.

Sans compter la destruction de Jérusalem et 1'exil des Juifs en 1'an 70 de notre
ere, méme si ¢a n'a a priori aucun rapport car il n'est pas question ici d'accuser
quiconque de la mort de Jésus autres que ceux qui possédaient alors le pouvoir.
Il paraitrait malgré tout préférable de ne pas s'en prendre au prochain envoyé
divin pour éviter de subir cette Vindicta Salvatoris (Vengeance du Sauveur), dont un
apocryphe porte le nom. Et, encore une fois, c'est évidemment Dieu qui jouait
alors les roles de Caiphe, Pilate et Hérode ; il n'y a pas a chercher ou ni
comment aurait pu agir une entité incarnant le mal car ce n'est toujours que le
scénario d'un jeu de simulation.

Jésus a par ailleurs prédit la destruction de Jérusalem : « Comme il approchait
de la ville, Jésus, en la voyant, pleura sur elle, et dit : Si toi aussi, au moins en
ce jour qui t'est donné, tu connaissais les choses qui appartiennent a ta paix !
Mais maintenant elles sont cachées a tes yeux. Il viendra sur toi des jours ou tes
ennemis t'environneront de tranchées, t'enfermeront, et te serreront de toutes
parts ; ils te détruiront, toi et tes enfants au milieu de toi, et ils ne laisseront pas
en toi pierre sur pierre, parce que tu n'as pas connu le temps ou tu as été
visitée » . Cette catastrophe s'inscrit cependant dans un ensemble de prédictions
eschatologiques plus générales, qui font qu'il devient difficile de savoir s'il
parlait ou non du siége de I'an 70 : « Vous entendrez parler de guerres et de
bruits de guerres : gardez-vous d'étre troublés, car il faut que ces choses
arrivent. Mais ce ne sera pas encore la fin. Une nation s'élevera contre une
nation, et un royaume contre un royaume, et il y aura, en divers lieux, des

1 jean-Pierre Lémonon, Ponce Pilate.
2 Jacques de Voragine, Légende dorée.
3 Actes X11-23.

4 Luc XIX-41 4 44,
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famines et des tremblements de terre. Tout cela ne sera que le commencement
des douleurs. Alors on vous livrera aux tourments, et l'on vous fera mourir ; et
vous serez hais de toutes les nations, a cause de mon nom. Alors aussi plusieurs
succomberont, et ils se trahiront, se hairont les uns les autres. Plusieurs faux
prophetes s'éleveront, et ils seduiront beaucoup de gens. Et, parce que l'iniquité
se sera accrue, la charité du plus grand nombre se refroidira. Mais celui qui
perséverera jusqu'a la fin sera sauve. Cette bonne nouvelle du royaume sera
préchée dans le monde entier, pour servir de témoignage a toutes les nations.
Alors viendra la fin ».

De méme que le déluge de Noé¢ peut étre considéré comme le Baptéme d'eau de
la Terre ou de I'humanité, de méme les autres Baptémes doivent suivre : « Ce
qui arriva du temps de Noé arrivera de méme aux jours du Fils de l'homme. Les
hommes mangeaient, buvaient, se mariaient et mariaient leurs enfants, jusqu'au
jour ou Noé entra dans l'arche ; le déluge vint, et les fit tous périr. Ce qui
arriva du temps de Lot arrivera pareillement. Les hommes mangeaient,
buvaient, achetaient, vendaient, plantaient, batissaient;, mais le jour ou Lot
sortit de Sodome, une pluie de feu et de souffre tomba du ciel, et les fit tous
périr. Il en sera de méme le jour ou le Fils de I'homme paraitra. En ce jour-la,
que celui qui sera sur le toit, et qui aura ses effets dans la maison, ne descende
pas pour les prendre ; et que celui qui sera dans les champs ne retourne pas
non plus en arriere. Souvenez-vous de la femme de Lot. Celui qui cherchera a
sauver sa vie la perdra, et celui qui la perdra la retrouvera. Je vous le dis, en
cette nuit-la, de deux personnes qui seront dans un méme lit, ['une sera prise et
l'autre laissée ; de deux femmes qui moudront ensemble, ['une sera prise et
l'autre laissée. De deux hommes qui seront dans un champ, ['un sera pris et
l'autre laissé »'.

