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Ne crois rien parce qu'on t'aura montré le témoignage écrit de quelque Sage ancien,
Ne crois rien sur l'autorité des Maitres ou des Prétres.
Mais ce qui s'accordera avec ton expérience et aprés une étude approfondie satisfera ta raison et tendra vers ton bien cela tu pourras l'accepter
comme vrai ety conformer ta vie.
SIDDHARTA GAUTAMA (BOUDDHA)

Séance du 17/01/2009

Le son "OM"
Lorsque le son OM est entonné en groupe, la note intérieure doit étre trouvée et entonnée sur un ton juste. Par
ailleurs, chacun doit se demander si la note qu'il entonne est en harmonie avec celle des autres.

La pensée magique

Le disciple, I'ésotériste ne doit plus laisser subsister dans son mental un mode de pensée magique, un esprit de
superstition ou des attributions erronées aux éveénements car ce dysfonctionnement mental est source d'illusion et de
déviance.

La nécessité de la transparence

Lorsque nous sommes en difficulté, explicitons nos problémes, exprimons nos limitations sans mettre
systématiquement en cause les autres. Nous regardons trop souvent l'univers sans critére ¢levé et justifions trop
facilement nos attitudes a partir d'observations étroites et mesquines. Si nous n'avons pas en nous-mémes des critéres
d'ordre et de beauté, nous devenons rebelles et considérons la mise en place d'un rythme comme une contrainte
inacceptable. Or l'attitude intérieure de rébellion empéche la fusion entre I'ame et la personnalité.

De méme, comprenons et développons 'humour au second et au troisiéme degré pour ne pas rester des égos,
susceptibles, vexatifs, et revendicateurs.

La responsabilité dans notre espace énergétique

Un espace familial est un premier espace énergétique. Si un enfant détériore quelque chose, ses parents sont
censés réparer les dégats. Les parents répondent ainsi de leurs enfants dans un espace plus large par le biais de l'argent.
L'argent est une énergie car il est gagné par le travail, I'effort, autrement dit il est 1i¢ a la dépense de 1'énergie vitale.

Penser que ceux qui sont au-dessus de nous sont libres et font ce qu'ils veulent est une illusion. Chacun endosse
ses responsabilités a tous les niveaux. Chaque jour, on s'efforce de faire ce qui doit étre fait et on s'inscrit dans un
rythme de travail et de responsabilité.

L'accomplissement du devoir

Jésus est allé sur la croix ; était-il libre de ne pas y aller ? Dans 1'évangile de Mathieu, le dialogue entre Jésus et
Pierre illustre la volonté de Jésus d'obéir a Dieu et donc d'accomplir son devoir : "Dés lors Jésus commenga a faire
connaitre a ses disciples qu'il fallait qu'il allat a Jérusalem, qu'il souffrit beaucoup de la part des anciens, des principaux
sacrificateurs et des scribes, qu'il fiit mis a mort , et qu'il ressuscitat le troisiéme jour. Pierre, I'ayant pris a part, se mit a
le reprendre, et dit : A Dieu ne plaise, Seigneur ! Cela ne t'arrivera pas. Mais Jésus, se retournant, dit a Pierre : Arricre
de moi, Satan ! Tu m'es en scandale ; car tes pensées ne sont pas les pensées de Dieu, mais celles des hommes. Alors
Jésus dit a ses disciples : Si quelqu'un veut venir aprés moi, qu'il renonce a lui-méme, qu'il se charge de sa croix, et qu'il
me suive. Car celui qui voudra sauver sa vie la perdra, mais celui qui la perdra a cause de moi la trouvera. (Matthieu 16,
21-25).

Dans ce passage, I'évangile laisse entendre que chaque fois qu'il existe une revendication pour la préservation de
la liberté et de I'égoisme personnels par rapport a la considération du bien de I'ensemble, 'action des forces noires est
facilitée.



La responsabilité de groupe

Tous les membres d'un groupe forment une chaine et sont solidaires les uns des autres. Celui qui sert les autres,
qui les guide dans leur élévation, ressent des pesanteurs, liées aux fluctuations énergétiques de chacun, qu'il doit
transformer. C'est la force qu'il développe a un niveau supérieur qui lui permet d'alléger la charge inféricure.

