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Mais, aprets sept cents ans, verdéjo lé laurier 
Maar na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien

Afbeelding band detail van ‘Het Kruis van de Grootmeester van de Tempel’, dat is afgebeeld op p. 50. Afbeelding schutbladen gebatikte zijden sjaal, waarop een witte duif met gespreide vleugels in een azuren veld: de ‘Duif van de Parakleet’, een geschenk van Antonin Gadal aan Catharose de Petri. Afbeelding p. 1 Christusmonogram, gevormd door de Chrismon Resch (de Griekse letters X en P, Chi en Ro, duidend op respectievelijk Christus en God de Zoon), in combinatie met de A en de Ω, die corresponderen met de  [image: image2.png]


 en de  [image: image3.png]


 , naar de woorden uit Openbaring 22: 13: ‘Ik ben de Alpha en de Omega, het begin en het einde.’ Het Christusmonogram wordt omvat door de cirkel der eeuwigheid.
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‘De Driebond van het Licht’, 1957

 

Aan de Universele Gnosis

 

O, Gij Broederschap van Liefde,

Gods’ Gewijde Hart,

Gij wilt nu omvangen, al wat ons benart.

Met Uw Gouden Zielestralen,

vol sereniteit,

daalt Uw stil erbarmen

eeuwig in den tijd.

Heel ons wezen voor U open,

’t hart gericht op U,

staan wij in de Tempel,

voor het Graallicht nu.

En de Kelk met Levend Water

stort zijn Zegen uit

over elk, die dankend,

Uwe Namen uit.

Uit het eeuwig Moederwezen

breekt het Godskind vrij,

en in Glans van Isis,

klinkt ons Lied zo blij.

Dankt Osiris’-Isis’-Liefde

Die het Al vervult,

Die als Wondermantel

lichtend ons omhult.

 

Jan van Rijckenborgh

 

Inleiding

 

Joost R. Ritman

De godsdienst van de troostende en reinigende Geest, die even oud is als de smart en het kwaad, waarvan zij de wonden wil genezen, gaat terug tot de eerste dagen van de wereld. Vóór Christus, aan wie zij als de dageraad voorafging, wierp zij haar stralen over de Brahmanen van India, de magiërs van Perzië, de Essenen van Judea en bij de Grieken over Pythagoras en Plato. Na Christus, alsmede alle gnostici – Valentinus de eerste en Basilides de Alexandrijn waren grote gnostici! – vloeit zij voort uit Plato wat betreft het denken en uit Pythagoras wat betreft de wijsheid van het hart. Aldus bewaart zij in het Oosten, vanuit den Hoge, haar maagdelijke straling: een hemelse straling in een Griekse lamp. Geïnspireerd vanuit Alexandrië, onderscheidt de zuivere godsdienst van de Geest zich van het Neoplatonisme door alle mythologieën, alle tradities van Orpheus, Homerus en de Olympus te verwerpen, om zich door Johannes met Christus te verbinden! Als werkelijke Gnosis onderscheidt zij zich van de diverse gnostieke stromingen door afstand te nemen van de Eonen, de Abraxas, de ontwijde symbolen en de kabbalistische getallen. Als Christusimpuls, voorafgaand aan het Christendom van Nicea in 325, aanvaardt zij noch de joodse boeken, noch de joods geïnspireerde evangeliën, noch de symbolen van de onder gezag van keizer Constantijn gestichte christelijke Kerk, noch de heidense praal van de Romeinse theocratie. Zij maakt zich los van de christelijke stam door de moedertak van Johannes te volgen, en vormt een waarachtig Christendom door het scheppende dogma van de Parakleet.

Antonin Gadal

 

Heerser van de tijd, dienaar van de eeuwigheid

Chronos is de heerser van de tijd, dienaar van de eeuwigheid; de schepper van de maat, het getal en het gewicht; de scheider van dag en nacht, licht en duisternis en de eeuwige kringloop van geboorte en dood. Daarom is Chronos ook het symbool van terugkeer – van vernieuwing en wedergeboorte. De macht van Chronos treedt in werking als ordenende wetmatigheid zodra het scheppende Woord wordt gesproken, de Logos die zich openbaart als het Licht dat in de duisternis schijnt.
Het is het Fiat Lux, de fundamentele geestelijke scheppingskracht, die centraal staat in de geschiedenis van de hermetisch-christelijke Gnosis, die haar oorsprong vond in het Alexandrië van tweeduizend jaar geleden aan de oevers van de Middellandse Zee. Alexandrië, wel ‘de stad van de Gnosis’ genoemd naast Athene, ‘de stad van de rede’, en Jeruzalem, ‘de stad van het geloof’, vormde de bedding waarbinnen de voorchristelijke Gnosis van het Egypte van Osiris, Isis en Horus tot een krachtige wijsheidsrivier werd die zijn weg vond binnen de gemeenschap van Grieken, Joden, Egyptenaren en Christenen. Van wijsgeren die in het teken van de tijd hun inwijdingsvolheid op schrift stelden in de hermetische, gnostieke, joodse, christelijke en Chaldeeuwse geschriften, die wij als de erfenis van de Universele Gnosis mochten ontvangen.
De geschiedenis van de Gnosis kent vele momenten van triomf, maar ook van tragiek. Momenten dus van vreugdevolle geboorte, terugkeer van de Gnosis, maar ook van hevige strijd, vervolging, vernietiging, kruisiging en verbranding van de getuigen der levende waarheid. Verachting voor en vervolging van de dragers van de Gnostieke Vlam, hun levende woord, hun geschriften, de nagelaten levende getuigenissen.
Een aloude uitspraak luidt: ‘Het Licht keert altijd terug op de plaats waar het eens verschenen is.’ Dit boek, De Triomf van de Universele Gnosis, wil stilstaan bij de terugkeer, de wedergeboorte van de Gnosis, die wij verbinden met een kathaarse profetie, ontstaan op het moment van de totale vernietiging van de middeleeuwse Broederschap der Katharen, op het kasteel Montségur in Occitanië op 16 maart 1244: ‘Maar na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien…’
In het licht van deze profetie zullen wij ook spreken over het jaar 1944, het keerpunt van de twintigste eeuw, als een nieuw geboortemoment van de Gnosis, in het jaar voorafgaande aan het wereldkundig worden van de vondst van de hermetische, gnostieke, christelijke bibliotheek te Nag Hammadi in Egypte in 1945!
De Gnosis heeft vele hoogtepunten gekend, die het voortschrijden markeren van de wijzers van Chronos, die de uren van de tijd van het grote wereld-uurwerk aangeven. De geboorte van de Gnosis als de Christusimpuls aan het begin van de christelijke jaartelling en de wedergeboorte van de Gnosis in de christelijke Middeleeuwen, die rechtstreeks teruggrijpt op de profeten van de hermetische impuls, Hermes Trismegistus en zijn Asclepius, op de christelijke Gnosis met haar herauten Valentinus en Basilides, en op de vele getuigenissen der gnostici, waaronder het Apocryphon van Johannes, dat ook teruggevonden werd in de geschriften van Nag Hammadi. De grote wijsgeren van de Middeleeuwen waren dus volledig op de hoogte van de vroeg-christelijke, hermetische, gnostieke, platoonse, en neoplatoonse traditie.
Deze wedergeboorte van de Gnosis in de Middeleeuwen vond haar bevestiging in het jaar 1167, in de samenkomst te Saint Félix de Caraman, waar de afgezant van de patriarch van Constantinopel, Nicetas, en de heersende adel en de kathaarse geestelijkheid, als heersers en bestuurders van Occitanië, hun gemeenschappelijke grondslagen onderzochten en bestudeerden. Het resultaat zou moeten leiden tot de groei en verdere verdieping van het kathaarse gnostieke Christendom, dat het Europa van die tijd moest gaan veroveren en bezielen. Als autonome vertegenwoordiger van de patriarch van Constantinopel, en als drager van het mysteriezegel van de Zeven Kerken van Asia, werd Nicetas de drijvende kracht achter een nieuwe gnostiek-christelijke impuls. Coincy-Saint Palais schrijft
hierover in haar boek Donjons et Castels au Pays des Cathares, pp. 210-12:

Daar de Pyreneese Katharen zichzelf traditiegetrouw beschouwden als een loot van de Johannitische Kerk van het Oosten, stuurde Olivier de Penne, de leider van de bonshommes, zoals men hen toen reeds noemde, na het verontrustende concilie van Lombers in 1165 een boodschap naar de patriarch van Constantinopel, met het verzoek zich bij hen aan te mogen sluiten. Toen de patriarch van Constantinopel het verzoek van de Pyreneese Katharen ontving, droeg hij de missie op aan zijn vertrouweling Nicetas, die bekend stond als bekwaam organisator en diplomaat.

Nicetas ging op reis en maakte van de gelegenheid gebruik om onderweg de talrijke nederzettingen van de Katharen te inspecteren, die destijds waren ontsnapt aan de verschrikkelijke aanvallen op de Occitaniërs en die zich bevonden op de oevers van de Donau, aan de Adriatische kust en op de vlakten van Lombardije. Nadat hij de Alpen was overgestoken, ging Nicetas begin 1167, het jaar waarin Hugues van Saint-Pierre in Vézelay werd veroordeeld tot de brandstapel, op weg naar de hoofdstad van Occitanië. Hij besloot een kerkvergadering te houden op slechts vijf mijl van Toulouse. Dit was ongetwijfeld op advies van de kathaarse hoge geestelijkheid. De plaats was eenvoudig te bereiken en de stadswallen waren bestand tegen elke verrassingsaanval. Bovendien boden ze plaats aan een groot aantal toehoorders. Deze bijeenkomst had een universeel karakter. Wij zouden het tegenwoordig ‘internationaal’ noemen. In mei 1167 begaf Nicetas zich naar Saint-Félix de Caraman. Hij werd vergezeld door een schitterend gevolg dat niet alleen bestond uit landsheren en vooraanstaande Pyreneeërs, zoals hoogwaardigheidsbekleders van de hoge geestelijkheid, maar ook uit kathaarse afgevaardigden die van veel verder kwamen, bijvoorbeeld van het Iberische schiereiland, uit het Armorikaans Massief en uit Bourgondië, nog afgezien van alle oosterlingen in het gevolg van Nicetas.

Daar Nicetas geruime tijd in het land had doorgebracht en de situatie had beoordeeld, mensen had bezocht en ondervraagd, had gestudeerd en plannen had gemaakt, gaf hij leiding aan een synode met een enorm draagvlak, met als doel een universele maar onafhankelijke Kathaarse Kerk op te richten die de goedkeuring zou krijgen van al die vooraanstaande personen uit Griekenland, Dalmatië, Bulgarije en Klein-Azië. Overigens was zijn opdracht er vooral op gericht om het Oosterse Johannitische Ritueel door Occitanië te laten opnemen, in de liturgische vorm van de Zeven Kerken van Asia.

Op de rots van de zogenaamde grot van de Grand-Père in Ussat is het gegraveerde symbool van de Zeven Kerken van Johannes te vinden: Efeze, zijn woonplaats, tegenwoordig niet meer dan trieste ruïnes; Smyrna, in Anatolië, nog steeds schitterend; Sardes, in Lydië, onherkenbaar; Laodicea, nu nog steeds ‘bloemenstad’ genoemd; Thyatira, in Lydië, evenals Filadelfia, tegenwoordig alleen nog het dorp van Alacheur; en tot slot Pergamum, in Mysië, voormalig koninkrijk waarvan de bibliotheek grote bekendheid genoot.

Nicetas bracht drie belangrijke ontwikkelingen tot stand:

1. Hij gaf structuur aan de hiërarchie van het kathaarse priesterschap en wijdde drie patriarchen tot hun taak: Ramon van Ramondi, primaat van Aquitanië; Robert van Sperone, bisschop van Frankrijk; Marco, die het Lombardische en Transalpijnse gebied onder zijn hoede had. Elk van hen had twaalf bisschoppen, onder wie de bisschop van Carcassonne, Gérard Mercier; die van Albi, Sicard Cellerier; en voor de Val d’Aran, Ramon de Cazalis. Toen men Nicetas vroeg welke gewoonten de oorspronkelijke Kerken in Klein-Azië hadden, antwoordde hij fijntjes: ‘De Kerken zijn autonoom, de

één bestrijdt de ander niet en zo leven ze in Vrede. U hoeft alleen maar hetzelfde te doen.’

2. Door zijn intelligentie, zijn beweeglijke geest, zijn beschaving, zijn ascetische levenswijze en zijn kennis kreeg hij de Occitaanse adel aan zijn kant. Onder zijn hoede boden heel wat baronnen en ridders hun kinderen aan de Kerk van de Parakleet aan, waaronder die van Bellissen, Foix, Mirapeis en Castres.

3. Hij wist de sympathie te winnen van de troubadours, maar daar was een geheime reden voor en het lijdt geen twijfel dat sommige ingewijden van Constantinopel de langage clus, de gesluierde taal der troubadours, konden spreken en zich op diplomatieke wijze bezighielden met het verspreiden van bepaalde berichten. Twee ingewijden, Guilhem en Guillabert, van Bonvillars, waren Nicetas in elk geval behulpzaam in Saint-Félix. Ook illustere persoonlijkheden als Margabrun en Arnaud d’Aniel, die overigens sterk verschilden, kenden hem; de eerste verzette zich in zijn tijd hevig tegen de maatschappij en schroomde daarbij niet om satires en scheldpartijen te gebruiken, terwijl de laatstgenoemde een belangrijke rol heeft gespeeld in de ontwikkeling van de Occitaanse poëzie. D’Aniel was een letterkundige die door Dante zeer hoog werd geacht, en van wie Petrarca vond dat hij zijn land grote eer bewees.

Nicetas werd beschouwd als de enige die over voldoende wilskracht en gezag beschikte om een serieuze organisatie op te zetten bij het Pyreneese Katharisme, dat reeds bekend stond om zijn onafhankelijkheid. Hij slaagde er, hoewel hij vreemdeling was, inderdaad in een immense organisatie op te zetten met betrekking tot hiërarchie, liturgie, religie en bisdom; hij benoemde het kathaarse bisdom Toulouse tot zelfstandige vestiging van de moederkerk van het Oosten, met als hoofdzetel Constantinopel; en bovenal slaagde hij er in om het integrale dualisme in het kathaarse geloof op te laten nemen. Hij bleef iets meer dan een jaar in Occitanië, zat rond de tafel met alle vooraanstaande personen, vergat bij feestmalen niet het volk uit te nodigen, dat hem ‘Vader’ noemde, gaf de vredeskus aan al zijn confraters van de kathaarse geestelijkheid en keerde in 1168 terug naar het Oosten.

 

Montségur

Laten wij nu voor een kort moment onze aandacht richten op één van de heilige plaatsen in Europa, de burcht Montségur. Deze burcht werd in het jaar 1204 op basis van zorgvuldige aanwijzingen in opdracht van hooggeplaatste geestelijken en leden van de Occitaanse adel als centraal brandpunt voor de spirituele arbeid der Kathaarse Broederschap door Raymond de Mirepoix gebouwd. De totstandkoming van dit spirituele centrum stond mede onder inspiratie van Esclarmonde de Foix, Princesse Cathare, die in hetzelfde jaar, 1204, in Fanjeaux het consolamentum ontving van de kathaarse bisschop Guilhabert de Castres. Montségur, gewijde grond van gestort en geofferd hartebloed door de belijders en navolgers van de Broederschap der Reinen van Geest. Montségur, dat in 1233 door de in
kracht en vijandigheid toenemende haat en woede het centrale doelwit van vernietiging werd van het oprukkende leger van de Roomse Inquisitie, in opdracht van Paus Innocentius III, die de ‘Kruistocht tegen de Albigenzen’ uitriep, en onder aanvoering van Simon de Montfort. Montségur, vuurtoren van de christelijke Gnosis, dat in het diepst van de nacht der tijden, in de kracht van de geestelijke zon Vulcanus, het spirituele brandpunt werd van een christocentrische wereldrevolte, een wereldarbeid door de stichting van de Kerk van Liefde, in de overkoepelende geestkracht van de Paladijnen van de Parakleet. Montségur, waar op 16 maart 1244 door tweehonderdvijf Katharen, door hun vrijwillige dood op de brandstapel, het ultieme lichtoffer werd gebracht. Lux lucet in tenebris – het Licht schijnt in de duisternis.

 

Bloei van de hermetische Gnosis

Van cruciaal belang in de geschiedenis van de westerse Gnosis is de voortzetting van de hermetische Gnosis in de hoogbloei van de vijftiende-eeuwse Renaissance te Florence, de stad van de Neoplatonici en van de Hermetica, met als centrale zetel de Platoonse Academie. Hier werd Marsilio Ficino, de divinus interpres – de goddelijke vertaler, in 1453 de grote inspirator binnen een kring van vooraanstaande schrijvers, dichters, schilders, beeldhouwers en architecten. Onder zijn bezielende ijver konden vele Griekse teksten in de Latijnse taal verschijnen, zoals het Corpus Hermeticum van Hermes Trismegistus, het complete werk van Plato, de Enneaden van Plotinus, de wijsheid van Zoroaster, Orpheus, de Chaldeeuwse mysteriën en zijn eigen hoofdwerk, De religione christiana, een eigentijdse bezinning op het Christendom.
In 1439 vond in opdracht van de leiders van de rooms-katholieke Kerk te Rome en de grieks-orthodoxe Kerk te Constantinopel een concilie plaats in Ferrara en Florence, waarin de grondslagen van het grieks-orthodoxe en het roomskatholieke Christendom opnieuw werden onderzocht. Centraal uitgangspunt hierbij was de vraag hoe de rijke overleveringen vanuit de christelijke kerk te Constantinopel verbonden konden worden met een zichtbaar naar vernieuwing strevende geestelijkheid te Rome. Tijdens dit concilie werden op de grondslagen van vroeger overleg, zoals eerder tussen de kathaarse en grieks-orthodoxe Kerk, de vruchten van het voorchristelijke spirituele erfgoed geraadpleegd. Zo werden de geschriften van Plato, Hermes Trismegistus en Zoroaster, van filosofen als Plotinus, Jamblichus en Boetius en van de vroege kerkvaders Hiëronymus, Clemens van Alexandrië, Origenes, Augustinus, Tertullianus en Irenaeus en vele andere overleveringen vergeleken, vanuit het oogpunt van de vernieuwing en het samengaan van de christelijke kerken van Constantinopel en Rome.
In het gevolg van de bezoekers vanuit Constantinopel, in totaal een stoet van vijfhonderd wereldlijke en geestelijke gezagsdragers, bevond zich ook kardinaal Bessarion. Hij was één der geestelijke pioniers, de verdediger van het platoonse en het hermetische gedachtegoed. Reeds in 1465 liet hij zijn verdedigingsgeschrift over Plato, In calumniatorum Platonis libri quatuor, in Rome publiceren, waarover hij onder meer correspondeerde met Marsilio Ficino. Hij was het die zich na de val van Byzantium in het jaar 1453 voorgoed in Italië vestigde en op latere leeftijd in 1468 zijn beroemde bibliotheek van een duizendtal Griekse geschriften aan de stad Venetië schonk. Tot deze collectie behoort een veertiende-eeuwse codex van het Corpus Hermeticum, het tot nu toe oudst overgeleverde exemplaar van deze tekst, en daarnaast vele andere hermetische, neoplatoonse en vroeg-christelijke teksten. Op deze wijze konden de tot op dat moment volslagen onbekende Griekse teksten in het Latijn vertaald en gepubliceerd en voor de toenmalige westerse samenleving ontsloten worden.

Drie jaren van het ontsteken van een geestelijk vuur

1944   Ontsluiting van de profetie ‘Maar na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien’
1945   Vondst van de bibliotheek te Nag Hammadi in Egypte, met de vroegste getuigenissen van de christelijke en hermetische Gnosis
1946   Geboorte en terugkeer, stichting van een nieuwe zielengemeenschap als de jongste schakel aan de aloude Universele Keten van de Driebond van het Licht: Graal – Kathaar – Kruis met Rozen.

1944 Ontsluiting van de profetie ‘Maar na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien’

Wij spraken over Chronos als heerser van de tijd. Wij kunnen ook spreken over
16 Vulcanus, de verborgen zonnekracht, het basisvuur, het wortelvuur, waarin de
Genesis der tijden haar oorsprong vindt. Veel is reeds gezegd over het mysterie van de Al-Ene, die in en buiten zichzelf de allesvervullende, allesomvattende Oorzaak is. De Onbekende God, de Al-Ene die in zichzelf de Onkenbare is. Een geestelijke volheid, die zich manifesteert, zich openbaart als de Geest zelve, die over de wateren van het oerbegin zweeft, de mysteriekracht, die wordt aangeduid als het Fiat Lux – er zij Licht – een christocentrisch oerbegin dat aan de aanvangsstonde van alle schepping staat.
Daarom is Chronos, naast waker over ruimte en tijd, bovenal dienaar van de eeuwigheid, de vertegenwoordiger van een geestelijke werkelijkheid, die zich niet laat begrenzen door de wetmatigheid van ruimte en tijd, van gisteren – vandaag – morgen, verleden – heden – toekomst. In de gebieden waarover Chronos heerst, kunnen wij de hartslag vernemen van een eeuwigheidsvolheid, het ritme, het ademen, het leven van de Geest zelve. Daarom ook lopen er wetmatigheden door ruimte en tijd heen, die slechts gekend en toegepast worden door een geestelijke Orde, wiens vertegenwoordigers zich declareren als de dienaren, de broeders en zusters van de Universele Broederschapsketen van alle tijden.
Van deze Heilige Broederschap, die zich in de voorchristelijke tijden manifesteerde als de Orde van Melchizedek, waarvan Jezus Christus de hogepriester is, gaat een ‘boventijdruimtelijke’ werkzaamheid uit, die de uiteindelijke bestemming van de menselijke bestaansvorm bepaalt. Het is in de geestelijke lijn van opvolging van deze Orde, dat wij de vertegenwoordigers, de mandaatdragers aantreffen, die hun lidmaatschap aan de Orde door hun levensdaad in geloven en werken declareren. Zij manifesteren een geestelijke, transformerende kracht, die de bezieling vormt voor een nieuwe dag in de ontwikkeling van de Broederschap des Levens, voor de mensheid, in de mensheid en met de mensheid. Op deze basis treden zij op als priesters, als bewakers van het grote geheim dat aan het leven ten grondslag ligt, en vervullen zij de opdracht het mysterie van wording en generatie te verheffen in de Alvervulling van Geestelijke Wording en Regeneratie; het indalen in ruimte en tijd van de Krater, het Mengvat waarvan Hermes spreekt – en de verheffing van de mens tot deze Geestelijke Werkelijkheid door het mysterie van de Heilige Graal.
Met de ontsluiting van de profetie ‘Maar na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien’, die zich als de duif van de Parakleet losmaakte van de brandstapel van Montségur in het jaar 1244, zette zich op 16 maart 1944 dat mysterieuze proces in beweging, dat zich binnen ruimte en tijd declareert als de hartslag van de eeuwigheid, als het Aurora van een nieuwe dag. Het was de patriarch van de Voorgaande Broederschap der Katharen, Antonin Gadal, die zijn geestelijk mandaat hanteerde om, geheel in de ongebroken lijn van geestelijke opvolging, de gedoofde vlam van Montségur opnieuw te ontsteken op de plek, waar tweehonderdvijf mannen en vrouwen, broeders en zusters, die tezamen de bloem, de geestelijke kroon van de Kathaarse Broederschap vormden, op 16 maart 1244 hun leven gaven voor Christus – met Christus – in Christus.
Het was een nieuwe geboortestonde voor de Driebond van het Licht, Graal – Kathaar – Kruis met Rozen. De vlam van het onvergankelijke vuur werd opnieuw ontstoken in de dageraad van een nieuw magisch begin, op het keerpunt van de twintigste eeuw: de geboorte van de Jonge Gnosis, de triomf van de Universele Gnosis, een teken van terugkeer van de kinderen van het Licht. In de kracht van de aloude stam van de Boom des Levens, als de Gnosis van de Liefde, werd op dat moment de altaartafel van de Gnosis wederom voor zijn kinderen toebereid om het mysterie van het Brood en de Wijn der Orde van Melchizedek, als het mysterie van de Heilige Graal, opnieuw te celebreren. En de wijze was de patriarch, die zijn grootsheid in nederigheid bewees. De Patriarch van de Driebond van het Licht – Galaad, de behoeder van de Heilige Graal.

1945 Vondst van de bibliotheek te Nag Hammadi in Egypte, met de vroegste getuigenissen van de christelijke en hermetische Gnosis

Aan de oevers van de Nijl in de plaats Nag Hammadi graaft een boer, Muhammad Ali, in een rotsachtig grottencomplex naar vruchtbare grond en stoot met zijn schop op een aarden kruik, een schat verborgen in de akker van de tijd. Deze aanraking werd tegelijkertijd het aanraken van de eeuwige hartslag der onvergankelijkheid in de velden van ruimte en tijd. Chronos toonde opnieuw zijn dubbele functie, eeuwigheid én tijd, versmolten tot één in de kristallijnen kracht van een historisch moment. De bibliotheek van Nag Hammadi werd aan de tijd teruggeschonken, haar vondst en haar rijke geestelijke inhoud werden geregistreerd als een vingerwijzing Gods, een spirituele mijlpaal in de mensheidsgeschiedenis.
In de ontwikkeling van de Gnosis moeten wij de eerste drie eeuwen van de
18 christelijke jaartelling als een ware Christusimpuls onderscheiden. Christus dan
niet als een persoon, maar als Universele Geestkracht, die in haar kern en haar actieradius de Al-Ene God in de schepping tot uitdrukking brengt. Hermes Trismegistus verklaart dit als volgt: ‘God is een oneindige sfeer, met een alomtegenwoordig centrum, dat nergens begrensd is.’ God als eeuwige oerbron, God als eeuwige Alwording.
Binnen de kring van geestelijke afstamming hebben de grote ingewijden, zoals Hermes Trismegistus, Mozes, Pythagoras, Zoroaster, Plato, Plotinus, Jezus van Nazareth, Apollonius van Tyana, Mani en Valentinus in de stichting van hun mysteriescholen, en in woord en geschrift, hun grote inspiratie en kennis als de Universele Gnosis voor het nageslacht vastgelegd. Wij noemen deze getuigenissen met één naam ‘de Christusimpuls’. De oorspronkelijke gnostieke, hermetische, christelijke impuls uit de drie eerste eeuwen van onze jaartelling, samengebracht in de bibliotheek van Nag Hammadi, heeft door zijn in de schoot van de tijd gekoesterde geschriften aan de huidige samenleving haar wortels, haar geestelijke wordingskracht, rijkelijk teruggeschonken. De kracht van het Fiat Lux, dat zich drievoudig openbaart als:

1. christocentrisch, als de geestelijke Oer-Essentie, die de kern van alle begin en de voltooiing van alle schepping als openbaringskracht voortbrengt.
2. heliocentrisch, als de bezielende Al-Adem, die alle levensgolven, waar dan ook in het heelal ontstaan, tot leven, groei, verandering en bewustwording stuwt. In een eeuwigdurende beweging brengt zij alle ontwikkelingen voort. Ook is zij de bepalende kracht in het mysterie van de metamorfose van het menselijke bewustzijn, dat in de kathaarse wijsbegeerte wordt aangeduid als Formatie – Reformatie – Transformatie.
3. geocentrisch, de aarde als kosmisch openbaringsveld, waarin een ontwikkeling plaatsvindt van veranderlijkheid naar onvergankelijkheid – tot Alomtegenwoordigheid. Dit geocentrische veld, de geboorteschoot der eeuwigheid die wij Moeder Aarde noemen, is het mysterieuze aanvangspunt van een viervoudige ontwikkeling der levensvormen, mineraal – plant – dier – mens, waarin zich vier levenskrachten stoffelijk, levend, voelend en denkend uitdrukken. Het leven van de mens plaatst hem in een stroom van ervaringen die hem, in een onophoudelijk proces van bewustwording, van kennis voert tot zelfkennis, tot Gnosis, Al-Kennis. Hermes Trismegistus vat dit als volgt samen: ‘Wie zichzelf kent, kent het Al.’
De vondst van de Nag Hammadi bibliotheek kan niet los worden gezien van de ontsluiting van de geestelijke erfenis van de middeleeuwse gnostieke Broederschap der Katharen, hetgeen de gnosticus Antonin Gadal steeds weer belicht in zijn verhandelingen. Hij weet de gnostieke traditie van de afgelopen tweeduizend jaar op onnavolgbare wijze te verklaren in de kracht van zijn devies Lux lucet in tenebris. Ook met betrekking tot de grootste ontdekking van de twintigste eeuw binnen de hermetisch-christelijke en gnostieke traditie mocht de patriarch de oogst van zijn pioniersarbeid met een diepe vreugde in zijn hart sluiten. De tekstinhoud van de Nag Hammadi bibliotheek, met het Evangelie der Waarheid van Valentinus, de Brief aan Rheginos over de Opstanding, het Evangelie van Thomas, de fragmenten uit de Hermetica, waaronder die van het Corpus Hermeticum en De Verhandeling over de Achtste en de Negende Sfeer, als de kern van een verzameling van mysterieuze geschriften, vormt een eigentijdse bevestiging dat de kracht van de Gnosis onvernietigbaar is en in ongeschonden staat wacht op het door God voorbeschikte moment om weer binnen de samenleving terug te keren.

1946 Geboorte en terugkeer, stichting van een nieuwe zielengemeenschap als de jongste schakel aan de aloude Universele Keten van de Driebond van het Licht: Graal – Kathaar – Kruis met Rozen

De levensweg der zielenmensheid, de eeuwigheidsgang van de levende ziel, van veranderlijkheid tot onveranderlijkheid, van vergankelijkheid tot onvergankelijkheid. In de beeldspraak van de Kathaarse Broederschap:

Formatie – Reformatie – Transformatie
Rups – Pop – Vlinder
Sterfelijke Mens – Veranderlijke Ziel – Onvergankelijke Lichtziel

In innige verbondenheid met de ongebroken overdracht van de geestelijk groten en de door hen gestichte inwijdingsscholen, staat het mysterie van de mens, als microkosmos, als kleine wereld, als minitus mundus, centraal. In de lange ontwikkelingsgang van de mens, levende op deze aarde, als ego-centrisch, ja als geocentrisch wezen, staan leven en bewustwording op de eerste plaats: kennis van deze wereld en haar tijdelijke, begrensde, eeuwigdurende veranderlijkheid.
In het gebied der middeleeuwse Kathaarse Broederschap, het zo machtige Occitanië, dat zich vanuit het huidige Zuid-Frankrijk tot in Noord-Spanje uitstrekte, vinden wij het dal van de Ariège, met zijn uitgebreide grottenstelsels. In dit gebied zijn tekenen van menselijke aanwezigheid te vinden in de vorm van voorwerpen die tienduizenden jaren in de tijd teruggaan en rotstekeningen die tot de oudste in Europa behoren. Sabarthez, met haar devies Custos Summorum – ‘Bewaker van de hoge getuigenissen van de Geest’, bewaker van het Allerhoogste – gelegen in het centrum van Occitanië, het land van de middeleeuwse hoogbloei in de kunst, wetenschap en religie, draagt daarom met ere de toekenning ‘de wieg der mensheid’ te zijn.
In de lange ontwikkelingsgang van de mens op aarde ontsluiten zich op een gegeven moment de poorten en de grenzen van tijdruimtelijkheid voor het innerlijke oog van het zielevenster en wordt het raadsel van vergankelijk, veranderlijk bestaan vervangen door het wonder van onveranderlijk en onvergankelijk leven. Het is de geboorte van de onsterfelijke ziel, de Lichtziel die de eeuwigheidsweg betreden heeft. Ruimte en tijd verglijden in de oneindigheid van de schepping zelf. Het oneindige uitspansel, de aardse zodiak met zijn gordel van twaalf dierenriemtekens en de zeven planeten, vindt zijn oorsprong in het heliocentrische principe, dat terugkeert in het christocentrische principe van oneindige wording. Zo komt de mens in zijn ontwikkeling op aarde tenslotte als microkosmos, als bewust levende ziel, oog in oog te staan met het christocentrische principe van het geestelijke leven zelf. De levensformule, de zevenvoudige sleutel van ontstaan, leven – groei – verandering en wedergeboorte, vindt zijn apotheose in het bewustzijn van de Alomtegenwoordigheid, de ontmoeting met de Al-Ene zelf. Of zoals Hermes Trismegistus in opperste geestesvervoering uitspreekt: ‘Heer, ik zie U.’ Het is deze, aan zijn stoffelijke gevangenis ontstegen mens, waarvan Hermes getuigt: ‘God is een onsterfelijke mens, de mens is een sterfelijke god.’
De onvergankelijke wetmatigheid die de mens naar deze bestemming voert, drukt zich uit in de getuigenissen van de fakkeldragers van het Licht, als de werkelijkheid van de Universele Gnosis, die de patriarch Antonin Gadal ‘de godsdienst van de troostende en reinigende Geest’ noemt. Oorzaak is de Oerbron van alle leven – Noodzaak is de werkzame essentie, het wortelsap van de Boom des Levens, tot volle ontwikkeling te brengen. Het is een gnostieke ontwikkelingsgang die zich als de kracht van Troost – Liefde – Genade manifesteert in de vertegenwoordigers, de mandaatdragers van de Broederschap des Levens. 
De mysterieuze manifestatie van de eeuwigheid in de tijd openbaarde zich opnieuw in het jaar 1946 in het hart van het oude Katharenland, in de Rozentuin van Albi, door de komst van de geestelijke leiders van de Jong Gnostieke Broederschap, de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis, Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri.
In de geestelijke kracht van Nicetas – de vertegenwoordiger van de patriarch van Constantinopel, die destijds, in 1167, in het overleg van Saint-Félix de Caraman het mysteriezegel van de Zeven Kerken van Asia verbond met de nieuwe schakel aan de aloude Universele Keten van de Kerk van de Al-Ene Geest, de Broederschap der Katharen – mochten in 1946 de geestelijke leiders van de Jonge Broederschap het visioen van de Triomf, de terugkeer van de Universele Gnosis beleven, als een opdracht die gestalte moest krijgen in een nieuwe mensheidsperiode. In de Rozentuin van Albi werd op historische grond een eigentijdse gnostieke ontwikkeling ingezet, die vanaf dat moment de westerse wereld met de oorspronkelijke wortels van haar verleden zou gaan verbinden. Het is niet zonder betekenis dat in ditzelfde jaar 1946 het eerste boek van de hand van Jan van Rijckenborgh verscheen, onder de titel Dei Gloria Intacta. Het christelijke inwijdingsmysterie van het heilige Rozenkruis voor de nieuwe eeuw.
De fakkeldragers van het Licht, de geestelijke pioniers van een nieuwe tijd, mochten in de personen van Antonin Gadal, Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri, een nieuw verbond sluiten in de Kracht van de Heilige Graal, de Liefde van de reine christelijke Broederschap der Katharen en een nieuwe gnostieke Wijsheidsopenbaring, die van de Broederschap van het Rozenkruis. Dit nieuwe verbond wordt aangeduid als de Driebond van het Licht.
Dit boek, De Triomf van de Universele Gnosis, beschrijft de ontvangst, de ontsluiting en de verklaring van het geestelijke testament van de centrale Orde der Universele Broederschapsketen, die in de Christus, de geestelijke kracht der Alwerkelijkheid, haar hoeksteen heeft aangebracht.
Op zestienjarige leeftijd mocht ik op 16 maart 1957, als antwoord op mijn brief van
10 maart, van de patriarch der Kathaarse Broederschap, Antonin Gadal, de behoeder van de Heilige Graal, een brief ontvangen, gericht aan zijn ‘jongere broeder’, met de schriftelijke bevestiging van mijn bijzondere verbondenheid met de Broederschap der Katharen en innerlijk dat mysterieuze moment van de redding van de Schat der Katharen in de nacht van 15 maart 1244 opnieuw beleven. In de opvolgende wetmatigheid van Chronos, die tijd en eeuwigheid met elkaar verbindt, mocht ik in de vijf jaren die volgden tot aan het overlijden van de heer Gadal op 14 juni 1962 op vijfentachtigjarige leeftijd, in de vorm van vele brieven en persoonlijke ontmoetingen en het bezoeken van de heilige plaatsen van de Sabarthez een diep inzicht verkrijgen in de strekking en de spirituele grootsheid van de gnostieke Broederschap der Katharen.
Ook hier ontstond door het ontsteken, het ontvlammen der magische lichtkracht van de onuitblusbare vlam, een geestelijke kracht, die zich vanaf dat moment als de basis van mijn ziele-levensweg ontwikkelde. Het ontvangen van de klassieke erfenis, het behoeden van haar geestelijke attributen in de kracht van het mysterie van de Heilige Graal, werd de levensessentie, het wortelsap voor de spirituele arbeid die zich voor mij voor het eerst manifesteerde op 16 maart 1957. Deze dag markeert dan ook in het bijzonder de impuls die leidde tot de stichting van de schatkamer van de fakkeldragers van het Licht, de Bibliotheca Philosophica Hermetica, als getuige van de eeuwige vlam.
Met het publiceren van dit boek los ik tevens een oude gelofte in aan de grootmeesteres van de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis, Catharose de Petri. Zij gaf mij de beschikking over het door haar samengestelde documentatiemateriaal, met als opdracht het verbond tussen de geestelijke leidslieden Jan van Rijckenborgh, Catharose de Petri en Antonin Gadal, de totstandkoming van de Driebond van het Licht, Graal – Kathaar – Kruis met Rozen, in een breder verband te verklaren en te publiceren. Over haar persoonlijke verbondenheid met de Driebond van het Licht verklaart zij in 1962 het volgende:

Op mijn achtentwintigste jaar, in 1930, ontstond voor mij de verbinding met de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis. Vanaf dat moment werd ik mij bewust van mijn levensdoel en voor mij liggende levenswerk. Een goddelijke boodschapper verscheen mij na vele religieuze en wijsgerige overdenkingen; hij kwam, als uit een azuren gewelf, in de vorm van een zeer verlichte, witte, etherische duif, symbool van de Heilige Geest, en maakte mij onder meer innerlijk bekend dat het Rozenkruis als Geestesschool met geestkracht bekend moest worden gemaakt aan allen, die hunkerende zijn naar zielebevrijding. Veel is mij nadien ook geopenbaard waarvan de vruchten zich intussen hebben kenbaar gemaakt in de Geestesschool van de Jong Gnostieke Broederschap.