Mais si le déluge de No¢ était le Baptéme d'eau et 1'aventure de Lot celui de feu,
ca signifie que 1'humanité a déja connu plusieurs cycles et, vu son état actuel,
I'GBuvre aurait échoué. A moins qu'elle n'ait réussi pour un petit groupe de
personnes et qu'il s'agisse aujourd'hui de la reproduire ; auquel cas, il faudrait
s'attendre a un nouveau Baptéme d'eau, ce qui ne signifie pas forcément une
catastrophe, méme si Pierre a dit : « I/ veulent ignorer, en effet, que des cieux
existerent autrefois par la parole de Dieu, de méme qu'une terre tirée de l'eau
et formée au moyen de l'eau, et que par ces choses le monde d'alors peérit,
submergé par l'eau, tandis que, par la méme parole, les Cieux et la Terre d'a
present sont gardés et réservés pour le feu, pour le jour du jugement et de la
ruine des hommes impies». Comme on l'a vu au chapitre traitant de

I Matthieu XXIV-6 4 14.
2 Luc XVII-26 4 36.
3 2 Pierre I1I-5.
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l'arrestation de Jésus, Fulcanelli prédisait lui aussi cette seconde dévastation de
la Terre destinée a la purifier par le feu'.

Jésus a pourtant dit qu'il avait déja eu lieu avec Lot, et il est clair que 1'humanité
vit actuellement dans le monde de terre ; il est donc nécessaire qu'un Baptéme
d'eau la fasse entrer dans le monde d'eau, le méme qu'elle connaissait dans 1'état

édénique, mais avec la conscience de soi en plus (car s'il faut remonter c'est qu'il y a eu
auparavant une descente ; a titre d'exemple, avant de naitre dans le monde matériel, le feetus vivait

dans I'eau).

La question qu'on est ensuite amené a se poser concerne le retour du Christ :
Viendra-t-il sous la forme de Jésus ou sous une autre forme ? Viendra-t-il pour
ce futur Baptéme d'eau, ou attendra-t-il le Baptéme de feu ?

La réponse a la premiere question est une simple affaire de bon sens : Pourquoi
Dieu, qui habite toutes les formes humaines en utiliserait-il une du passé quand
ca n'est pas nécessaire (conformément & une propriété de la Nature appelée principe
d'économie) 7 On peut méme trouver sur Internet de nombreux Jésus qui sont déja
revenu nous transmettre leurs divers messages, dont certains ne sont pas
inintéressants. 11 y a un Jésus qui prédisait une ascension de 1'humanité pour
2012 et qui n'est pas fou au sens clinique du terme. Son autobiographie montre
comment il en est arrivé 1a ; il a juste fait confiance a des paroles qu'il a regues
par channeling, qui lui ont révélé des choses justes et d'autres plus fantaisistes.
Il y a aussi des Grands Pontifes et des Grands Monarques pour les gens qui
préferent le vocabulaire de Nostradamus. En partant du constat que tous les
étres humains ont été en quelque sorte rendus fou par le langage, comme dans le
film Pontypool, la solution ne peut se trouver qu'en dehors du langage. Voila
pourquoi toute réponse produite par le langage ne peut mener qu'a des
¢lucubrations, y compris la maniere dont on l'utilise a son insu pour interpréter
les perceptions. Par exemple, si on regoit des pensées, méme par channeling, la
réalité c'est qu'on pergoit simplement des pensées ; 1'ajout du langage consiste a
prétendre qu'elle proviendraient de telle ou telle source. Il est évidemment
extraordinaire de se ressentir en tant que Conscience pure, mais dire ensuite que
I'on est par exemple le Christ ou Shiva est un ajout inutile voire encombrant.
Toutes les pensées ne sont autres que des perceptions, et tous les étres sont des
incarnations de Dieu.

La seconde réponse tient compte du fait que, dans la vie de Jésus lui-méme,
I'Esprit est personnellement intervenu a chaque Baptéme ; nul doute alors qu'il
en sera de méme pour I'humanité dans son ensemble.

I1 suffit ensuite de citer les propres paroles de Jésus : « Alors on verra le Fils de
I'homme venant sur les nuées avec une grande puissance et avec gloire » .
Tandis que l'auteur des Actes dit : « Ce Jésus, qui a été enlevé au ciel du milieu

1 Fulcanelli, Les Demeures Philosophales, éditions Pauvert, 1979, I p. 38 ; Il p. 346 et suivantes.
2 Marc XII1-26.
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de vous, viendra de la méme maniere que vous l'avez vu allant au ciel »' . Jésus
affirme donc que c'est le Fils de I'homme qui viendra, et l'auteur des Actes le
nomme Jésus. Comme dit le proverbe : « Il vaut mieux avoir affaire au bon
Dieu qu'a ses saints» ; il vaut mieux faire confiance ici a Jésus qu'a un
disciple. En outre, concernant les paroles de Jésus, viendra-t-il en descendant du
ciel en planant seul, dans un vaisseau spatial, ou bien n'est-ce qu'une allégorie
signifiant que celui qui incarnera le Fils évoluera spirituellement bien au-dessus
de toute la masse humaine ?