Volonté personnelle ou Volonté supérieure

La mise en place du rythme dans la vie du disciple a été librement consentie et donc constitue une responsabilité
a laquelle il ne peut — ni ne veut — se soustraire. Choisir de faire son devoir, obéir aux Lois supérieures, sous-entend une
subordination de sa liberté personnelle a la volonté supérieure. Lorsque ce choix est fait, il n'y a plus de tristesse ou de
nostalgie vis-a-vis de la liberté perdue de la personnalité. La véritable liberté intérieure résulte d'une libération des
désirs de la personnalité et de 1'obéissance a Dieu. La plus belle dynamique qui peut étre mise en place est celle qui
mene vers Dieu et qui incite a répondre et a obéir a la volonté supérieure. Cette dynamique est associée a la joie car le
choix de l'obéissance au supérieur est un choix librement posé qui ne résulte d'aucune contrainte extérieure.

Intelligence de groupe
Il y a ceux qui pergoivent l'intelligence du groupe et ceux qui ne la pergoivent pas. Cette intelligence dépasse le
simple respect de régles ; elle est compréhension du besoin supérieur du groupe.

Rébellion ou dépouillement de soi ?

Lorsque l'intelligence est prise en défaut, il arrive que 1'égo, au lieu de reconnaitre son incapacité, la dissimule
dans une attitude de rébellion pour continuer a s'affirmer. La société actuelle, dans son expression démocratique, laisse
peu de place a la sagesse en offrant cette possibilité aux esprits forts de s'exalter encore. Or si nous laissons notre
personnalité donner libre cours a sa réactivité, ne serait-ce qu'en justifiant notre attitude par notre signe astrologique,
quelle éducation citoyenne induisons-nous ? Peut-on construire une société fraternelle en généralisant a tous ses
membres la liberté que nous revendiquons pour nous-mémes ?

Tant que 1'égo et 1'orgueil sont présents, plusieurs écueils guettent le disciple confronté aux remarques sur sa
personnalité : la tristesse, la mauvaise foi, la réactivité et la tentation de récupérer le savoir ésotérique a des fins de
pouvoir. Lorsque nous revendiquons notre "liberté", sachons distinguer qui s'exprime en nous : l'enfant, l'adolescent,
l'adulte ou le sage ? En effet la tentation est grande, par orgueil ou cristallisation, de justifier ses limitations et de
signifier a autrui qu'on se moque de ses remarques, méme si on les sait justifiées. C'est ainsi qu'on peut découvrir, a la
fin de sa vie, qu'on a cultivé des faux-semblants au lieu d'effectuer une démarche fondamentale visant a la
transformation de sa propre nature au service du Bien Commun.

L'intelligence de groupe permet de se remettre en question sans obéir a une contrainte extérieure, par la
compréhension des tenants et des aboutissants d'un acte individualiste. Elle s'acquiert progressivement, aprés avoir
franchi certaines étapes et rempli certaines fonctions, comme celle de parents. C'est un passage étroit vers le
dépouillement de soi dans lequel le disciple s'engage lorsqu'il n'a plus de regrets a 1'égard de son passé.

Liberté du Maitre et contrat avec le disciple

Celui qui souhaite guider les autres sur le chemin spirituel aspire a ce que sa personnalité mette "genou a terre"
le plus vite possible. Cette "mort" de la personnalité, assimilée a une libération, est vécue dans la joie. Elle suppose la
maitrise successive des corps physique, émotionnel, mental, ainsi que de la personnalité, dans un mouvement
d'élévation de l'observateur. Dans ce processus, le service n'est qu'un prétexte pour apprendre a réaliser ces différentes
maitrises qui sont aussi l'objectif de la méditation.

Au niveau spirituel, le véritable chef est celui qui a fait le choix de 1'obéissance a la Loi d'Amour et qui, s'étant
volontairement libéré des entraves de la personnalité, a décidé d'accompagner les autres dans cette découverte. Mais il
ne peut les guider que s'il fait écho a leur propre idéal. Eux-mémes doivent étre sensibles a 'ordre et a I'harmonie, et
désireux de jouer une belle symphonie, sous la baguette du "chef d'orchestre”. C'est leur amour commun de la musique,
associé a une discipline et a la joie partagée, qui garantit la Beauté du résultat final.