Een bevestiging van mijn goddelijke opdracht ontving ik ongevraagd, en zonder er eerder met hem over gesproken te hebben, uit handen van de heer A. Gadal te Ussat-les-Bains. De heer Gadal is de vijfentachtig jaar oude Patriarch, de bewaker van de oude heiligdommen, de grotten, de dusgenaamde Montagne Sacrée, in het land van de Ariège, in Frankrijk. Die oude grotten dienden in de Middeleeuwen namelijk als heiligdommen, en later als schuilplaatsen, van de toenmalige Kathaarse Broederschap. Na een tweede ontmoeting met deze Patriarch – de eerste vond plaats in september 1954 in het gezelschap van de heer Van Rijckenborgh en een dertigtal leerlingen – overhandigde hij mij ‘als herkenning en erkenning’ een door hemzelf ontworpen zijden doek, met als motief daarin: een witte duif met gespreide vleugels, in een azuren veld. U kunt begrijpen hoe groot mijn verwondering, doch ook mijn innerlijke vreugde was. Korte tijd nadien ontving ik, eveneens uit handen van deze Patriarch, een uit hout gesneden duif, nauwkeurig het evenbeeld van die, welke te zien is in het gewelf van de Grot van Bethlehem, het innerlijkste inwijdingsheiligdom van de oude Broederschap in Ornolac.

Met de verschijning van De Triomf van de Universele Gnosis, nu bijna vijftig jaar na de eerste ontmoeting met de Patriarch in 1955, in het woonhuis van mijn ouders aan de Bloemgracht te Amsterdam, is tenslotte ook het ultieme antwoord gegeven op het eerste handschrift ‘De Duif van de Parakleet’, dat ik van mijn oudere broeder Antonin Gadal, de trouwe Galaad, op zestienjarige leeftijd, in 1957, mocht ontvangen en dat als tekst in de proloog van dit boek is opgenomen. Het is óók de ontsluiting van een profetie, die hij mij in 1961, tijdens onze laatste ontmoeting in Ussat-Ornolac in aanwezigheid van mijn vrouw Rachel en mijn dochter Mirjam, die hij het kind van de Sabarthez noemde, persoonlijk toevertrouwde.
Staande in het jaar 2004, aan het begin van een nieuw millennium, kan ik de bevestiging uitspreken dat het gestorte hartebloed als het levende zaad van de pioniersarbeid van de stichters der gnostieke arbeid duizendmaal vrucht heeft gedragen.
De aloude boodschap van de Broederschap des Levens luidt: ‘God is Liefde.’ Dat deze levenskracht zich als lichtkracht mag bewijzen, als de ononderbroken triomf van de Universele Gnosis, is mijn innige wens.

Joost R. Ritman

Stichter Bibliotheca Philosophica Hermetica
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DEEL I

De Broederschap van Liefde

 

Proloog
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Het kasteel 'Montségur'

 

De Duif van de Parakleet

Antonin Gadal

 

Wees dan voorzichtig Voorbijganger.

Weet dat ge,

wanneer ge het voorportaal van

de Kathedraal zijt doorgegaan,

werkelijk mens wordt,

één die met de Hemel verbonden is

zoals met de aarde.

Weet dat ge beschikt

over een magisch instrument

en dat de tonen die ge speelt

op uw mentale klavier

een bovennatuurlijke weergalm vinden

waar ge zelf de klanken niet van hoort

daar deze worden opgevangen door de

aandachtige oren van een verleden

dat net zo mysterieus is als de toekomst.

Ge wist dit misschien niet.

Wij waren het allen vergeten.

Maar nu weet ge het:

Wees dan voorzichtig Voorbijganger. 1

Het is vandaag Palmzondag, de glorieuze verjaardag van zondag, Palmzondag, in het jaar 33. Vanaf het krieken van de morgen is er een adem van vreugde over heel het oude Sabarthez gestreken… ik heb het gevoeld: de Cathédrale en de Églises stralen in feeststemming. De klokken van de dorpen in de omtrek en het trotse Castella van Tarascon, de oude hoofdstad van de Tarusken, laten hun zilveren stemmen naar de vier hemelstreken uitgaan. Het is Palmpasen.
Het is feest voor heel het land. De kinderen maken hun takken van buxus, laurier en rozemarijn gereed; straks zullen zij ze na de zegening in blijdschap naar huis brengen. De blaadjes van de perzikbloesem, die vannacht in groten getale afgevallen zijn, bedekken de grond met een onvergelijkelijk schoon, tweekleurig tapijt. Hosanna!
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1 (Anoniem), De Kathedraal.
 

‘Hosanna! Gezegend is Hij, die komt in de naam des Heren!’
‘Het uur is gekomen waarop de Zoon des Mensen verheerlijkt moet worden!’
‘Hosanna!’
In Bethlehem heb ik mijn takje terebinth geplukt…

Hosanna!
De klokken weerklinken van alle zijden, met volle klank; deze juichende carillons maken mij de bergachtige weg naar de Grot van Lombrives, ‘de Kathedraal der Katharen’, zoet en aangenaam. Temeer daar mijn gedachten voortdurend zaterdag de achtste, en zondag de negende nisan in het jaar 33 voor mijn bewustzijn plaatsen en er de heerlijke inhoud van volgen:
‘Jezus dan kwam te Bethanië, waar Lazarus was, die Hij uit de doden had opge- wekt… Zij richtten daar een maaltijd voor Hem aan en Martha bediende. Lazarus was één van hen, die met Hem aan tafel waren.’
‘Maria dan nam een pond onvervalste, zeer kostelijke nardusmirre, en zij zalfde de voeten van Jezus, en droogde zijn voeten af met haar haren; en het huis werd vervuld van de reuk der mirre.’
‘Een grote menigte vernam dat Jezus daar was, en zij kwamen, niet alleen om Hemzelf, maar ook om Lazarus te zien, die Hij uit de doden had opgewekt.’ En de volgende dag, zondag, die prachtige Palmzondag:
‘Een grote menigte, die voor het feest gekomen was, vernam dat Jezus naar Jeruzalem kwam, en zij namen palmtakken en gingen uit Hem tegemoet, en riepen: Hosanna, gezegend Hij die komt in de naam des Heren, de Koning van
Israël!’ (Johannes 12: 1-4, 9, 12-14)
Jezus, Lazarus, Martha, Maria, Johannes… In gedachten verzonken treed ik, zonder er erg in te hebben, de caverne van Lombrives, de schone Kathedraal binnen. Zij is vandaag heerlijker dan ooit, want het is immers Palmzondag! De water- droppels tinkelen vrolijk terwijl zij op de stalagmieten vallen; de stalactieten glinsteren levendig en kleurig. La Femme Pendue, een druipsteenformatie in de vorm van een hangende vrouw, is met haar meest smetteloze gewaad bedekt; de lucht is zacht en geurt als wierook… Het is óók feest voor de grootse Kathedraal! Hosanna, gezegend is…
Maar wat nu… het lijkt alsof ik haast onhoorbaar gemurmel hoor… Het is alsof ik op mijn gezicht zachte golfjes lucht voel, als een heel licht briesje, nog minder voelbaar dan een schaduw die voorbij trekt… Hoor ik iets? Misschien mijn vriend de uil? – Neen! Misschien moeder vleermuis met haar twee jongen, die mij naar haar gewoonte goedendag komt zeggen, terwijl vader vleermuis, de luilak, voort blijft dutten bij de ‘Hangende Vrouw’? – Neen, ook niet!
Ik zie niets; maar…

En ik bevind mij, bijna zonder het te bemerken, bij de ingang van de Kathedraal, bij de laag gewelfde doorgang. Ik buk me, ik buig voor de Allerhoogste, alvorens zijn heiligdom binnen te gaan, zoals de dappere Loup de Foix binnen ging in zijn Oratorium…
Hoe vreemd, welk een indruk brengt de onmetelijke Kathedraal vandaag in mij teweeg? Ik begrijp de gevoelens niet die mijn zintuigen overheersen! Nemen mijn oren mysterieuze en onverklaarbare klanken waar? Bedriegen mijn ogen mij niet, nu ik mij omgeven zie door een nooit gekende, schone, aangrijpende en tedere helderheid?
Zacht, heel zacht, hoor ik mij roepen door een bekende stem, die heel, heel lang niet meer voor mij geklonken heeft… Ik keer mij vlug om en kijk naar alle kanten… Niets, ik zie niets. Maar ik raad, ik gevoel dat ik niet alleen ben. En opnieuw wordt mijn naam op tedere toon uitgesproken, door dezelfde stem, die ik nu zo mogelijk nog beter herken…
– O, Meester… Geliefde Meester!
– Ja, ik ben het, ik verwachtte je! Ik wist dat je op deze zeer gelukkige dag niet vergeten zoudt hier te komen: voor Christus en Zijn martelaren. Je zult nu met mij het Feest van Palmpasen bijwonen, in onze schone Kathedraal van Lombrives. Hoor! En kijk! En wees vooral niet verwonderd.

Daar begint de aanroeping… Als van magnifieke eolische harpen daalt een zachte, hemelse muziek neer, vanuit de hoogte van het gewelf, dat als verloren gaat in de onmetelijkheid van de zaal. Tezelfdertijd neemt de helderheid van het licht toe, waardoor op wonderbaarlijke wijze alle bijzonderheden van het ‘Balkon’ en van de ‘Trappen’ zichtbaar worden.
Plotseling zie ik een duizelingwekkend hoge rots verschijnen, waarop zich een versterkt kasteel bevindt, dat ik door en door ken, Montségur!
– Ja, Montségur…
– Kijk, een lang touw wordt neergelaten in de ruimte!
– Ja, een touw…
– Amiel Aicard daalt het eerst af… 
– Amiel Aicard, de opvolger van de kathaarse bisschop Bertrand d’en Marti…
– Eén, twee, drie… volgen hem… zij redden de geheimen van de Gemeenschap, en ook de heilige schatten… Daarginds zie ik Pons Arnaud de Castelverdun, die wacht op de purs, op de redders van deze schatten… ze zijn beneden gekomen… zij komen bij hem aan… zij gaan gezamenlijk langs de ‘Weg der Katharen’ naar de Kathedraal van Lombrives en naar Bethlehem te Ornolac… de ‘heilige schatten’ zullen gered worden…
– En zeer veilig geborgen zijn! Kijk…
Rondom het kasteel zie ik soldaten, kruisvaarders, die een ondoordringbare haag vormen. De aanvoerders staan in groepen voor de poort, in afwachting van de uittocht der overwonnenen. Plotseling opent zich de poort van het kasteel. Een ridder treedt naar buiten, op enige afstand gevolgd door twee dienaren en verscheidene beladen muilezels, de eerste groep, de minst belangrijke van allen… Pierre Roger de Mirepoix, hoofd van Montségur. Jij laat familie, ouders en vrienden in de steek… je vertrekt met je ingenieur, je lijfarts, je muilezels beladen met goud en zilver en alle andere goederen die je in het kasteel verzameld hebt. Jij neemt de rest van de materiële schat mee… Vlucht maar, Pierre Roger de Mirepoix, en kijk niet meer om… vlucht maar… Jouw hart van staal verdient niet het grandioze aureool te aanschouwen van de martelaren! Vlucht maar…
Zonder een woord, met een blik van verachting, laten de kruisvaarders de kara- vaan passeren, die verdwijnt in de krommingen van het pad dat naar het kasteel van Montgrenier leidt, ofwel Montgaillard, leengoed van de graaf van Foix, op vier kilometer afstand van het grafelijke kasteel.
Dan verlaat, nobel en rustig, een andere groep Montségur. Aan het hoofd gaat Ramon de Pérelha, de held van de verdediging. Na hem Guiraut de Rabat, zijn schoonzoon; Jordan, Philippa, Alpaïs, Braïda, zijn kinderen; Bertrand, zijn broer; Pons Sicre d’Illat, en anderen…
Een derde groep volgt: Béranger de Lavelanet, met Arnauld, Lombarda en Bernarda, zijn kinderen; zijn schoonzoon, Imbert de Salas, en enige anderen…
Een vierde groep: Arnauld Roger de Mirepoix, met zijn vrouw, zijn dochter, zijn zuster, zijn nichten en neven, en na hen anderen. Zie, wie er nog meer tot deze groep behoren: Pierre de Lera de Mirepoix, Arnauld de Miglos, Pierre de Garrabet, zoon van Bérangère en troubadour aan het hof van Foix; verder Guilhelm de Leonart, Guilhelm d’Arvigna…
Rabat, Miglos, Garrabet, Larnat… geliefde namen in de Sabarthez, zoals u weet!
Ach, daar zijn de bonshommes… De lange rij van tweehonderdvijf Katharen die
ingesloten waren in het kasteel, de purs voorop, de parfaits achter hen, verlaten Montségur. Bertrand d’En Marti, de Patriarch, gaat aan het hoofd van de glorieuze stoet die hij rustig naar de plaats van de terechtstelling voert! Niet één heeft zijn verleden verloochend. Niet één is voor de brandstapel teruggedeinsd.
Ik zie hen voorbij trekken, rustig en waardig de weg afleggen, gelukkig en zeker van ‘een goed einde’, verheugd bij de gedachte aan hun aanstaande opgang langs de ‘Weg der Sterren’; en trouwe discipelen van Christus als zij waren, vervuld van blijdschap hun leven te mogen geven voor de verheerlijking van hun Goddelijke Meester. Het hoogste doel van hun strenge en lange inwijding!
Daar zijn Rissenda de Teilh, de abdis van Salengues; de schone Esclarmonde de Pérelha, tussen haar moeder Corba en haar grootmoeder Marquésia de Lantar; Guilhelma, vrouw van Amiel Aicard, die van de patriarch En Marti de opdracht had gekregen de ‘heilige schat’ in veiligheid te brengen; Ermengarda van Ussat, dochter van de Églises van Ornolac; en alle overige heiligen van het kasteel… Tweehonderdvijf!
Langzaam vervolgt de stoet zijn weg tot hij aankomt bij het lager gelegen veld aan de voet van de bergtop, dat sindsdien genoemd wordt: Champ des Crémats, het veld der verbranden.
– O, Meester, wat is dat treurig…
– Kijk, kijk nog verder…
De groep wordt tegengehouden door de soldaten van de kruistocht, die hen met een kring van ijzer omgeven. Terwijl de leiders op een heuvel plaats nemen om het gereedmaken van de brandstapel gade te slaan, dragen mannen buxus, gaspel- doorn, hazelaar, beukenhout, takken, stronken en hele bomen aan. Een berg van hout rijst zo in korte tijd op.
Mijn hart krimpt samen; een onmetelijke emotie maakt zich van mij meester. Plotseling schiet een vlam uit het midden van deze monstrueuze brandstapel omhoog. Ik zie hoe de leider van de kruistocht zijn arm opheft boven de priester- schare en ik hoor slechts vaag de woorden die hij richt tot En Marti, de eerwaarde patriarch van het Pyreneese Katharisme. Een treurig, maar melodieus gezang stijgt op uit de groep. Dan, terwijl het vuur de gehele brandstapel omvatten gaat, plotseling, als op een signaal…
– O, wat een afschuwelijk gezicht…
Daar storten, vrijwel op hetzelfde moment, alle parfaits en parfaites zich tezamen in de vlammen… afschuwelijk! Onwillekeurig sluiten zich mijn ogen. Bij het
geknetter van de brandende takken hoor ik het Veni Spiritus, Komt Gij Heilige Geest, aangeheven door de Aartsbisschop van Narbonne, één der leiders van de kruisvaarders…

Plotseling stijgt uit het midden van de brandstapel een duif op, een sneeuwwitte duif, de duif van de Parakleet. Zij vliegt naar het kasteel, cirkelt er eenmaal om- heen en volgt een ogenblik de ‘Weg der Katharen’, in de richting van de grotten van de Sabarthez. Dan schiet zij als een pijl in de richting van het Oosten…
Haar zending is volbracht.

En de schone Kathedraal, waarin ik mijzelf terugvond, werd vervuld van een regenboog, zo schoon als ik nog nooit had gezien, terwijl uit het midden van deze hemelboog een niet minder hemelse stem sprak: ‘Vader, vergeef het hun, want zij weten niet wat zij doen…!’
– Tot weerziens!
– Meester… O Meester!

De duisternis en de stilte vielen over Lombrives. De Kathedraal was tot haar indrukwekkende rust en majestueuze eenzaamheid teruggekeerd.

De Profetie

 

Montségur

O, Heilig Oord van onze strijders,

Gij! door Esclarmonde dicht bij de Hemel gebouwd.

O, Thabor van bannelingen, ridders en troubadours,

Hoe fier staat gij daar op de top van uw steile rots!

O roemrijk graf, uit onze glorietijd van Oc,

Rood droop het bloed onzer voorvaderen van uw muren.

En nu, ingestort, verstoken van uw dak,

draagt gij, de ziel van de Midi, de rouw tot ons.

Doch na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien

op de grote Asberg der Martelaren; en de duistere vergetelheid

heeft zijn dover over zovele gelukkige zaken geplant!

Toon dan, immer fier, daar op uw hoge top,

dat gij roept tot het Weer, de Donder en de Winter

‘Mijn rots is eeuwig, dus kom maar op als je durft! 2


Werkelijke profetie komt altijd tot vervulling. De profeet immers leest in het Boek van de Natuur, projecteert in de toekomst, die reeds verscholen ligt in het nu.

16 maart 1244. De ‘laatste’ Katharen worden aan de voet van de Montségur verbrand. Een troubadour, getuige van dit gebeuren, schreeuwt luid de profetie uit:
‘Na zevenhonderd jaar zal de laurier weer bloeien!’ De stoffelijke mantel van de
Driebond van het Licht, Graal – Kathaar – en Kruis met Rozen, is neergeslagen. Echter, een getal verbergt een geheim, een kracht, een lichtwerking. Zevenhonderd jaar later, op 16 maart van het jaar 1944, ontbindt de patriarch van de Broederschap der Katharen, Antonin Gadal, in aanwezigheid van zeven personen de profetie van de troubadour in het dal van de Ariège.

2 Vertaald naar een gedicht van H. Teulié, 1893. 37

In het nog flauwe licht van een winterochtend gaan zeven mannen langzaam omhoog naar de heilige plaats. Zeven eeuwen zijn, dag na dag, verstreken sedert het eerste ochtendgloren van 16 maart 1244, dat zijn licht liet vallen over een lange rij Katharen bij hun afdaling naar de voor hen gereedstaande brandstapel, waarvan de contouren ook heden nog vaag te zien zijn, een weinig lager gelegen, aan de voet van het kasteel. Ondanks de moeilijkheden van het moment3 geven deze mensen, Occitaniërs, hier een stralend getuigenis van de bijna eeuwigdurende verbondenheid van mensen met hun aardse én mystieke vaderland. Joseph Delteil, de speleoloog, haalt zich ontroerd deze stille gang omhoog voor de geest: ‘Wij waren die ochtend met zijn zevenen. Is dat toeval? Dat denk ik niet, want het lijkt er zeer op, dat de heer Gadal mij weloverwogen heeft uitgenodigd aan deze groep deel te nemen, zodat daardoor het symbolische getal van zeven compleet zou zijn. Aldus bevonden wij ons gezamenlijk in het kasteel van Montségur teneinde ons met elkaar te richten op deze plaats van het ultieme offer…’4

En zie: de laurier, het symbool der christelijke mysteriën, gíng bloeien… Antonin
Gadal heeft dit in de volgende verklaring vastgelegd:
De stenen van Montségur liggen op de berg, maar zijn ideeën hebben zich, tezamen met zijn as en vonken, over het gehele universum verspreid! Zal het Katharisme, als Kerk van de Geest, herrijzen? Een stoutmoedig criticus heeft enige tijd geleden beweerd dat het Katholicisme in zijn basis, het pausdom, ondermijnd is; en dat het Protestantisme niet minder in zijn fundament, de Bijbel, ondergraven is. Zouden wij het Katharisme, het levende Christendom, verjongd en stralend zich mogen zien verheffen op het onsterfelijke beginsel van de Liefde? Zullen wij aanschouwen, dat een duistere theocratie en een anarchistische theologie zullen worden vervangen door een transcendente, een hemelse, goddelijke Wijsheid?
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3 In 1944 was de Montségur rondom belegerd en afgezet door de Duitse bezetters.
4 Alain Hubert-Bonnal, Montségur et son approche, Cos-Ariège, p. 1.

Vanuit de hoogte van het Vaticaan weidt Petrus, op de puinhopen der Middeleeuwen, slechts de dolende volkeren van het Zuiden. Paulus ziet hoe sedert driehonderd jaren de Saksische rassen, die wonen in de noordelijke streken van Europa en Amerika, zich over de stranden en archipels der oceanen verspreiden. Zal Johannes van Patmos nog komen? Zal hij, met zijn joodse tiara en zijn platonische mantel, uit de woestijnen van het Oosten opstaan? Zal hij, met zijn onbevangen trouwhartigheid in een eeuwige jeugd tot de volkeren zeggen: ‘Kinderen, hebt gij elkander lief ?’ Zal deze zozeer geliefde apostel, die zich boog over de borst van Jezus en uit dit goddelijke hart zijn hemelse visioenen putte, in dit laatste der dagen het zuiverste Christendom tot bloei brengen, zoals hij ooit reeds het heerlijkst stralende Licht van de Christus heeft gebracht?
In het laatste hoofdstuk van het Evangelie van Johannes voorspelt Jezus aan Petrus ‘dat hij omgord zal worden, en gevankelijk heengevoerd, hij die altijd droomde van het Universele Rijk’ en tegelijk lijkt hij aan Johannes, de ‘Zoon van de Donder’, aan te kondigen, dat hij alle apostelen zal overleven, al de volkeren zal herenigen, en het menselijke geslacht zal brengen tot Christus, gezeten op de wolken des Hemels.
Hoe het ook zij met deze aankondiging, het Katharisme zal herleven! Maar niet in zijn middeleeuwse vorm. Het ‘Albigenisme’ is met al zijn tijdgenoten uitgedoofd: het Romaanse ridderdom, de poëzie der troubadours, en de heroïsche en verfijnde beschaving van de dertiende eeuw. Maar, de toekomst der wereld is onweerstaanbaar aan de Liefde, aan de Trooster. Johannes zal de laatste blijven! Petrus heeft al te zeer misbruik gemaakt van het zwaard en de sleutels; ook Paulus maakte misbruik van het zwaard en de strijdmiddelen van de Geest. Maar Johannes kán geen misbruik maken van de Liefde! Johannes zal Cephas en Saulus van Tarsis verzoenen. Johannes zal de laatste blijven, omdat hij zijn voorhoofd liet rusten op het hart van Jezus en zich als enige der apostelen, onbeweeglijk en in tranen, bevond aan de voet van het Kruis van zijn Heer.
Het laatste woord is aan de Liefde, zowel op aarde als in de hemel!
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De Rozentuin van Albi

 

De Rozentuin van Albi

Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri

Toen wij ons in het jaar 1946 naar Albi begaven wisten we slechts van het bestaan van het stadje, verder wisten we niets. We hadden een verborgen doel: het doel was de draad der Voorgaande Broederschap op te nemen, de voorgaande transfiguristische broederschap, een broederschap die bekend stond als die van de Albigenzen. Die naam had natuurlijk zin en betekenis. Daarom moesten wij naar Albi, ook al bleek bij nader onderzoek dat geheel andere plaatsen in Zuid Frankrijk wellicht veel meer in aanmerking kwamen.
Wij gingen evenwel, als door een innerlijke stem gedreven, naar Albi, via Toulouse. Toen we daar aankwamen met het treintje hadden we de sensatie alsof we op bekend terrein waren gekomen en we liepen recht op ons doel af: een heel oud gebouw, rechts van de grote kathedraal gelegen, aan de hoge oever van de Tarn. Het oude gebouw, nu een gemeentelijk museum annex rozentuin, vroeger een bisschoppelijk paleis en dáárvoor een nederzetting van de oude Katharen.
In het gebouw gekomen gevoelden we ons thuis en we stevenden recht af op een pergola, aangebracht op een verhoogde stenen gang boven de tuin. En daar, bij de laatste verbreding, vlak voor een koepeltje, namen we plaats, zo op het muurtje. En toen we daar enige tijd gezeten hadden, daalden de rust en de vrede en de genade van die overoude tijden op ons neer en zagen we door het geopende zielevenster beiden de weg die voor ons lag tot in finesses.

Nimmer tevoren hadden wij een dergelijk heilig moment beleefd.

En daarom is voor ons de Rozentuin van Albi een zeer heilige plaats waar we liefst zo weinig mogelijk over praten. De oprichting en ontwikkeling van de Hogere Bewustzijnsschool was er het gevolg van. De grote verborgenheid van de Gnosis namen wij toen ter hand en vanaf dat moment mochten wij reeds heel wat van die verborgenheid ontsluieren.
Nu zijn jullie als jonge leerlingen gereed om als een van je grote doelstellingen de Rozentuin te gaan bezoeken. En natuurlijk zijn jullie als het ware onze vertegenwoordigers en nu hopen we zeer dat het je gegeven zal worden die vertegenwoordiging tot en met te doen slagen in de zin zoals het behoort.
Later gingen we opnieuw naar het zuiden, naar de burcht Foix, om daar te werken aan onze voorbereidingen. Ook die plaats zal je bezoeken. Ook zullen jullie gaan naar Montségur, de meest romantische plaats der oude Katharen. We zijn benieuwd jullie verslag van dat bezoek te vernemen als je terug bent. Hoe dan ook, deze reis kan, wanneer ze op de juiste wijze wordt begonnen, voortgezet en volbracht, zeer nuttig worden voor de toekomst van de School. En daarom vragen wij je: zorg ervoor dat je de groepseenheid bewaart, wees allen tot en met gehoorzaam aan de te maken afspraken, uiterst consciëntieus. Dan kan het niet anders of deze reis zal zeer zegenrijk zijn. 

 

De Ontmoeting

J.C. Karres

Wanneer de kandidaat, op veelal onverklaarbare wijze, gedreven wordt tot zoeken naar de zin van het leven, dan heeft hij over het algemeen geen besef, wat hij eigenlijk zoekt. Door alle eeuwen heen is het aan een klein gedeelte van de mensheid gegeven om ook metterdaad de drang tot zoeken te gaan volgen.
Het is nuttig allereerst stil te staan bij de vraag: ‘Waarom zoekt de mens?’ In moeilijke materiële omstandigheden is – en was – de drang tot overleven vrijwel altijd oorzaak van het zoeken naar voedsel – eten om de honger te stillen, en water om de dorst te lessen. In deze gang van zaken onderscheidt de mens zich weinig of niet van het dier. Het zoeken naar bevrediging van de eerste levensbehoeften is dan ook het allereenvoudigst vanuit de overlevingsdrang – het overlevingsinstinct te verklaren.
De drang tot zoeken is de mens dus aangeboren. Wat niet per definitie behoeft te zijn aangeboren is de drang tot verder zoeken. Verder zoeken dan de verzadiging van de materiële honger – en dorst.
De moderne mens heeft veel van zijn oorspronkelijke eigenschappen en gaven verloren. God, als oerbron van al wat is, wordt in onze moderne tijd wel aangeroepen maar niet eerstehands gekend. De voornaamste oorzaak hiervan is gelegen in de degeneratieve kringloop, waarin de mensheid al eeuwenlang is verstrikt. Om uit deze ‘valkuil’, de kuil of put, waarin de mens terechtgekomen is, te ontsnappen, heeft God een reddende hand ter bevrijding uitgestoken. Of, zoals Hermes Trismegistus het zo poëtisch zegt: ‘God heeft een grote Krater, met de krachten des Geestes gevuld, omlaaggezonden en een Boodschapper geschonken met de opdracht om aan de harten der mensen te verkondigen: Dompelt u onder in deze Krater, gij zielen die dit kunt.’
Een zoekende kandidaat wordt dan ook niet alleen gedreven om te gaan zoeken, doch tevens geleid. Op dit punt is echter een duidelijke waarschuwing op zijn plaats. Het geleid worden, het eventueel gevonden hebben van een systeem, een pad dat voert naar de verlossing uit de put, is niet vrijblijvend! Alle Wijsheidsscholen ter wereld hebben steeds een prijs gesteld als voorwaarde tot toelating. 
Hermes Trismegistus zegt hierover: ‘God heeft gewild dat de Geestbinding binnen het bereik van alle zielen, als prijs voor de wedloop zou worden gesteld!’
Alles heeft zijn prijs! In dit beeld passen de woorden van broeder Z.W. Leene, waarin deze, aan het einde van zijn leven gekomen, nog zo krachtig riep:

U wilt de mensheid dienen?
Goedheid – Waarheid – Gerechtigheid 
in uw leven tillen? Maar vrienden, 
kent ge de prijs reeds? De prijs 
is hoger dan uw bezit in geld.

Ook in de Bijbel vinden wij op talrijke plaatsen het voorbeeld van de rijke jongeling die Jezus de Heer zo graag wilde volgen, doch die niet bereid bleek ‘de prijs’ te betalen. Een rijke jongeling is die kandidaat, die zich reeds jong afvroeg: waartoe – waarvandaan – waarheen? Deze kernvragen zijn veelal de drijfveren tot zoeken naar meer bewustzijn, naar hoger bewustzijn.
Maar laat ons terugkeren naar ons onderwerp – de kandidaat die zoekt. Zo keren wij in gedachten naar het wonderschone dal van de Ariège, en bezinnen ons op het verleden, het heden én de toekomst. Het verleden omringt ons daar aan alle kanten. In dat dal treffen wij het erfgoed van de Katharen! In dat dal vond ook de eerste ontmoeting plaats met de Patriarch van de Voorgaande Broederschap,
Antonin Gadal.
Reeds vanaf het jaar 1946 vormde de Rozentuin van Albi voor de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis een belangrijk aanknopingspunt met de Broederschap der Katharen. De verschillende reizen naar het gebied van de Katharen hadden tot het voorjaar van 1951 echter nog niet geresulteerd in een persoonlijk contact met nazaten van de Katharen. Ik was van klein kind af verbonden met het Rozenkruis en het is dan ook niet verwonderlijk, dat de vele diensten, toespraken en boeken over het Katharisme mij bewogen dat land van de Katharen zelf te gaan verkennen.
In augustus 1951 was het zover. Ik ging alleen. Te voet. Met een rugzak op weg. Op zoek – heimwee – verlangen, naar wat precies was mij toen nog niet duidelijk. Eerste doel van de reis was Albi, de Rozentuin, een eeuwenoude kloostertuin
44 aan de voet van die beroemde burcht, de Kathedraal Ste. Cécile uit de dertiende
eeuw. Meer dan een dag lang zocht ik deze tuin… Vroeg aan alle mensen naar de Jardin des Roses… Niemand kende deze…

Na een nacht tussen de vlooien in de jeugdherberg van Albi gaf ik het op… verder lopend, op weg naar Montségur, keek ik nog eenmaal om… Daar lag hij in de verte: de Rozentuin! Omgekeerd kon ik nog net vóór de sluiting van het middaguur de gezochte tuin betreden, en moest er tot openingstijd blijven. Wat de bewakers als mijn verdiende straf beschouwden, was voor mij een bekroning van dagenlang reizen – en zoeken. Stilte – en inkeer!
Twee dagen later was ik vroeg in de ochtend aan de voet van Montségur. De burcht was niet zichtbaar. Door dichte mist steeg ik een smal bergpad op, totdat daar plotseling de muren van een immense kasteelruïne voor mij oprezen. Een groep kraaien krijste een luguber welkom – maar toen ik door de toegangspoort ging: stilte, diepe stilte, maar ook: kennen en hér-kennen! Pas toen na enige tijd de zon doorbrak ontvouwde zich dat prachtige landschap van het Thabor Gebergte met de Pic Saint-Barthélemy – Ik bleef er uren!
Afgedaald, rugzak opgehaald, en via Lavelanet op weg naar Ussat-les-Bains. In de stromende regen kwam ik er ’s avonds aan en zocht in een cabine van een verlaten badhuis bij het station een slaapplaats. Tot mijn verbazing trof ik daar drie dames – twee Duitse meisjes uit Heidelberg, en een oudere Russische dame. Ook zij bleken op zoek te zijn naar de ‘Schat der Katharen’. We deelden het brood, en toen vertelden zij, dat ze de volgende morgen een afspraak hadden met ‘de laatste der Katharen, ene Antonin Gadal’. Het was 4 augustus 1951.
De heer Gadal ontving ons allerhartelijkst in zijn woning waarbij hij vertelde van zijn levenswerk, dat bestond uit het behoeden van het erfgoed der Katharen! Hoogbejaard deelde hij ons zijn bezorgdheid mee over de toekomst. ‘Er is nog zoveel te doen’ klonk het steeds en… ‘wie moet mijn taak overnemen als ik er niet meer zal zijn?’ Ook toonde hij grote vreugde, dat uit zo verschillende landen mensen naar hem kwamen luisteren om zijn boodschap te horen. Daarna stelde hij voor om samen enkele kathaarse heiligdommen te bezoeken.
Als eerste ging hij ons voor naar de Grot van Bethlehem, waar hij uitvoerig sprak over de weg van inwijding in mensendienst, die in deze grot zijn bekroning vond, alvorens de kandidaat de wereld werd ingezonden. ’s Middags leidde de heer Gadal ons naar de grot van Lombrives. Ook daar weer: die immense stilte!
Bij terugkeer in het dal ontspon zich een goed gesprek, waarbij ik aan de heer Gadal verklaarde wat de achtergrond en de drijfveer voor mijn zoeken was, namelijk mijn verbondenheid met het Rozenkruis. Dit intrigeerde de heer Gadal in hoge mate. Hij wilde alles over deze groep weten, waarbij uiteraard de levensopdracht en de namen van de Geestelijke Leiders ter sprake kwamen. Als broeders namen wij afscheid.
Bij aankomst in Nederland bracht ik uitvoerig verslag uit aan de heer Leene en mevrouw Stok-Huyzer, later bekend onder de namen Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri. Zij waren dankbaar en zeer verheugd met het contact, dat tot dan toe tussen de Geestesschool en de heer Gadal, de Patriarch der Katharen, had ontbroken. Immers, het was hun duidelijk dat het reeds lang gezochte materiële en persoonlijke contact van groot belang was voor de Arbeid. Na een uitvoerige briefwisseling tussen de Geestelijke Leiding en de heer Gadal vond in het jaar 1954 een eerste persoonlijke ontmoeting plaats tussen hen.
Het moge duidelijk zijn dat op deze eerste ontmoeting met de behoeder van de kathaarse heiligdommen een zeer intensieve en vruchtbare samenwerking is gevolgd. De brug werd gevormd, waarover tienduizenden kandidaten in de loop van de achter ons liggende jaren hun pelgrimstocht konden volgen. Het stemt dan ook tot grote dankbaarheid een bescheiden hoeksteen voor deze brug te hebben mogen zijn.
Wij zouden hieraan nog enkele gedachten willen toevoegen: wij mensen, levende aan het begin van een nieuw millennium, vormen ruim vijftig jaar na die eerste ontmoeting een brug met een geweldig draagvlak. Onze gerichtheid – volharding – en samenwerking vormen de spankracht, die de velen die na ons komen zal moeten en kunnen dragen.