Ce retour s'appelle la Parousie, il faut savoir qu'il concerne la conclusion du
Grand-(Euvre commencée par le Baptéme de terre ; il est I'examen de passage
final du composé qui a subi toutes les transformations. Il ne s'applique donc pas
directement au monde, méme s'il est certain qu'un tel événement ne peut étre
sans exercer une influence plus générale ; tout comme I'existence de Jésus, bien
qu'étant destinée a manifester de manicre vivante toutes les étapes du Grand-
(Euvre, sauf peut-€tre la derniere, a laissé une trace encore mondialement
visible deux millénaires plus tard.

Quant & la parousie de 'Ame divine de Jésus, peut-étre s'est-elle déja produite
de maniére locale dans le passé, auquel cas une autre serait programmée pour
notre temps, méme si certains l'attendent encore sous cette ancienne forme.
Quant a I'humanité en tant qu'entité globale, il est clair qu'elle n'a pas encore
passé le Baptéme d'eau, sinon le monde serait peuplé d'Eveillés-pour-soi, ce qui
est tres loin de la réalité d'aujourd'hui. Il est en outre probable que la Parousie
d'une Ame divine ne sera publique que le jour ou cela s'avérera nécessaire au
Grand-(Euvre général. Rappelons que Jésus n'a enseigné que treés peu de gens et
qu'il a fallu plusieurs siecles pour que son histoire devienne mondiale, et ceci
uniquement parce que Dieu l'a souhaité pour servir son scénario.

On peut en cet endroit évoquer une autre figure eschatologique, loin d'étre sans
importance, le repas messianique : « Plusieurs viendront de ['orient et de
l'occident, et seront a table avec Abraham, Isaac et Jacob, dans le Royaume des
Cieux » . « Venez, rassemblez-vous pour le grand festin de Dieu »'. Ce théme
est déja connu du Judaisme : « Dans les temps messianiques le Saint, béni soit-
Il organisera un banquet pour ses serviteurs les justes » . On y trouve méme
une précision indispensable : « Un grand banquet vous sera préparé dans le
futur, avec au repas Léviathan, Béhémoth et Ziz Shaddai ; comme il est écrit :
"Vous mangerez et vous vous rassasierez" (Joél 11-26) » . Quand on sait que
Béhémoth est associé a la terre, Léviathan a 1'eau et Ziz a 1'air, on est a nouveau
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de plein pied dans le sujet développé ici, chacun de ces monstres symbolisant
I'un des liens qui emprisonnent I'homme dans la condition humaine :
I'identification au corps, l'identification au mental, et I'identification a un centre
spatial.

On peut fournir plus de détails sur cette nourriture grace a saint Jérome : « 4 la
fin des siecles, vous immolerez un bouc, qui est I'Antéchrist, et vous mangerez
sa chair avec vos amis »'. L'antéchrist serait donc en rapport avec Béhémoth :
« Que figure la queue de Béhémoth, sinon ['extrémité du corps de [l'ancien
ennemi, qui n'est autre que cet homme perdu, dans lequel il entrera a la fin des
siecles, comme dans un vaisseau, qui lui est propre et qu'on appellera
particuliérement I'Antéchrist »'. Mais : « Alors paraitra l'impie, que le Seigneur
Jesus détruira par le souffle de sa bouche, et qu'il anéantira par l'éclat de son
avénement »'. Cet impie est I'Antéchrist : « Il (le Christ) tuera l'Antéchrist d'un
souffle de sa bouche »'. On est a nouveau 1a dans une logique eschatologique :
Le Christ reviendra pour gagner la bataille contre I'Antéchrist apparu a la fin
des temps : « Il n'emploiera point contre lui ni de nombreuses armées, ni la
force des soldats, ni le secours des anges ; il l'exterminera par sa seule
présence ; semblable au Soleil qui chasse et dissipe les ténebres de la nuit des
qu'il commence a paraitre, le Seigneur perdra et détruira l'Antéchrist par le
seul éclat de sa majesté » .