L'engagement spirituel reléve d'un contrat mystérieux et subtil liant le disciple et le Maitre. Comme le chef
d'orchestre face a ses musiciens, ce dernier fait reprendre a chaque disciple ses notes disharmonieuses pour lui permettre
de découvrir un peu plus de lumiére et de beauté au service de I'ensemble. Ainsi, progressivement, il améne le disciple a
associer lui aussi le groupe a son évolution et a l'aimer parce qu'il est ¢lévateur. Cette compréhension le conduit, a
lI'image du Maitre, a découvrir une liberté supérieure, la liberté dans I'Amour, qui fait taire ses revendications de liberté
individuelle.

Le Maitre se met "a la disposition" du disciple, comme le fit le Christ auprés des Apotres lorsqu'il leur lava les
pieds avec humilité. Mais le disciple peut, comme le fit Pierre, refuser par orgueil d'accueillir ce geste. Une autre
attitude inadéquate consiste a inverser les rdles et a se positionner face au Maitre dans une relation économique
consistant a le considérer comme un artisan dont on paie les services. Le Maitre est alors "libre" de refuser de servir un
¢go qui prétend commander et démontre par 18 méme son incompréhension de la démarche spirituelle.

Dans sa liberté motivée par I'Amour, le Maitre pose parfois des actes surprenants vis-a-vis d'un frére. Il peut par
exemple le laisser lui manquer apparemment de respect par des actes facétieux, parce qu'il pergoit que cette attitude est
pour l'intéressé une facon de lui exprimer son amour. Il établit ainsi une relation forte, a travers laquelle, débordant



d'Amour, il permet a une personnalité atypique de faire des sauts vertigineux dans 1'ascension spirituelle, méme si le
travail de groupe ne lui est pas encore accessible.

La sagesse du Maitre lui permet d'accomplir son devoir dans la joie véritable et non dans 1'illusion de bonne
conscience qui habite certains disciples. Son bonheur ne dépend pas des contingences et ne rencontre aucun obstacle
fondamental. Méme 1'affaiblissement physique et la perte des facultés qui accompagnent la vieillesse ne I'affectent plus.
Il peut cependant éprouver de la tristesse pour les autres et demander de l'aide pour eux.

Liberté, engagement et inter responsabilité fraternelle

L'engagement spirituel est une réponse a I'appel de I'Ame. Lorsque le choix est fait et que le "Oui" est prononcé,
comme dans un couple, le probleme de la liberté ne doit plus se poser. Méme la différence peut étre source de
dépassement de soi. Il en est de méme dans une démarche de groupe ou chacun doit apporter le meilleur de lui-méme et
se sentir responsable de I'évolution de ses freres. Or, lorsque nous sommes en crise, nos propres difficultés et notre
égoisme nous détournent de cette observation fraternelle. Cependant nos propres souffrances sont des opportunités pour
apprendre la compassion envers les autres. Elles nous ouvrent aussi les yeux sur l'amour que nous recevons et sur
l'urgence d'aimer a notre tour.

Cette interconnexion dans un engagement mutuel peut-elle lier le Maitre au point d'entraver sa propre ¢lévation ?
Si tel était le cas, aucun Maitre, y compris le Christ, ne se serait élevé a cause des lourdeurs de I'humanité qu'il cherche
a aider. Les liens énergétiques peuvent étre relativisés si, par obéissance a la Hiérarchie, un Maitre est appelé dans un
autre cadre a une démarche initiatique plus élevée. Comme 'a fait le Christ envers 'humanité, il peut alors maintenir un
antahkarana subtil avec ses disciples. Mais son retrait peut étre tel qu'ils en éprouvent un sentiment d'abandon.

Il peut aussi décider lui-méme de se détacher, aprés avoir tout fait pour un disciple qui ne progresse plus ou a
plus forte raison, qui se tourne vers les forces noires. Dans ce cas, méme s'il est dans la Joie, il ressent momentanément
la tristesse de I'Ame du disciple qui a trahi sa propre démarche.