De Steenhoop der Getuigenis… Galaad… A. Gadal. Een monument dat in het oude Katharenland,
in het hart van het dal van de Ariège,
is opgericht… maar, dit monument zijn wij allen. Dragen wij het in ons hart met ons mee –
Dan zal de Kracht, die in ons leeft, ons verder leiden – en van ons uitgaan als manna – het Levende Brood – en zal het Levende Water uit de Godsrivier allen laven die dorstende zijn.

Zo besluiten wij met de aloude slotzegenbede der Katharen:

Les Belles Consolations de Bethléem soient avec vous tous…
Mogen de Schone Vertroostingen van Bethlehem met u allen zijn.

Ussat-les-Bains, september 2001
 

De Overdracht van de Geestelijke Erfenis
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Heilige Erfenis van de oude Broederschap,  Voor de Tempel

eerbiedig bewaard door Galaad,                 Voor de Katharen

de trouwe behoeder van de Heilige Graal,    Voor de Rozenkruisers

Grot van de Grootmeester,                          van het oude Centrum van Ornolac!

overgedragen aan de Grootmeester [image: image11.png]



Leene – Jan van Rijckenborgh!                    A. Gadal

 

Het Kruis van de Grootmeester

Antonin Gadal

De vier stromen in de hof van Eden gaan uit van één en dezelfde bron en stromen door geheel het Paradijs, waarbij zij het teken vormen van het kruis. De eerste stroom, de Phison of de Phase, vertegenwoordigt het Licht; zij stroomt over het land van Evilath,5 over het land van de zegening, en voert er het goud van de waarheid aan. Daartegenover bevindt zich de Eufraat, de stroom van de gevangenschap en de dwaling. De derde stroom, de Gehon, stroomt in Ethiopië, en deze staat tegenover de Tigris, waar de jonge Tobias de wonderbare vis ving, symbool voor de verborgen wijsheid of voor de universele panacee. De beide laatste stromen, de Tigris en de Gehon, verbeelden dus het leven en de dood; de beide eerste, de Phison en de Eufraat, symboliseren de waarheid en de leugen.
Dit kruis, het glorieuze teken waarmee Paulus de vier mysteriën aanduidt, is niet, zoals men gewoonlijk meent, het ontmoetingspunt van twee lijnen. Neen, zij is het uitgangspunt van vier oneindige lijnen, die nimmer zullen samenvallen, en die toch voor altijd verenigd zijn door een middelpunt, dat het centrum wordt van de onmetelijke ruimte.
Het kruis dat verbeeld wordt door de vier stromen die vanuit de Hof van Eden vloeien, is ook:

1. de oude Tau van de Hebreeën
2. de X in ons alfabet
3. de onbekende factor in de wiskunde
4. het Mysterie der Mysteriën
5. de Kracht der Krachten
6. het Licht der Lichten
7. de Heerlijkheid der Heerlijkheden
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5 Evilath: het latere Perzië. 

De zevenvoudige hemelladder!
In het hart van dit kruis bloeit de mystieke roos, de roos van licht, de roos van het leven en van de liefde, waarvan de geopende bladen de rijen der uitverkorenen aanduiden in hun harmonische hiërarchie. De roos is het symbool voor het Grote Werk. Niet het fantastische ‘grote werk’ van het maken van goud, doch het universele geneesmiddel voor ziel en lichaam, de Grote Wijsheid. Deze roos wordt ons door Abraham geschetst als een bloem, wit met vermiljoen, op een azuren steel met gouden bladeren. In de kelk van de roos stort de symbolische pelikaan haar bloed om haar jongen daaruit te laven en hen onsterfelijk te maken. Ziedaar het teken van de ‘Roos en Kruisers’. Rozenkruisers en Katharen waren de filosofen van de Opperste Wijsheid.
Diepe Vrede zij met u!
Doch luistert, mijne vrienden, dit Kruis van Eden, dit eerbiedwaardige kruis, was toevertrouwd aan de aspirant-Katharen, aan de Katharen en aan de Tempelieren. En krachtens een besluit van de Broederschap was de grootmeester der Tempelieren de bewaarder van het Kruis van Eden. Helaas… de Tempelieren zijn vernietigd; de Katharen zijn machteloos geworden door de lange en wrede vervolgingen die zij hebben ondergaan… Alleen het Rozenkruis heeft zich, ondanks de vijand die zijn ondergang zocht, weten te bewaren en is herleefd.
De Tempelieren van de Sabarthez, die bij de naburige Katharen een toevluchtsoord hadden gevonden, hebben, toegevende aan een impuls van diepe vroomheid, op de rots hun kruis, dat óns kruis is, getekend; op de rots van een kleine grot, die zich als een hoge schildwacht verheft boven een prachtige berggroep, het inwijdingscentrum, de plaats waar de Geest heeft geademd, waar de Geest thans ademt, waar de Geest altijd zal ademen!
Dit kruis, deze onmetelijke schat, heb ik bewaard: Galaad was de trouwe behoeder van de Graal en gij zult wel begrijpen dat het Kruis van de Grootmeester van de Tempel van de Geest een hoofdbestanddeel wás en ís van onze Heilige Graal.
Ik zal nu niet in historische bijzonderheden treden. Ik kan u slechts zeggen, dat ik, de Ancien, de Patriarch, de trouwe bewaarder, met grote eerbied erken dat onze Grootmeester niemand anders kan zijn dan onze vereerde en erkende Meester: de heer Leene, of liever: Jan van Rijckenborgh. Ik ben gelukkig het hem heden, 22 november 1955, in u aller tegenwoordigheid, te kunnen zeggen.
En ik draag aan hem over de erewacht van ons Kruis van de Grootmeester, het oude en edele Kruis van Eden. Ik geef u de Kus des Vredes!
Esclar Mundi, Esclarmonde, Licht der Wereld! Prinses der Katharen, zij die
Montségur belevendigde… de Duif van de Parakleet! Ik moge u vragen: wie is
ónze Esclarmonde, ons Licht der Wereld? Wie anders dan onze geliefde mevrouw
Stok? Wie zou waardiger zijn onze Grootmeester terzijde te staan?
Esclarmonde, ontvang de Vredeskus van de Oudere Broeder, die zich eerbiedig voor u buigt!

Over het Kruis van de Grootmeester geeft Jan van Rijckenborgh de volgende verklaring:

Ge kent nu de tekening van het Kruis van de Grootmeester van de Tempel van de Geest, die zich bevindt in de Heilige Berg in Ussat-les-Bains. Daar ziet u een schip, zoals het in het oude Egypte werd afgebeeld, een paar lijnen die het hemelschip aanduiden. Op dat schip ziet u als mast een zevenvoudig kruis. Een krachtige hand houdt dit kruis rechtop, zodat een even krachtige, verticale stroom van de Godskracht kan neerdalen vanuit de bovennatuur. De twee armen van het kruis vormen elk een drieheid. De ene drieheid wordt gedragen en gestuwd door een adelaar en de andere door het getal negen, de grote symbolen van het goddelijke vuur en de Godskracht. Daarom zeggen wij dat de kandidaat door de vuurether, de Heilige Geest dus – wanneer deze vrij komt en op waardige wijze door de kandidaat kan worden ontvangen en aangewend – wordt voortgestuwd op de golf van Almacht. Alzo wordt het hemelschip met vaste hand gericht op het ene grote doel. Door het verticale: het horizontale. Door God zelf de Almacht. Door de vuurether de bevrijding!
 

 

 

De Driebond van het Licht

Graal, Kathaar en Kruis met Rozen
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In deze mysteriezegels worden de krachtlijnen van de Driebond van het Licht weer belevendigd. In Catharose de Petri schittert het licht der Katharen, in Jan van Rijckenborgh treedt het Rozenkruis naar voren, en in Antonin Gadal, de trouwe Galaad, wordt het mysterie van de Graal volkomen veiliggesteld.
Het grootmeesterlijke zegel van Nicetas, de Zeven Kerken van Asia, komt in handen van de grootmeester van het Gouden Rozenkruis. Het Licht van de Broederschap zal in volle kracht gaan stralen.

 

De Broederschap van de Heilige Graal

De Ridders van de Tafelronde

De Broeders van de Tempel


Jan van Rijckenborgh

Deze drie aanduidingen hebben betrekking op een en dezelfde Broederschap, waarvan door de eeuwen heen onder één dezer namen, en onder nog vele anderen, steeds sprake was en is.
De Broederschap van de Heilige Graal wordt gevormd door een zeer exclusieve schare van ingewijden en bevrijden, waarvan er steeds een aantal, met name negenenveertig, werkzaam is in de stoffelijke dreven der dialectiek. Steeds wanneer een Voorgaande Broederschap geheel en al is opgeheven in het Zesde Kosmische Gebied, blijven een aantal van hen achter in de natuur des doods. Dat wil zeggen, hun microkosmoi geven zich vrijwillig tot dat dienstbetoon aan de nog lijdende en zoekende mensheid. Hun micros neemt steeds een natuurgeboren gestalte aan, waarbij hun bevrijde ziel achter deze dienstknecht staat, om in alle tijden en onder alle omstandigheden bepaalde taken te kunnen verrichten. Zodra in enige streek of in enig wooncentrum op aarde de mogelijkheid bestaat om een gnostieke bevrijdingsarbeid ‘van-onderen-op’ in te zetten, geven twee van hen in samenwerking leiding aan deze arbeid, en zij treden op als ‘Grootmeesters van de Graal’, totdat de groep haar eigen meesterschap gevonden en verworven heeft.
Daarom wordt en werd er bij iedere Voorgaande Broederschap in wording ook een activiteit van de ‘Broeders en Zusters van de Graal’ aangetroffen. En daarom is er ook sprake van een Ridderschap van de Tempel, die voorheen de Kathaarse Broederschap hielp waar zij maar kon. En daarom werd, tot aan het einde van hun openbaring, de grootmeester van de Tempelieren bij de Broederschap der Katharen gevonden, en kon deze grootmeester tegelijkertijd ook met recht de grootmeester der Katharen worden genoemd. Immers, hij was zowel het een als het ander. 
Een andere groep van afgezanten der Voorgaande Broederschappen in de natuur des doods wordt gevormd door de dusgenaamde patriarchen. Dat zijn de behoeders en bewaarders der oude heiligdommen en brandpunten, die steeds wanneer de tijd daartoe gekomen is deze overdragen aan een Jonge Broederschap. De patriarchen hebben dan voorts de taak om voor het forum van de verzamelde groep, de grootmeester en grootmeesteres als de directe afgezanten van de Graal aan te duiden, hen ‘voor het eerst naar buiten’ in hun taak te bevestigen, en zich in het praktisch-organisatorische aanzicht onder hun leiding te plaatsen. Niet omdat de patriarch de mindere zou zijn, doch omdat de broeders van de Graal de ‘bevestigers’ zijn in de tijd en dus gebruik maken van datgene wat al die tijd voor hen bewaard werd.
Op deze dinsdag, 22 november 1955, beleven wij een zeer belangrijke dag in de historie van de ontwikkeling van de Jong Gnostieke Broederschap en in de wereldhistorie van de Gnosis: Het feest van de overdracht kan opnieuw worden gevierd!
Tot nu toe hebben wij het in de Geestesschool zo voorgesteld, dat het Levende Lichaam een werkveld zou zijn dat vanaf 1924 geheel en al van onderen op werd opgebouwd. Dat het, door enkelen begonnen, door een geleidelijk groter wordende groep werd voortgezet; dat dat werkveld steeds geconcentreerder werd en geleidelijk aan steeds meer krachtlijnen ging vertonen, steeds meer krachten aantrok, steeds groter mogelijkheden verkreeg, en tenslotte deel ging krijgen aan de Geest, die zich manifesteerde in het Opstandingsveld.
Dit alles is volkomen juist. Maar wat wij u totnogtoe moesten verzwijgen, was het feit dat van het moment waarop de Jonge Gnosis volledig deel krijgt aan de Universele Keten, en de erfenis van de Voorgaande Broederschap in ontvangst mag nemen, en aan de beide geestelijke leiders van de Moderne Geestesschool het grootmeesterschap wordt toevertrouwd, daarbij nog iets anders aan de Jonge Gnosis wordt overgedragen, namelijk de klassieke Inwijdingstempel, die als prototype in de Universele Keten wordt bewaard. Dat wil zeggen: alles, alles wat tot de vrede en vrijheid, alles wat tot de openbaarmaking en de ware ontwikkeling van de mens dienen kan, en door alle tijden heen proefondervindelijk goed is gebleken, woont als idee, als idee naar de Geest, en naar de astrale uitdrukking ervan als kracht, in het machtige levensveld van de gehele Universele Keten. Dat alles kan nimmer verloren gaan. Iedere opvolgende Broederschap heeft in de loop der eeuwen steeds, uit ervaring en lijden, iets waardevols aan deze immens grote schat toegevoegd.
Zodra nu een Jonge Gnosis uit de worsteling der tijden, als uit de nacht omhoog rijst, en erin slaagt haar Levende Lichaam te ontplooien en te tonen in het licht van de nieuwe Morgen, ontwikkelt zich een magnetisch contact tussen de Jonge Gnosis enerzijds en de Inwijdingstempel van de Universele Keten anderzijds. Deze ‘Schat der Ouden’ daalt dan geleidelijk aan in, in het Levende Lichaam van de nieuw toegevoegde schakel der Keten, in overeenstemming met de verdere lichtkrachtontwikkeling in de Jonge Gnosis. Tot zij beiden volkomen concentrisch in elkaar liggen en zo tot een eenheid worden. Van dat moment af is de gehele Universele Broederschap met inbegrip van haar nieuwe schakel ín de wereld en toch niet ván deze wereld. En alles wat de ganse Universele Keten is en was en zijn zal, kan dan worden gekend door een ieder die er zich voor waardig maakt.

De Gouden Levensdraad

Catharose de Petri

Met grote vreugde betuigen wij, dat wij de gouden levensdraad van der eeuwen gang wederom hebben opgenomen. De gouden levensdraad, waarmee wij met het gnostieke verleden zo hecht werden verbonden. Het gnostieke verleden, als bindende factor van onze levensopgave in het heden in mensheidsdienst, zagen de heer Van Rijckenborgh en ik reeds in de jeugdjaren voor het bewustzijn oplichten. De heer Gadal heeft meermalen uitgesproken dat wij volledig bekend waren met de ondergrondse gewelven in het land van de Sabarthez. Inderdaad! En daarom mochten wij zijn woord met een volmondig ‘ja’ bevestigen tot een getuigenis. Reeds in onze prille kinderjaren doolden wij zeer bewust in het ethervoertuig, vol van karmisch beleven in de grotten, de bergen en de dalen in het land van Sabarthez, dichtbij de Bewaker van het Allerhoogste. Het persoonlijkheidsbewustzijn stelde nauwelijks zijn kracht in dienst van het stoffelijke voertuig, reden waarom men ons toentertijd de onbegrepen dromers noemde. Door onze predestinatie echter werden wij al heel jong geplaatst voor een levensopgave die, in dienst van de mensheid, in het actuele heden verricht moest worden. En wij waren ons daarvan zeer wel bewust! Met het bewustzijn van de taak die ons reeds in het jaar 1930 door de Broederschap van het Rozenkruis werd opgedragen en met de volle verantwoordelijkheid daarvoor, hebben wij de zevenvoudige Geestesschool van het Gouden Rozenkruis als vanuit het niets opgebouwd en geleid tot wat zij nu geworden is.
Naarmate het werkveld en daardoor het magnetische stralingsveld van de Geestesschool een grotere spreiding verkreeg, werd ons beider hunkering naar een in de stof levende mens als verbindende schakel eveneens groter. De heer Van Rijckenborgh en ik spraken daarover vele malen met elkaar en wij wisten dat wij het psychologische moment daarvoor dienden af te wachten. Wij misten namelijk beiden, in onze directe omgeving, een mens met een gelijk afgestemd en gericht bewustzijn op de arbeid van de Universele Broederschapsketen. Toch wisten we dat deze mens in de stof aanwezig was. Een mens die, evenals wij, in het stoflichaam met hunkerend verlangen uitzag naar ‘de bergen vanwaar de hulp komen zou’. Een mens met een gelijk afgestemd Gnosisbewustzijn op het ene vibrerende, allesomvattende goddelijke zieleleven, dat Licht en Liefde en Leven schenkt aan allen die uitzien naar verlossing uit de smart en dood van deze natuur.
Wij misten het concrete en directe contact met een vriend die tevens onze broeder zou zijn, ouder dan wij, die dus vanuit een rijpere levenservaring met ons zou kunnen spreken over de dingen van de oude, en hedendaagse en toekomende Gnosis, welke in diepste wezen altijd één en dezelfde is. Wij hunkerden ernaar eenmaal zo’n mens met zielekwaliteit te ontmoeten, in en door wie een onpersoonlijke liefde zou stralen voor wereld en mensheid. Wij hoopten eens de mens te ontmoeten, groot en ruim van geest en ziel, door wie de arbeid van de Jong Gnostieke Broederschap veiliggesteld zou worden vanwege zijn herkennen en bezield ervaringsweten.
Deze mens ís op ons levenspad gekomen in de persoon van de heer Antonin Gadal uit het land van de Sabarthez. De gouden draad, die ons verbindt met het verleden, met de Universele Bron, met de laatste schakel van de Universele Broederschapsketen, heeft ons tezamen gevoerd. Het is de gouden draad van het verleden, het heden en de toekomst die onze levenswegen tezamen bracht naar de oude brandpunten van de Universele Broederschapsketen. Door dit samentreffen werd de Jong Gnostieke Broederschap bij monde van de oude Patriarch, de heer Gadal, ingeschakeld in de Universele Keten, namelijk de Voorgaande Broederschap der Middeleeuwen. Beide levensstromen beschikken over éénzelfde vibrerende golfslag, zodat de jonge ark in hetzelfde ritme haar koers in de richting van het geest-zieleveld met hernieuwde kracht mag voortzetten. Later zal blijken met welke vérstrekkende gevolgen!

 

Twee Twijgen van de Gnosis

Antonin Gadal
 

Zeer geliefde kinderen,

Ik heb het recht u ‘kinderen’ te noemen, want het woord ‘kinderen’ is nog beter dan broeders en zusters. Natuurlijk moet men, om dit woord te mogen gebruiken, daarvoor de leeftijd hebben, en vooral een lange levenservaring.
Ik ben aangedaan, zeker. Ik kom van verre, van zo verre, dat tot vóór korte tijd ons land nog vergeten was, volkomen vergeten. Het zou te veel tijd nemen als ik u nu zou vertellen van alle smart, al het lijden van onze voorouders, onze geliefde voorouders die in deze wereld geen ander koninkrijk bezaten dan het Koninkrijk van Liefde. ‘God is Liefde’, zo zeiden zij. ‘God is Liefde’, en het was om deze kreet dat zij vrijwel vernietigd werden. Het zwaard, het vuur, ellende, de gevangenis, niets bleef hun bespaard. Maar… de Geest was aanwezig… en de Geest is gebleven.
Mijn land, wat zeg ik, ons aller land, is een centrum van de Geest. Een centrum van de Geest is altijd het Rijk van de God van Liefde. En men mag ten aanzien van dit woord zeggen wat men wil: God is Liefde, is de Geest, en het centrum van de Geest leeft nog steeds!
In het land van de Sabarthez bestaan grotten. Vele van de broeders en zusters hier aanwezig zijn ze reeds komen zien en bezoeken, en ik heb ze misschien zelf rondgeleid; met welk een vreugde kunt u wel raden. Het raakt mij altijd diep de mensen te zien komen uit alle landen, om de kracht te ontvangen die steeds, volkomen natuurlijk, uitgaat van een centrum van de Geest. Ik noem u bijvoorbeeld de grotten van Lombrives, die het graf, het beschamende graf zijn geweest van vijfhonderd Katharen, maar hoe glorieus voor ons! Een beschamend graf voor hen die het veroorzaakt hebben… maar glorieus voor onze arme broeders en zusters die zich daarin bevonden, en zeer goed wisten dat dit graf hen rechtstreeks zou voeren tot de overwinning, de overwinning die het Rijk van Christus, van de God van Liefde is.
Lange tijd heb ik gezocht naar een spoor van de ingewijden, om dat woord te gebruiken, van hen die zich geheel hadden gewijd aan het Rijk van de Geest, aan dat Rijk van Liefde. Velen van uw eigen voorouders werden ooit verdreven uit onze zuidelijke streken en vertrokken naar de Lage Landen. Zij gingen heen, opgejaagd door de gruwel van de Inquisitie, die onuitwisbare smet die nooit meer uitgewist kan worden van het blazoen van de Kerk.
Welnu, ik heb dat spoor gevonden, mijn intuïtie zei mij dat die verdwenen binding moest bestaan. Op een mooie dag zijn zij gekomen, de meesters, de grote meesters van het Rozenkruis. Het zijn de wonderen Gods die hen op mijn weg voerden. En wij hebben begrepen dat het wezen van dit spoor der ingewijden waarlijk de Gnosis is, de Gnosis van de Wedergeboorte, die wij terecht noemen: de Christelijke Era.
Wie waren de Katharen? Eenvoudige lieden, die slechts één doel hadden: hun leven te offeren. Het offer brengen van zijn leven, is, als men erover nadenkt, iets wat de gewone mentaliteit te boven gaat, waarmee ik de mentaliteit bedoel van diegenen die zich niet de moeite geven door te dringen tot waarlijk begrijpen. Het offer brengen van zijn leven is allereerst het offeren van de materie, van dat wat wij het lichaam noemen, de rups, als u wilt. Toch is dat voor een Kathaar niets. Het offer van de materie betekent voor een werkelijke ingewijde niets, want de materie telt niet mee. Neen, zij brachten het offer van hun leven door het in dienst te stellen van hun naasten. Evenals de apostelen gingen zij, met de broodzak op de rug, sandalen aan de blote voeten, in volkomen eenvoud gekleed, door de dorpen; arme dorpen, gelegen op de plateaus hoog in de bergen, en dáár kwamen zij.
Zij waren steeds met hun tweeën. En zij vroegen: ‘Zijn hier soms zieken? Zeg ons dan waar zij wonen en wij zullen er heen gaan… Zijn er mensen die verdriet hebben? Wij zullen tot hen gaan met de schone vertroostingen van Bethlehem.’ Bethlehem, dat wil zeggen: de transfiguratie, de wedergeboorte. En zo brachten zij deze grote vertroostingen in de dorpen der armen. De mensen zeiden hun:
‘Er woont daar een arme weduwe, die niemand heeft om haar schrale stukje land te bewerken.’ En hun antwoord luidde: ‘Laat ons er dadelijk heen gaan en het werk doen. Geef ons een hooivork, een schep, een houweel, of welk ander gereedschap ook, en laat ons de arme vrouw gaan helpen, opdat zij te eten zal hebben.’ Zo gingen zij voort, hun gehele leven lang, dat zij zonder enige reserve ter beschikking stelden van hun naasten. 
Dan was er hun eenvoudige en schone ceremonie. Zij hadden altijd het Evangelie van Johannes bij zich, het Evangelie van de Geest. Zij spreidden een stukje wit linnen uit, waarop zij dit Evangelie plaatsten, en vingen aan met hun gebed:
‘Onze Vader, die in de Hemelen zijt…’ Dat was het gebed, het grote gebed in al de dorpen. En het was daar in die dorpen zoals wij hier nu tezamen zijn. Dát geeft mij zulk een vreugde, dat het hart niet kan nalaten daaraan uitdrukking te geven, want het is de Geest die ons drijft, en hoort dat wij broeders zijn; het is de Liefde, het Rijk van Liefde, de God van Liefde, en er is niets zo eenvoudig en heerlijk als dit.
Welnu, zo trokken zij van dorp tot dorp, geliefd in geheel Occitanië, in het gehele zuiden van Frankrijk, vanuit de Sabarthez en Ornolac, het inwijdingscentrum van onze bonshommes. Ik vergat nog u te zeggen dat zij bonshommes of parfaits werden genoemd. Uitgaande van hun plaatsen van inwijding brachten zij in Occitanië een spirituele beschaving, zo groot en zo sterk, dat zekere personen, wier namen ik maar niet zal noemen, slechts één verlangen hadden, namelijk zich van hen te ontdoen. Op welke wijze? Zij nodigden de parfaits uit voor congressen of samenspraken, zoals zij die noemden, maar… de parfaits waren altijd overwinnaar in de theologische discussies, altijd! Men discussieert niet met de Geest, men discussieert niet met de God der Liefde! Zij behoefden het Rijk van Liefde niet te zoeken! Het Rijk van Liefde is altijd overwinnaar, en wel zo zeer, dat zelfs de legaat van de Paus eens zei: ‘Het is niet de moeite waard met hen te discussiëren, want zij hebben altijd gelijk.’ Anderen zeiden: ‘Zend ze naar de brandstapels!’ Ha, de brandstapels! Weet u wel wat een brandstapel is? En wat een arme bonhomme antwoordde, toen men tot hem sprak: ‘Je moet je evangelie verloochenen, je zult Johannes verloochenen, je zult de God der Liefde verloochenen, of we sturen je naar de brandstapel.’ En zijn antwoord luidde:
‘Verloochenen? Nooit! Mijn geloof verloochenen? Nooit!’ En de legaten van de Paus antwoordden: ‘Wij zullen ze allen verbranden, want geen één zal tot verloochening komen.’ Welk een geweldig getuigenis!
Sedertdien hebben de brandstapels hun vernietigende werking gedaan. U zult zeker de gelegenheid ontvangen die prachtige geschiedenis te vernemen, prachtig, groots, maar treurig. Wanneer men bedenkt dat daar mensen, arme mensen werden gedood als onze bonshommes, wier leven in alle opzichten een voorbeeld was! En hoor op welke wijze het vonnis werd voltrokken. Sommige zeiden: ‘Stuur ze eerst naar de gevangenis.’ En wat voor gevangenis! Zij die de Kathedraal van Lombrives hebben bezocht, herinneren zich zeker de majesteitelijke onmetelijkheid van de Kathedraal. Maar… boven aan de trappen bevindt zich nog steeds L’Échelle, de ‘Hemelladder’. Daar omhoog komt men bij wat wij noemen Le Cimetière, het ‘Grote Kerkhof’. Met het kerkhof in de Kathedraal van Lombrives wordt de plaats bedoeld, waar vijfhonderd Katharen werden ingemetseld, die zich als laatst overgebleven vluchtelingen bevonden in de grotten. Daar de soldaten van de Inquisitie hen hier niet gevangen konden nemen, metselden zij de grot dicht, waarop allen de hongerdood stierven. Echter in volkomen geloof en overgave, wetende dat zij een beter leven tegemoet gingen. Immers, onthoudt het woord van de oudere broeders: ‘De dood is slechts de kus van God.’ En: ‘Het geraamte is niet belangrijk.’ Zo zijn zij rustig het Koninkrijk binnen gegaan waarnaar ons aller verlangen uitgaat.
U zult allen begrijpen welk een vreugde het voor mij was de heer Leene gevonden te hebben, die onbetwist de Meester is van de oude beschaving, de oude mysteriën. Immers, datgene waarin wij ons hier onderdompelen zijn de oude mysteriën, de Keltische mysteriën, de Egyptische mysteriën van de Gnosis. Men kan ze allen in één woord samenvatten: ‘God is Liefde.’
Daarom is het dat ik heden gevoel dat de oude Katharen teruggekomen zijn. Of mag ik het met een ander woord zeggen: Catha-Rose! Want het woord katharos is niet het eigendom van een enkele categorie van mensen. Pur, parfait, te worden ligt binnen de mogelijkheden van de gehele wereld. Heel de wereld moet volmaakt worden! Daartoe dient men echter moedig het pad tot de Volmaaktheid te gaan, dat onverbiddelijke pad van de Gnosis, de Gnosis die maakt dat wij ons heden bevinden in deze tempel van Renova. En het is alsof ik hier voor mij zie: de Kathedraal, le Cimétière, de Verheerlijking…!
Wij zijn allen hier voor de verheerlijking van de twee twijgen van de Gnosis, die heden tot één geworden zijn. En ik noem déze tak, deze ene tak, met recht: de tak van de Geest, de tak van de God van Liefde en van het Koninkrijk van Liefde.

Het Koninkrijk van Liefde

Antonin Gadal

Misschien zullen er onder u zijn die zich afvragen wat het doel is van onze geestelijke contacten; de grote meerderheid van u zou wel bekend willen zijn met de dusgenaamde ‘mysteriën’ die onze gemeenschappelijke bron omgeven. Laat mij u enige explicaties mogen geven.

De Ariège, een zijrivier van de Garonne, ontspringt in de Pyreneeën, in Andorra, en stroomt bij Toulouse in de Garonne. Tussen twee bergketens door komt zij in het besloten dal van Ussat-Ornolac. Daar zijn meer dan vijftig grotten, die in de prehistorische tijden allen bewoond waren, maar waarvan sommige een grote bekendheid hebben gekregen, dankzij de wijzen der oude godsdiensten die er achtereenvolgens in hebben gewoond: de priesters van de stammen uit het stenen tijdperk, de druïden der Kelten, de parfaits der Rozenkruisers en Katharen, de bewakers van de Heilige Graal der trouwe Tempelieren!
Het is het spirituele centrum van de oude mysteriën, een centrum waar de adem van de Geest immer aanwezig was en nog aanwezig is! En ik voeg daaraan toe dat de onbedwingbare en nooit bedwongen Geest met een wellicht sluimerende, doch nooit gedoofde geloofskracht het hart beroert van die kinderen, die wisten te leven en tot wedergeboorte te komen volgens de reine leerstellingen van de Allerheiligste Gnosis! Op dit ogenblik kan ik daarover niet verder uitweiden, maar de gelegenheid voor een complete documentatie op dit gebied zal zeker komen. Enkele van deze grotten en cavernes dienen in het bijzonder vermeld te worden:

Lombrives, de ‘Kathedraal der Albigenzen’, de graftombe van de laatste resten van de Kerk der Katharen.
Ussat, Bouan en Ornolac, de Trois Églises, waar de inwijding plaats vond van de priesterschare, van hen die de naam droegen van parfaits, bonshommes, tisserands.
Fontanet, Fontane-la-Salvatge, zo dierbaar aan Parcival, de held van het klassieke verhaal over de zoektocht naar de Heilige Graal.

Verder vallen drie kastelen op in het epos van onze voorouders over de kruistocht tegen de Albigenzen, met name:

Foix, het edele huis van de dappere graven van Foix en van de grote Esclarmonde,
de duif van de Parakleet.
Montségur, de onmetelijke brandstapel van het gnostieke priesterdom.
Montréal de Sos, de Graalburcht van Wolfram von Eschenbach en van
Wagner, die in de crypte, waar de broeders van de Graal hun inwijding ontvingen,
de tekening van dit heilige mysterie bewaart.

In de beide dalen van de Ariège en van de Vicdessos, in de immense ruimten van het inwendige van de Heilige Berg van Ussat, leefden de broederschappen die ons zo na aan het hart liggen: de Rozenkruisers, de Katharen en de Tempelieren. Welk een geluk heerste in die ideale gemeenschap! Occitanië werd daardoor volkomen natuurlijk een Empire d’Amour, een Rijk van Liefde. God is Liefde!
‘God is Liefde!’ was één hunner geliefde uitspraken. En dit Rijk van Liefde leidde naar de Universele Broederschap! Het ‘Diepe Vrede, broeders… God is Liefde… De Schone Vertroostingen van Bethlehem’, was als een voortdurende zegen op hun lippen… Wat is het heerlijk, wat grijpt het ons aan, over die oude Broederschap te mogen spreken! Helaas! In het Rijk van Liefde was vanzelfsprekend géén vijandschap, maar haar bestaan en werkzaamheid riepen een wrede vijandschap tegen haar op! Want hoe openbaarde zich dat Liefderijk? Een Grootmeester, terzijde gestaan door een vereerde Archidiaconesse, een Grootmeesteres, bestuurden door hun raadgevingen de gehele Broederschap. Bij hen was het Woord niet in de Bijbel verzegeld; er was geen Schrift aan ketens in de Tempel; geen God, opgesloten in de Tabernakel; geen priester die optrad als cipier van God; geen paus als conciërge van hemel of hel; geen slavernij of dood van de Geest. Neen, tweemaal heeft God de wereld gered van haar materialisme en bederf, door de onmetelijke revolte van de Gnosis: door de mystieken, de gnostici, de eenzamen der woestijnen, de grote denkers der cavernes. Hij deed de Rozenkruisers, de Katharen, de Leonisten, de Spirituelen van Narbonne en Calabrië opstaan tegen het redeloze geloof en het redeloze dogma. Het waren de vogelvrij verklaarde Kerken van Johannes en Paulus, de Rozenkruisers en de Tempelieren, Broeders van de Universele Broederschap, tezamen met de Katharen, die de Tempel van de Geest deden verrijzen! Het was de grote ‘Mani van Aquitanië’, het Pyreneese Maneïsme – niet te verwarren met het Manicheïsme – dat het Kruis van de Grootmeester van de Tempel wist te bewaren.
En wat voor kruis! Het stelt voor: een schip in de vorm van een maansikkel, varende op een oceaan vol gereinigde zielen. In het midden van het schip is een kruis geplant, een Iesmon-Resch, die door een krachtige hand wordt vastgehouden, met links een adelaar, de adelaar van de goddelijke Geest, rechts het Christusmonogram. Het stelt de Christuszuil voor, het lichtschip van de Zon; het is de Aarde die, dankzij de Christus, door de Opstanding gered is. In de woorden van de Egyptische Mysteriën:

De ziel, die door het Licht gereinigd is, treedt binnen in het domein van het Levende Water. Op dit Levende Water vaart het lichtende Schip van de Maan. Om de hemelse regionen te kunnen binnengaan, moet de ziel het lichtende Schip van de Maan betreden. Van daar voert een ander Lichtschip, de Zon, verder, nog verder, tot in het Vuur des Levens. De ziel is dan tot haar oorsprong teruggevoerd, tot de Koning des Lichts, tot het Paradijs.

De Bark van Isis van het Egyptische dodenmysterie, het lichtschip van de Maan; de zonnezuil, die ons herinnert aan het schone Druïdisme, aan de zonen van het Oude Egypte, aan onze Christus… de zonnezuil is de Christuszuil! Kortom: de Goddelijke ‘Weg der Sterren’, de magische Graal met zijn zware weg tot de Volmaaktheid…
En wanneer de parfait de dood van de stof had ondergaan in Kepler, de grot van Osiris, de God van de dood, en hij het consolamentum, het sacrament van het einde van de stof, had ontvangen; en hij vervolgens gemetamorfoseerd was in een Geest-Mens, door het offer, het grote en totale offer van zichzelf, dán ontving hem Bethlehem…

Wat een eenvoud, wat een ontroerende beschaving van apostolische christenen. Maar de wrede vijanden, die op de geestelijke waarde van dit Occitanië jaloers waren, lieten honderdvijfentwintig jaar lang kruistochten, bloedbaden, gevangenschap, brandstapels en martelingen op haar neerdalen. Arme voorouders! Arme verbrande aarde! Arme vernietigde dorpen! Arm graafschap van Foix! In 1275 wierp de verschrikkelijke Inquisitie zich op de Sabarthez. De Katharenbisschop trok met talrijke volgelingen naar Lombardije in Italië. De Rozenkruisers ontweken wijselijk de Inquisitie en gingen in ballingschap, langs de weg vanuit Spanje die, is het niet treffend, Priscillianus, de bisschop van Avila, die in Trier onthoofd werd, in 382 had genomen; evenals Felix, de bisschop van Urgel, afkomstig van Andorra, die in 800 in Aken werd veroordeeld… Alleen de Tempelieren bleven. De grootmeester van de Broederschap werd Tempelier. Pas in 1314 werd de Orde van de Tempelieren opgeheven en ten dele verbrand. In 1328 werden de laatste gelovigen van de Trois Églises met hun laatste bisschop opgesloten in de Lombrives, in de grote en schone Kathedraal. Zij werden daar ingemetseld en stierven de hongerdood in een grot die sindsdien het ‘Grote Kerkhof ’ wordt genoemd…
Alvorens hij verdween, had de kathaarse grootmeester in een kleine inwijdingsgrot, heel hoog verborgen boven op de ‘Heilige Berg’, het Kruis van de Grootmeester van de Universele Broederschap getekend. Dat kruis is goed bewaard gebleven, dankzij de waakzaamheid van de Geest, opdat het tot een goed einde zou leiden! Van patriarch tot patriarch heeft dit kruis door alle eeuwen heen geheerst. De laatste oude dienaar heeft het geluk mogen beleven dit schone kruis, dit symbool van de Oude Broederschap, over te dragen aan de Jonge Broederschap, vertegenwoordigd door onze geliefde heer Leene en onze vereerde mevrouw Stok.
Ik weet, geliefde Grootmeester en vereerde Princesse Cathare, dat het door uw handen goed bewaard zal worden. En ik weet óók, mijn jonge vrienden, dat gij er voor zult zorgen het trotse devies onzer voorouders ‘steeds hoger’ te dragen,
het devies dat luidt: Mes Naut, ofwel: gaat hoger, steeds hoger!!!