Au début Lucifer s'est révolté et il a été jeté sur Terre dans un combat contre
saint Michel : « Il y eut une guerre dans le Ciel. Michel et ses anges
combattirent contre le Dragon. Et le Dragon et ses anges combattirent, mais ils
ne furent pas les plus forts, et leur place ne fut plus trouvée dans le Ciel »",
Michel lui a juste crié son nom car : « Michel signifie "Qui est comme Dieu ?"
Quand, en effet, se produit en ce monde quelque merveilleux prodige, un
archange y est envoyé qui révele son nom de sa propre bouche ; car personne
ne peut faire ce que Dieu peut faire. Ainsi, quand il entendit que Lucifer avait
dit : "J'établirai mon trone du coté de lI'Aquilon, et je serai semblable au Tres-
Haut", ce grand archange, stupéfait d'étonnement devant la folie de Lucifer,
dit : "Qui est comme Dieu ?" Et c'est de la qu'il prit ce nom de Michel qui peut
se décliner Michael elis, ou rester sous la forme indéclinable Michel »'. Le
méme phénomene doit se reproduire a la fin, ou le Christ reprend le rdle assigné
au début a Michel, en battant 1'Antéchrist par sa simple présence, vu qu'il
incarne la vérité : « Je suis [...] la vérité »'. « La vérité croitra de la Terre »'. Et,
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comme on l'a remarqué au chapitre sur l'arrestation : « Moi la vérité, je parle !
[..] La verité se fonde de ce qu'elle parle [..] La vérité, elle parle,
essentiellement elle parle "Je" »'. Ainsi, lorsque parait I'évidence du "Je" dans
la conscience d'un individu né sur Terre, le sujet du langage, l'usurpateur,
s'efface de lui-méme.

Le récit de la lutte finale décrit ce qui se produit a chaque fois qu'un étre humain
entre dans 1'Eveil. Il est donc probable que, selon la Table d'Emeraude, le
macrocosme imite le microcosme et que 1'impérialisme du sujet du langage soit
vaincu par la manifestation de cette méme évidence du "Je". Quant a savoir la
forme, individuelle ou non, que prendront les héros de cette derniere bataille, il
est impossible d'en rien savoir a l'avance. Et il ne faut pas non plus oublier que
le Grand-(Euvre ne réussit pas toujours ; la bataille finale peut étre réservée a
une autre civilisation que la notre, par exemple si elle tarde trop et se laisse
emporter par son matérialisme car, comme il est écrit dans la Vindicta
Salvatoris : « Tirons vengeance de ses ennemis, supprimons-les de la terre des
vivants ». « La Rédemption ne dépend que de la destruction des dmes de la
catégorie d'Amalek »'. En ajoutant un h aspiré a la fin du nom d'Amalek, en
frangais comme en hébreu (m+pony), on pourrait le décomposer en FP-2Y (4m-
lakha) , ce qui lui ferait signifier : peuple capturé (par Amalekn)), qu'on traduit par :
sujets du langage prisonniers.

Pour conclure, Jésus n'était ni Juif (au sens religieux du terme) ni Chrétien. De méme,
si le Fils revient s'incarner sur Terre, que ce soit dans un corps glorieux ou non,
il ne sera ni Juif, ni Chrétien, ni Musulman, ni Bouddhiste, ni Hindou, ni adepte
d'aucune religion. Le fait de connaitre 1'Univers, de le voir tel qu'il est vraiment
et d'en parler en toute connaissance de cause ne peut devenir le sujet d'aucun
dogme religieux. Tout au plus peut-on utiliser un vocabulaire, parfois mis au
point depuis des millénaires, a bon escient ; en le prenant 1a ou il est le plus
adéquat sans tenir compte du fait que telle ou telle religion serait meilleure
qu'une autre. Que Dieu soit nommé Odin, Adonai, El, Allah, I'Absolu, Brahman,
le Soi ou la Conscience est sans importance ; que le Fils soit nommé Thor,
Apollon, Christ, Atman ou la Présence est sans importance. Il est malheureux
que les adeptes d'un de ces noms considerent ceux d'un autre nom comme des
hérétiques, au point qu'ils puissent s'entretuer ; ce ne sont que des mots vides de
sens si on ne comprend pas ce qu'ils désignent réellement ! Quant a celui qui
saisit le véritable sens de ces noms, il n'a ni envie de violenter qui que ce soit, ni
envie de persuader quiconque d'adopter tel ou tel d'entre eux.
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