La symphonie de Groupe

Le Frére Instructeur aime Ses fréres mais Il aime aussi le Groupe. Nous aimons le Groupe d'autant plus que nous
percevons Sa dynamique ¢lévatrice. Dans cet élan vers le Haut et dans la perception de la beauté d'une symphonie, notre
liberté individuelle se relativise aisément. Le disciple aime la musique et se soumet volontiers a la discipline qu'impose
sa pratique. Le Frére Instructeur sert la musique du Groupe comme chaque frére s'exerce a le faire. A travers l'amour de
la musique du Groupe et I'amour pour le Frére Instructeur, le disciple apprend a aimer ses fréres avec lesquels ils jouent
de mieux en mieux pour la joie de tous.

Le vrai travail reste a faire : le dépouillement de 1'égo

Nous avons un égo excessivement complaisant qui aime a faire penser qu'il est plus évolué que les autres.
Certaines personnes ne font pas cette démarche de groupe et pourtant s'attaquent profondément et sincérement a la
problématique de 1'égo. Nous pouvons lire tous les livres ésotériques que nous voulons, nous pouvons étudier pendant
des années, étre des spécialistes érudits de la spiritualité, méditer et méme obtenir des résultats sur le plan énergétique,
mais apres avoir hypertrophié le mental et la personnalité, il reste une chose a faire, la plus importante, c'est d'attaquer
I'égo fondamentalement, et d'atteindre a I'humilité.

Ce qui importe, c'est d'apprendre a passer chaque étape, a faire son devoir, sans se retourner en arriére et
d'avancer toujours plus vers le dépouillement de soi.

Traité sur le Feu Cosmique

Le groupe a poursuivi la lecture du Traité sur le Feu Cosmique (pp. 111 a 115).

Quelques idées, exposées ci-dessous sous forme de phrases-clés ou de tableaux synoptiques, s'en dégagent. Pour
plus de précision, le lecteur est invité a se reporter au Traité lui-méme.

IV. ETHERS MACROCOSMIQUES ET MICROCOSMIQUES

1. Le Logos Planétaire et les Ethers

L'homme, le penseur qui habite la forme, s'échappe la nuit de son cercle éthérique infranchissable et va
fonctionner ailleurs.

Le quatrieme plan de Buddhi est celui sur lequel les Logoi planétaires commencent a s'échapper de leur cercle
infranchissable planétaire, ou du réseau éthérique qui a sa contrepartie sur tous les plans.

Quand un homme commence dans une faible mesure, a coordonner son véhicule bouddhique, ou pour employer
d'autres termes, quand il parvient a entrer en contact, si peu que ce soit, avec le plan bouddhique, il commence
simultanément et consciemment a pouvoir s'échapper de son réseau éthérique sur le plan physique. Plus tard, il
s'échappe de sa correspondance sur le plan astral, et finalement de sa correspondance sur le 4™ sous-plan du plan
mental, cette fois via l'unité mentale. Cela aboutit, en fin de compte, au fonctionnement causal, ou capacité de
demeurer, et d'étre actif dans le véhicule de 1'Ego, qui est l'incarnation de l'aspect amour-sagesse de la Monade.
Beaucoup de gens peuvent dés maintenant s'échapper de leur corps éthérique, et fonctionner dans leur véhicule astral,
qui est le reflet, au niveau de la personnalité, de ce méme second aspect.