26 november 1955

 

Zeer geliefde Grootmeester,

Vereerde ‘Princesse Cathare’,
 

Teruggekeerd van een fantastische reis

zet ik voet op de grond van de Sabarthez…

Mijn eerste gedachte gaat uit naar u!

Hoeveel dank ben ik u niet verschuldigd voor al uw liefdevolle aandacht!

Welk een innig geluk komt u toe voor wat ik mocht ervaren

van de sfeer van uw prachtige centra,

van die schitterende eenheid die ik aantrof

met betrekking tot de Kennis der Volmaaktheid in Christus.

En tevens, o onuitsprekelijke vreugde voor de oude Patriarch van de Sabarthez,

voor de bekroning, door de eeuwen heen,

van de Grootmeester van de Universele Broederschap!

God is Liefde!

Het Rijk van Liefde duurt voort…

Adveniat regnum tuum!

Zo staan wij tezamen, herenigd en verenigd,

in dienst van het Rijk van de Christus, dwars door alles heen!

Nogmaals veel dank!

Met mijn nederige vredeskus, geliefde Grootmeester,

met mijn toegenegen Johanneskus, vereerde Prinses,

met de zo schone Vertroostingen van Bethlehem

voor al mijn geliefde kinderen

van Rozenkruis en Katharen.

 

A. Gadal 
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Het wapen van de Sabarthez, ‘Custos Summorum’, bewaker van de hoge toppen of van de ‘hoge getuigenissen van de Geest’, bewaker van het Allerhoogste

 

De Erfenis van de Heilige Graal

 

Het Centrum van de Tempel van de Geest

Antonin Gadal
 

In de maand november van het vorige jaar mocht ik de vreugde beleven een heerlijke reis te maken naar uw schone land. Boven alles verheugde het mij dat mij de eer ten deel viel u de schoonste zegenwens, de heerlijkste bede, de ‘Diepe Vrede en de Schone Vertroostingen van Bethlehem’ uit het oude Inwijdingscentrum van Ussat-Ornolac over te brengen. Deze eer was tegelijkertijd een plicht! Een Ancien, een dienaar, oud in jaren, van de Broederschap, moet deze plicht vanzelfsprekend gehoorzamen! Eer, plicht of ereplicht is de samenvatting, het resultaat van een leven; van een periode van lange overpeinzingen in de eindeloze galerijen van onze grotten en spelonken; van talrijke onderzoekingen in de ‘catacomben’; en ook van godvruchtige lessen die ik in onze onmetelijke zalen ontvangen mocht.
Welnu, zo heb ik in november ‘Het Kruis van de Grootmeester’ en ‘De Verering van de Duif ’ overgebracht. O, heerlijke, wonderbaarlijk heerlijke herinnering aan deze plechtigheid in de Renovatempel! En vandaag heb ik met een blijdschap, die sindsdien zo mogelijk nog is toegenomen, de eer u te ontvangen in ons gastvrije centrum en u hier plaats te bieden op een bevredigende, zij het, zoals u begrijpen zult, provisorische wijze.
Ik bied u, zeer geliefde vrienden, broeders en zusters, een hartelijk welkom, met mijn wensen voor een samenwerking, dienstbaar aan het Grote Doel. Een blij welkom van een streek, die verlangend is u de volle maat van haar gastvrijheid te betonen en u de aantrekkingskracht te doen ondergaan van onze grotten en spelonken, waarvan de toegangen zich als donkere openingen aan u vertonen: Lombrives met haar Cathédrale; de Églises van Ussat, met de geheimzinnige ‘Grot van de Heremiet’; Bouan, met het trotse Castelet de Joana; Ornolac-Bethlehem, hier vlak tegenover ons… zij zijn de Kathedraal en de drie Kerken onzer voorvaderen. Ik zal u niet al onze schatten opsommen, de overvloed aan grotten en andere rijkdommen van prehistorische, geschiedkundige en aardrijkskundige aard, waarop wij later wel dieper zullen ingaan. Maar ik wijs u wel op Fontanet, Fontane-la-Salvatge, aan onze rechterzijde, waarover wij zullen spreken, wanneer voor ons
wordt opgeroepen: ‘de Graal, de weg naar de Graal, de geschiedenis van de Graal, en… de erfenis van de Heilige Graal!’ De prachtige geschiedenis van de Sabarthez van de Middeleeuwen, die haar goddelijke Licht doet stralen in de aardse duisternis. Immers, gij weet het allen, ik vertel u niets nieuws: Lux lucet in tenebris – het Licht schijnt in de duisternis!
De Sabarthez is een bijzonder, een zeer ongewoon land. De grafelijke torens van Foix beheersen deze streek bij de ingang van de dalen van de Ariège en van de Vicdessos. Tarascon, het oude Tarusko, en Ussat-les-Bains, beide gelegen in de schaduw van de Thabor, de oude en gedenkwaardige berg Thabor, vormen tezamen het hoogspirituele centrum van de Ariège. Montréal de Sos en het
‘Graalkasteel’ zijn het centrum van Parcival, Parcival van Chrétien de Troyes.
Een oude legende leert ons dat de Katharen rechtstreeks verbonden waren met de Tempelieren, dat wil zeggen dat zij door de gehele berg konden trekken om onderling contact te hebben. Welnu, die legende is waar, want van Lombrives, in het dal van de Ariège, is er via Niaux een verbinding met het dal van Vicdessos. Een andere legende verhaalt ons dat de Katharen en de Rozenkruisers in verbinding stonden met Soulombrié en de Saint-Barthélemy, met de weg naar Montségur! Soulombrié, het magnifieke Druïdencentrum, en Saint-Barthélemy met zijn tempel, zijn ‘Oratorium’, beide gelegen in het Thaborgebergte! Welnu, in dit opzicht kan ik de legende niet als waar bewijzen, slechts ten dele, want voor een groot deel is zij zeker waar.
Onze jonge pioniers zullen, als zij stoutmoedige grottenonderzoekers zijn, het spoor van hun oudere voorgangers moeten volgen; zij zullen dan tenslotte zeker die legendarische weg gaan openleggen. En zo zal óók door onze catacomben blijken dat, hoewel vanuit tegengestelde richtingen komende, het bloed van Christus en de lapis ex coelis, de ‘steen uit de hemel’, ofwel de strijdende, zich offerende Kerk van Christus en het ‘Katharisme tot nieuwe Menswording’, tezamen komen in het Inwijdingscentrum zelf. En de wereld zal begrijpen:

1. dat de weg tot de Graal leidt tot Volmaking en tot Transformatie,
2. dat de duisternis lichtend zal worden op de wijze die Christus en Zijn zeer geliefde discipel Johannes ons hebben nagelaten.

En gij, mijn zeer geliefde vrienden, zijt hier nu in het Centrum van de ‘Tempel
van de Geest’. De oude Broederschap bestaat thans, om het zo eens te zeggen, niet meer uit de verbrande Tempelieren, de vrijwel totaal vernietigde Katharen, en de verdreven, vogelvrij verklaarde en verbannen Rozenkruisers, maar zij ís: voor altijd levend, voor altijd vrij, voor altijd jong…!
De Oude Broederschap is tot de Jonge Broederschap gekomen, opdat er plaats zou zijn voor de jongeren, plaats voor de actieven, plaats voor de waarlijk moedigen! De vallei van de Katharen en Rozenkruisers, en de vallei van de Tempelieren van Montréal, beide werkelijke valleien van de Heilige Graal en van de Volmaking, heten u welkom, mijn zeer geliefde jongere broeders en zusters! De oude grottenkenners, prehistorici en geschiedkundigen strekken de armen naar u uit! De catacomben, onze catacomben, die wel zijn aangeduid als ‘het boek der mensheid’, wachten u! Onze Grootmeester en onze vereerde Duif, onze Grootmeesteres, zijn hier om u in dat onmetelijke labyrinth binnen te leiden, dat, hoewel ondergronds, hun welbekend is!
De Geestelijke Leiding heeft de conferentie te Ussat-les-Bains geplaatst onder de titel ‘De Erfenis van de Heilige Graal’! De erfenis van de Heilige Graal! Weinig woorden, maar zij omvatten een schat aan geestelijke rijkdom uit het verleden en het heden, van Rama, de Druïden, Krishna, Hermes Trismegistus, Mozes, Orpheus, Pythagoras, Plato, de joods-christelijke Gnosis, de Alexandrijnse mysteriën… en nog vele, vele anderen! Deze erfenis vertegenwoordigt echter ook een formidabele verantwoordelijkheid: arbeid die vrucht moet dragen; diepgaande studie die moet worden ondernomen; het in beeld brengen en behoeden van al onze catacomben, grotten, spoulgas en cavernes en bovendien het weer aan het licht brengen van onze oude mysteriën, van Atlantis, van Egypte, van de Gnosis in het algemeen en van de ‘Schat der Albigenzen’!
Welk een zorg en onmetelijke, zware arbeid… En de vijf bloeddruppels van Christus, getekend in de dubbele grot bij Montréal de Sos? Welk een wijde horizon roepen zij voor ons op… de Alpha en de Omega, het begin en het einde… de transfiguratie! De rups die weer tot stof moet worden, de geest die de stof moet gaan vervangen, de ziel – de onsterfelijke ziel. Maar mijn uitweiding voert mij al te ver: men proeft reeds uit dit alles de Volmaaktheid, de Heilige Graal, de weg tot de Heilige Graal…
En Lucibel? Hij is de aartsengel van het Licht, die, waanzinnig van trots, ambitie en onmatige verlangens in de chaos neerstort, in de afgrond van het niets. Terwijl hij valt, beschadigt hij een ster, waarvan de stukken uit de hemel neerstorten: de lapis ex coelis, de steen uit de hemel… ziedaar alweer de Graal!
De ‘vijf bloeddruppels van Christus’ en de ‘steen uit de hemel’… de Tempelieren, de Katharen en de Rozenkruisers. Daarmee bevinden wij ons volop in de Sabarthez, in het dal van de Ariège, met de Kathedraal van Lombrives en de drie Inwijdingskerken van de bonshommes, de parfaits, alsook in het dal van Vicdessos, met Montréal, de Graalburcht en zijn inwijdingsgrot. Kortom: wij bevinden ons op de weg naar de Heilige Graal!

Laten wij deze weg tezamen volgen. De Oude Broederschap zal daarbij tot gids dienen, het aan de Jonge Broederschap overlatende er voor te zorgen deze weg tot het onvergankelijke geluk nimmer te verlaten! Ik weet, en het is mij een vreugde het hier uit te spreken, dat uw Geestelijke Leidslieden aanwezig zijn om daarvoor te zorgen.

De Patriarch der Voorgaande Broederschap

Jan van Rijckenborgh
 

Nu wij dan tezamen, als broeders en zusters, als vrienden en vooral als groepsverbondenen in de Gnosis, het langverwachte uur zijn binnengegaan, het uur der grote confrontatie met de gehele Universele Keten der Voorgaanden, en het woord van het liefdevolle welkom door de heer Gadal aan ons allen is overgedragen, dienen wij diep doordrongen te zijn van de grote en ingrijpende betekenis van dit alles. Dat het noodzakelijke begrip in de harten van u allen ingang zal mogen vinden en in uw zielen een alleszins toebereide bodem zal aantreffen, is de bede die nu dan ook uitgaat tot al de Groten der Voorgaanden. 

Wij zijn hier bijeen op onze eigen gronden, temidden van de oude heiligdommen, tot een meervoudig doel. Veel is hierover reeds met u gesproken, zoals ge allen weet. Wij zijn allen aan een voorbereiding onderworpen geweest. Doch nu moet het eigenlijke doel van onze tocht naar Ussat werkelijkheid worden, een doel dat alleen maar in de gestalte van de Heilige Graal kan worden verstaan en innerlijk ervaren. De grote positieve verbondenheid, de bewuste verbondenheid tussen u en de laatste ons voorgaande schakel der driemaal Heilige Broederschap, namelijk die van het Rozenkruis, die der Katharen en die der Tempelbouwers, moet in deze dagen totstandkomen! Ge zult dan anders, geheel anders naar huis gaan, dan ge hier gekomen zijt. Wij spreken van een drievoudige verbondenheid en een drievoudige aanraking, want zonder zulk een drievoudig aangrijpen kan de Heilige Graal als innerlijk bezit geen werkelijkheid in u worden. De Heilige Graal immers neemt slechts gestalte in hen, die haar in reinheid des harten, in geheiligd weten en in volkomen daadwerkelijk belijden naderen gaan.
Wanneer we spreken van een positieve verbondenheid, dan moet er allereerst sprake zijn van een negatieve verbondenheid. Van een reeks van gemeenschappelijk door ons allen aangevoelde gerichtheden en gemoedsgesteldheden, waarop allen door de jaren heen getracht hebben te reageren en die ons tenslotte tot de School hebben gevoerd. Over de oorzaken van die elementaire verbondenheid zullen wij nog nader spreken. Nu, in dit uur, dienen wij het besef te bezitten, dat op een reeds eerder totstandgekomen basis het positieve vuur van de Driemaal Grote Hermes moet gaan opvlammen. Deze genade dient ge evenwel voor uzelf, en als groepsverbondenen voor elkaar, te ontsteken. Om u daartoe in staat te stellen, zijt ge op dit punt tezamen gebracht, want ‘heel de Keten van het Licht wil u tot zonen dopen’.

Het is zeer wel mogelijk dat de Keten van het Licht voor u nog een te vaag, te abstract begrip is. Met deze moeilijkheid, zo zij bestaat, werd echter rekening gehouden. Het is daarom, dat ge hier naar toe gereisd zijt, om het vooralsnog zo abstracte concreet te maken!
Allereerst staat ge hier op klassieke bodem. De adem der Voorgaande Broederschap strijkt hier over het dal van de Ariège. Het grote, onuitwisbare bloedoffer van duizenden werd hier gebracht en de etherische atmosfeer hier is voor ons doel zeer transparant en geleidend. Ten tweede en voornamelijk heeft iedere Voorgaande Broederschap een bewaker, een behoeder, een patriarch, een vrijwillig teruggezondene, die het grote driemaal Heilige Werk voor de mensheid zo liefheeft, dat hij als eenzame wenst te gaan in de oorden der vreemdelingschap. Doch, ge weet het, wie zó eenzaam is, is met de Gnosis gemeenzaam! En daarom danken wij het Licht voor zijn wonderbare genade dat wij de patriarch der Voorgaande Broederschap in onze Vader, Broeder en Vriend, de heer Antonin Gadal, begroeten mogen, dankend voor het grote voorrecht deze trouwe dienaar van de Graal, deze onvermoeibare vorser en beschermer der heiligdommen, te mogen kennen en liefhebben.
En zo blijkt dat ge in hém voor al het mogelijk vage en abstracte een levende vertegenwoordiger bezit, een brandpunt. Door hem zult ge worden verbonden met het levende getuigenis der historie, met de Adem der Voorgaanden. Hij zal tot u spreken, tot u allen zeer persoonlijk. Zonder moeite en boven uw krachten reikende inspanning kunt ge u allen positief bewust zijn of worden van de grote verbondenheid die hier moet worden gevierd. De historie waarmee de heer Gadal u zal verbinden zal alzo middel zijn tot het doel.
Welk doel? Uw staat als deelhebbers aan een nieuwe, Jonge Gnosis tot een klaarheid, een werkelijkheid te maken als nimmer tevoren! Want wij komen hier niet om ons slechts onder te dompelen in een geliefd en door ons geëerbiedigd stuk historie, waarop onze intellectuele of mystieke belangstelling gericht is. Wij komen hier om een massale uitstorting van grote en heerlijke gnostieke lichtkracht te bewerkstelligen, als een geweldig Pinkstervuur, als een zegen, als een geladenheid tot het uitvoeren van een gigantische taak. Een taak, waarmee wij reeds doende zijn, de uitbreiding van het nieuwe Gnostieke Rijk in Europa en via dat Rijk een arbeid in geheel de wereld, om de nieuwe oogst voor het Koninkrijk Gods binnen te halen.

Alzo, broeders en zusters, zijn we hier bijeen gekomen tot magische doeleinden. Wij zijn eendrachtiglijk bijeen in de Tempelopperzaal, tot het vieren van ons Pentekoste, het feest van de vijfpuntige Ster van Bethlehem. Wij willen nu tezamen onderzoeken of de magische condities tot het welslagen van onze oogmerken op dit moment aanwezig zijn. Magische condities zullen tot welslagen voeren, wanneer zij door allen in de groep worden aanvaard. Daarom wordt in het Pinksterevangelie ook met nadruk gesproken van ‘eendrachtiglijk bijeen zijn’.

Zo willen wij u dan vragen: zijt ge bereid de heer Gadal te aanvaarden, te erkennen en lief te hebben, als vertegenwoordiger onder ons van de Voorgaande Broederschap, en als Patriarch van de Heilige Arbeid waartoe gij allen geroepen zijt?
Ge weet hoe door de heer Gadal enige maanden geleden de Jonge Broederschap werd herkend en aanvaard in de daartoe geroepen dienaren mevrouw Stok en de heer Leene, als vertegenwoordigers van de Universele Keten in de Jonge Gnosis. En om nu alle magische condities volkomen werkzaam te maken, dient ge ze mede door uw volkomen bereidverklaring te ondersteunen.
Zoals wij drieën door de Broederschap aanvaard werden en haar zegen ontvangen mogen, zo is het noodzakelijk, vooral in dit stadium van ontwikkeling van de Heilige Arbeid, dat ook gij ons in het magische werkstuk dat onderhanden genomen werd zult aanvaarden, opdat in het ontstoken vuur de nieuwe schakel onlosmakelijk gesmeed zal zijn in de Keten en aldus de voortzetting van een zich openbarende Gnosis verzekerd zal zijn.

Als ge dan zo onze medestanders wilt zijn, wilt dan opstaan van uw zitplaatsen.

Ge aanvaardt het gnostieke verleden in het levende heden.
Ge zult in het heden het verleden opnieuw bevestigen en schragen. In de naam van de Driemaal Grootste der Groten.

Amen.

 

Het Teken van Schuld

Jan van Rijckenborgh
 

Wij hebben u mogen wijzen op de noodzaak dat een grote positieve bewuste verbondenheid tussen u en de laatste ons voorgaande schakel der Heilige Broederschap binnen een zo kort mogelijke tijd tot stand zal moeten komen. Nu is er sprake van een reeds aanwezige negatieve verbondenheid, die tot uitdrukking komt in gerichtheden en gemoedsgesteldheden die u op een gegeven moment met de School in contact hebben gebracht. Zo willen wij met elkaar nader ingaan op de aard en de oorzaken van die negatieve verbondenheid, om daaraan diverse onafwijsbare consequenties te verbinden.
Ten eerste stellen wij dan de vraag: waarom was en is er die drang in u naar de School en de Gnosis? Waarom is er die neiging tot Rozenkruis, Graal en Katharisme? U zult misschien antwoorden: ‘Mijn ouders hebben mij tot dit pad geleid, en dus is het een kwestie van bloedsdrang.’ Of zonder meer: ‘Ik kreeg er belangstelling voor.’ Of: ‘Na veel ervaring heb ik de School als mijn ware thuis ervaren.’ Het kan ook zijn dat iemand onder u zegt: ‘De Gnosis raakte mij aan en riep mij… ik heb geantwoord.’
Nog veel meer antwoorden zouden te geven zijn op de gestelde vraag, doch feitelijk zijn ze nietszeggend, niets verklarend en slechts constaterend. Toch dienen wij absoluut te weten waarom onze levensweg ons tot de School voerde. Alleen de naakte, nuchtere, onversierde werkelijkheid kan ons helpen.
Uw microkosmos, geroepen tot eeuwigheidsbestaan, heeft een eonenlange weg achter zich. Zij heeft reeds vele persoonlijkheden geherbergd en iedere persoonlijkheid heeft haar gedenkboek in het aurische wezen achtergelaten. De som van heel deze geladenheid doet zich als een magnetische krachtstroom gelden in iedere nieuwe microkosmische bewoner, dus ook in ons. Als we dat dus weten, en u wéét het, wat kan men daaruit dan vaststellen? Wel, dat er in ons werkzaam is – spontaan, ongewild – een magnetische, ons bloed vervullende, karmische kracht, die ons gedreven heeft naar de Jonge Gnosis.
Wat kan men daaruit weer afleiden? Dat minstgenomen de vorige persoonlijkheid
in onze micros geconfronteerd is geweest met de drievoudige Gnosis en in enig opzicht gereageerd heeft. De magnetische kracht die van ons aurische wezen uitgaat, is een zeer eerlijke kracht. Ze arbeidt volautomatisch, als een blind lot. Ze vloeit wanneer de weg open is en als natuurgeborenen reageren wij. Daarin zit niets, maar dan ook niets verdienstelijks! Uw komst tot de School is geheel natuurwetenschappelijk te verklaren.
U heeft wellicht bij uw nadering een strijd te strijden gehad, moeilijkheden moeten overwinnen, doch dit alles is geheel en al het gevolg van het normale dialectische conflict tussen de gewone natuurdrang en de karmische drang. De karmische drang immers brengt ons vele malen, soms dagelijks, in situaties die niet goed te voegen zijn in onze natuurlijke, burgerlijke omstandigheden. Want let er op, hoewel uw karmische drang u onmiskenbaar drijft in de richting van de Gnosis, kunt u niet zeggen dat uit dien hoofde de Gnosis u ontvangen heeft.
U bent allen tot de School gekomen uit pure natuurdrang, vanwege de signaturen van uw microkosmische verleden, zoals een ander uit principieel gelijke natuurdrang bij de atoomvorsers wordt gevonden en bezig is atoombommen te fabriceren. Het is niet prettig u dit te moeten zeggen. In het verleden hebben wij dit altijd voor u verzwegen, doch een geroepen schare zoals u moet oog in oog durven te staan met de werkelijkheid.
Deze werkelijkheid schouwende, dienen wij nog dieper binnen te dringen achter haar sluiers. En wij vragen nu verder: als de persoonlijkheid die u voorging in uw micros gnostieke belevenissen gesmaakt heeft, en het pad tot bevrijding heeft gezien, waarom zit u hier dan? Of beter is het te zeggen: waarom zit u hier dan nóg? Als het gnostieke pad niet alleen in één levensgang kan uitredden, doch bovendien een bevrijding kan realiseren door wedergeboorte, waarom wordt u hier dan gevonden?
Het antwoord ligt voor de hand. Uw voorganger heeft het pad wel gezien, en het pad wel gekend, heeft veel van het pad geproefd – heeft dus dicht bij de Heilige Graal geleefd – maar heeft om welke reden dan ook de grote mogelijkheden verzaakt. Ja, uw voorganger heeft zo dicht bij Het, Tao, geleefd, zo de grote adem geproefd, dat het aurische wezen daarvan een onuitwisbaar kenteken ontving, en wel dusdanig dat het zich nu als een magnetische drang in u bewijst. Dit alles moet hier, in het dal van de Ariège, worden gezegd, om redenen die u duidelijk zullen worden. En de werkelijkheid zal u bescheiden maken, zeer bescheiden, want de geschetste situatie is er zeker geen om u op te beroemen.
Doch, laat ons verder gaan. De voorgangers in ons microkosmische huis leefden ongeveer vierhonderd tot achthonderd jaren geleden. Dat is het tijdvak van de historische broederschappen, waarop wij ons hier onder leiding van de heer Gadal bezinnen. Onze voorgangers in ons levenstehuis leefden nabij de oude Katharen, zij leefden in de streken van de Sabarthez, in de landen van de bonshommes. Zij leefden in de Lage Landen en in de Duitse en Zwitserse landouwen, waar de broederschappen van de Graal en het klassieke Rozenkruis hun grote sporen hebben nagelaten als een onvergankelijke erfenis. Die voorgangers van onze micros, uit wier adem wij nu leven en zijn, hebben die oude broederschappen verraden of verkocht en verloochend op velerlei wijzen. Zij hebben de Gnosis van zeer nabij gekend en geproefd, doch zij waren degenen waartegen de Bergrede fulmineert. Aangeraakten, die God én Mammon wilden dienen; aangeraakten, die toen het er op aankwam het Licht loochenden; aangeraakten, die in de ure des gevaars zelfs de hand aan hun broeders sloegen.
Zie de waarheid onder ogen. Microkosmisch zijn wij het geweest, die alzo onze Heer aan het kruis hebben genageld in de persoon van de door ons verraden en verlaten en verloochende broeders en zusters. En daarom is hun bloed, hun schuldeloos bloed, als een vuur, als een hellebrand in ons geschroeid. Een aangeraakte raakt dat magnetische bloedsteken nimmer meer kwijt. Gij zijt getekenden! Een aangeraakte komt van het bloedsteken van deze schuld nimmer meer vrij.
Zulke aangeraakten nu bevinden zich in de put, in de torenkrocht die Johann Valentin Andreae ons schildert in Het Scheikundig Huwelijk van Christiaan Rozenkruis; de put der aangeraakten, de put der gedoemden. Voorwaar geen situatie om ons op te beroemen. Wie het Licht ziet, wie eenmaal door het Licht getroffen is en niet komt, wordt door het Licht getekend, wordt door het Vuur van Hermes met het teken van de schuld getekend. Zo een heeft geen rust meer, zo een ontvangt geen rust meer totdat er hulp komt. Hulp van wie? Hulp van hen, die verraden en verkocht en verbrand en gemarteld werden, ter wille van de Heilige Graal.
Uw teken en reactie van schuld, uw gebondenheid aan die schuld, is een verbondenheid met de Heilige Graal, is de erfenis van de Heilige Graal. Ge kunt u daar nimmer meer van bevrijden en slechts twee wegen staan voor u open. Of met het vlammende teken van de schuld een blijvend kronkelen in de torenput van Christiaan Rozenkruis, een naderen van het vuur en zich steeds branden. Of de richtlijnen van de goddelijke erflaters volgen en hun laatste wilsbeschikking uitvoeren. 
Om dat te kunnen doen, om u daartoe in staat te stellen, komen zij tot u en zijn zij tot u gekomen als helpers. Zo kan het bloedige graalteken van de schuld door u en in u worden omgezet tot de Heilige Graal der volkomen bevrijding. Door de vlam van de haat en het verterende vuur van de angst viel onze micros in het torendiep. Door de hittebrand van de onvergankelijke liefde komt de Gnosis steeds opnieuw tot deze getekende, gepredisponeerde mensen, tot ons, om ons met de koorden der liefde omhoog te helpen.
Wie dit nu verstaat, wordt zeer bescheiden en uitermate stil, zo stil dat de Liefde Gods zich hoorbaar en merkbaar kan maken. Zo een spreekt: ‘Uit mijzelf ben ik niets. O Gnosis, wees mij zondaar genadig.’ Zo een vecht niet meer als een wanhopige om het koord te grijpen en op het gestelde uur komt het koord der Liefde ook tot hem. Wie het dan beetpakt, met heel zijn wezen, met heel zijn liefde, boven alle angst en natuurdrang uit, zo een wordt langs het lichtende koord, als over een brug, binnengeleid in het Land van de Heilige Graal.
Broeders en zusters, dit woord van ontmaskering en declaratie werd tot u gesproken, omdat voor u het gestelde uur nu gekomen is. De liefdekoorden van het verleden zijn tot een heden geworden! En zij, die door uw voorgangers in uw micros verraden en verloochend werden, zij groeten u met de woorden der Eeuwige Liefde:

Komt welbeminden, treedt thans nader,

De Bruiloftszaal is toebereid,

De liefdehanden van den Vader

Zij wenken u – komt – het is Tijd.

 

De Erfenis van de Heilige Graal

Jan van Rijckenborgh
 

Iedere leerling van de moderne Geestesschool dient, als hij waarlijk leerling wil zijn in de diepste zin van deze staat-van-zijn, uit te gaan van het besef van de hiervoor besproken negatieve verbondenheid. Althans, wil er eenmaal sprake zijn van een positief bewuste reactie op hetgeen wij de Gnosis noemen. Er is in iedere leerling een magnetische stuwkracht, die vanuit het aurische wezen de kandidaat voortdrijft en onrustig houdt in ‘de put der versterving’, als in een brandend vuur, als in een vurige oven die de wezenheid niet verteert, doch in leven houdt in voortdurend fel zoeken.
Wij weten nu dat dit brandende vuur der verontrusting veroorzaakt wordt door de magnetische spanningen die tot ontwikkeling kwamen door gnostieke aanrakingen en een vooralsnog negatieve reactie daarop van de vorige microkosmische bewoner. Dientengevolge ontstaat in de mens de magnetische spanning van de ‘schuld’. Deze schuld is een concentratie van niet verwerkte lichtkracht, die men zelf opriep en waarop men reageerde met onjuiste en soms zeer verwerpelijke levensgedragingen.
Dat is het machtige, het geweldige van de dialectiek, van de noodorde des doods. De mensheid kweekt in verscheidene gradaties en stadia, van stadium tot stadium voortgaande, een machtig magnetisch schuldpotentieel, onontkoombaar. En ge weet het: op schuld volgt boete, een natuurwetmatige poging om de schuldspanning uit te vieren en kwijt te raken. Daarom, en let er maar op, ieder mens is doende zich een levenshouding te kiezen waarin hij psychologisch het best en op de meest directe wijze, zijn karmische drang zal kunnen volgen. Wanneer een mens dat doet, geeft dat ruimte, ademvrijheid, een zekere mate van bevrediging en rust.
We moeten leren inzien hoe vele menselijke gedragingen, hoe absurd ze ons ook voorkomen, het gevolg zijn van die drang schuld uit te delgen. Schuld en boete dienen, wanneer wij ze onderzoeken, diep schouwend benaderd te worden. Zo verstaan we waarschijnlijk ook dat de boete van een mens, de wijze van boetedoening, de schuldspanning juist kan vergroten. Denken wij hierbij aan de psychologie. Zo wordt groep voor groep tot een diepste diep gevoerd, van hellekring tot hellekring, tot een ‘niet-verder’. Nagenoeg de gehele mensheid staat ten opzichte van het probleem van schuld en boete alleszins in het experimentele stadium.
Wat, vrienden, is de meest ernstige zonde? Mensen, groepen, volkeren en rassen oordelen daar zeer verschillend over. Maar hoe dan ook, al deze verschillen lopen tenslotte, te zijner tijd, uit in het klare besef dat de ernstigste schuld op zich geladen wordt door een zonde, begaan tegen het Universele Licht. Dat is het laagste en laatste stadium van schuldspanning. Reden waarom er in de Heilige Taal wordt gezegd, dat zonden begaan tegen de Heilige Geest niet kunnen worden vergeven.
Waarom wordt dat gezegd? Omdat achter de laatste en laagste hellekring, psychologisch geschouwd, geen lagere kring is. Men gaat dus in de natuur des doods door allerlei gradaties van schuld en boete heen, tot een dieptepunt. En in dat dieptepunt ontstaat een schier ondragelijke worsteling, de worsteling die wij kennen in tal van aanzichten in onze dusgenaamde cultuurlanden. Daarbij gaan velen een weg terug; vanuit het dieptepunt trachten zij terug te keren tot voorheen bewoonde kringen van het inferno, omdat zij de louteringsberg nog niet kennen of bestijgen willen. Het gevolg is altijd een steeds opnieuw terugvallen tot het dieptepunt, waarbij de schuldspanning steeds groter wordt, zo ondragelijk groot, dat men eindelijk ten leste de louteringsberg als de enige uitweg schouwen gaat. Het koord moet worden gegrepen, het koord der Liefde, en de laatste wilsbeschikking van de erflaters der Heilige Graal moet worden uitgevoerd, zoals we bespraken.

De vraag zou nu kunnen worden gesteld of een mens in de natuur des doods natuurnoodzakelijk zijn weg moet gaan door alle hellekringen tot aan het dieptepunt, met alle aspecten en aanzichten van schuld beladen. Dat zou noodzakelijk zijn, wanneer er geen gnostieke arbeid was in de natuur des doods. Maar de erflaters van de Graal, zij komen tot ons, zij dalen af, en zij reiken een ieder de hand die voldoende schuldspanning heeft, van een geaardheid tengevolge waarvan een binding tot stand gebracht kan worden. Het is dus zo dat de situatie waarin u zich nu bevindt kan worden tot uw dieptepunt, van waaruit ge op kunt klimmen tot het bevrijdende leven. Vraagt u dus niet af of uw dieptepunt nog lager kan liggen. Besluit: ik antwoord nu op de aanraking! Op de aanraking van de Graal!
Er is een aanraking van het Licht om de dialectiek in die toestand van bewogenheid te brengen die u geschetst werd, en om de negatieve binding te veroorzaken waarover wij u spraken. Er is echter ook een aanraking van de Heilige Graal.
De Heilige Graal is een geconcentreerde Lichtkracht waaraan álle broeders en zusters van de gehele Universele Keten deel hebben. De Graal is nu, door de eeuwen heen, geworden tot een zeer machtige concentratie van intens verlossende vibratie. Het is het siderische bloed van de Universele Christus. Het is een spanningsveld, zó intens, dat het met niets te vergelijken is. Het wordt gesymboliseerd door een beker, of door een hart, waaruit het levende bloed vloeit. Het is het kapitaal van de Gnosis, door alle tijden heen verzameld. Uit deze schat wordt geput om u allen gelukkig te maken, stralend gelukkig. Het is de Schat der Katharen, de Schat van het Rozenkruis en de Schat van de Graal. Het is het vermogen van de totale Universele Keten. Het is de schat die ook in het bezit is gesteld van de Jonge Gnosis, een schat die u allen rijk, zeer rijk kan maken! Dát is de Erfenis van de Graal.
Kortom, het is de Zon van het stelsel van de Universele Keten, een Zon met een steeds toenemende lichtglans en kracht. Iedere Jonge Gnosis die aangenomen wordt in de Keten, die toegelaten wordt in het stelsel, is in staat van die Zonnekracht mede te delen aan een ieder die ontvangen wil:

kracht tot wedergeboorte
kracht tot zielegroei
kracht tot openbaring van het gouden bruiloftskleed 
kracht tot priesterlijke arbeid.

In de magische arbeid die te uwen behoeve werd aangevangen, werd de Graal u gereikt, werd het open Hart der Genade u aangeboden, werd het positief verlossende element aan u overgedragen. Ge hebt de erfenis van de Graal ontvangen en ge hebt haar aangenomen. Ge zijt veranderd en wij wachten nu op uw daden.

Boetegang en Bedevaart

A. Spoel-de Pril

 

Saamgestroomde Priesterschare

hoorde nú, ontsteld, de mare

in de Rozen-Tempelhof,

uitgezet op heil’ge gronden

der ontheven Oud-Katharen –

haar verraad aan God en mens…

Reine Liefde der Volmaakten

zwaar door foltering beproefd…

O, vergif’nis, zie ons lijden:

met berouw wordt ’t hart doorploegd.

Dan, als levende guirlande

slingert opwaarts langs de wanden

van het harde rotsgraniet,

over d’uitgehouwen paden heel de Rozen-zielenketen,

onverbreeklijk saamgeklonken,

hecht aaneengesmeed door ’t Vuur:

– Magisch Wonder van de Geest –

Aller harten zijn doordrongen

van een groots Verzoeningsfeest.

Bedevaart en boetegangen,

Kruistocht… toch vol Rozenzangen,

door het Godgewijde land

van der Oud-Katharen gronden,

in vibratie ongeschonden,

lichtend nog tot verre transen,

onbeschadigd, zuiver, puur.

86 Hoopvol op Genade gaat

heel de groep der Jong-Katharen tot:

‘Ontheffing van ’t Verraad’.

Zwaar van ingehouden tranen

– niemand kan zijn ‘ik’ iets wanen –

vol van schaamte en berouw,

gaan door stille catacomben alle Rozenharten samen,

door ’t Renova-Snoer verbonden,

naar d’aloude ‘Cathédrale’:

Heilig Erf van ’t Martyrdom.