Lorsqu'un homme prend la quatriéme Initiation, il fonctionne dans le véhicule du quatriéme plan — le plan
bouddhique — et s'est échappé de fagon permanente du cercle infranchissable de sa personnalité, sur le quatriéme sous-



plan mental. Rien ne le retient plus dans les trois mondes. A la premicre Initiation, il s'échappe du cercle infranchissable
d'une maniére plus temporaire, mais il doit encore s'échapper des trois plans supérieurs du mental qui sont la
correspondance mentale des éthers supérieurs, et acquérir la pleine conscience sur ces trois sous-plans supérieurs. Nous
avons ici une correspondance au travail que doit accomplir l'initié, aprés qu'il ait atteint le quatriéme plan solaire — le
bouddhique. I1 lui reste a parvenir au développement de la pleine conscience sur les trois plans supérieurs de I'esprit,
avant de pouvoir s'échapper du cercle infranchissable solaire, ce qui est parachevé a la septieéme Initiation.
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Le son "OM"

Lorsque le son OM est entonné en groupe, la note intérieure doit être trouvée et entonnée sur un ton juste. Par ailleurs, chacun doit se demander si la note qu'il entonne est en harmonie avec celle des autres.



La pensée magique

Le disciple, l'ésotériste ne doit plus laisser subsister dans son mental un mode de pensée magique, un esprit de superstition ou des attributions erronées aux évènements car ce dysfonctionnement mental est source d'illusion et de déviance.



La nécessité de la transparence

Lorsque nous sommes en difficulté, explicitons nos problèmes, exprimons nos limitations sans mettre systématiquement en cause les autres. Nous regardons trop souvent l'univers sans critère élevé et justifions trop facilement nos attitudes à partir d'observations étroites et mesquines. Si nous n'avons pas en nous-mêmes des critères d'ordre et de beauté, nous devenons rebelles et considérons la mise en place d'un rythme comme une contrainte inacceptable. Or l'attitude intérieure de rébellion empêche la fusion entre l'âme et la personnalité.

De même, comprenons et développons l'humour au second et au troisième degré pour ne pas rester des égos, susceptibles, vexatifs, et revendicateurs.



La responsabilité dans notre espace énergétique

Un espace familial est un premier espace énergétique. Si un enfant détériore quelque chose, ses parents sont censés réparer les dégâts. Les parents répondent ainsi de leurs enfants dans un espace plus large par le biais de l'argent. L'argent est une énergie car il est gagné par le travail, l'effort, autrement dit il est lié à la dépense de l'énergie vitale.

Penser que ceux qui sont au-dessus de nous sont libres et font ce qu'ils veulent est une illusion. Chacun endosse ses responsabilités à tous les niveaux. Chaque jour, on s'efforce de faire ce qui doit être fait et on s'inscrit dans un rythme de travail et de responsabilité.



L'accomplissement du devoir

[bookmark: 22][bookmark: 23][bookmark: 24]Jésus est allé sur la croix ; était-il libre de ne pas y aller ? Dans l'évangile de Mathieu, le dialogue entre Jésus et Pierre illustre la volonté de Jésus d'obéir à Dieu et donc d'accomplir son devoir : "Dès lors Jésus commença à faire connaître à ses disciples qu'il fallait qu'il allât à Jérusalem, qu'il souffrît beaucoup de la part des anciens, des principaux sacrificateurs et des scribes, qu'il fût mis à mort , et qu'il ressuscitât le troisième jour. Pierre, l'ayant pris à part, se mit à le reprendre, et dit : A Dieu ne plaise, Seigneur ! Cela ne t'arrivera pas. Mais Jésus, se retournant, dit à Pierre : Arrière de moi, Satan ! Tu m'es en scandale ; car tes pensées ne sont pas les pensées de Dieu, mais celles des hommes. Alors Jésus dit à ses disciples : Si quelqu'un veut venir après moi, qu'il renonce à lui-même, qu'il se charge de sa croix, et qu'il me suive. Car celui qui voudra sauver sa vie la perdra, mais celui qui la perdra à cause de moi la trouvera. (Matthieu 16, 21-25).

Dans ce passage, l'évangile laisse entendre que chaque fois qu'il existe une revendication pour la préservation de la liberté et de l'égoïsme personnels par rapport à la considération du bien de l'ensemble, l'action des forces noires est facilitée.

La responsabilité de groupe

Tous les membres d'un groupe forment une chaîne et sont solidaires les uns des autres. Celui qui sert les autres, qui les guide dans leur élévation, ressent des pesanteurs, liées aux fluctuations énergétiques de chacun, qu'il doit transformer. C'est la force qu'il développe à un niveau supérieur qui lui permet d'alléger la charge inférieure.



Volonté personnelle ou Volonté supérieure

La mise en place du rythme dans la vie du disciple a été librement consentie et donc constitue une responsabilité à laquelle il ne peut – ni ne veut – se soustraire. Choisir de faire son devoir, obéir aux Lois supérieures, sous-entend une subordination de sa liberté personnelle à la volonté supérieure. Lorsque ce choix est fait, il n'y a plus de tristesse ou de nostalgie vis-à-vis de la liberté perdue de la personnalité. La véritable liberté intérieure résulte d'une libération des désirs de la personnalité et de l'obéissance à Dieu. La plus belle dynamique qui peut être mise en place est celle qui mène vers Dieu et qui incite à répondre et à obéir à la volonté supérieure. Cette dynamique est associée à la joie car le choix de l'obéissance au supérieur est un choix librement posé qui ne résulte d'aucune contrainte extérieure.



Intelligence de groupe

Il y a ceux qui perçoivent l'intelligence du groupe et ceux qui ne la perçoivent pas. Cette intelligence dépasse le simple respect de règles ; elle est compréhension du besoin supérieur du groupe.



Rébellion ou dépouillement de soi ?

Lorsque l'intelligence est prise en défaut, il arrive que l'égo, au lieu de reconnaître son incapacité, la dissimule dans une attitude de rébellion pour continuer à s'affirmer. La société actuelle, dans son expression démocratique, laisse peu de place à la sagesse en offrant cette possibilité aux esprits forts de s'exalter encore. Or si nous laissons notre personnalité donner libre cours à sa réactivité, ne serait-ce qu'en justifiant notre attitude par notre signe astrologique, quelle éducation citoyenne induisons-nous ? Peut-on construire une société fraternelle en généralisant à tous ses membres la liberté que nous revendiquons pour nous-mêmes ?

Tant que l'égo et l'orgueil sont présents, plusieurs écueils guettent le disciple confronté aux remarques sur sa personnalité : la tristesse, la mauvaise foi, la réactivité et la tentation de récupérer le savoir ésotérique à des fins de pouvoir. Lorsque nous revendiquons notre "liberté", sachons distinguer qui s'exprime en nous : l'enfant, l'adolescent, l'adulte ou le sage ? En effet la tentation est grande, par orgueil ou cristallisation, de justifier ses limitations et de signifier à autrui qu'on se moque de ses remarques, même si on les sait justifiées. C'est ainsi qu'on peut découvrir, à la fin de sa vie, qu'on a cultivé des faux-semblants au lieu d'effectuer une démarche fondamentale visant à la transformation de sa propre nature au service du Bien Commun.

L'intelligence de groupe permet de se remettre en question sans obéir à une contrainte extérieure, par la compréhension des tenants et des aboutissants d'un acte individualiste. Elle s'acquiert progressivement, après avoir franchi certaines étapes et rempli certaines fonctions, comme celle de parents. C'est un passage étroit vers le dépouillement de soi dans lequel le disciple s'engage lorsqu'il n'a plus de regrets à l'égard de son passé.



Liberté du Maître et contrat avec le disciple

Celui qui souhaite guider les autres sur le chemin spirituel aspire à ce que sa personnalité mette "genou à terre" le plus vite possible. Cette "mort" de la personnalité, assimilée à une libération, est vécue dans la joie. Elle suppose la maîtrise successive des corps physique, émotionnel, mental, ainsi que de la personnalité, dans un mouvement d'élévation de l'observateur. Dans ce processus, le service n'est qu'un prétexte pour apprendre à réaliser ces différentes maîtrises qui sont aussi l'objectif de la méditation.

Au niveau spirituel, le véritable chef est celui qui a fait le choix de l'obéissance à la Loi d'Amour et qui, s'étant volontairement libéré des entraves de la personnalité, a décidé d'accompagner les autres dans cette découverte. Mais il ne peut les guider que s'il fait écho à leur propre idéal. Eux-mêmes doivent être sensibles à l'ordre et à l'harmonie, et désireux de jouer une belle symphonie, sous la baguette du "chef d'orchestre". C'est leur amour commun de la musique, associé à une discipline et à la joie partagée, qui garantit la Beauté du résultat final.