Biddend om schuldvergeving treden wij in ’t Heiligdom.

Al de Oude Jong-Katharen rijen zich in dichte scharen

in ’t immense hoog Gewelf: Tempel

in de ingewanden van de wereld, – uitgeheven,

aan ’t aards rumoer ontstegen.

Hier is wijding – Christus’ Geest – Hier Vergeving,

door ’t Berouw. Liefde uit de Broederketen

Schept een traan tot gouden Dauw.

Hier is ’t Heilige der Heil’ge,

dat de Gnosis deed beveil’gen als een dier’bre Erfenis

van de Groten, reeds verheven,

die ons gaven heel hun leven

zeer bewust – als Enduristen,

hun Geloof-in-God gestand,

trouw aan ’t heilig Avondmaal.

Dankend buigen w’onze knieën voor U,

Broederschap der Graal.

Gebenedijde Ingewijden

uit het Land van de Bevrijden,

Hoeders van de Rozenschat,

weder zijn Zij uitgezonden

om aan alle zielen te verkonden

in het uur der laatste tijden:

’t Liefde-Wonder van de Heer,

het Mysterie van de Graal,

opdat zielen weer betreden

’t Lichtpad naar de Opperzaal.

Rozen uit de Rozengaarde,

nog in ’t stoflichaam op aarde,

heffen nu hun harten op.

Rozengeur op ziele-vleugels

stijgt omhoog tot Gods altaren…

En, gelouterd door hun Boete

In d’aloude Kathedraal,

vlamt het Vuur, niet meer gedoofd.

Heiligdom van de Volmaakten,

Wij-in-U! – God zij geloofd!

Opgenomen in Genade

slaat de Broederschap ons gade in ’t Berouw,

bewust van schuld.

Voelden wij ons diep gezonken,

zwaar geschokt, bij ’t openvouwen

van ’t Verraad aan Godsgetrouwen…

Door ’t Berouw wordt uitgeboet

onze ontrouw – eens begaan –

Hoort de hartklop der Bevrijding

golvend door de Stilte slaan.

Heel de levende guirlande

daalt, gewijd nu, langs de wanden…

stralend in een heerlijk Licht.

Over d’uitgehouwen paden

zingen zielen Rozenzangen:

’t Lied van Eenheid en van Liefde

der Genade-kind’ren-Gods.

’n Brede sluier Levend Goud uit de Kathedraal

daalt mede als een Kracht tot hun Behoud.
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Oprichting en wijding van het Monument ‘Galaad’ op 5 mei 1957 te Ussat-Ornolac, door Jan van Rijckenborgh, Antonin Gadal en Catharose de Petri

 

Het Monument ‘Galaad’

 

Het Openbloeien van het Rijk van Liefde

Antonin Gadal
 

Het is met zeer grote vreugde en een diepe ontroering dat ik u heden, 5 mei 1957, mag ontvangen in het Spirituele Centrum van Ussat-Ornolac, voor de conferentie die ons ín het heden verbindt met een verleden dat vervuld was van gnostieke schoonheden, met de glorieuze geschiedenis van het openbloeien van het ‘Rijk van Liefde’, met de Middeleeuwen, die het martelaarsboek zijn van het verheven geloof onzer voorouders, die allen tezamen ons verbinden met de harde inwijding der parfaits, met de prachtige weg tot de Heilige Graal.
De herinnering aan dit alles, die ons zo dierbaar is, ontvouwt zich van de Egyptische Mysteriën tot aan de zuivere Gnosis der Rozenkruisers, Katharen en Tempelieren; van Hermes Trismegistus tot de Jonge Universele Broederschap; van het oosten naar het westen, en van het noorden naar het zuiden.

Zonder nu in historische bijzonderheden te treden, moeten wij de plaatsen aangeven, waar deze bloei heeft plaats gehad. Ussat-Ornolac bevindt zich aan de grote route van de volksverhuizingen uit de pre-Romaanse periode, zoals die van de Iberiërs en de Phoeniciërs; in het zuiden van het uitgestrekte Aquitanië, dus midden in het Gallische land; aan de samenvloeiing van twee schone geestelijke stromingen, die der wijze Grieken en die der niet minder wijze Druïden en temidden van tweeënvijftig grotten en cavernes, het sieraad van de Sabarthez, de een nog mooier en uitgestrekter dan de ander.
Wij weten hoe reinigend de onmetelijkheid der grote onderaardse zalen, die magnifieke ‘School der Stilte’, op de mens inwerkt, evenals de volmaakte eenzaamheid, die zo bovenmate geleidend is voor verheven meditaties en het doen opstijgen van een innig gebed tot het Goddelijke, en vooral ook voor het leren doorschouwen van de materie, van de noodzaak zijn spirituele zijde tot ontwikkeling te brengen; kortom, een reformatie voor te bereiden volgens de heilige kennis der wetten die de ontwikkeling beheersen van alles wat met de natuur te maken heeft, de Goddelijke Natuur wel te verstaan.
Van de oudste tijden af hebben natuurlijke grotten in alle landen gediend als schuilplaatsen, als woonplaatsen, en als plaatsen waar de mysteriën werden gecelebreerd. Onderaardse kerken en kathedralen hebben steeds, onder grote verering, hun rol vervuld als volmaakte inwijdingscentra. Achtereenvolgens hebben Iberiërs, Kelten, Keltiberiërs, Westgothen en daarna de eerste apostolische christenen elkaar in deze oorden opgevolgd, en aldus de bedding voorbereid voor het Katharisme, het Pyreneese Katharisme, het ‘Maneïsme van Aquitanië’ van de Oude Universele Broederschap: de Gnosis in haar volle ontplooiing. Het was het hoogste bereiken der parfaits van de Tempel van de Geest. Het is de Geest op zijn zegetocht door Europa, zijn zaad strooiende over geheel Frankrijk, Zwitserland, Duitsland, de Lage Landen, en ook over de Britse Eilanden. Helaas verhieven zich daarentegen in zijn voetsporen ook de haat, de boosheid en de wreedheid, die de gruwel der kruistochten, Inquisitierechtbanken, gevangenissen, verbanningen en brandstapels met zich brachten.
Ach, wat is de weg tot de Heilige Graal lang! Hoeveel obstakels moeten er overwonnen worden, welk een moed, geduld en volharding moet er bij iedere stap worden opgebracht. Het kwaad verdragen, het overwinnen door de liefde, het lijden beheersen, de ononderbroken wisselvalligheden van het leven geduldig aanvaarden, endureren! Dat is het lot dat iedere ridder wacht bij zijn streven naar de Graal!
Maar: géén vreugde zonder moeite, en: de beloning komt pas aan het eind. En welk een beloning! De boze dagen zijn dan voorbij, het kwaad is achterhaald door de Liefde. Een sluier van enige eeuwen heeft de geschiedenis der Middeleeuwen bedekt: een schijnbare vernietiging van de Gnosis! Maar de Gnosis, de Geest, kán niet sterven! Het bewijs daarvan wordt geleverd door uw tegenwoordigheid in deze inwijdingsoorden.

Het is mijn diepste vreugde u hier te ontvangen, zoals mijn innerlijke bewogenheid zeer groot is nu ik u welkom mag heten.

Diepe Vrede, mijn zeer geliefde broeders en zusters! 
Diepe Vrede, waarde vrienden, bekend of onbekend,
hier bij ons aanwezig, of momenteel afwezig.

Wij kunnen niet beter doen dan deze conferentie te plaatsen onder de bescherming van de Trooster, de Parakleet. Ontvangt dan van Hem de Schone Vertroostingen van Bethlehem!
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Aantekeningen van Antonin Gadal voor de wijding van het Monument ‘Galaad’

 

Wijding van het Monument ‘Galaad’

Antonin Gadal
 

Alvorens deze magistrale wijding te besluiten, menen wij, dat het nuttig is u enkele aanwijzingen te geven over de vier stenen die dit monument bekronen. U begrijpt wel, dat deze blokken graniet een hoge spirituele waarde voor ons hebben. Deze stenen hebben eenmaal daarboven, bij de grot van Bethlehem, een groot aantal bonshommes, die de reiniging door de dood van de materie en de opstanding in een geestelijk lichaam hebben ontvangen, aan zich voorbij zien trekken. Dit was de altaartafel, waarop de nieuwe parfait voor de eerste keer de dienst celebreerde, waarop de nieuwe parfait zijn offer bracht.

Graniet is onbrandbaar gesteente, gevormd tijdens het stollingsproces bij het ontstaan van de aarde, onvermengd, zuiver.
De parfait ontvangt het consolamentum in de reinmakende Vijfhoek…
het Pentagram… Voetwassing… Kosti.6
Het Hoofd van de Orde neemt de parfait mee door de ‘Mystieke Poort’, over het terras, en voert hem naar de Altaartafel.
De Altaartafel rust op drie stenen… De eerste offerande van de parfait voor zijn nieuwe zending van: Stofmens, Zielemens, Geestelijke Mens. Aldus verzinnebeeldt de Altaartafel die het Monument bekroont: eeuwige offerande.

Zien wij voorts in het schone Monument ‘Galaad’:


De grote Cirkel van de Eeuwigheid, gevormd door twaalf granieten zuilen:
de tekens van de zodiak.
De gemetselde Kubus: de Volmaaktheid, Christus, het getal vier.
De Driehoek, gevormd door de drie granieten stenen: de Drie-Eenheid van
Vader, Zoon, Geest.
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6 Kosti: rituele gordel, onderdeel van het gewaad van de parfait. 

Dus 12 plus 4 plus 3, samen 19; maar volgens de fundamentele wet dat alles tot de bron moet terugkeren, en alle getallen dus tot de negen grondgetallen, is 19 (1 plus 9) gelijk aan 10. Tien is weer gelijk aan één, de Eenheid, dus God, eeuwig één in drie aanzichten.
De Al-Ene, de Schepper die schept in en door Zichzelf.

 

‘Galaad’, de Steenhoop der Getuigenis

Catharose de Petri
 

De diepte en de hoge waarde van het monument ‘Galaad’ in het dal van de Ariège zijn feitelijk onder het maken ervan gegroeid. In het hart van dit serene dal, temidden van de onvergankelijke getuigenissen der voorgaande Broederschappen, zullen de mensen die dit monument aanschouwen, geconfronteerd worden met het Getuigenis der Waarheid. Dit getuigenis geeft het zichtbare bewijs, dat er niet slechts een oude gnostieke Broederschap in het verleden was, doch dat er tevens in het heden een Jong Gnostieke Broederschap is, zeer levend en vitaal. Dit monument verzinnebeeldt dat de Driebond van het Licht: Graal, Kathaar en Kruis met Rozen, geen etiket is zonder zin, doch een getuigenis van onvergankelijke waarheid. De Driebond van het Licht heeft altijd bestaan, van het eerste begin tot nu toe, en zij zal altijd blijven bestaan tot in de verste toekomst, ja, tot in alle eeuwigheid.
Wij hadden de broeders die ter voorbereiding van alles naar Ussat-les-Bains gingen, gevraagd een sober monument te metselen, geheel en al naar het symbool, dat u zo bekend is geworden: Cirkel, Vierkant en Driehoek. Wij dachten aan een cirkelvormig vlak, daarop een kubus, en daarop een siderische steen. Wij vroegen destijds aan onze werkers ons plan aan de heer Gadal voor te leggen. Deze heeft er toen eerst eens rustig over nagedacht, met als gevolg dat er niets minder dan een wonder tot stand kwam.
De heer Gadal voelde zich geroepen ons voor te stellen en ons toestemming te geven de altaartafel, die onderdeel uitmaakte van het heiligdom van Bethlehem,7 als een ‘kroonsymbool’ aan te brengen op het vierkant, op de kubus dus. Op deze altaartafel celebreerde de nieuwe parfait, die zojuist in Bethlehem zijn inwijding had voltooid, zijn eerste dienst. Iedere parfait, iedere volmaakte, bewaarde de heiligste herinneringen aan de hoogtijstonde van zijn verblijf in het Heiligdom van Bethlehem. Dit symbool nu, het oorspronkelijke symbool, hebben wij, als Jong Gnostieke Broederschap, uit handen van de heer Gadal, de bewaker van de grotten in Ussat-les-Bains, ontvangen.

7 Om precies te zijn: de Grotte des Chevaliers, vóór het grote terras naar de Grot van Bethlehem.

De Jong Gnostieke Broederschap bewijst met dit monument in het dal van de Ariège, dat zij in deze, onze tijd daadwerkelijk op het ‘Vierkant van Bouw’ wil staan. Wij, leerlingen, brengen daartoe allen ons offer, en de Universele Keten der Voorgaanden hecht daaraan even daadwerkelijk haar zegen. Zo vloeien verleden en heden ineen tot een absoluut ‘zijn’.

In de bergplaatsen van het monument liggen, tezamen met de oorkonden, in het hart van de kubus verleden en heden als een eenheid en tevens als een universaliteit:

1. een stuk lood uit het dak van het kasteel Montségur
2. een steen van het verbrande dak van Bethlehem
3. nog een andere steen van het verbrande dak van Bethlehem
4. een scherf aardewerk, afkomstig uit de werkplaatsen van de Églises
5. een hemelsteen gevonden in het ‘Grote Kerkhof’
6. en 7. twee dusgenaamde lapides ex coelis, dat wil zeggen: twee hemelstenen van zeer bijzondere aard. Een hemelsteen zonder meer is een gewone siderische steen of meteoorsteen; de lapis ex coelis echter is een ofietische steen, een kristallisatie van krachten.

Al deze attributen van het verleden werden door de heer Gadal zelf in de bergplaatsen van het monument neergelegd. Aldus werd de legendarische schat van de Gnosis aan de Jong Gnostieke Broederschap ter beschikking gesteld.

In het boek Genesis (31: 43-55) lezen wij de volgende woorden:

Laban antwoordde: Mijn dochters en mijn kleinzoons, mijn kudden en alles wat gij ziet, is van mij. Wat kan ik voor mijn dochters en kleinkinderen doen? En hij zeide: Komt, laat ons een verbond sluiten dat als een getuigenis zal dienen tussen u en mij. Daarop nam Jacob een steen, en als hij er een gedenksteen van had opgericht, zeide hij tot zijne broeders: Brengt stenen aan. En toen er verscheidene waren aangebracht maakten zij er een verhoogde plaats van en aten daarop.
Laban noemde deze met een Chaldeeuwse naam, wat betekent: Steenhoop van de Getuige; en Jacob met een Hebreeuwse naam, wat betekent: Steenhoop der Getuigenis, ieder naar het juiste gebruik van zijn taal. En Laban zeide: Deze verhoogde plaats zal heden getuige zijn tussen u en mij. Daarom heeft men deze plaats genoemd ‘Galaad’, dat wil zeggen: de Steenhoop van de Getuige.

En hij voegde eraan toe: Dat de Heer ons aanzie en oordele, wanneer wij uit elkander zullen zijn gegaan. En hij zeide nog tot Jacob: Deze verhoogde plaats en deze steen die ik tussen u en mij heb opgericht, zal ons tot getuige zijn. Deze verhoogde plaats en deze steen zullen getuigenis afleggen indien ik tot u zal komen, of indien gij van plan zoudt zijn mij enig kwaad te doen. En Jacob bracht een offer op den berg en nodigde zijn verwanten tot een maaltijd. En zij hielden de maaltijd en overnachtten op den berg. Den volgenden morgen vroeg kuste Laban zijn zonen en dochters en zegende hen, en Laban keerde terug naar zijn woonplaats.

Vrienden, aldus is, door het aan de aarde toevertrouwen van een zuiver kathaarse erfenis aan leer en magie, reine materie dus in de materie des doods, een zwaard gestoken in de aarde-aards, en zijn wereld en mensheid daardoor gebonden aan een oordeelskracht, aan een verbrijzeling, die aan elke opvolgende Broederschap van de Gnosis ten goede komt!
Ieder zielelichaam, en dus ook het etherlichaam van de Geestesschool, werpt een licht naar buiten in de richting van haar magnetische polen, en trekt dan áán datgene waarop haar lichtprojectie zich richt. Wij mogen hieruit duidelijk afleiden, hoe uit de grot der geboorte, hoe uit de aarde-aards, een licht naar boven flitst en hoe aan de hemel der openbaarwording een vijfpuntige ster, een vijfvoudig zieleethergewaad en dus eveneens het vijfvoudige etherlichaam van de Geestesschool stralen gaat. En dan gaat zich bewijzen of in de grot der geboorte zelve zich een leven bewegen gaat – en een werkzaamheid aanwezig is – dat het Goddelijke Vaderhuis van het Universele Leven zoekt, dan wel of in de grot de aloude vurige horizontale slang zich blijft openbaren en handhaven. Straalt de ster, als die van Bethlehem, met de spits gericht op het ene Universele Goddelijke Leven, dan komen de gnostieke Wijzen der Voorgaanden uit het Morgenland des Geestes, want zij hebben in het magnetische stralingsveld de stralende ster gezien! Zij hebben gezien, met vreugde en dankbaarheid, hoe een werkelijk Jong Gnostieke Broederschap haar ingang, doorgang en opgang tot in het Veld van de Stofonthevenen beleefde! Volgens de onvergankelijke wetten der magnetische stralen ontvangt de Jong Gnostieke Broederschap het goud van de Geest, de wierook van de verbondenheid met de Broederschap der onsterfelijke zielen, en de mirre van de absolute geest-zielevrijmaking. Het is op deze basis, dat de Jong Gnostieke Broederschap het Koningschap van het Meesterschap ontving. En de Wijze was… de oude Patriarch, die zijn grootheid in nederigheid bewees! En zo is het dan geschied, dat het gnostieke feest van de Vrede van Bethlehem zeer bewust kon en mocht worden gevierd. Niet voortijdig, niet ontijdig, doch op het ene juiste en dus psychologische moment van de eindproef.
De vlammende vijfpuntige ster staat in het heilige etherveld te stralen en de genade van de Gnosis is aanwezig, geleid door de vurige, vlammende stralen die van de Zevengeest uitgaan. Vanuit zulk een Heilig Lichaam mogen wij nú tot u getuigen; en wij willen ook u daarvan bewust maken! Want de Jong Gnostieke Broederschap zal heden tot volle wasdom dienen te komen in vreugde voor God en de mensheid, met en door uw volkomen medewerking.
Wij zijn een machtige, buitengewoon belangrijke periode binnengetreden. Een periode van vervulling! En aangezien de mensheid zich daartoe niet heeft voorbereid en slechts chaos weet te realiseren, zou het voor de hand liggen, dat men als vaststaand feit kan zeggen: de tijd van ondergang, de tijd van het oordeel is aangebroken en alles wat is, zal in deze storm verbrijzeld worden. Deze weeën, zij zullen inderdaad komen. Doch vrienden, wij hebben mogen inzien hoe de grote kracht van de Universele Liefde juist nu kan ingrijpen en, met de oordeelsstroom samenwerkende, ontzaglijk veel nog ten goede kan doen keren en tallozen kan redden van een wisse ondergang.
De dag van een geheel nieuw begin is aangebroken! Een nieuwe stralingsgolf breekt zich baan in het Al en stort zich uit over deze planeet. Zonder meer zou dat haar vernietiging kunnen beduiden, doch deze stralingsgolf beoogt geen vernietiging, slechts vervulling van het plan Gods, dat de Liefde zelve is. Daarom roept de engel van de zevende straal: ‘Wacht, totdat wij de knechten van onze God verzegeld hebben aan hun voorhoofden.’ U kunt dit lezen in Openbaring 7. Door een juist, intelligent, begripvol reageren kan ontzaglijk veel voor wereld en mensheid worden gedaan, door bijvoorbeeld de invloeden, die direct op de mensheid instralen op te vangen. Dit is een heilzame arbeid voor een toebereide en voorbereide groep.
Stellen wij eens voor ogen, dat wij allen tezamen zo’n krachtstation zouden vormen, dan stroomt door onze binding met de Universele Broederschapsketen haar volle kracht in het Magnetische Lichaam van de Geestesschool in al haar organen. Waar de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis met haar werkers dan nog in te kort zou kunnen schieten vanwege haar nog zo zwakke kracht, daarin voorziet dán de Universele Broederschapsketen. Zo wordt het machtigste zevenvoudige stralingsveld gevormd in het actuele nu en wordt onze zwakheid in grote kracht volbracht.
Aldus: een verticale stroom, in binding tredende met diverse horizontale werkingen. Het Kruis van Jezus Christus, het Kruis der Overwinning! Doch dat is slechts het begin! Naar Jezus’ eigen woorden wordt gezegd tot de discipelen: ‘Gij zult grotere dingen doen dan deze.’ Want in het magnetische stralingsveld van de Jonge Gnosis en alles wat daar binnen is zal de idee der geest-zielebevrijding worden ingestraald; vervolgens het zuivere plan Gods en de juiste ordening daarvan; en tenslotte de zuivere religie. In dit machtige magnetische veld wordt alle leugen en alle laster en alle verraad eenvoudig onmogelijk gemaakt en uitgebannen. En het resultaat zal niet anders kunnen zijn dan: een Vrederijk!
Moge het Kruis der Bevrijding, het Kruis der Liefde, tot een machtige opstanding voor heel de mensheid dienen. Met de hand-van-de-daad op Galaad, de Rots der Getuigenis, bevestigen wij allen onze belofte van trouw, liefde en offerbereidheid aan de Jong Gnostieke Broederschap, de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis, opdat voor tijd en eeuwigheid de balsem van hulp en troost opnieuw in ons zal zijn bevestigd! Wij zullen elkaar dan in eeuwigheid niet meer verlaten! Deze overwinning bidden wij elkander toe in de naam des Vaders, en des Zoons, en des Heiligen Geestes.
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Het op 5 mei 1957 voltooide Monument ‘Galaad’, in het teken van de Driebond van het Licht – Graal, Kathaar en Kruis met Rozen

 

Het Heilig Monument

 

A. Spoel-de Pril

 

In ’t stille dal van de Ariège

dat in zich draagt het testament:

het heilig bloed der Oud-Katharen

– vibratie van hun offervlam –

de erfenis der martelaren,

verheven nu tot ’t Hoogste Goed…

In dit gebied der oude wijding

is thans het Monument gesticht als Altaar,

waar ‘voorheen’ – en ‘heden’

vervloeien in het Zevenlicht.

Op het symbool der Eeuw’ge Cirkel rijst

krachtig ’t Vierkant van de Bouw:

het magisch Werk der Jong-Katharen –

wijl uit de Grot van Bethlehem

de offertafel der Gewijden de Driehoek vormt.

Verneem de Stem van ’t machtige en rijk Verleden,

die nu weer opklinkt in het dal:

‘Zie, wat eens was, het wordt weer heden,

want Gnosis’ Werk komt nooit ten val.’

In ’t oude dal van de Ariège

daar staat ons heilig Monument,

dat door gewijde mantrams heden

De binding met de Pyramide,

het Teken van Egypteland,

kwam door die daad der heil’ge Magie

in Driehoekswerking weer tot stand.

Als Graal, Kathaar en Kruis met Rozen:

Drie-eenheid in de Broederband.

En bóven ’t dal der Ariège

troont een ontledigd Ad’laarsnest:

O Montségur…! O Brand-Ruïne…!

Doch sinds nu dezer dagen Dag

ontvloeit haar weder het fluïde

als nieuw-verpuurde etherluchten,

die zuiveren het ganse dal,

spiralend naar en om het Teken:

het Vurig Baken in ’t heelal.

Ussat-les-Bains aan de Ariège,

gezegend oord in aarde-nacht –

door ’t Monument, dat heel de omtrek doortrilt

met onweerstaanb’re Kracht.

Gods Majesteit erkent geen grenzen,

Zijn Geest werkt door de eeuwen heen –

en bouwt door handen van Zijn mensen weer Tekens,

die een ieder ziet.

Ze staan als wachters van de Morgen

onwrikbaar in ’t Gnostiek Gebied.

zijn Lichtkracht in de wereld zendt. 
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Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri, in het jaar 1953, op het internationale conferentieoord ‘Renova’, te Bilthoven in Nederland

 

De Jonge Gnosis

 

Het Proces van Gnostieke Bewustwording

 

Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri

 

Het proces dat de dusgenaamde parfaits of volmaakten der gnostieke broederschappen van alle tijden moesten doorleven en doorworstelen, is het klassieke proces, dat ook voor het heden én voor de toekomst geldt. Iedere leerling van de Gnosis wordt voor dit proces geplaatst. Het is daarom dat wij met u willen bespreken de toestand van zijn van de leden van de Orde der Volmaakten in hun laagste of eerste graad.
Twee magnetische uitspansels zijn in hun microkosmos belevendigd. Het gewone magnetische uitspansel, het zevende aanzicht van het aurische wezen, én het zesde microkosmische uitspansel. Dat wil zeggen dat het magnetische systeem van het zevende aanzicht zich tot en met verhoudt tot die zeer uitzonderlijke toestand waarin het dusgenaamde ‘Johanneïsche voertuig’ gekomen is. Ge kent allen de gang van Johannes de Doper door de woestijn. En die gang van Johannes de Doper culmineert in de ontmoeting met Jezus de Heer. Daar, aan de Jordaan, aan het dieptepunt van het Pad, worden beiden geconfronteerd. Op dat moment wordt het natuurgeboren bewustzijn als het ware verloren, uit de persoonlijkheid weggewist, en de ziel, de levende ziel, de Jezus-mens heeft de vlam van het bewustzijn overgenomen. Het magnetische uitspansel van het zesde aurische aanzicht verbijzondert dan zijn stralen in het brein van de jonge Ordebroeder of -zuster. De Ziel leeft, en de Geest is ingegaan. De betrokkenen hebben hun Bethlehem gevierd.
De Stem Gods spreekt nu ten volle in het wezen en uit het wezen, terwijl de krachten van de oude lipika8 slechts gebruikt worden tot verdere persoonlijkheids-instandhouding, voor zover dat proces niet door de nieuwe lipika kan worden overgenomen. Dat brengt dan met zich, dat het nieuwe ordelid zeer objectief de lichten van zijn dialectische hemel kan waarnemen. Immers, hij is nagenoeg in het geheel geen belanghebbende meer, hij is letterlijk en lijfelijk ín de wereld, maar niet meer ván de wereld.
 

8Lipika: de buitenste laag van de microkosmos; het magnetische uitspansel, de ‘hemel’ van de kleine wereld, die de mens is, bezaaid met ‘sterren’, de magnetische instralingspunten.
 

Hij kan dus even objectief en zuiver de dialectische lipika van wereld en mensheid schouwen, als alle krachten die haar bewegen, zowel de fundamentele krachten als de actuele. Hij kan deze vergelijken met de krachten van de zesde sfeer, met de krachten van de zesde interkosmische bol, de dusgenaamde ‘Heilige Aarde’ waarvan Hermes Trismegistus spreekt, die op wereld en mensheid van de dialectische orde inwerken. De krachten dus, die de dag van het einde verhaasten, en die tenslotte de doorwerking van de apocalyptische gebeurtenissen bepalen. Zo wordt de nieuwe mens, die nog leeft in het oude natuurgeboren Johanneïsche huis, geschikt gemaakt en gebruikt voor vele doeleinden. Opgenomen in de Universele Keten brengt hij de boodschap van Jezus Christus onze Heer tot in de diepste oorden van de nacht. Hij staat dus in het veld van dienst, ten dienste van het grote verlossingswerk dat door de Gnosis steeds in deze wereld ondernomen werd en wordt.
Daarom willen wij nu de Openbaring van Johannes beschouwen, omdat wij daarin een beeld ontvangen van een dergelijke arbeid. Immers, het gehele Boek der Openbaring beschrijft op symbolische wijze de volkomenste gnostieke methode – het proces van de gnostieke bewustwording, van de gnostieke bevrijding – van het begin tot het einde. In dit boek blijkt hoe Johannes de Doper, Johannes van Patmos, de Andere ontmoet. Op een gegeven moment staat de Andere, de Grootmeester van de Universele Broederschap, in vol ornaat voor de kandidaat. In die confrontatie wordt de jonge broeder tot en met door de Universele Gnosis geabsorbeerd; hij vormt van dat moment het type van de Ordebroeder der Volmaakten, die in Openbaring 1 aan ons wordt voorgesteld. Vervolgens lezen we hoe deze nieuwgeboren werker een opdracht ontvangt. Hij moet zich richten tot de ‘zeven gemeenten die in Asia zijn’; hij moet tot de zeven gemeenten een brief richten. Een waarschuwende, vermanende en tegelijkertijd vertroostende brief. De Ordebroeder moet dus aanvangen met het ontplooien van een zevenvoudige activiteit. Een activiteit die als het ware een voorbereiding vormt voor en van alles dat later komen gaat.
Het begrip Asia heeft vele betekenissen. Met Asia wordt onder andere gedoeld op allen, die nog in het dialectische, natuurgeboren lichaam neergedoken liggen, maar meer speciaal op hen die niettemin een uitzonderlijke signatuur bezitten. Er wordt hier gedoeld op mensen die geclassificeerd kunnen worden in zeven typen, in de zeven typen van de voor de Gnosis tastbare entiteiten. We hebben indertijd, in 1946, deze arbeid mogen ondernemen in of met de Dei Gloria Intacta, waarin nadrukkelijk wordt gezegd dat dit boek zich richt tot de mens die herinnering bezit van het verloren Zoonschap, van het verloren Vaderland. Deze mensen hebben een niet te onderdrukken drang tot onderzoek. Zij zoeken te vinden, zij zoeken naar Licht. U kunt de betrokken uiteenzetting vinden in de zesde paragraaf van de oriënterende inleiding op de Dei Gloria Intacta. In de zeven brieven worden al de zeven typen die in het huidige levensveld staan, aangesproken, als een voorbereiding op alles wat later komen zal en moet in de dialectische dreven. Op alles wat komen moet van onderen op met betrekking tot de nieuwe Jong Gnostieke Broederschap, die de weg naar het Vaderland moet trachten te vinden.
Daarom vinden wij in de Openbaring van Johannes de onthullingen van alles wat komen gaat en de wording daarvan in de verzamelden uit de zeven gemeenten. De onthullingen vangen aan met de ontsluiering van een hemels toneel. God zit vol majesteit op zijn Troon, en wordt door zijn hemelingen met een bruisend gejubel gehuldigd. In zijn hand rust het gesloten boek, het Boek met de Zeven Zegelen. De moderne Geestesschool is na de uitgave van de Dei Gloria Intacta eveneens voortgegaan met haar onthullingen. Ze heeft in vele jaren in lessen en in literatuur vastgelegd, en wat meer is, zo mogelijk verankerd in het wezen van honderden leerlingen, het glorieuze doel van de heilige toekomst, het grote doel van de tocht naar het Bevrijdende Land, het waarom en het waartoe. Het Boek dat gesloten is met de Zeven Zegelen werd op tal van wijzen aan u voorgelezen. Het hemels toneel werd u voorgehouden. Maar we weten allen dat het lezen en het horen niet voldoende zijn. Zij hebben slechts betrekking op het richting geven, op het kompas lezen, op het bepalen van het doel. Waar het op aankomt, is het doel! Op het worden en zijn van het Levende Rozenkruis. En het openen nu van de zeven zegelen heeft betrekking op dat doel.
Wie waagt het echter het boek te openen? Welke dialectische sterveling vermag dat te doen? Toch immers geen van ons. Zelfs de waan daartoe is ván ons gerukt. Maar niemand, geen sterveling behoeft vrees te hebben, zo zegt het Boek der Openbaring, want de Zoon des Vaders, de Zoon van Hem die op de Troon zit, heeft de Macht ons te bevrijden. Een ontzaglijk machtig stralingsveld grijpt allen aan tot verwerkelijking. En voorts worden wij bij iedere stap bevrijdend begeleid. De wedergeboren ziel, die in Jezus de Heer is ondergegaan, en met Hem is opgestaan, de wedergeboren ziel verenigd met de Geest, gaat ons, ik-centrale lieden, voor op het Pad des Heils.
Daarom spraken wij u van de Universele Gnosis, van die Kracht Gods tot Zaligheid, van die Zoon des Lichts. En daarom hebben wij ons allen op de Gnosis te richten. Daarom hebben wij ons allen, als leerlingen van de Gnosis, aan die Gnosis gewijd. Daarom besloten wij allen een ‘Pistis Sophia’ te worden en te zijn. En daarom ook verschijnt nu het Lam, de levende ziel, en opent achter elkaar zes zegelen. En de schare juicht! Doch broeders en zusters, door die opening van de zes zegelen worden zware rampen over de mensheid uitgestort. Zes verbrekingen in het uiterlijke en in het innerlijke leven van iedere leerling dienen tot ontwikkeling te komen en de allerzwaarste verbreking is wellicht het zesde wee, dat over de kandidaat losbreekt. U begrijpt, we hebben vanmorgen geen gelegenheid om met u al die zes rampen te analyseren. Doch leest ze voor u zelf maar eens na, probeer die rampen die ons in de Openbaring van Johannes worden geschetst eens in het eigen leven te verifiëren. Ge kunt dan weten, hoever het proces van wording bij u gevorderd is; waar ge doorheen zijt, waar ge eventueel midden in staat, en waar ge tot op dit moment nog voor bent teruggedeinsd. Iedere leerling van de Gnosis staat uiteraard onder een proces van verbreking. Zo worden over u en ons alle zes zegelen verbroken.
En tenslotte moet ook het zevende zegel verbroken worden, daar de eindfase nadert. Dat is steeds een zeer kritiek punt in de ontwikkeling van iedere Gnostieke Broederschap. Want het verbreken van het zevende zegel stelt zulk een ontzaglijk dynamisch proces, met zulke geweldige krachtsontketeningen, dat allereerst alle knechten des Heren gemerkt dienen te worden aan hun voorhoofden. Daarom lezen wij bij de aanvang van Openbaring 7 wat de engel van de zevende straal roept: ‘Wacht!’ Hij roept dat tot zijn zes broeders die de zes stralen over de hoofden van de mensheid hebben uitgestoten, en die nu ook het zevende aanzicht moeten realiseren. Hij zegt: ‘Wacht, totdat wij de knechten Gods aan hun voorhoofden zullen hebben verzegeld.’ Dat wil zeggen: de zielewording in beginsel, de basis voor de nieuwe bewustzijnsstaat, moet minimaal aangebracht worden in het hart en in het hoofd, meer speciaal in de vierde hersenholte.
Wij doelen hier op de ontwikkeling van de dusgenaamde vlammende driehoek, de driehoek die gevormd wordt door de lever, de milt en het hartheiligdom. Deze driehoek moet krachtig in de kandidaat worden belevendigd. Astrale radiaties van geheel verfijnde aard moeten in het hart worden opgetrokken, zodat uit de top van de driehoek een nieuwe kracht ontstijgt en het ganse hoofdheiligdom zal gaan vervullen. Wanneer de Vlammende Driehoek straalt in het hoofdheiligdom, dan is de zielewording totstandgekomen. Dan is de basis gelegd voor de nieuwe bewustzijnsstaat en kan de gouden roos open gaan. En in en na die voorbereiding kan de zevende straal over de kandidaat gaan losbreken. 

Ge zult allen hebben ondervonden en klaar weten, hoezeer de Geestesschool van het Gouden Rozenkruis gedurende de laatste jaren met u allen doende is geweest om het teken van de Zoon des mensen op het voorhoofd aan te brengen, in het Rozekruisers Genootschap en het Jeugdwerk en in de overige aanzichten van het Lectorium Rosicrucianum. Een machtig werk is in de School tot ontwikkeling gekomen. Daarom is nu het moment aangebroken, dat het zevende zegel zich openen gaat. Zes engelen treden naar voren met bazuinen in de hand. De zes engelen zijn allereerst in andere gedaanten verschenen, nu komen ze alle zes opnieuw terug. De geelgouden glans van een nieuw oordeel is aangebroken. En de zes engelen blazen op hun bazuinen. Machtige radiaties komen vrij in het hele dialectische wereldrond. U begrijpt, het gaat hier om zes machtige gnostieke radiaties, die opnieuw verbreking brengen.
Al die stralingen hebben betrekking op de twaalfvoudige verdeling van de mens als lichaam. Het gehele zenuwstelsel heeft twaalf aanzichten. Denkt u maar aan de twaalf paar hersenzenuwen, die zich vanuit het hoofdheiligdom verdelen over het gehele lichaam. Zes van die twaalf aanzichten hebben een positieve taak, zes hebben een negatieve taak. Daarom zullen zes radiaties een bepaalde uitwerking hebben op de kandidaat, en zes anderen een tegendeel vormen van het reeds tot ontwikkeling gekomen proces. Wij willen hiermede zeggen, dat het gehele zenuwstelsel, met zijn twaalf paar hersenzenuwen, zich dient af te stemmen op het Johanneïsche proces. Daartoe dienen er ook twaalf verbrekingen plaats te vinden. Vooral de vijfde en de zesde bazuinengel veroorzaken zware ondervindingen, die gesymboliseerd worden door sprinkhaanplagen en verschrikkelijke hellepaarden. Deze symbolen doelen op astrale bewogenheden in het ademveld van de kandidaat.
Dan is tenslotte het wachten op het laatste bazuingeschal. Dat wordt aangekondigd door zeven donderslagen; en wat die donderslagen zeggen, blijft verborgen. Ze hebben betrekking op de heilige wetenschap der zeven stralen. Het betreft hier dus een aanraking van de Zevengeest, als een voorbode tot verdere ontwikkeling. Daartoe moet de kandidaat eerst een boekje opeten dat zeer bitter smaakt. Dit heeft betrekking op een zeer belangrijk dieptepunt, dat iedere kandidaat in eenzaamheid te doorworstelen heeft, tot het einde daar is. Daarna wordt hij verplicht, zo vervolgt de Apocalyps, tot het afmeten van de grenzen van de heilige stad. ‘Sta op, meet de tempel Gods, het altaar en hen die daar aanbidden, maar zonder het buitenste voorhof van de tempel uit en meet dat niet, want het is overgeleverd aan de heidenen.’ (Openbaring 11: 1-2)
Zo heeft de Jong Gnostieke Broederschap het Gnostieke Rijk in Europa geprojecteerd, en ze heeft de nieuwe tempel Gods afgemeten en opgebouwd. En allen, die de Gnosis toebehoren zijn daar in geplaatst. Maar de School heeft een reserve gemaakt voor een van de basisaanzichten van het werkapparaat, met name het Rozekruisers Genootschap. Het Rozekruisers Genootschap heeft tot taak om te zijner tijd achter te blijven in het dialectische werkveld, om als verzamelplaats te fungeren voor hen die niet mee zullen kunnen of zullen willen gaan.
Nu breekt de periode aan om het Gnostieke Rijk tot en met in de tijd te bevestigen. Het begint in de Apocalyps met een Hallel. Maar weldra komen ook de natuureonen met al hun horigen, om de dienaren Gods te bespringen. Twee vreselijke beesten doemen op, één van de zeezijde en één van de landzijde, om de gehele wereld te vernietigen. En helaas, de gehele wereld aanbidt ze. De arbeid van de Jonge Gnosis vordert zeer langzaam, terwijl de wereld razend snel toe ijlt op de grote ondergang. De School van de Jonge Broederschap staat nu immers in de bevestiging van het nieuwe Rijk. En in de periode die komen gaat zal de School zware aanvallen te verduren krijgen. Maar ter wille van deze natuurnoodzakelijke en alleszins begrijpelijke ervaringen, wordt de Christus geboren. Dat wil zeggen, de ziel wordt levend in het stelsel van allen die trouw bevonden worden. De ontstoken vlam in de vierde hersenholte gaat zich verbreiden, gaat het hoofdheiligdom en zijn organisme totaal vernieuwen, zodat op een gegeven moment de Zevengeest ten volle kan indalen in het stelsel. Zo wordt Jezus Christus geboren. De Ziel is verbonden met de Geest. De Zoon is één geworden met de Vader. En dat gaat gepaard met een wonderheerlijke ontsluiering van het ganse magnetische uitspansel van de zesde microkosmische ring.
Voorts ziet de kandidaat de verschijning van het Lam, omringd door de verlosten op de Berg Sion. Het gnostiek–astrale veld gaat voor de jonge broeder of zuster open. En u begrijpt: door deze ontwikkeling, door deze stralingen zullen alle belemmeringen worden doorbroken. De stralingen van de Zevengeest, verbijzonderd door de nieuwe lipika, drijven tot werkzaamheid in het Gnostieke Rijk. Zij gieten de ganse inhoud van hun schalen leeg over de wereld, over de kandidaten die toebereid zijn tot het gnostieke leven, en alle dialectiek wordt daardoor verslonden. Alles wat van de aarde aards is en verdwijnen moet, weent en kreunt van ellende. Maar uit de Nieuwe Hemel bruist en galmt een loflied ter ere van God. Het duizendjarig rijk breekt aan.
Denk hier aan het cijferbeeld van het duizendjarig rijk. Het getal één gevolgd door drie cirkels. In God is de Driebond van het Licht ten volle ontstoken en opengegaan. Door alle beproevingen heengaand wordt het Gnostieke Rijk, en de waarlijk gnostieke mens, machthebbend en volledig existerend. De ganse afgrond wordt van het Rijk weggehouden. Leerling, School en Rijk staan in de wereld als machthebbend. En wanneer dan na verloop van tijd de ganse oogst die van de aarde gekocht kan worden bijeengebracht is in de schuren, dan breekt de laatste beproeving aan. Het beest wordt uit de afgrond losgelaten en stormt op de legerplaats van de geheiligden af. Doch, hoe kan het anders, het wordt overwonnen. De opstanding der doden vindt nu plaats en de nieuwe hemel en de nieuwe aarde vertonen en bewijzen zich. Niet slechts in de existenties van allen die tot de orde der volmaakten horen, doch in en voor allen, die tot het Gnostieke Rijk behoren. De arbeid van de Orde der waarlijk Levenden is dan opnieuw volbracht.
Denk nu aan het Levende Lichaam. Denk aan het serieuze leerlingschap. Als ge waarlijk serieuze leerlingen van de Gnosis genoemd kunt worden, dan is het zegel van de ‘waarlijk levende’ op u aangebracht. Wanneer er één spoortje van nieuwe zielekracht in u gevonden kan worden, dan behoort ge tot de groep, en wordt ge hoe dan ook door de groep, door de kracht van het Levende Lichaam beschermd. Daarom zeiden wij, dat de nieuwe hemel en de nieuwe aarde zich ontplooien zullen voor allen die het Gnostieke Rijk toebehoren. Dan is de arbeid van de Orde der waarlijk Levenden opnieuw volbracht. Het gaat er dus niet om of de leerling de leerstellingen in hun volledigheid kent. Het gaat er niet om of ge u in het werk volledig openbaart. Het gaat er in de eerste plaats om, of uw levenshouding correspondeert met de gnostieke wetten. Of ge waarlijk in overeenstemming leeft met dat wat de Gnosis stelt. Levenshouding… Daarom gaat het!

Zo hebben wij u dan met een zeer snelle vaart door de Apocalyps gevoerd en getracht deze Apocalyps als een Boek der Openbaring voor en van de Jonge Gnosis voor u te plaatsen. Dit wondere boek moet u zien als het steeds wederkerende en volheerlijke programma van dienst, het programma dat aan alle Gnosis ten grondslag ligt. Wij willen u diep laten gevoelen hoezeer ook de Jong Gnostieke Broederschap zich volgens dat programma voorwaarts spoedt in de onafwijsbare richting van de overwinning. En gij kunt bij uzelf nagaan, op welk punt van de ontwikkeling gij u bevindt. Gij kunt zelf vaststellen of onze Jonge Broederschap tot op dit moment getrouw is geweest aan haar opdracht, dan wel, of zij afwijkt van het Pad. En gij zult ook wel willen verstaan dat, wie trouw bevonden wordt, nimmer behoeft te wanhopen. Hij of zij zal worden vrijgemaakt.
Wij zagen de Apocalyps als het heilige programma voor en van alle Gnostieke Arbeid, waarvan één gedeelte in 1946 uitvoerig werd toegelicht in onze uitgave Dei Gloria Intacta. Geen werkdienaar of -dienares van de Heilige Broederschap, in welke tijd ook arbeidende, heeft ooit buiten dit Pad ook maar één voetstap gezet, indachtig aan dat machtige woord aan het einde van de Apocalyps: ‘Indien iemand iets afneemt van de woorden van dit boek der profetie dan zal God hem afnemen zijn deel van het boek des levens, en van de heilige stad en van hetgeen in dit boek geschreven wordt. Hij die dit alles getuigt, zegt van binnenuit en volkomen: Ja!’

Zo hebben wij tijdens de inwijdingsconferentie van het conferentieoord ‘Galaad’, in oktober van dit jaar 1958, de huidige bladzijde van het grote boek van de Jonge Gnosis volgeschreven. Volgeschreven met de laatste regels. En de bladzijde is nu omgeslagen! De heer Gadal, de Grand-Père van de Oude Broederschap heeft zijn ambt neergelegd. De Voorgaande Broederschap heeft de laatste beletselen, die haar nog scheidden van het Volstrekte Leven, verbroken. De Voorgaande Broederschap heeft zich volledig teruggetrokken en alle ambten van de Gnostieke Arbeid aan de Jonge Gnosis overgedragen.
Daarom, de nieuwe bladzijde die wij nu omgeslagen hebben, en die in haar blanke witheid nu vóór ons ligt, die blanke bladzijde zal, wanneer wij daar onze nieuwe historie op zullen gaan schrijven, van zeer bijzondere, van uiterst delicate aard worden. Een nieuwe werkperiode vangt voor de Jonge Gnosis aan. Een werkperiode, zoals ge wel verstaan zult, van een geheel andere aard dan alles wat achter ons voorbij ging. Er zal met nieuwe kracht worden gearbeid en ge zult allen die nieuwe kracht lijfelijk ondergaan.
In overeenstemming daarmede moeten wij u een mededeling doen van particuliere aard. Op dit moment worden wij door de Universele Keten verplicht om in werkelijkheid als grootmeester en grootmeesteres naar voren te treden in de Jong Gnostieke Broederschap. In 1955 werd in de Renovatempel dat grootmeesterschap door de heer Gadal, als patriarch van de Voorgaande Broederschap, aan ons beiden overgedragen; velen van u zullen daarbij aanwezig zijn geweest. En hoewel wij dat grootmeesterschap bezaten, hebben wij daar tot op dit moment nog geen gebruik van gemaakt, omdat daartoe de bestemde tijd moest worden afgewacht. Welnu, ook wat dit betreft is een fase achter ons gesloten, en een nieuwe fase, een fase van wondere kracht, zal voor ons opengaan. In verband met dit alles zullen wij als geestelijke leiding onder u slechts bekend kunnen zijn als
Jan van Rijckenborgh en Catharose de Petri. 
En hij die dit alles weet zegt: ‘Ja! Ik kom haastig. Heer Jezus, kom!’ Broeders en zusters, de Genade, de Liefde en de Kracht van Christus Jezus onzen Heer zij met u en over u allen.
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Antonin Gadal met in zijn hand een beeldje van de groene Osiris

 

DEEL II

Antonin Gadal,
Patriarch van het Licht

 

Sabarthez, Custos Summorum

 

De Diepten der Aarde

 

Gelijk op de toppen der bergen, zijn er ondergrondse plaatsen
waar de menselijke ijdelheid zich verdeemoedigt.
Waar hij, die de les van de afgrond, de ‘onpeilbare diepte’ begrijpt,
zijn zwakte en broosheid beseffen gaat.

Het is de ommuurde wereld van de vrede der grotten,
waar eertijds het ziedend geweld van woeste stromen zich baanbrak.
Een betoverd rijk, waar de grootsheid u omringt
en waar de steen een jubelend lied ter ere Gods doet klinken.

O, sterveling, wees stil in deze oorden: aanschouw, bewonder en bedenk
dat je vruchtbare genie en al je schoonste werken 
als niets zijn vergeleken bij de bloemen dezer stilte,
bij de verborgen werkzaamheid, vol macht, van de nederige waterdrop.

Want daar is alles schoonheid, toverpracht en wonder.
Het is gelijk een zilveren woud, in zijn grootsheid tot steen geworden.
En ziet de Kathedraal, waar in de schaduw
gehelmde Gorgonen en geweldige orgels sluimeren.

Er zijn paleizen, klokkentorens, koepelende gewelven,
en stille meren vol mysterie, en tempels van kristal,
waarin de meesterhand van een toegewijde beeldhouwer
afgodsbeelden van onbekende goden deed verrijzen.

Elders brengt de toorts in de uitgestrekte hand
reuzen voort, of doet aardgeesten verrijzen,
als fabelachtige herders van een Arcadië des doods
die in de nacht hun spoken-kudden weiden.9
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9 Gedicht van Ralph Parrot.

 

Zo is de indruk van hen die onze grotten en cavernes voor het eerst aanschouwen; vooral Lombrives, de schone Kathedraal. En die indruk neemt toe naarmate diezelfde nieuwelingen de geschiedenis, heel die historie van onze vereerde heiligdommen leren kennen. Laat ons, met betrekking tot de bergen van de Sabarthez, niet vergeten dat Jezus in het bijzonder van de bergen hield. De belangrijkste handelingen van zijn levensgang speelden zich af op de bergen. Zo vonden de parfaits, de purs hier, evenals hun Goddelijke Meester, Bethphage, Gethsemane, de Olijfberg, en konden zich daar, evenals Hij, vrijelijk overgeven aan gebed en meditatie.
Laten wij een blik slaan in de geschiedenis van het verre verleden… middels de wereld, de tijd en de ingewijden, wier wijsbegeerte geboorte gaf aan de synthese van de Gnosis. Wij zullen daardoor zonder meer de invloed van de bergen en de aantrekkingskracht van de grotten en cavernes met betrekking tot ieder van hen benadrukken.

Laat ons luisteren naar Rama, de grote Druïde, aan het einde van zijn prachtige levensgang: ‘Ik verlang niet naar de hoogste macht. Bewaart uw kronen en… leeft naar mijn wet. Mijn taak is geëindigd. Ik ga mij, met mijn broeders-ingewijden, terugtrekken op een berg. Vandaar zal ik over u waken. Bewaakt het goddelijke vuur!’ Toen trok hij zich terug op de berg Albori, op een plek die slechts aan de ingewijden bekend was. Dezen droegen de wet van de meester, ‘de leer over de geheimen der Natuur en over het Grote Wezen’ naar alle kanten uit… tot in Egypte en tot in Occitanië… tot in de Sabarthez.
Gaan wij terug tot 3000 jaar voor onze jaartelling, dan vinden wij bijvoorbeeld herinneringen aan Mathura, de stad van Kamsa, de koning die geen ander verlangen had dan geheel India te onderwerpen: hij was een aanhanger van de godin Kali. Achter in een dicht woud bevond zich haar tempel, uitgehouwen in een berg; een onmetelijke caverne, waarvan het einde onbekend was, en waarvan de ingang bewaakt werd door enorme beelden die in de rots waren uitgehakt. Het was in de periode ‘van het grote offer van het vuur en de aanroep van alle devas’. Toen verscheen de maagd Devaki aan de voet van de berg Meroe, in de schaduw van de Boom des Levens, geholpen door herders en beschermd door de patriarch Nanda. En Krishna werd geboren. Krishna, de Stralende, leefde met zijn herders in de schaduw van de ceders van de berg Meroe. Zijn faam verspreidde zich
over geheel India. De Raad der Brahmanen vormde rondom hem ‘het grote Directorium der Kluizenaars’. Om hen te beschermen liet hij de stad Dwarka bouwen. In het centrum van Dwarka bevond zich de inwijdingstempel, waarvan het belangrijkste gedeelte ondergronds was verborgen. De inwijding was geheim.

Hermes Trismegistus! Welk een indrukwekkende naam… Vader der grote mysteriën, wetgever van het Egypte dat in de wereld der oudheid een waar bolwerk was van de heilige wetenschap, een school voor haar meest illustere profeten, een toevlucht en een werkplaats voor de edelste tradities der mensheid. ‘Het geheim der goden te bezitten’ was het doel der inwijding; de middelen om dit te bereiken ontbraken hen niet. De rol van de bergen, van het gesteente in zijn geheel en van de ondergrondse crypten en waterstromen, bestond in hun dienstbaarheid als ‘scholen van de stilte’, scholen van meditatie, scholen van gebed, de mysteriën van het heiligdom, het mysterie van de dood… alleen te zijn, in de oneindigheid van de hemel, of eenzaam in de onderaardse gewelven.
Daar leerden de leerlingen zich los te maken van deze wereld, ‘door zich op te heffen in het Hemelse Domein’. Zij leerden begrijpen dat in de onmetelijkheid van het holle gesteente, in de eenzaamheid der galerijen en indrukwekkende afgronden, de materie de neiging heeft te verdwijnen; de geest verkrijgt de voorsmaak van het leven, los van de materie. Zo wordt reeds bij het leven de overwinning van de Geest over de materie voorbereid. Het is de voorbereiding op de weg tot de Volmaaktheid, kortom, het ingaan in de fase van de Reformatie. Laten wij niet vergeten dat geboren worden sterven is; sterven daarentegen is wedergeboorte: het begin en het einde, de Alpha en de Omega. Ik sta hier even bij stil, maar het is nuttig de grondslagen van de hermetische inwijding te begrijpen, wanneer men met onze oude parfaits wil verwijlen in de galerijen, zalen en geweldige diepten van onze grotten en cavernes, de Églises en de Kathedraal, deze plaatsen van lange en harde inwijding.
De Egyptische heiligdommen, die de mysteriën van Thebe of Memphis bewaarden, waren kolossale bouwwerken van grote stenen, die uitgestrekte onderaardse grotten bedekten. Lange galerijen waren afgesloten met zware deuren, die op enorme pilaren rustten; uitgestrekte zalen waren omgeven door met hiëroglyfen overdekte zuilengangen, versierd met sfinxen, die eindigden bij een tempel,
‘die als ingang diende tot de ondergrondse crypten’. De deur daarvan was verborgen door een beeld van Isis, in zittende houding, die een gesloten boek op de knieën hield: dit beeld was een getuigenis van gebed, meditatie, wijding, stilte… Het gelaat van Isis was altijd gesluierd. En onder het beeld kon men lezen: ‘Geen
sterveling heeft ooit mijn sluier opgelicht.’ Achter haar was de deur tot het verborgen heiligdom.
Wij kunnen nu de novice niet volgen bij zijn lange inwijding; maar het is heerlijk een woord aan te halen van het laatste gedeelte ervan: ‘Niemand overschrijdt de drempel van Osiris, zonder door de dood en de opstanding heen te gaan’, een woord dat als muziek klonk in de oren van de toekomstige ingewijde. En vervolgens: ‘Nu zullen we met je in de grafkamer afdalen.’ Dit was een ruimte die diep in de rots was uitgegraven, en gedragen werd door vier pilaren, die op sfinxen steunden; in een hoek bevond zich een geopende sarcofaag, van marmer. De leerling ging in de sarcofaag liggen en bleef daar de gehele nacht, in de absolute stilte. De koude deed zijn ledematen verstijven; de dood scheen smartelijke gewaarwordingen over hem te doen komen… Zijn lichaam, zijn materie, schijnt op te lossen, maar het etherische gedeelte van zijn wezen schijnt zich daarentegen los te maken… en hij begrijpt, hij zíet de vlammende ster van de hoop en van de onsterfelijkheid voor zijn ogen en zij blijft bij hem, die in de graftombe opgesloten is. De rups heeft zijn stoffelijke vorm prijsgegeven en zich getransformeerd tot een pop… Na drie dagen wordt ‘de dode door de hiërofanten opgewekt’. Hij is rijp voor het volstrekte offer, dat onontkoombaar aan het zielelichaam moet worden gebracht, teneinde ná zijn rechtvaardiging, zijn rituele reiniging en zijn heiligmaking in de Schoot van Osiris te verkrijgen. Want de ziel moet zich transformeren tot een volmaakte ziel, zoals de pop zich moet transformeren tot een volmaakt insect. Daarom zegt het Egyptische Dodenboek (hoofdstuk 64):

Ik ben de goddelijke en mysterieuze ziel, die door achtereenvolgende transformaties, moeizaam haar weg zoekt door dit domein der duisternis.

Mozes, een grote Egyptische ingewijde en priester van Osiris, was ontegenzeggelijk de grondlegger van het monotheïsme. Hosarsiph, de Egyptische naam van Mozes, was een neef van Menephtah, die een zoon was van de zuster van Ramses II. Hosarsiph was een ‘zoon van de tempel’, want hij was tussen de zuilen ervan opgegroeid. Hij doorstond zegevierend de inwijding van Isis. Op een dag vluchtte hij, na in een opwelling van onbeheerstheid een Egyptenaar te hebben gedood, naar de Tempel van Madian, waar vele Semieten en Arabieren de God Elohim kwamen aanbidden. Dit was aan de uiterste grens van de Sinaï-woestijn, bij de Rode Zee. De berg Sinaï was een somber granieten massief, naakt en met ravijnen doorploegd. Daartegenover was een lager gebergte, de rotsen van de Serbal, steil en wild. In zijn flanken waren kopermijnen en grotten. Tussen deze beide gebergten was een zwarte vallei, een huiveringwekkende chaos van stenen, een oord van volslagen troosteloosheid…
Daarheen voerde het lot Hosarsiph, die Mozes werd. Toen hij boven op de Sinaï kwam, bevond hij zich aan de ingang van een caverne, een ondiepe grot, die beschermd werd door een schrale begroeiing van terebinthboompjes. Daar ontving hij zijn grote opdracht en vernam hij de stem van hem die sprak: ‘Ik ben degene die is!’ Aan het einde van zijn leven trok hij zich terug in een grot van de berg Nebo.
In het Griekenland van Jupiter en Apollo verscheen op zekere dag een jonge man van koninklijk geslacht, een zoon van een priesteres van Apollo, die zelfs indruk vermocht te maken op de wilde bacchanten, die zo trots waren op hun gevlekte huid. Men noemde hem ‘zoon van Apollo’. Hij was in Egypte geweest, bij de priesters van Memphis, en had hun mysteriën doorgrond. Hij noemde zich naar zijn inwijdingsnaam: Orpheus, of Arpha, hetgeen zeggen wil: ‘Licht en Genezing’, ofwel ‘Hij die door het Licht genezing brengt’. Hij begaf zich naar de berg Kaoukaion, waar de priesters hem als een verlosser ontvingen. Vanaf de berg Kaoukaion hervormde Orpheus volledig de cultus van Bacchus. Hij grondvestte de mysteriën van Dionysos, ‘het onderricht van het zuivere Licht der verheven Waarheden’. Dit onderricht aan de discipelen van Delphi vond altijd plaats in een nauwe en diepe bergengte, met aan weerszijden steile rotsen en bezaaid met mysterieuze grotten.

Om de tempel van Delphi te bereiken moest men diep doordringen in een kronkelige vallei, tussen hoge bergen. Bij iedere pas werd deze vallei nauwer, het land woester en troostelozer. Tenslotte bereikte men, als door een trechter, een keteldal met steile bergen, door ontoegankelijke toppen gekroond, waar onverwachts de stad Delphi zichtbaar werd. Delphi was als een adelaarsnest op een rots gelegen, die door afgronden was omgeven en waar de beide toppen van de Parnassus boven uitstaken. Daar was het heiligste oord van Griekenland. Daar profeteerde de Pythia… De jonge Theoclea behoorde tot de groep van priesteressen van Apollo. Zij ontving Pythagoras met een groot innerlijk geluk. Pythagoras maakte van haar de priesteres van de Pythia, en maakte de priesters van Delphi bewust van hun taak. De witte woning van de ingewijden lag te stralen op een heuvel. De inwijding vond in navolging van de Egyptische inwijding plaats in de talrijke grotten van de Parnassus. ‘Gelukkig hij, die in de mysteriën is doorgedrongen, hij kent de bron en het einde van het Leven!’
Men kan zeggen dat na Pythagoras – de grootste ingewijde van Griekenland – Plato aan het oorspronkelijke en universele fundament van de wijsbegeerte een populairder vorm heeft gegeven aan de hand van de mysteriën van Eleusis. Onder de onweerstaanbare invloed van de lessen van Socrates over de superioriteit van het Schone en het Goede, stichtte Plato zijn ‘Academie’.
Zijn inwijding had plaats op de onderaardse drempel van Persephone: hij leerde dat men, om het toekomstige leven en de toestand van het heden te begrijpen, door het rijk van de dood moet zijn getrokken, en de duisternis moet hebben overwonnen. En ook daar waren: galerijen, onderaardse crypten, een diepe cirkelvormige ruimte… De weg tot de volmaaktheid, en op die weg: de rechtvaardiging, de rituele reiniging, de heiligmaking.
Zo komen wij heel vanzelfsprekend op ons spirituele centrum, Ussat-Ornolac. Laat ons in gedachten een leerling volgen die de harde jaren zijner inwijding heeft voltooid in het ondergrondse domein van de Geest… nu eens alleen, in een onderaardse ruimte, in volledige stilte, verzonken in het duister; dan weer, in diepe overpeinzing, bij de ingang van een grot. Vanuit de hoogte van zijn uitkijkpost, kan hij met zijn blik de vallei en het meer overzien, die hem zeer, zeer klein voorkomen. Hij ziet de berg aan de overkant, waarvan de rotspartijen zich lijken op te lossen in de flanken. In gedachten verplaatst hij zich naar de vroegste eeuwen:

de natuurlijke rotstempels van Centraal-Azië, waarvan de ouden spraken de mysteriën van het Atlantische tijdperk
de goden Sol en Luna, Zon en Maan, die van achter de bergen oprezen de menhirs, cavernes en steenformaties, de mysterieplaatsen van
de oude Kelten
de cavernes vol bloemen en bronnen, gewijd aan de Schepper
het oude gebruik het inwendige der bergen te benutten in dienst der mysteriën.

En hij begrijpt ten volle dat de oudste eredienst plaats vond in grotten en cavernes, omdat zij als het ware voorbestemd zijn om de Almachtige Scheppende Essentie te ontmoeten.

 

De Pyreneese Thabor

Ik was naar mijn gewoonte in Bethlehem geweest om mij een ogenblik aan mijn overpeinzingen over te geven. Ik houd er van mijn geest te dompelen in de weldadige overdenkingen, waartoe de zichtbare getuigenissen van de inwijdingsweg onzer parfaits inspireren. Het aloude en heilige Pentakel heeft mij daar eertijds zijn rituele wijding geschonken en thans schenkt het mij de vreugde er de heiliging in Christus voor te bereiden, het hoogste doel en beloning van de weg tot de Heilige Graal!
In die momenten van geestelijke rust gebeurt het mij ook, dat herinneringen aan gebeurtenissen van weleer, die een diepe, onvergetelijke indruk op mij gemaakt hebben, zich in volle kracht en met grote helderheid voor mijn bewustzijn plaatsen. Dan is het mij alsof ik een heerlijke reis maak, met zeer geliefde vrienden uit een min of meer vér verleden. Wat een schone ogenblikken zijn dan mijn deel! Zij zijn als het ware wederbelevendigingen van studies en bezinningen met leraren en leerlingen van ons Inwijdingscentrum! Het is alsof geestelijke rijkdommen opnieuw worden geschonken!
Welnu, zo was ik eens op een paaszaterdag in Bethlehem toen mij, ik weet niet hoe en waardoor, in een moment van serene bezinning een contact met een zeer geliefde vriend, die reeds jaren geleden uit deze wereld was heengegaan, voor de geest kwam staan. Laat mij u de eerste impressies van deze nieuweling bij zijn tocht door de Pyreneese Thabor mogen weergeven. Met die naam wordt, zoals u wellicht weet, de uitloper van de Pyreneeën aangeduid, die zich uitstrekt van Ussat-Ornolac tot aan Montségur, via de Saint-Barthélemy: ‘de Weg der Katharen’.

Ik heb de Pyreneese Thabor beklommen! De ruïnes van het Kasteel Montségur, dat in de dertiende eeuw het laatste toevluchtsoord der Albigenzen was, waren reeds verborgen achter de trotse top van de Saint-Barthélemy, die met een witte sneeuwmantel bedekt was. De weg die ik ging was slechts een ruw en moeilijk begaanbaar pad, en de boeren van deze rotsachtige contreien spreken de naam ervan slechts aarzelend en met een zekere bijgelovige eerbied uit: de Weg der Katharen!

De Albigenzen… de Katharen… de Weg der Katharen!!!

Deze weg werd gebruikt door de dragers van de mysterieuze ‘Schat der Katharen’, die men tevergeefs gezocht heeft in de ruïnes van Montségur en in die van het kasteel van Lordat, dat als een schildwacht deze weg bewaakte. De oude herders van het gehucht Montségur spraken mij dikwijls van deze schat, vooral des avonds, in de keukens van hun huisjes, wanneer wij tezamen gezeten waren rondom het knappende haardvuur.
Deze grond werd eens vervloekt! Paus Innocentius III ging er hevig tegen tekeer en ontketende een kruistocht die te vuur en te zwaard alle getrouwen van het Westen moest uitroeien; gelovigen, die gebrandmerkt werden als ‘ketters’. Alle landen gaven gehoor aan deze oproep en onze bergen hebben de onuitwisbare sporen bewaard van de gevechten, die de geharde bewoners heldhaftig leverden voor de verdediging van hun geloof. De vuren, die duizenden en duizenden Albigenzen verslonden, zijn uitgedoofd, vergeten… zelfs vergeven. Maar… de rotsen houden de herinnering eraan levend! Zwarter dan de donkere monden der grotingangen die uitkomen op de oevers van de Ariège, hebben de sporen van het vuur hun stempel gedrukt op de steile wanden van kalksteen. Die grond werd eens vervloekt! Maar wat is hij mooi! Zo mooi als een graftombe, die door cypressen wordt gekoesterd.
Tussen buxusen bremstruiken, hulst en gaspeldoorns, waaraan zich talloze kudden hebben geschuurd, daalde ik af in de schaduwrijke vallei van de Ariège. Aan de kant van de weg trok een vreemd kruis mijn blik: een dubbel kruis, een kruis met twee dwarsbalken, het kruis van de Albigenzen… groot was mijn verbazing! Dat kruis in Frankrijk, en nog wel in onze dagen! Mijn verbazing zou later nog toenemen, in de ingewanden van de bergen van Ussat en van Ornolac… Niet ver van dat gesmede kruis rustte ik uit in de schaduw van een reusachtige notenboom. Langs de weg kwam een boerin, die haar weerbarstige muilezel met rukken en zweepslagen voorwaarts dreef. Zij maakte het kruisteken en bad vol devotie… voor dit vogelvrij verklaarde kruis! Een ogenblik later passeerde een priester. Eerbiedig en vroom nam hij zijn hoed af en boog… voor het kruis van Johannes, de welbeminde! Hoe prachtig is dit land en hoe mysterieus!
De geschiedenis verhaalt dat Montségur in 1244 door verraad in handen viel van de kruisvaarders en dat tweehonderdvijf parfaits en parfaites verbrand werden op een enorme brandstapel. Er wordt eveneens verteld dat bijna een eeuw later vijfhonderd Katharen, een laatste overblijfsel van de verwoeste Trois Églises, na in de grotten van Lombrives gevlucht te zijn, door de drost van Toulouse en zijn troepen door inmuring werden omgebracht. Ik heb de Thabor beklommen om deze graftombe in de rots te zien: ik heb hem gevonden…
Méér dan eens heb ik in de grotten van de Ariège gehuiverd. Niet dat ik bang ben het klare daglicht niet meer te zullen aanschouwen. Dát niet! Maar het feit, dat mijn voet over mensenbeenderen ging, en dat ik, ondanks mijn piëteitvolle aandacht, vermengd met eerbied voor deze grafkelders van onze vroegste voorouders, er enkele gedeelten van vermorzelde, zal het onbehagelijke gevoel dat ik nu en dan ervoer, begrijpelijk maken. Waarlijk, het bergachtige land, waardoor zich de Weg der Katharen slingert, bewaart in haar diepten de langdurige en smartelijke herinnering aan een droevig verleden. De grotten van Ornolac en Ussat zijn grafkelders.
De Grot van Lombrives, die het geheim heeft bewaard van hen, die door inmuring werden gedood, is een van de schoonste cavernes ter wereld. Zijn duister omsluit majestueuze kalkafzettingen; een onderaardse waterstroom laat vanuit de diepte van een afgrond een ruisend geluid opklinken. De gewelven van onze kathedralen zijn minder indrukwekkend dan déze, waarvan het oog soms nauwelijks in staat is de vervaarlijke hoogte te gissen; de wanden van zijn feeërieke zalen weerkaatsen het geluid van de stem als een veelvoudige echo, zwaar en zacht… Ja, zeker, meer dan eens heb ik gehuiverd!
In Lombrives, in de schone Kathedraal, heb ik voor het eerst mijn eenheid ondergaan met het mysterie van de ondergrondse wereld, de diepte der aarde. Een Duits sprookje draagt de titel ‘De man die is uitgegaan om te leren huiveren’. Die man had slechts behoeven te gaan naar de Galerie de la Mammelle, ook wel genoemd de Galerie des Cathares, en daar op een van de talloze stalagmieten moeten plaatsnemen… en zijn kaars aansteken: zijn hart zou van ontroering ineengekrompen zijn bij het aanschouwen van la fenno penjado, de ‘Hangende Vrouw’! Men zal ongetwijfeld nooit weten of deze hangende vrouw een meesterwerk is van de grote artieste Moeder Natuur, of dat hier inderdaad sprake is van een vrouw, van wie de beenderen versteend zijn… Wat een duistere drama’s houden onze schone galerijen verborgen! Zij is heel mooi, die hangende vrouw van Lombrives; toch is haar onverwachte verschijning voor mij geweest als een slag met een knots: zij heeft mij de doop der grotten doen ondergaan!
De enorme zaal, de Kathedraal, is een formidabele koepel van meer dan tachtig meter hoogte. De indruk die dit gigantische stenen gewelf maakt, is onbeschrijflijk. Het plafond verliest zich in de ondoordringbare duisternis; het water drupt van de stalactieten en doet op de bodem zonderlinge vormen oprijzen. De preekstoel van Amiel Aicard, de bisschop die de heilige schat van Montségur in veiligheid bracht, beheerst de majestueuze zaal. De witte wanden vertonen talloze inscripties, tekens en tekeningen; tekeningen zoals men ze slechts vindt in gewijde folianten; letters die gelijkenis vertonen met die van gele perkamenten; namen die zonder betekenis zijn; tekens die herinneren aan de catacomben… In een verborgen hoek van een inham in de wand trekt een lijn mijn aandacht: een pijl. Temidden van een menigte inscripties staat daar een kruis, een dubbel kruis, wederom: het Kruis van de Albigenzen! En een weinig verder, op een dieper gelegen plaats, een ander teken, dat ik toen niet begreep, maar dat ik later ontdekt heb in een grot die de naam droeg van ‘Satan’!