L'engagement spirituel relève d'un contrat mystérieux et subtil liant le disciple et le Maître. Comme le chef d'orchestre face à ses musiciens, ce dernier fait reprendre à chaque disciple ses notes disharmonieuses pour lui permettre de découvrir un peu plus de lumière et de beauté au service de l'ensemble. Ainsi, progressivement, il amène le disciple à associer lui aussi le groupe à son évolution et à l'aimer parce qu'il est élévateur. Cette compréhension le conduit, à l'image du Maître, à découvrir une liberté supérieure, la liberté dans l'Amour, qui fait taire ses revendications de liberté individuelle.

Le Maître se met "à la disposition" du disciple, comme le fit le Christ auprès des Apôtres lorsqu'il leur lava les pieds avec humilité. Mais le disciple peut, comme le fit Pierre, refuser par orgueil d'accueillir ce geste. Une autre attitude inadéquate consiste à inverser les rôles et à se positionner face au Maître dans une relation économique consistant à le considérer comme un artisan dont on paie les services. Le Maître est alors "libre" de refuser de servir un égo qui prétend commander et démontre par là même son incompréhension de la démarche spirituelle.

Dans sa liberté motivée par l'Amour, le Maître pose parfois des actes surprenants vis-à-vis d'un frère. Il peut par exemple le laisser lui manquer apparemment de respect par des actes facétieux, parce qu'il perçoit que cette attitude est pour l'intéressé une façon de lui exprimer son amour. Il établit ainsi une relation forte, à travers laquelle, débordant d'Amour, il permet à une personnalité atypique de faire des sauts vertigineux dans l'ascension spirituelle, même si le travail de groupe ne lui est pas encore accessible.

La sagesse du Maître lui permet d'accomplir son devoir dans la joie véritable et non dans l'illusion de bonne conscience qui habite certains disciples. Son bonheur ne dépend pas des contingences et ne rencontre aucun obstacle fondamental. Même l'affaiblissement physique et la perte des facultés qui accompagnent la vieillesse ne l'affectent plus. Il peut cependant éprouver de la tristesse pour les autres et demander de l'aide pour eux.



Liberté, engagement et inter responsabilité fraternelle

L'engagement spirituel est une réponse à l'appel de l'Ame. Lorsque le choix est fait et que le "Oui" est prononcé, comme dans un couple, le problème de la liberté ne doit plus se poser. Même la différence peut être source de dépassement de soi. Il en est de même dans une démarche de groupe où chacun doit apporter le meilleur de lui-même et se sentir responsable de l'évolution de ses frères. Or, lorsque nous sommes en crise, nos propres difficultés et notre égoïsme nous détournent de cette observation fraternelle. Cependant nos propres souffrances sont des opportunités pour apprendre la compassion envers les autres. Elles nous ouvrent aussi les yeux sur l'amour que nous recevons et sur l'urgence d'aimer à notre tour.

Cette interconnexion dans un engagement mutuel peut-elle lier le Maître au point d'entraver sa propre élévation ? Si tel était le cas, aucun Maître, y compris le Christ, ne se serait élevé à cause des lourdeurs de l'humanité qu'il cherche à aider. Les liens énergétiques peuvent être relativisés si, par obéissance à la Hiérarchie, un Maître est appelé dans un autre cadre à une démarche initiatique plus élevée. Comme l'a fait le Christ envers l'humanité, il peut alors maintenir un antahkarana subtil avec ses disciples. Mais son retrait peut être tel qu'ils en éprouvent un sentiment d'abandon.

Il peut aussi décider lui-même de se détacher, après avoir tout fait pour un disciple qui ne progresse plus ou à plus forte raison, qui se tourne vers les forces noires. Dans ce cas, même s'il est dans la Joie, il ressent momentanément la tristesse de l'Ame du disciple qui a trahi sa propre démarche.



La symphonie de Groupe

Le Frère Instructeur aime Ses frères mais Il aime aussi le Groupe. Nous aimons le Groupe d'autant plus que nous percevons Sa dynamique élévatrice. Dans cet élan vers le Haut et dans la perception de la beauté d'une symphonie, notre liberté individuelle se relativise aisément. Le disciple aime la musique et se soumet volontiers à la discipline qu'impose sa pratique. Le Frère Instructeur sert la musique du Groupe comme chaque frère s'exerce à le faire. A travers l'amour de la musique du Groupe et l'amour pour le Frère Instructeur, le disciple apprend à aimer ses frères avec lesquels ils jouent de mieux en mieux pour la joie de tous.



Le vrai travail reste à faire : le dépouillement de l'égo

Nous avons un égo excessivement complaisant qui aime à faire penser qu'il est plus évolué que les autres. Certaines personnes ne font pas cette démarche de groupe et pourtant s'attaquent profondément et sincèrement à la problématique de l'égo. Nous pouvons lire tous les livres ésotériques que nous voulons, nous pouvons étudier pendant des années, être des spécialistes érudits de la spiritualité, méditer et même obtenir des résultats sur le plan énergétique, mais après avoir hypertrophié le mental et la personnalité, il reste une chose à faire, la plus importante, c'est d'attaquer l'égo fondamentalement, et d'atteindre à l'humilité.

Ce qui importe, c'est d'apprendre à passer chaque étape, à faire son devoir, sans se retourner en arrière et d'avancer toujours plus vers le dépouillement de soi.



Traité sur le Feu Cosmique

Le groupe a poursuivi la lecture du Traité sur le Feu Cosmique (pp. 111 à 115).

Quelques idées, exposées ci-dessous sous forme de phrases-clés ou de tableaux synoptiques, s'en dégagent. Pour plus de précision, le lecteur est invité à se reporter au Traité lui-même.



[bookmark: _Toc16471313][bookmark: _Toc506631639]IV. ETHERS MACROCOSMIQUES ET MICROCOSMIQUES

[bookmark: _Toc16471314][bookmark: _Toc506631640]1. Le Logos Planétaire et les Ethers

L'homme, le penseur qui habite la forme, s'échappe la nuit de son cercle éthérique infranchissable et va fonctionner ailleurs.

Le quatrième plan de Buddhi est celui sur lequel les Logoï planétaires commencent à s'échapper de leur cercle infranchissable planétaire, ou du réseau éthérique qui a sa contrepartie sur tous les plans.

Quand un homme commence dans une faible mesure, à coordonner son véhicule bouddhique, ou pour employer d'autres termes, quand il parvient à entrer en contact, si peu que ce soit, avec le plan bouddhique, il commence simultanément et consciemment à pouvoir s'échapper de son réseau éthérique sur le plan physique. Plus tard, il s'échappe de sa correspondance sur le plan astral, et finalement de sa correspondance sur le 4ème sous-plan du plan mental, cette fois via l'unité mentale. Cela aboutit, en fin de compte, au fonctionnement causal, ou capacité de demeurer, et d'être actif dans le véhicule de l'Ego, qui est l'incarnation de l'aspect amour-sagesse de la Monade. Beaucoup de gens peuvent dès maintenant s'échapper de leur corps éthérique, et fonctionner dans leur véhicule astral, qui est le reflet, au niveau de la personnalité, de ce même second aspect.

Lorsqu'un homme prend la quatrième Initiation, il fonctionne dans le véhicule du quatrième plan – le plan bouddhique – et s'est échappé de façon permanente du cercle infranchissable de sa personnalité, sur le quatrième sous-plan mental. Rien ne le retient plus dans les trois mondes. A la première Initiation, il s'échappe du cercle infranchissable d'une manière plus temporaire, mais il doit encore s'échapper des trois plans supérieurs du mental qui sont la correspondance mentale des éthers supérieurs, et acquérir la pleine conscience sur ces trois sous-plans supérieurs. Nous avons ici une correspondance au travail que doit accomplir l'initié, après qu'il ait atteint le quatrième plan solaire – le bouddhique. Il lui reste à parvenir au développement de la pleine conscience sur les trois plans supérieurs de l'esprit, avant de pouvoir s'échapper du cercle infranchissable solaire, ce qui est parachevé à la septième Initiation.
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