De grot van Satan, aan de andere zijde van het dal, is mooi, maar ik vind haar nors, grimmig, en alles werkt er aan mee om die indruk te versterken. Zij is gelegen boven de Églises van Ussat, op een duizelingwekkende hoogte. De wind, die de sneeuw van de grote Pyreneeën heeft weggevaagd, giert er huilend, met een snerpende koude, door heen. In het midden ligt een reusachtige steen, met een onheilspellend opschrift: O M E D, dat wil zeggen ‘Altaar van Satan’! In een ander gedeelte bevindt zich een verschrikkelijk knekelhuis en in een plooi van de rots het teken van Saturnus. Heeft dit betrekking op zoekers van de kathaarse schat? Of op snuffelaars naar de Steen der Wijzen? IJdelheid der ijdelheden, het is alles ijdelheid! Wat heeft de mensen bezield? Hoogmoed? Zwarte magie?
Op de linkerwand staat, op prachtige wijze vormgegeven, het kruis met de twee dwarsbalken, het Katharenkruis, ditmaal met een jaartal, 1753, en met een symbool, een beker, de Graalbeker van de Tempelieren! De Albigenzen, dat wil zeggen de Katharen, Rozenkruisers en Tempelieren, of beter nog hun parfaits, hun purs, waren magiërs. Zij waren magiërs van de zuiverste en hoogste Magie, die van de Egyptische mysteriën. Zij beminden het goud, het goud van de Geest en de Goddelijke Liefde, in tegenstelling tot het materiële goud en de wraak! ‘God is Liefde’, zeiden zij. ‘Hij is zo goed dat zelfs Satan eenmaal berouwvol zal terugkeren tot zijn Meester en Heer, tot Hem die de vaderlijke vergiffenis verleent!’
Is Satan gevleid geweest door mijn bezoek aan zijn grot? Zeker, aangezien hij mij toegestaan heeft zijn rijk te bezoeken! Echter, schurk als hij altijd geweest is, heeft hij toch zijn natuur niet kunnen verloochenen, en heeft hij mij laten zwoegen en ploeteren, alvorens mij binnen te laten. 
De grot van Fontanet, Fontane-la-Salvatge, is van alle cavernes van de Sabarthez de meest mysterieuze en de gevaarlijkste. Ik was zo gelukkig pijlen te vinden toen ik haar bezocht, zij het ook altijd in ver uiteen liggende hoeken. Het is een vreugde in die ondergrondse galerijen te wandelen, die hoge, wijde galerijen, met hun zanderige bodem. Men ondergaat de aantrekkingskracht van het mysterie en het steeds wisselende decor. Maar het plezier wordt een passie, wanneer de hitte die er heerst op die van een oven begint te lijken; wanneer men plat op zijn buik moet kruipen over de ruwe uitsteeksels van een rotsachtige bodem, terwijl de wankele kaars in uw hand vlak voor uw neus flikkert; of wanneer stalactieten met hun scherpe punten uw hoofd doen bloeden. Een prachtige metafoor voor het naspeuren van het onbekende! Wat komen moeite en gevaren er dan op aan?
Kortom, van pijl tot pijl voortgaande, kom ik in een magnifieke zaal, met talrijke zuilen waarvan de vorm voortdurend weer anders is. In het midden bevindt zich, los van de gehele groep, een stalagmiet van een verblindende blankheid. Iedere keer dat het licht van mijn kaars hem verlicht, toont hij een jaartal dat in het prachtige calciet is gegraveerd: 1848. Zo, zo: 1848, het jaar van de revoluties! Mijn nieuwsgierigheid en mijn ijver verdubbelen. Vooruit! Ik treed een betoverde wereld binnen, een feeëriek paleis van kristal en marmer. Ik moet opnieuw klauteren, de warmte wordt drukkend. Maar dan verandert het decor, er opent zich een ronde ruimte en een uitdagend opschrift choqueert mijn oog: ‘Het Rijk van Satan’! Daaronder een datum, 1843, gevolgd door twee handtekeningen en een hartekreet: ‘Leve de Republiek’! Deze kreet, in 1843… Wat verwachtten de vreemde bewoners van deze plek toch van Satan? Goud? Welnee!
Het is ongetwijfeld zo, dat er na de verwoesting en ondergang van Occitanië nog slechts één toevluchtsoord was voor de ten dode toe vervolgde stakkerds: de grotten van Ornolac. Het is eveneens buiten kijf dat de Albigenzen hun religieus ideaal bewaarden en dat de Universele Broederschap niet dood was. De Orde van de Tempel was opgeheven. De Katharen werden ten dode toe opgejaagd. De Rozenkruisers werden vogelvrij verklaard. Maar de Geest kan niet sterven. Onder de as van de brandstapels smeult altijd enige gloed! De ingewijden kenden ‘de hoge vlucht naar de Geestelijke Zon’. Deze verlicht te allen tijde de bewoners van de schone ‘Republiek van de Sabarthez’!

Het was lang geleden dat het dubbele Kruis met de Graalbeker getekend werd, maar in 1753 gebeurde dit opnieuw. Hoe merkwaardig is het te bedenken dat er een heremiet leefde in deze grotten en dat hij er speciaal één uitzocht met drie uitgangen, die overigens de naam heeft behouden van ‘Grot van de Heremiet’. Het is een aangename grot, groot en comfortabel voor een kluizenaar. Op zijn flank bevinden zich de drie kleine grotten van het mysterie van de dood: Kepler, Mes Naut en Ka. Ik durf te beweren dat de heremiet niet alleen dit kruis met de Graalbeker heeft getekend, maar ook dat hij het jaartal 1753 heeft ingegrift in verscheidene grotten die hij kende.
Hij verliet plotseling zijn grafwoning, kort nadat de Revolutie geheel Frankrijk deed beven. Het is algemeen bekend dat zich onder de losgebroken menigte een zonderlinge man bevond, die zich niet zachtzinnig toonde tegenover de priesters, die hij tegenkwam. Bij iedere wreedheid die hij jegens hen bedreef, riep hij uit: ‘Dat krijg je voor de Tempelieren!’ ‘Dat is voor de Albigenzen!’ En toen het hoofd van Lodewijk XVI onder de guillotine viel, stortte diezelfde
‘wreker’ zich op het schavot, doopte zijn duim in het bloed van de arme koning en schreeuwde: ‘Volk, ik doop u in de naam van Jacques de Molay en van de vrijheid!’
Een man dus die zich tot wreker maakte van de Albigenzen en de Tempelieren! Dat zijn bloedige gebeurtenissen die onverenigbaar zijn met de kathaarse aard, maar die zijn opgelegd door een onzichtbare kracht, want is dit niet ‘de as der brandstapels’, waarvan de gloed weer opvlamt?
Stellen wij tenslotte vast, zonder te willen verklaren:

1843  Het Rijk van Satan!
1848  Vijf jaar later is koning Louis Philippe gedwongen het Louvre te verlaten!
1850  Een edelman schrijft op een rotswand in de grot van de Heremiet:
‘Wie is God?’

Laat ons, in plaats van ook maar iets over dit Hoogste Wezen te verklaren, een diep stilzwijgen bewaren, en Hem aanbidden. Het mysterie is onmetelijk en brengt de geest in verwarring! Om te kunnen zeggen wat God is, is het nodig God zelf te zijn!
En ik zeg het nogmaals, in alle nederigheid: om te kunnen zeggen wat God is, is
het nodig Hem te zijn!

 

De Oorsprong van het Pyreneese Katharisme

Aquitanië is het gebied, gelegen tussen de Loire, de Alpen, de Middellandse Zee, de Pyreneeën en de Atlantische Oceaan. De vroege oorsprong van het Aquitaanse volk omvat de Asken, de Gasken, de Euskariërs, de Eusken, de Volsken, de Basken, en de Vacceeën, afkomstig uit de Himalaya, zo’n tweeduizend jaar voor Christus. De Kaukasus, de Ida, het Taurusgebergte, Libanon en het Atlasgebergte zijn de granieten bakens, waarlangs hun trektocht naar het Westen zich voltrekt. De Bijbel verklaart ons dit in Genesis (10: 3), waarin wordt gesproken over hun aartsvader Askenaz, zoon van Gomer, kleinzoon van Jafeth.10 De Ilias spreekt ons van een andere Askenaz, de held Askanios (II , vers 862).
Zij woonden in Iberië en in Askanië, dat een bondgenoot was van Troje; Askalon was hun woonplaats en Askera hun godin. Vanuit de Atlas dringen zij Spanje binnen, het Iberië van het Westen. Via de Pyreneeën overspoelen zij Aquitanië, Italië, Gallië, de eilanden in de Middellandse Zee en de Atlantische Oceaan. Ierland is het Iberië en Schotland het Askanië van het Noorden. Albion, ofwel Engeland, noemen zij het ‘zee-land’. In Italië sticht Askanios Alba,
‘moederstad’ van Rome. Maar Cacus, zoon van Vulcanus, bewoont dan reeds de grotten van de Aventijn en vecht met Hercules, de rover van de Iberische koeien (Aeneas, VIII ). De Asken aanbidden het vuur van de zon. De zonneritus leidt hen tot de eredienst van het Woord en de Geest. Hun Christendom kent, evenmin als hun sterrendienst, een kerkelijk priesterambt. De ‘vader’ is de priester, de patriarch de hogepriester van hun geloof; er is geen hiërarchie van tussenpersonen.
Reeds in de vierde eeuw komt Marcus van Memphis aan, langs dezelfde weg als de Asken, en brengt de leer van de Geest, die de zonnewagen volgt (Sulpicius Severus, Chronica II , 40-51). Marcus is een Alexandrijn, een volgeling van Origenes; zijn geestelijke afkomst is terug te voeren op de Zeven Kerken van Asia. Zijn patriarch is Johannes van Patmos, maar ook Bartholomeus, de apostel van Perzië en Indië. Zijn school, die teruggaat op Montanus, 140 na Christus, is de Kerk van de Geest, van Mani – de Geest – en van de Kennis – Gnosis, de Kerk van de Liefde, van de Parakleet, een zuivere of gezuiverde tak uit het grote woud van het Gnosticisme.

10 Jafeth is een van de zonen van Noach.

Marcus van Memphis brengt zijn leer naar Spanje. Priscillianus van Avila, zijn leerling, brengt deze naar Aquitanië; hij predikt in heel het toenmalige Gallië, de Lage Landen en in Duitsland. Priscillianus wordt door Idax en Didax, twee samenspannende bisschoppen, aangeklaagd en in Trier, in Duitsland, onthoofd door de tiran Maximus. Zijn gedachtegoed wordt verdedigd door Martinus van Tours, en zijn as wordt in triomf en begeleid door gebeden en gezangen teruggebracht naar Spanje, in 382. Ten tijde dat Marcus van Memphis in Spanje aankomt, predikt Paus Leo in Rome. Deze noemt zich zoon van Paulus, zoals Marcus een ‘zoon van Johannes’ is. Kort na de dood van Priscillianus bezoekt Vigilantius van Caligurris Italië, Palestina en Egypte, waar hij contact heeft met Sulpicius Severus, Paulinus van Nola, Hiëronymus en Exuperius van Toulouse. Hij predikt zijn paulinische en bijbelse hervorming in de Pyreneeën en sterft in de opstand van de Bagauden.
Zo sterven Priscillianus en Vigilantius, maar hun geloofsgemeenschappen houden stand onder de barbaren. Dezen vestigen zich op de ruïnes van de Gothen en vormen de spirituele ziel van de Pyreneeën. Zij nemen gestalte in de Kantabrische Jaounas van Toulouse.11 De Jaounas strijden tegen Karel de Grote, die het katholieke geloof opdringt, ze veroorzaken het drama van Roncevaux en voorkomen gedurende vijfhonderd jaar dat Karolingische bisschoppen zich vestigen aan de voet van de Pyreneeën.
In het jaar 1000 bestaan deze geloofsgemeenschappen nog steeds. De volgelingen van Marcus en Priscillianus hebben hun gemeenschappen verder uitgebreid; zelfs hebben enkelen opnieuw de weg betreden naar Gallië en Duitsland, waarop Priscillianus hen was voorgegaan, zoals Felix, bisschop van Urgel, die door Karel de Grote in het jaar 800 in Aken in het gevang wordt gezet. In het jaar
1008 bestijgt het Priscillianisme de brandstapels van Orléans in de persoon van Lisois. Het Vigilantianisme wordt in de persoon van Gandolf vervolgd tijdens de Synode van Arras (1025). Later zien wij Valdo en Nicetas. Hun geestelijke oorsprong blijft Patmos en Jeruzalem.

11 Jaouna: heer, leider van de Basken, Eusken en Pyreneese Iberiërs.

De Albigenzen, die hun gewijde naam kregen door de kruistochten tegen hen, kunnen wij dus zien als een loot aan de stam van de Kerk van Mani, van de Parakleet. ‘Mani’ stamt van het Latijnse woord mens ofwel ‘geest’, waarin ook ‘Mani, Manes, Manicheeën’ hun oorsprong vinden. Men moet echter het ‘Maneïsme’ en het Manicheïsme niet met elkaar verwarren, zoals de concilies met opzet deden, daar zij zich wilden ontdoen van de Katharen en ‘Albigenzen’. Marcus van Memphis en Pablos van Armenië zijn géén discipelen van Mani. Zij komen voort uit het Katharisme van Montanus (140), en de School van Alexandrië. Zij zijn van hoge afkomst en zijn Alexandrijns naar de meest verheven theosofie van de Griekse wereld; Aziatisch naar de meestomvattende gosdienstige synthesen van de Indische wereld.
De voornaamste route van deze spirituele bewegingen loopt over het toenmalige Iberië, over de Pyreneeën en Andorra, en bereikt zo de Sabarthez. Hier vinden gelovigen en vervolgden een schuilplaats in de tweeënvijftig grotten en cavernes die eveneens dienst zullen doen als inwijdingscentra voor de parfaits, de kathaarse priesters, ook wel purs of bonshommes genoemd. De oude druïdencirkels, die de Kelt-Iberiërs, de vermenging van de Kelten met de Iberiërs, hadden opgericht op de plateaus van de Pyreneeën, ontvangen aldus de eerste gnostieke apostelen. Daarom is ieder hooggelegen plateau van de Sabarthez getuige geweest van het ontluiken van een grote familie, ontsproten aan een en dezelfde stam van de Geest: de Katharen in het dal van de Ariège, de Rozenkruisers in het dal van Sem, de Tempelieren in het dal van Vicdessos en het kasteel van Montréal de Sos. De drie inwijdingscentra van de parfaits – Ussat, Ornolac, Bouan – en de Kathedraal van de Albigenzen openen tot op de dag van vandaag hun uitgestrekte grottenstelsels voor de van bewondering vervulde bezoekers.
Toulouse wordt de heilige stad, en toch ‘puur’, mundino.12 Zij verleent haar naam niet aan het Aquitaanse Katharisme: die eer komt Albi toe. Het Concilie van Lombers (1165) zal onder de benaming ‘Albigenzen’ alle sekten veroordelen die afwijken van het dogma van Rome. Vandaar de omschrijving ‘kruistocht tegen de Albigenzen’, die het werkelijke doel moet camoufleren: de vernietiging van het Katharisme in de Pyreneeën en van het Maneïsme in Aquitanië.[image: image22.png]



12 Mundino: Occitaans voor puur, zuiver; als zodanig ook verwijzend naar de begrippen pur, parfait bij de Katharen.

In datenorme gebied van Aquitanië worden, na de verschrikkelijke periode van de kruistochten, de theologische heldendichten geboren en een schone reeks van schitterende vrouwen: Lampagie d’Aquitaine, Esclarmonde de Foix, Alazaïs de Carcassonne, India d’Alep, Melissande de Tripoli; met aan hun zijde hun broeders, de paladijnen van de Geest, de ridders van de Trooster: Ramon-Roger de Foix, bijgenaamd de Kathaarse Roland, Roger-Bernard de Foix, ofwel de Grote, en Loup de Foix, de prinselijke parfait.

In die periode ontstaan de volgende belangrijke centra: Béziers, Minerve, Lavaur, Montségur en de Sabarthez. Doch de wrede Capetingers wurgen met hun loden handen Aquitanië, dat zo ingenieus was, zo poëtisch, zo ridderlijk en vol van idealen. Het Koninkrijk van Liefde van Occitanië wordt aldus gedurende eeuwen toegedekt met een mantel van vergetelheid. De Heilige Graal zal echter altijd voortleven, en zijn eeuwige weg in Christus voert ons in de voetsporen der voorvaderen: hun steden, hun burchten, hun graven; de heilige grotten, de bossen van ‘de ongelukkige vogelvrij verklaarden der wouden’; de slagvelden, de route der kruisvaarders. De aarde… en de hemel zijn de onwrikbare getuigen…! God is Liefde! Hun schone roep is overal in de Occitaanse aarde gegrift. Daarom kon de félibre, de dichter, schrijven:

Gij verenigt in uzelf, al schouwend onze rampspoed,
Guillaume de Tudelle en Guilhabert de Castres, 
de Romaanse Homerus en de Bisschop der Katharen.13

13 Deel uit Occitaans vers van Auguste Fourès, opgedragen aan Napoléon Peyrat, ‘de bazuin van Aquitanië’. Guillaume, of Guilhem, de Tudelle was troubadour aan het hof van de graven van Foix; Guilhabert de Castres een vooraanstaand kathaars bisschop, leider van de priestergemeente van Ornolac.

 

‘De Herder’ of ‘Het Lied van Joana’ 14

 

Toen de herder van zijn werk kwam

zette hij zijn schepel neer

A, E, I, O, U

zette hij zijn schepel neer

 

Hij trof daar Joana bij de haard

Zij was diep bedroefd

A, E, I, O, U

Zij was diep bedroefd

 

‘Als je ziek bent, zeg het me

dan zal ik wat soep voor je maken

A, E, I, O, U

dan zal ik wat soep voor je maken

 

Van wat raap en wat kool

en een beetje laurier

A, E, I, O, U

en een beetje laurier’

 

‘Beloof mij, als ik dood zal zijn,

mij in het diepste diep der

grot te dragen

A, E, I, O, U

mij in het diepste diep

der grot te dragen

 

Plaats dan mijn voet tegen de rots

en het hoofd onder de steen,

waarvan het zuivere water valt

A, E, I, O, U

en het hoofd onder de steen

 

Opdat alle pelgrims

die de grot betreden

nemen van het heilige water 15

A, E, I, O, U

nemen van het heilige water

 

En zij zullen zeggen:

Wie is hier gestorven?

Ach, het is die arme Joana

A, E, I, O, U

Het is die arme Joana’

[image: image23.png]



 

14 ‘Joana’ is een benaming voor de Kathaarse Kerk.
15 Het ‘heilige water’ was voor de parfaits het zuivere water dat in de grotten langs de stalactieten op de grond druppelde.

 

De Alpha en de Omega
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De Grot van Bethlehem met de altaartafel

 

De weg van de Heilige Graal


Het Pentagram,

Lichtende Pentalpha,

Ster van de Magiërs,

Ster van Bethlehem,

Beth-oe-loïm,

Panem super consubstantialem.


De Aarde slaapt!

Daarboven flonker ik…

Op de grens van de Dood,

schittert, door mij, de Alpha!

 

Het is inderdaad in Bethlehem, dat het Pentakel de mens bevrijdde van de materie – na het ontvangen van het consolamentum – en de Geest-Mens verhief boven de Stof-Mens. Aldus kwam de bovenmens tot aanzijn door de heiliging in Christus! Men dient de moeizame weg, vol obstakels, dagelijks vrij te maken, hem stap voor stap te volgen, niet als engelen die wij niet kunnen zijn, doch als eenvoudige stervelingen – als eenvoudige stervelingen, zoals wij trachten en wensen te zijn – en aldus aan de materie de ondersteunende, spirituele taak terug te geven van het dienen van de Geest!
Welbeschouwd weinig woorden; doch wat een meditaties zijn er nodig om te komen tot een intiem contact met de Allerhoogste! Dat schenkt de rust, en verheft, en vormt de bovenmens die door het Pad moet worden teruggeleid naar Christus. De volmaking… en door de volmaking de heiliging.
De bonshommes waren verheven, ‘sterk’ zoals men gewoonlijk zegt. Wij dienen te begrijpen dat dit de reden is voor de immense geestelijke oogst in het Westen, in het schone tijdperk van het Rijk van Liefde! Laten wij alles doen om op hen te lijken, om de Goddelijke Meester naderbij te komen! Zonder enige opschepperij, zonder de geringste eerzucht; bescheiden, nederig, terwijl wij nog in de materie leven, in afwachting van de dag waarop wij allen een Geest-Mens zullen zijn geworden!
Het pad van de volmaking ‘is lang… en zwaar’. De wil opent de deur tot ‘het kunnen’. Waar een wil is, is een weg!
God is Liefde! Ja, voor de goeden, voor de rechtvaardigen, voor de katharoi van de Christus! Voor hen, die hun ‘heiliging in Christus’ weten te bereiken… En, u begrijpt het, voor hen, die zich heel natuurlijk, zonder te pronken, zonder eerzucht, zonder begeerte, verheffen boven de opscheppers die slechts met woorden strooien, hoogdravende volzinnen… die niets te zeggen hebben.
Arbeid heiligt de mens… dus, arbeid gaat voor alles. Het is goed om naast het werk zich steeds meer te verheffen in spiritualiteit, maar we moeten niet vergeten dat de eerste trede van alle inwijding het arbeiden is.
‘De weg van de Heilige Graal’. Zich verheffen… altijd in bescheidenheid. Wij zijn zo klein wanneer wij die Ene herkend hebben, die onsterfelijke in een onbekende wereld! Doch wanneer wij onze onwetendheid inzien, is het ons vergund dagelijks te trachten deze onwetendheid te verminderen… en dit zal ons leiden naar de ware grootheid, naar een juist begrip van de mysteriën die ons omringen.
Godsdienst? Het woord betekent weinig. ‘Zielestaat’, ja. Deze verheft u boven de religies, de verschillende politieke overtuigingen, de materiële opvattingen, en de menselijke eigenschappen, die rondrazen in het Niets! Zij verheft u zelfs bóven het Niets, aangezien het mysterie van de dood ons vertrouwd is. En dit mysterie dient te zijn: ‘de Alpha en de Omega’ van de Goddelijke Meester.
Christus was aan de vrienden van God vooral verschenen als een Hemelse Geneesheer. De Onsterfelijke Genezer kwam om de zonde te genezen, die kanker van deze wereld. De preventieve geneeskunde, de ‘diepe vrede’ der volmaakten, bestaat uit:

een volkomen evenwichtig leven,
het voorkomen van iedere overdaad, ook spiritueel en moreel, een grote kalmte van geest,
een grote reinheid van het lichaam,
een gelijkmatige temperatuur, liever iets koeler dan te warm,
een goed geventileerde en schone woning,
regelmatige maaltijden naargelang de honger, zonder te overdrijven, doch tot men voldaan is,
eenvoudige en stevige voeding,
het werk neerleggen voordat men vermoeid raakt, een gematigde en geregelde lichaamsbeweging,
‘s avonds nimmer te warm worden of te zeer opgewonden, zodat de grootst mogelijke rust wordt betracht voor het slapen gaan…

Kortom, leef een regelmatig leven en richt u op lichamelijke en morele reinheid. Met een dergelijke levenshouding kan men alle ziekten voorkomen, die zich altijd manifesteren door ongemakken, maar die gemakkelijk te bestrijden zijn met eenvoudige en zachte geneesmiddelen. De kennis van kruiden en planten vormde dan ook een belangrijk deel van de kennis van de kathaarse bonshommes. De geneeskunde voor het lichaam en de zielegenezing waren hun dagelijks werk. De Églises, de u bekende grotten die zij bewoonden, waren toevluchtsoorden van de ziel. Van alle richtingen kwamen de pelgrims, de roumious, in groten getale, om van hun morele ziekten genezen te worden.

De grotten en de nederige huizen van de purs, waren evenzovele plaatsen in de beslotenheid waarvan de mensen zich konden onderdompelen in de heilige aanrakingen van de Geest. Belangstellenden namen er deel aan de zogenaamde agapes, de liefdemalen der eerste christenen. Zij ontvingen daar het gewijde brood en de wijn uit de Wijngaard des Heren, en als hoogste rite de ‘Kus van Vrede’, zinnebeeld van de overdracht van de Heilige Geest. Vertroost keerden zij daarna huiswaarts…
De Leer van Johannes is de Leer van de ware discipel van Christus. Echter, hebben wij wel begrepen wat Johannes ‘ons wil verklaren’? De transfiguratie en de opstanding als onwankelbaar fundament van het Christendom bijvoorbeeld, worden die wel juíst verklaard door de plaatsvervanger van Christus? Ik spreek met opzet van ‘verklaard’, omdat ik weet dat het ‘esoterisme’ van de kerkelijke geleerden niets van doen heeft met het gangbare ‘exoterisme’ dat in veel streken wordt gehanteerd.
Christus heeft op goddelijke wijze de synthese gegeven van alle voorgaande filosofieën en het bekende ‘niets’ uit de hersenen geveegd van hen die pretenderen
te weten: doch het Niets, dit mysterie van de dood, zal steeds een mysterie blijven voor hen, die niet willen begrijpen. De parfait, de Kathaar, weet eenvoudig: ‘Ik ben de Alpha en de Omega, het begin en het einde.’ Daarom is voor hem de weg van de Heilige Graal heel gewoon en eenvoudig. Deze weg maakt hem meester over zichzelf, gehoorzaam volgeling, verheven, zonder dit tentoon te spreiden aan de wereld. Het plaatst hem bescheiden boven iedere sekte, elke godsdienst, elke politiek. Het is een zielestaat in Christus, en daarmee is alles gezegd!
Ik weet dat ik op deze wijze met u kan spreken. U bent door alle beproevingen van het groeiende bewustzijn heengegaan. U bent thans waar u de Vrede des Harten zult hervinden.
‘Keer terug tot de oude tradities!’ … Ja, die oude tradities, die prachtige christelijke synthese… Helaas, nog weinig, heel weinig verdiept, zelfs door hen die haar met gulle hand zouden moeten uitdelen! Vooral die inwijding die leidt tot de ‘heiliging in Christus’, die gij boven alles moet liefhebben. Deze heiliging is het hoogste doel van de weg naar de Heilige Graal! Een volgeling van Christus te zijn, zonder tussenpersoon. Geest-Mens in de thans nog onmisbare stof, door transformatie… ja, de parfait was sterk, de parfait was verheven, en hij bewees het!
In waarheid, vanaf Rama, de Archidruïde, tot Hermes Trismegistus, van Hermes tot Pythagoras, van Pythagoras tot Vergilius, van Vergilius tot Dante, het is één en dezelfde krachtstroom, zowel spiritueel als werelds, die circuleert. De Kelten en Pythagoreeërs zijn broeders; de godsdienst der Druïden en het Christendom vullen elkaar aan… en dat is geen toeval… Augustinus zei reeds: ‘Wat thans de christelijke godsdienst wordt genoemd, heeft altijd bestaan vanaf de aanvang der mensheid!’ Katharen, Tempelieren en Rozenkruisers vonden hun wortels in de druïdische heiligdommen. Na de Iberiërs, die uit Azië kwamen, waren uit het Noorden de Kelten gekomen, die hun kennis van de Godswording meer of minder duidelijk hadden vastgelegd in de prachtige druïdische triaden.
In het boek Op Weg naar de Heilige Graal, over de inwijdingsweg die de parfaits doorliepen in onze geliefde grotten middels de mysteriën van het schone Egypte, heb ik getracht aan te tonen op welke wijze de ‘heiliging in Christus’ wordt bereikt. Het zal velen verbazen dat het Katharisme de dienaar is van de Goddelijke Meester… Toch is dat zo!

Het is goed zich van tijd tot tijd te verdiepen in het esoterisme, doch men dient er niet in verward te raken. Ik zeg ‘verward’, omdat men er dag en nacht mee bezig is en geweldig vermoeid raakt, wanneer men direct wil ‘vinden’. Het komt neer op een soort cerebrale gulzigheid: wanneer een dergelijke gulzigheid te ver gaat, gaat dit ten koste van de ingewanden. Daarom zeggen wij met Boileau:

Neem uw werkstuk steeds opnieuw ter hand, 
polijst het onophoudelijk, en polijst het dan nogmaals…

Dat is wat Christus ons tijdens zijn goddelijke missie voortdurend onderwijst!
‘Ik ben de Alpha en de Omega…’ Tussen de alpha en de omega moeten ook andere letters geleerd worden: wij kunnen niet vanaf het begin van volmaaktheid spreken. Evenzo is de zoektocht naar de Heilige Graal een weg, een lange en moeizame weg, vol met hindernissen. Waarin zou anders de verdienste gelegen zijn? Waarin zou de morele waarde gelegen zijn van iemand, met zijn kleine humeurigheden, zijn voorbijgaande woedeaanvallen… die ze wel toegeeft… maar die geen moeite doet om deze fouten kwijt te raken, die per slot van rekening toch eigenlijk niets voorstellen? En hoeveel kleine tekortkomingen moet men niet overwinnen, alvorens tot een zekere wijsheid te geraken! De evolutie voltrekt zich beetje bij beetje, de Geest waakt in zijn Pentakel!

Diepe Vrede! De Schone Vertroostingen van Bethlehem!
 

 

Lux lucet in Tenebris

Het Licht schijnt in de duisternis
 

Wij bestudeerden eerder al de mysteriën van het oude Egypte, het schone Egypte van Hermes Trismegistus. Ook zagen wij dat Mozes, de grote ingewijde, in de Egyptische heiligdommen had geput uit de verheven kennis van deze illustere voorganger. Later zullen wij zien hoe deze mysteriën bewaard bleven. Om u een beeld te geven van de geestelijke diepte van de dingen die wij met elkaar bespreken, neem ik als thema het verheven devies van onze grote voorouders, het devies van de Universele Broederschap: ‘Lux lucet in tenebris – Het Licht schijnt in de duisternis.’

Aan de ingang van de Tempel van Salomo stonden twee zuilen, Jachin en Boaz, welke namen betekenen:

Kracht van binnen, waarvan het symbool de zon is en het goud.
Kracht van buiten, waarvan het symbool de maan is en het zilver.

Deze twee zuilen waren uitgevoerd in marmer, in wit marmer de één, in zwart marmer de ander, waarboven een kapiteel was aangebracht, in de vorm van een lelie, en twee grote granaatappels, samengesteld uit een aantal kleinere. Samen symboliseerden zij de universele harmonie van de Goddelijke Natuur en de eenheid der drie Universele Machten in de steel, de bloem en de vrucht: de DrieEenheid in de Elohim. Bovendien waren de beide zuilen hol; zij verbeeldden de stammen van de twee bomen van de Hof van Eden: de Boom der Kennis en de Boom des Levens. Zij stelden deze bomen op symbolische wijze voor. De een schenkt het leven of de dag, de andere de dood of de nacht. Maar… de dood bereidt het leven voor, de nacht kondigt de dag aan.

Deze zelfde twee zuilen stonden in de vorm van obelisken bij de ingang van de Egyptische tempels. In de symbolen van de hoge hermetische inwijding ziet men de leerling, op zijn knieën liggend en naakt, voor de eerste zuil, met het bijschrift: ‘Mijn kracht is in God’ (Boaz). Bij de tweede zuil staat de ingewijde, gekleed en geblinddoekt, met het bijschrift: ‘Ik volhard in het goede’ (Jachin). Het gaat erom het geloof en de intelligentie te verenigen. Ziet u in dit alles niet reeds de transfiguratie, de transformatie, de metamorfosen gloren, kortom: het mysterie van de dood? Wij zijn nog enigszins in de duisternis, maar wij hebben haast om deze te verlaten!
Niemand uwer zal verwonderd zijn, wanneer wij zeggen, dat letters gewijde geheimen vertegenwoordigen. Als voorbeeld neem ik de derde letter van het Mozaïsche alfabet, waarbij ik herhaal dat Mozes een grote hiërofant was.
De derde letter van het Hebreeuws, gimel, stelt een kelk voor, die wordt uitgegoten, een vroege voorstelling van de Graal. In het Chaldeeuws stelt hij de mysteriën voor van de geboorte; in het Syrisch een slang die in de eigen staart bijt, een symbool van de eeuwige schepping. In ons schrift komt hij overeen met het getal 3. Het is:

1. de Vader
2. de Moeder
3. het Kind

ofwel:

1. Osiris
2. Isis
3. Horus

of:

1. de Geest
2. de Gedachte
3. het Woord

in esoterische taal:

1. het Zijn
2. de Beweging
3. het Leven 

of:

1. Vrijheid
2. Plicht
3. Daad

Waarheid en Diepe Vrede!

De derde letter, het getal 3, is van het grootste belang voor de leerling. Want het is het Licht, geopenbaard in zijn volheid. En let nu goed op:

Hij… de Elohim… heeft gezegd… er zij Licht… en er wás Licht!

Wij zien hier terstond het ‘goddelijke pentagram’ van Bethlehem:

Hij… 1
de Elohim… 2
heeft gezegd… 3
er zij Licht… 4
en er wás Licht… 5

In deze woorden is de ‘Genesis’, de wording van het Licht uitgedrukt.

Ziet voorts – en dat is wat wij u willen aantonen – dat de aanvang van het Evangelie van Johannes een verklaring geeft van Genesis, vertolkt door Hosarsiph, de naam van Mozes de hiërofant, de grote Egyptische ingewijde en priester van Osiris:

In principio… erat verbum… et verbum erat apud Deum…
et Deus erat verbum… et lux in tenebris lucet!

ofwel:

In den beginne… 1
was het Woord… 2
en het Woord was bij God… 3
en het Woord was God… 4
en het Licht schijnt in de duisternis… 5!

Ziedaar de vlammende ster, het pentakel van Bethlehem, dat het spirituele aan het materiële onthult, het consolamentum van de parfaits. De vervolgden, de vogelvrij verklaarden, hebben nooit dit devies, hún devies, prijsgegeven! Erkend dient dan ook te worden dat, door alle duisternis van de geschiedenis heen, het goddelijke licht meer dan ooit straalt en de volle en gehele waarheid openbaart.

Met dit aangrijpende gegeven voor ogen, richt ik mij in het bijzonder tot de jongeren, die de hoop van de toekomst zijn. Jullie weten nu dat er op de geestelijke vorming van de mens een enorme invloed uitgaat van de grote stilte, de wijde horizonten en het onmetelijke ingewand der aarde, waar de mens zich in het aangezicht van de wonderen van de Schepper klein voelt, heel klein. Ook spraken wij over de transmutatie van de stof gedurende de dagen van inwijding, die hard, lang en streng waren, opdat de leerling een klaar inzicht zou verkrijgen in de transformatie, ná de heiliging in Christus, door het totale offer van de mens. Wij kennen nu de ontwikkelingen op de weg naar de Heilige Graal, die wij allen noodzakelijk dienen te voltrekken door de drie onontkoombare fasen van ons leven: Formatie – Reformatie – Transformatie. En bovenal verstaan wij in dit alles ‘het Licht dat doordringt ín de duisternis’!

Bewaar ons devies goed, jonge vrienden! En wanneer al eens een ogenblik van vermoeidheid of ontmoediging je mocht overvallen, denk dan aan de lapis ex coelis, de reine steen uit de hemel, en herhaal met liefde: Lux lucet in tenebris – Het Licht schijnt in de duisternis!
 

 

De Godsdienst van de Troostende en Reinigende Geest

De godsdienst van de troostende en reinigende Geest, die even oud is als de smart en het kwaad, waarvan zij de wonden wil genezen, gaat terug tot de eerste dagen van de wereld. Vóór Christus, aan wie zij als de dageraad voorafging, wierp zij haar stralen over de Brahmanen van India, de magiërs van Perzië, de Essenen van Judea en bij de Grieken over Pythagoras en Plato. Na Christus, alsmede alle gnostici, vloeit zij voort uit Plato wat betreft het denken en uit Pythagoras wat betreft de wijsheid van het hart. Aldus bewaart zij in het Oosten, vanuit den Hoge, haar maagdelijke straling: een hemelse straling in een Griekse lamp. Geïnspireerd vanuit Alexandrië, onderscheidt de zuivere godsdienst van de Geest zich van het Neoplatonisme door alle mythologieën, alle tradities van Orpheus, Homerus en de Olympus te verwerpen, om zich door Johannes met Christus te verbinden! Als werkelijke Gnosis onderscheidt zij zich van de diverse gnostieke stromingen door afstand te nemen van de Eonen, de Abraxas, de ontwijde symbolen en de kabbalistische getallen. Als Christusimpuls, voorafgaand aan het Christendom van Nicea in 325, aanvaardt zij noch de joodse boeken, noch de joods geïnspireerde evangeliën, noch de symbolen van de onder gezag van keizer Constantijn gestichte christelijke Kerk, noch de heidense praal van de Romeinse theocratie. Zij maakt zich los van de christelijke stam door de moedertak van Johannes te volgen, en vormt een waarachtig Christendom door het scheppende dogma van de Parakleet.

Valentinus de eerste en Basilides de Alexandrijn waren grote gnostici! Ik heb met grote vreugde een oude gravure gezien en bestudeerd, met de ‘Abraxas’ van Basilides. Wat een nonsens heeft men al over deze grote gnosticus uitgestrooid, zelfs de kinderlijke Irenaeus nam hieraan deel, die een volslagen onwetende was ten aanzien van het Gnosticisme! Laat mij u een beschrijving geven van deze prachtige gravure en u aldus in de wording van het Gnosticisme binnenvoeren. In het midden bevindt zich een grote kelk, een beker, die versierd is met een roos, omgeven door een prachtige zon. Het is de Graal, de hoogste goddelijke kennis, de goddelijke volmaking. Uit de Graal rijst een schone menselijke gestalte op met een hanekop, een fiere heersersgestalte. In de rechterhand houdt hij een zweep met drie knopen: de Drie-Eenheid, die de wereld beheerst. In de linkerhand draagt hij een talisman, in de vorm van een schild, waarop het woord ‘Abraxas’ te lezen is, hetgeen zeggen wil: God, Adonai. De benen en de voeten worden gevormd door twee slangen, waarvan de een naar rechts, de ander naar links gekeerd, ieder de teugels vasthoudt van twee witte paarden. De twee slangen symboliseren de opperste kennis, de paarden verbeelden de vier Evangeliën. Eén paard is zeer vurig: Johannes. Een ander blijkt reeds vermoeid: Lucas. De beide overige zijn werkelijk doodmoe: Mattheus en Marcus. Dan vertoont zich voorts, hoog in het firmament, zó dat het alles overheerst: een grote stralende zon, Christus, ter linkerzijde van de gravure; en ter rechterzijde, minder stralend dan de zon, een maansikkel, de Heilige Geest. Meent u dat een dergelijke gravure als ‘een duivelse voorstelling’ zou mogen worden behandeld? Toch is het op deze wijze, dat vele kerkvaders over de gnostici hebben geschreven.

Basilides had de talismans, als draagmedaillons, uitgevonden om het geheugen te versterken. Want, zo zei hij, het geheugen is een vermogen dat door oefening sterker wordt en dat met kunstmatige middelen kan worden vergroot. Zulk een talisman kan een verhulde of esoterische betekenis hebben, dan wel een zichtbare of exoterische. Op de talisman van Basilides de Alexandrijn zien we het woord ‘Abraxas’, waarvan de letters volgens de Tarot van de Kabbala de volgende waarden hebben: A = 1; B = 2; R = 100; A = 1; X = 60; A = 1 en S = 200. In totaal 365, het getal van de dagen van het jaar, hetgeen zeggen wil dat wij God iedere dag van het jaar moeten dienen! Erachter wordt de naam ‘Abraxas’, God, herhaald in de vorm van een driehoek, met de punt naar beneden gericht, welke driehoeksvorm de scheppende driehoek van de Elohim van de Vader voorstelt. Op de achterzijde van de talisman is een grote zon afgebeeld: Christus de Zonnekoning! Als Basilides te maken zou hebben gehad met de Inquisitie, zou hij zeker kennis hebben gemaakt met de brandstapel! Er zijn talismans die een zo grote geestelijke waarde hebben, dat het verboden is ze uit te leggen: bijvoorbeeld Venite ad patrem osphal! Ik zou terloops willen opmerken, dat de godsdienst van de troostende en reinigende Geest, het Maneïsme van Aquitanië, niets te ontvangen heeft van het Manicheïsme uit Perzië, waarvan zij het dualisme van geest en stof, evenals de stelling van de eeuwigheid van het kwaad en de resten van het Mazdeïsme verwerpt. Ook Zoroaster en Mozes zijn haar antipathiek, want God is Liefde!
Dit alles is slechts een korte samenvatting van de grondslag van de schone en zuivere Gnosis, die de Jonge Broederschap, vanaf dit ogenblik, vertegenwoordigt. Ik heb zojuist gezegd, dat de godsdienst van de troostende en reinigende Geest geïnspireerd is vanuit Alexandrië, en bijgevolg een ‘leerling’ is van de grote Mysteriescholen. Ik voel me daarom gedrongen u te spreken over Egypte; over dat oude deel van het Atlantische Continent, dat voor eeuwig verslonden is. Onmiddellijk komt dan de naam van Hermes Trismegistus in gedachte. Zijn goddelijke profetie moet met gouden karakters geschreven worden op de drempel van de Gnosis, en door allen gekend, opdat men de hoge waarde van de volgende profetische regels zal verstaan:

Weet gij niet, O Asclepius, mijn leerling, dat Egypte het beeld is van de hemel, en dat zij hier beneden de projectie is van het gehele bestel der hemelse dingen? Gij moet echter weten, dat er een tijd zal komen waarin zal blijken, dat de Egyptenaren tevergeefs de eredienst der Goden met zoveel eerbied hebben onderhouden, en dat al hun heilige invocaties tevergeefs zijn geweest en onverhoord zijn gebleven.
De Godheid zal de aarde verlaten en opstijgen tot de hemel, zij zal Egypte, haar oude verblijfplaats, prijsgeven, en haar als de weduwe van het ware geloof, beroofd van de tegenwoordigheid der Goden, alleen achterlaten.
Dan zal deze aarde, die geheiligd is door zoveel gewijde plaatsen en tempels, overdekt zijn met graftomben en doden.

O Egypteland, Egypteland…!

Van uw godsdienst zal niets overblijven dan nevelige geschriften, die het nageslacht niet zal geloven, en woorden op steen gegraveerd, die uw smart zullen verkondigen!

Welk een magnifieke profetie! De stof sterft… maar de Geest kán niet sterven! Wanneer de Gnosis, de overwinnende liefdekracht Gods, opstijgt naar de hemel, laat zij slechts graftomben en doden achter, maar zij keert terug om de velen der levenden, die waardig zijn haar te ontvangen, wederom te reinigen… ziedaar de Alpha en de Omega!

Wij kunnen, zoals wij zojuist al van de Gnosis zeiden, niet alles vertellen wat van de godsdienst van Hermes is te weten. Wij zullen dus met het essentiële tevreden moeten zijn. De voornaamste handeling van de Egyptische godsdienst bestond in het ‘vieren der mysteriën’, dat wil zeggen in het openbaar maken aan hen, die zeer goed onderricht en gedurende lange tijd beproefd waren in de waarheden,
die in de diepste verborgenheid der heiligdommen bewaard werden. Dat was de eigenlijke inwijding, de grote Inwijding. Het leerstuk van de ‘Eenheid van God’ vormde er de grondslag van. Orpheus, de oudste ingewijde die wij kennen, zegt in zijn verzen over de mysteriën, dat hij gaat spreken tot hen die het kunnen verstaan, en een grote waarheid gaat verkondigen:Ziet op naar den Logos, naar het Goddelijk Woord, en houdt niet op u in Hem te verdiepen.

Richt uw hart en uw geest op de rechte weg.
Ziet op tot de Heer der Wereld, tot Hem die de enige onsterfelijke is, de Enige, die uit zichzelf voortgekomen is.
Alle dingen komen uit Hem voort, en Hij woont in alles en allen.
Terwijl Hij onzichtbaar is voor alle stervelingen, neemt Hij hen allen waar. Alles is in Jov (Jovis, Jehova, Toth).
De uitgestrektheid der ethers en hun lichtende hoogheid, de zee, de aarde, de oceaan, de afgrond van de Tartarus, de rivieren, al de goden en al de godinnen, alles wat geboren is en alles wat geboren moet worden, alles wat beweegt, alles is besloten in de schoot van deze God!

De Gnosis, of ‘de Kennis der Goddelijke Namen’, was naar haar uiterlijke en innerlijke betekenis het grote godsdienstmysterie of inwijdingsmysterie van de Egyptenaren. ‘Ik ben de Uitverkorene van miljoenen jaren, degene wiens naam niet bekend is… Ik ben Shou, die in de gestalte van Ra gezeten is in het midden van het Oog van zijn Vader (de Zon).’ Aldus spreekt het magische Papyrus van Harris. Pythagoras verklaart, dat hij door de inwijding de Eenheid van de Eerste en Universele Oorzaak heeft leren kennen.
Thales van Milete zegt ‘dat God de Geest is, die alles uit de wateren formeerde’. Plato zegt: ‘Er is geen uitdrukking die een indruk zou kunnen geven van de onmetelijke grootheid en de onuitsprekelijke majesteit van deze Scheppende Godheid, die ook de grote wijzen nauwelijks kunnen begrijpen, ondanks al hun formidabele intelligentie.’
Cicero zegt, dat men deze mysteriën terecht onderrichtte onder de naam ‘Initia’, daar men er de ware grondslagen van het bestaan onderwees, en er leerde hoe in een zoete vreugde te leven, en te sterven, vervuld van nóg schoner verwachtingen.
Om kort te gaan:

Men onderwees het leerstuk van de Eenheid van God.
Men onderwees de onsterfelijkheid van de ziel.
Door het onderricht aangaande de transfiguratie leerde men hoe tot volmaaktheid te komen.

Men voegde daaraan toe: de goddelijke principes van de universele kosmogonie, een kennis van verheven moraal en verborgen wijsbegeerte. Gezegd moet echter worden dat men de mysteriën niet verspilde: men wierp géén paarlen voor de zwijnen, omdat ‘deze mysteriën heilig waren’. Men profaneerde de kennis aangaande de Godheid niet. Om de Waarheid voor verscheidenen te bewaren, gaf men haar niet vruchteloos aan allen, hetgeen zeggen wil, dat men haar slechts verstrekte aan hen, die haar verdienden en die haar konden verwerven door persoonlijke geschiktheid.
Inwijding is altijd iets van lange duur; zij is fysiek moeilijk te dragen, terwijl zij een voortgezette innerlijke inspanning verlangt. Dit ging dan ook volkomen op voor de inwijdingsweg van onze parfaits in de grotten van Ussat en Bethlehem. Hun leven aldaar was streng, hard, in de volle natuur, in het inwendige van de Heilige Berg… maar Lux lucet in tenebris – het Licht schijnt in de duisternis!
Voor de Egyptenaren ging het Leven binnen in het Huis van de Dood; het offer van Christus sluit de dood in het aardse leven in zich. En toch is Hij, Christus, de Alpha en de Omega; maar het einde is: het begin!
Luister maar eens hoe men er, door de reeks der metamorfosen, in slaagt met enkele woorden het gehele mysterie van de transfiguratie weer te geven:

Formatie – Reformatie – Transformatie.

Of met andere woorden:

De rups – de pop – het volmaakte insect.

De stofmens moet verdwijnen, de Omega, het einde. De Geest-Mens komt hem vervangen, de Alpha, het nieuwe begin. De gereinigde ziel, verlost van de onvolkomenheden van de stof, wordt aldus de Lichtziel.
De ziel verlaat het stoflichaam, wanneer de zielemens, die één is geworden met Osiris, de God van de Dood, voor de rechterstoel van Osiris verschenen is, en in de schoot van Osiris wordt verlost door ‘zijn rechtvaardiging, zijn rituele reiniging en zijn heiligmaking’. Dat is wat genoemd wordt: ‘Sahu’, het glorieuze lichaam, de ziel die het zegel van de wijding en de verlichting ontvangen heeft.
Onze parfaits waren geheel vervuld van deze mysteriën. Het mysterie van de transfiguratie is in ons Inwijdingscentrum vastgelegd in drie kleine grotten, welke Egyptische namen dragen: Kheper – of Kepler, Mes Naut en Ka:

Kheper is de graftombe, de dood, de ondergang in Osiris, de groene Osiris der sarcofagen, vóór de vijfpuntige Ster van Bethlehem. Aldus wordt de rups een pop.

Mes Naut, ‘steeds hoger’, is de rechterstoel van Osiris, de toetssteen voor de onsterfelijke transfiguratie. De pop maakt zich gereed een volmaakt insect te worden.

Ka, het openvouwen van de nieuwe aura in de hemelse regionen, waar de zwarte Osiris, de volmaakte God, de onsterfelijke Mens hem wacht! Zo is de overwinningsgang van de rups die een volmaakt insect is geworden!

 

De Sleutel der Heilige Getallen

IAÏ AOUR! FIAT LUX! ER ZIJ LICHT!
 

Wij verbinden u met wat genoemd wordt ‘de Gnosis’, de hoge wetenschap, de innerlijke kennis van het ware Leven, die het deel was en is van de gnostici, de Katharen, de Rozenkruisers, de Tempelieren, de eerste Ridders van de Tafelronde en van de Heilige Graal. Het is deze kennis, die de verlossing van de mensheid tot doel heeft, die telkens weer de mensheid aangrijpt en aanleiding is geweest tot de diepe impulsen waaruit grote historische bewegingen zijn voortgekomen: de bekeringen tot het Christendom, de Kruistochten, de Middeleeuwen, de Renaissance en de Hervorming.

De hoge wetenschap van de Geest omvat in feite twee aanzichten:

Het woord, het scheppende Woord.
De werken, die de ultieme uitdrukking zijn van het Woord, die het Woord vervullen.

Hoe wordt men ingewijd in de wetenschap van het Woord? Door de kennis van de tekens, en alles wat daarmee samenhangt. Het geheim van de werken wordt verklaard door de kennis van het Licht en van het Vuur.
De kennis van de tekens is de Kabbala. De kennis van het Licht is de Magie. De kennis van het Vuur is het Hermetisme.
De Gnosis voegt hieraan toe, dat de kennis van de tekens begint met de kennis der letters. Letters zijn ideeën, en ideeën vormen getallen. Getallen zijn volmaakte tekens. Wanneer men ideeën met getallen verenigt, komt men tot de mathesis van de Waarheid. Laat ik dit met enkele voorbeelden verduidelijken:

Ik hef mijn vinger op: een gebaar! Dat gebaar beschrijft een loodlijn: dat is een teken. Ik maak dat teken op grond van een idee die in mij leeft, en die ik werkzaam wil maken. Die idee heeft betrekking op God. Het gebaar, het teken, de idee, vormen dus een symbool, dat zich openbaart in het cijfer één… in een getal.

Nu ga ik verder:


|    Eén, het teken of het getal, uitgedrukt door de loodrecht geheven vinger, duidt op God, de Vader.

[image: image25.png]


  Horizontaal gericht drukt het uit: de Zoon, die de Vader openbaart.
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  Tezamen vormen zij het getal twee. 

Wanneer men dit kruis naar rechts  [image: image27.png]


 wentelt vormt het het teken Chi, de Griekse letter X, de aanvangsletter van het woord ‘Christus’.

Voegt u deze drie tekens tezamen (dus het Griekse kruis [image: image28.png]


 en de Griekse [image: image29.png]


 ) dan krijgt u het zonneteken [image: image30.png]


 dat u op de oude Katharenkruizen in het land van de Sabarthez zo veelvuldig aantreft: Christus, de geestelijke zon, de levenschenker, in wie en door wie zich de bron van alle leven als de Heiland, de Genezer en Verlosser, openbaart.

Zo is dit teken ook drie: de Goddelijke Drie-Eenheid van Vader – Zoon – Geest, of Vader – Zoon – Liefde.

Het teken vier is het volmaakte symbool, volmaakt dan in Christus.

Vijf is het getal van het pentakel, van de Ster van Bethlehem, het teken van de overwinning in Christus.

Het getal negen is een machtig teken, dat in zijn gnostieke waarde volstrekt afrekent met alle theologische speculatie en drogtheorieën over de goddelijke Drie-Eenheid. Daarom drukten de oude broeders dit uit door het getal negen aan te duiden met het mysteriewoord circumincessio. Men kan een driehoek beschrijven als:

                                           

VADER – ZOON – LIEFDE:  [image: image31.png]



                                                   

 

                                                      

ZOON – VADER – LIEFDE:  [image: image32.png]



                                              



                                                

LIEFDE – ZOON – VADER:  [image: image33.png]



                                                   

Men kan deze driehoeken dus onderling verwisselen. Als men ze naast elkaar stelt, verkrijgt men het cijfer 3, en nog eens 3 (samen 6 hoeken), en dan nog eens 3 (samen 9 hoeken). 3, 6 en 9: 369, tezamen 9, en toch één: de Vader. Met het mysteriewoord circumincessio drukten de oude broeders dus uit, dat men de volgorde van de goddelijke Drie-Eenheid onderling kan verwisselen zoveel men wil, zonder ook maar iets aan hun goddelijkheid te veranderen.
En het is juist om deze waarheid, die de basis van de Kerk aangreep, dat miljoenen op de afschuwelijkste wijze werden vermoord. Men gebruikte namelijk dit voorbeeld van de drie driehoeken, die men aanduidde als ‘de Elohim van de Vader’, om de menswording van Christus aan te tonen zonder een ménselijke moeder Maria. In de openbaring van Christus zijn aanwezig de Vader, de Zoon… en als derde, als de Moeder Gods, de Geest! Daarom vinden wij bij de oude broeders de Geest aangeduid als la Colombe, de stralend witte duif van de Parakleet. Daarom ook was bij de oude broeders de Geest in dit verband vrouwelijk en verklaarden alle parfaits en parfaites, stralend van innerlijk geluk en onwankelbaar weten, tot op de brandstapel, dat de Moeder Gods, de ware Maagd Maria, de Kerk der Katharen was – de ware reine Maagd, die Zonen Gods ter wereld brengt, dat wil zeggen een nieuwgeboren, werkelijk goddelijke zielemensheid.

Het getal één, waarmee we onze uiteenzetting aanvingen, is ook het begin der letters, de Alpha. En waar alle getallen weer tot één terugvoeren, is het tevens het einde der letters: de Omega. Zo rijzen met alle kracht en waarde voor ons op de woorden van Christus: ‘Ik ben de Alpha en de Omega, het begin en het einde…’, en wij weten dat voor de Geest-Mens de dood weer is een begin!
Het is begrijpelijk dat niet iedere leerling deze waarheden direct kan begrijpen, want de weg van het leerlingschap is de weg van inwijding. Deze weg is lang en rotsachtig en wordt daarom slechts door weinigen gevolgd, en de gevorderden kunnen de verborgenheden die hun zijn toevertrouwd en ontsluierd slechts weer aan enkelen overdragen.
Om u een voorbeeld te geven plaatsen wij hier voor u de mysteriën van Bereschith,16 het Genesisverhaal, dat u in deze moeilijkheden binnenleidt. De zeven eerste hoofdstukken van Genesis bevatten de mysteriën van de hoogste inwijding, hetgeen evenzeer geldt voor de profetie van Ezechiël, het boek Tobias en de Openbaring van Johannes. Het zijn boeken van de ware Kabbala, van de Gnosis, en wel zo volmaakt en volledig dat, al zouden alle andere boeken verloren gaan, men de ‘heilige wetenschap’ met behulp van deze enkele werken geheel zou behouden.
Als wij dan ook de zes scheppingsdagen van Genesis vergelijken met het Nuctemeron van Apollonius van Tyana, en met dat van de Hebreeën, zien wij dat de verschillende kabbalistische berekeningen op dezelfde wijze tot stand kwamen, en dat Mozes, dat uitverkoren kind van de Egyptische mysteriën, bij het doorgeven van de zeven scheppingswetten geen geschiedenis verhaalt, maar een eeuwig geheimenis onthult. De zes dagen van Mozes zijn eveneens de ‘genesis’, de wording der Intelligentie, waarbij de chaos zich volgens de progressie der getallen ordenen gaat:

1. God, zich openbarend in de natuur.
2. Christus, de Idee Gods door het Woord.
3. De Geest, de levende waarheid, in de dienst aan God.
4. De Geest die de letter doordringt, het licht dat de onwetendheid wegneemt
5. Het actieve in het passieve, het leven in de dood, het licht in de duisternis, de volmaaktheid.
6. De man en de vrouw, naar het woord van Christus ‘dat de twee één zullen zijn, één in God’.


16 De Torah bestaat uit de vijf boeken van Mozes (Pentateuch), die in de Hebreeuwse Bijbel genoemd worden naar hun aanvangswoord. Het eerste boek begint met Bereschith, dat is: In den beginne… Ook in de Kabbala betekent Bereschith: Genesis, wording.


Dit alles, deze wording der Intelligentie, vormt de schakel tussen hemel en aarde. Het is Michaël, de aartsengel van het Licht, die door de duivel wordt bedreigd. Het is Oedipus, die disputeert met de Sfinx, die zoekt en worstelt tot het hervinden van de God-Mens.
Het is Mithras, die de stier doorsteekt: de Geest die de materie overwint.
Het is, in heilige tekens uitgedrukt, het zwaard van Michaël en de dolk van Mithras. Het is het getal van de strijd, van de arbeid, van de vrijheid en de ware liefde.
Het verklaart het raadsel van de Sfinx.
Het is de Vrouw met de Zon bekleed, die de Maan onder haar voeten heeft. Het is de wording van God in de mens, en van de mens in God.
Het is de zespuntige ster, de Davidsster of de Ster van Salomo!

Zien wij nu naar de mysteriën van Bereschith van het boek Genesis:
 

De eerste scheppingsdag   Het Licht, als schitterende en stralende eenheid.

De tweede scheppingsdag   Het uitspansel, of de noodzakelijke scheiding tussen de geest en de vorm; vorming van het evenwicht in de tweevoudigheid van hemel en aarde.

De derde scheppingsdag   Het ontkiemen van de aarde, onder invloed van de hemel; het ontstaan van leven vangt aan met de openbaring van het drievoudige.

De vierde scheppingsdag   De zon en de maan heersen over de dag en de nacht; de vier jaargetijden ontstaan door het viervoudige; de kwadratuur van de cirkel.

De vijfde scheppingsdag   Het leven openbaart zich in de schoot der elementen; het menselijke levensveld in het getal vijf.

De zesde scheppingsdag   De aarde en het vuur antwoorden op de lucht en het water, en brengen levende dieren voort; de driehoek die de afspiegeling is van die van Jehova vormt zich in de ziel van de mens, het getal zes. En God zegt: Faciamus hominem, laat ons mensen maken, want de mens moet deel hebben aan zijn eigen schepping.

De zevende scheppingsdag   God rust en daar het getal zeven het getal is van de volmaaktheid, hoeft er niets meer gedaan te worden.

Vatten wij de eerste hoofdstukken van Genesis samen, dan zien wij:

	Het eerste hoofdstuk
	De eenheid van God openbaart zich en wordtin de eenheid van de mens samengevat.

	Het tweede hoofdstuk
	God maakt de man compleet door de vrouw; samen zijn zij twee.

	Het derde hoofdstuk
	De slang komt als derde tussen de man en de vrouw, die onschuldig zijn. God komt als derde tussen de man en de vrouw, die schuldig zijn.

	Het vierde hoofdstuk
	Adam en Eva brengen Kaïn en Abel ter wereld, en van twee worden zij vier.

	Het vijfde hoofdstuk
	De mensheid verenigt zich in de persoon van Seth, die de erfgenaam is van Adam en Eva, in de plaats van Kaïn en Abel. Eén wordt de synthese van vier; het vijfvoudige in al zijn macht.

	Het zesde hoofdstuk
	Schepping van de politieke en religieuze mens; het begin van de tegenstelling tussen de zonen Gods en de kinderen der mensen.


Niets is aldus beschikt bij toeval. Hoe kunnen we de Bijbel begrijpen zonder de sleutel der heilige getallen te bezitten? En wat te denken, wanneer wij met deze sleutel de diepten van Ezechiël openen en van het buitengewone en allegorische boek Tobias, en bovenal van de verheven Apocalyps, de klip waarop het genie van Bossuet en de scherpzinnigheid van Newton strandden? De oude openbaring is nog steeds onbekend en onbegrepen!

Er zijn mensen die een nieuwe openbaring noodzakelijk achten. Laat hen toch wachten tot de oude gekend en begrepen wordt. Daarna zal blijken of het nodig is naar een nieuwe uit te zien! Laten wij hopen dat na zesduizend jaar onwetendheid en oppervlakkigheid de mensheid tot inzicht zal komen, en dat God opnieuw zal zijn: ‘IAÏ AOUR… FIA T LUX … ER ZIJ LICHT !’
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Antonin Gadal in zijn werkkamer te Ussat-Ornolac

 

De Hoge Kennis van het Ware Leven

De Eenheid


Er zijn vier manieren om de eenheid te beschouwen:


1. als universeel, alle getallen voortbrengend en omvattend, en dus geen tweeledigheid kennend; eenheid zonder maat of tal, onvoorstelbaar, oneindig, universeel, volstrekt noodzakelijk en volstrekt niet te bevatten,
2. als relatief en geopenbaard, tweeledig zijnde, is het aanvang én samenvatting van het getal, want door steeds in grootte toe te nemen, wordt het uiteindelijk oneindig,
3. als levend en in zichzelf de beweging en het leven bevruchtend,
4. als zichtbaar en geopenbaard door de universele vorm.
Deze vier aanzichten van de eenheid worden voorgesteld in het goddelijke Tetragram, dat wordt verzinnebeeld door het kruis:
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altitudo longitudo profundum




De staande lijn is neerwaarts gericht omdat God door het verstrekken van ‘de heilige letters’ zich als het ware naar ons toe gebogen heeft. Het is de Boom der Kennis die zich tot de mensheid neigt en waar de slang van het leven zich omheen windt. Dit teken dient eveneens om de ‘cirkelvormige beweging van het kruis’ aan te duiden, die de loop der sterren bepaalt; het vormt de cirkel door de voortdurende beweging van het vierkant. Dit is de enig ware kwadratuur van de cirkel.

De universele eenheid, die onvoorstelbaar is, is God.
De geopenbaarde eenheid, die de getallen ontsluit, is Zijn Woord. 
De levende eenheid is de Heilige Geest.
De zichtbare eenheid in de universele harmonieën is de Voorzienigheid.

De hoogste eenheid heeft als zinnebeeld
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   de verticale lijn, de scepter.
 

De geopenbaarde eenheid heeft als symbool
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  de horizontale lijn
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   of de gebogen lijn
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   de kelk.


De levende eenheid verbindt de twee voorgaanden
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   en vormt het kruis of het zwaard.


De zichtbare eenheid wordt voorgesteld
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   door de cirkel.

De grote en ondeelbare eenheid manifesteert zich voor onze geest op twee wijzen:
zowel geestelijk als stoffelijk
zowel verborgen als geopenbaard.

Materie is onmetelijk als de ruimte. Zij wordt slechts zichtbaar en tastbaar in de verscheidene samenvoegingen en combinaties. Anderszins is de materie verdeeld en onderverdeeld tot in het oneindige en onttrekt zich als de geest aan onze kerkers en aan onze analyses.

Er zijn dus twee aanzichten: wit én zwart. Zwart is de keerzijde van wit en wit is het licht in het donker.
De geest spiegelt zich in de materie en de materie toont zich slechts aan ons teneinde de geest te openbaren. De materie is de letter van de geest; de geest is de idee van de materie.

Wanneer er geen donker zou bestaan, zou het licht niet zichtbaar zijn. Wanneer er geen licht zou zijn, zou de duisternis niet waarneembaar en vormeloos zijn. God schrijft op de zwarte bladzijde van de nacht met de schittering van de sterren en op de witte bladzijde van de dag schrijft hij met het zwart van de aarde. Het ene ware leven slingert tussen de dag en de nacht en handhaaft zich door hun
evenwicht.

Dit wordt in China uitgebeeld door het symbool van Confucius:  [image: image42.png]



Deze duisternis en dit licht vinden wij eveneens in de wereld van het denken. De onuitsprekelijke gedachte is het duister; het denken dat openstaat voor het Woord, is de dag.

Onze duisternis is de dag van God; het licht van God is voor ons een oneindige duisternis.

Getallen bestaan slechts door de eenheid. Zij zijn geen dingen op zichzelf, maar aspecten of uitdrukkingen van de eenheid.

Alleen Eenheid bestaat. Zij alleen kan zich delen en vermenigvuldigen. Vanuit deze eenheid én de beweging die haar dwingt zich te vermenigvuldigen, kennen wij de wiskunde en al haar combinaties.
 

 

De Oersubstantie


De mens is viervoudig:

geest
ziel
licht
lichaam

Zijn ziel is eveneens viervoudig:

het denken
het willen
de liefde
het woord

De mens is de synthese van het leven in de oersubstantie.

De oersubstantie kent vier openbaringsvormen:

actief
passief
evenwichtig
geschapen

De in de materie geopenbaarde substantie, de warme, koude, vochtige en droge substantie, wordt vuur, lucht, water en aarde, of in modernere taal zuurstof, stikstof, waterstof en koolstof. Doch vóór dit alles, was zij licht, en zij blijft altijd doordrenkt van en levend uit universeel licht.

Het licht is één, maar het manifesteert zich viervoudig: actief, passief, zichtbaar of latent. Het licht is geen fluïde, noch een vibratie. Het is de oersubstantie, werkelijk enlevend, in zichzelf de bron van haar beweging omvattend:

de substantie, waarvan de zichtbaarheid en de tastbaarheid slechts het gevolg zijn van een bepaalde samenloop van omstandigheden
de substantie, waarvan men de moleculen, zelfs zogenaamd eenvoudige moleculen, slechts kan opvatten als samenstellingen en als uiterlijke veranderingen van vorm, aangezien ieder lichaam uit delen bestaat, en ieder deel ook weer een lichaam is, en dus deelbaar…
de substantie, die eeuwigdurend wordt voortgebracht uit haar eigen scheppingskracht, de slang die zichzelf verslindt en die wederom uit zichzelf naar buiten treedt.

Het is dat wat God eeuwiglijk schept, op de eerste dag, en zelfs daarvoor. Want Genesis, de schepping, is niet de geschiedenis van het verleden, zij is de openbaring van de eeuwige arbeid.

Het licht is, omdat God wil dat het is, en alles heeft daarin zijn begin en zijn einde, Alpha en Omega.

God is de bestaansgrond van het licht, en het licht is de uiterlijke manifestatie van het Eeuwige Woord Gods.

Het licht is zwanger van intelligentie en baart de rede, daar het bevrucht is door de geest.

Het universele licht is astraal licht in de sterren, en levenslicht of magnetisch licht in de entiteiten die door de sterren tot aanzijn worden gebracht.

Het verenigt alle wezens, omdat allen uit het licht voortkomen en leven dankzij het licht.
Het is in al het geschapene noch een bijzonder fluïde, noch een speciale vibratie; het is in ieder en alles een bijzondere uitdrukkingsvorm van de universele scheppingskracht.

Uitgaand boven alle eenheden, of liever gezegd boven alle opvattingen over de eenheid, dwingt een hypothese ons noodzakelijkerwijs te aanvaarden dat er een absolute eenheid moet bestaan die onvoorstelbaar is, een begin zonder aanvang, een oorzaak zonder oorzaak; die uit zichzelve is, zijnde zonder te zijn, noch iets van het zijnde; de eenheid zonder gelijke, en dus zonder tegengestelde. Hier houden alle begrippen op, alle vergelijkingen zijn godslastering, alle voorstellingen zijn waan.

Dit verschrikkelijk onbekende heeft geen naam die wij zouden kunnen spellen – want zelfs het Tetragram is slechts van toepassing op zijn conventionele en hiëroglyfische beeld – doch het is de Alpha en de Omega in alle wezens en dingen.

Wij kunnen het slechts op één enkele wijze tot uitdrukking brengen: het is TAO.

Het openbaart zich door een onveranderlijke wijsheid en een altijd werkzame intelligentie. Het samengaan van deze wijsheid en intelligentie vormt de allerhoogste macht… meer nog dan macht:

de oorzaak zelve en de reden van de macht,
de spirituele kroon,
het kenmerk van het allerhoogste koningschap,
het Zijnde – Waarheid – Werkelijkheid – Rede – Gerechtigheid:
de Goddelijkheid.

 

Het Kruis van Eden
 

Het kruis, dat machtige symbool waarmee Paulus de vier mysteriën – altitudo, longitudo, sublimitas, profundum – verklaart, is niet het ontmoetingspunt van twee lijnen. Neen, het is het uitgangspunt van vier oneindige lijnen, die nimmer zullen samenvallen, en die toch voor altijd verenigd zijn door een middelpunt, dat het centrum wordt van de onmetelijke ruimte.
Het kruis wordt ook wel voorgesteld door de vier stromen, die vanuit de Hof van Eden vloeien. Het is de oude Tau van de Hebreeën en de X in ons alfabet, die in de wiskunde tevens staat voor de onbekende factor. Het is het mysterie der mysteriën, de kracht der krachten, het licht der lichten en de heerlijkheid der heerlijkheden.

In het hart van het kruis bloeit de mystieke roos, de roos van licht, de bloem van leven en liefde, waarvan de regelmatig gerangschikte bladen de rijen der uitverkorenen aanduiden in hun harmonische hiërarchie. De roos is het symbool voor het Grote Werk. Niet het fantastische ‘grote werk’ van het maken van goud, doch het universele geneesmiddel voor ziel en lichaam, de Grote Wijsheid. Deze roos wordt ons door Abraham geschetst als een bloem, wit en vermiljoen, op een azuren steel met gouden bladeren. In de kelk van de roos stort de symbolische pelikaan haar bloed, om haar jongen daaruit te laven en hen daardoor onsterfelijk te maken. Ziedaar het teken van de ‘Roos en Kruisers’. Rozenkruisers en Katharen waren filosofen van de Opperste Wijsheid.

Diepe Vrede zij met u!

Het getal vier is het getal van het Kruis. De naam van God bestaat bij bijna alle volken op aarde uit vier letters:

	JHVH
	     bij de Hebreeën

	ZEUS
	     bij de Grieken

	ALLA
	     bij de Arabieren

	AURA
	     bij de Perzen

	THMD
	     bij de Magiërs


	ADAD
	     bij de Assyriërs

	TARO
	     bij de Indiase wijsgeren

	DEUS
	     bij de Christenen


 

Het teken voor God is dus wezenlijk het Kruis, zelfs al vóór het Christendom. Het Ankh-kruis van de Egyptenaren is het teken voor het eeuwige leven.
Het kruis met vier armen, met een stralenkrans en de symbolen van de vier dieren, vinden wij bij de heilige hiëroglyfen van de Egyptenaren.
Het monogram van het kruis is tevens het monogram voor de vier karakters van
JeHoVaH of voor de goddelijke naam en ook geeft het de heilige TA U weer, het zegel op het voorhoofd van de uitverkorenen…


[image: image43.png]



Deze monogrammen zijn die van het labarum17 of van de verborgen wijsheid. Wij zien hierin de hiëroglyfen van de twee bomen, de een rechtop en de ander omgekeerd, en de uitdrukking van de woorden:

	Tora
	 Taro
	Deus, Dieu, God

	Rota
	 Rota
	Het Leven

	Taro
	 Tora
	Het Heilige Boek


Tora is de naam die de Joden nog steeds gebruiken voor de Bijbel: Sepher Torah.

Het Franse woord van vier letters dieu stamt van het Latijnse woord dies, dat licht of dag betekent – in het oud-Frans spreekt men nog van diex. Het betekent:
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17 Labarum: het Christusmonogram, dat wordt gevormd door de eerste twee letters van het woord ‘Christus’, de Griekse letters X en P (Chi en Ro), kreeg grote bekendheid door de toepassing ervan op de militaire standaard van de keizerlijke garde van Constantijn, na diens visioen van het ‘lichtkruis’.

D  ominateur

I   mmense

E  sprit

U  nivers


D  het wezen en het leven

I   de eenheid, één, het wezen en het leven verenigd

E  de geest, de emanatie, het woord

U  de kelk, de vorm, het universum

De naam Maria is in het Hebreeuws tetragrammatisch: MIRIAM of MARIAH .

Deze twee namen omvatten de gehele symboliek van de vrouw en de moeder:

de dood die doet leven, en het leven dat doet sterven,
de dood en wederopstanding in God.

De Hebreeën noemen de Vader ABBA en de Moeder IMMA . Deze twee namen geven uitdrukking aan het wezen en het leven, de eenheid die terugkeert tot het ene, de syllepsis, de analyse en de synthese, dat wil zeggen, de samenvoeging, ontbinding en hernieuwde binding; door de hernieuwde binding herstel van de oorspronkelijke eenheid.

De vier stromen in de Hof van Eden gaan uit van één en dezelfde bron en stromen door geheel het Paradijs, waarbij zij het teken vormen van het kruis.
De eerste stroom, de Phison of de Phase, vertegenwoordigt het Licht; zij stroomt over het land van Evilath, of ook wel het land van de zegening, en voert er het goud van de waarheid aan. Daartegenover bevindt zich de Eufraat, de stroom van de gevangenschap en de dwaling. De derde stroom, de Gehon, stroomt in Ethiopië, en deze staat tegenover de Tigris, waar de jonge Tobias de wonderbare vis ving, symbool voor de verborgen wijsheid of voor de universele panacee. De beide laatste stromen, de Tigris en de Gehon, verbeelden dus het leven en de dood; de beide eerste, de Phison en de Eufraat, symboliseren de waarheid en de leugen. Wat waren de onderzoekers toch naïef dat zij de Nijl, die zowel de Gehon, de Tigris, de Phison en de Eufraat zou zijn, vroeger aan een en dezelfde bron lieten ontspringen. De naam van het Paradijs alleen al, of Eden, symbolische tuin der waarheid, betekent oorsprong, basis, ‘verzamelplaats der ideeën’.
Bij de bron van de vier stromen stonden twee bomen, de Boom der Kennis en de Boom des Levens. Het is dus zonneklaar dat het Paradijs, of de Hof van Eden, een ‘pantakel’ of magisch zegel is, een universeel symbool voor alle oorspronkelijke wijsheid. Naar de geometrische verhoudingen van dit pantakel werden de heilige letters geformeerd. Het pantakel van Eden is het prototype geweest voor al die symbolische en universele monumenten, waarvan de zeven wereldwonderen de belangrijkste waren. Zo werden de pyramiden gebouwd volgens een plan, dat volkomen gelijk was aan dat van de Hof van Eden. Vóór hen waakte de reusachtige sfinx, zoals de engel of de stier uit de inwijdingsmysteriën bij de poort van het verloren Paradijs.
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De Goddelijkheid


Welnu, de Goddelijkheid is één, want zij is zonder tal;
onpersoonlijk, want zij is niet te duiden en onvergelijkelijk,
totaal onuitsprekelijk en totaal onvoorstelbaar in zichzelve…!

Alles wat over haar wordt gezegd, is het resultaat van de voorstelling die men zich maakt op basis van haar werken:

een voorstelling even beperkt als wijzelf
een voorstelling naar ons eigen beeld en gelijkenis
een fantoom van de mens, uitvergroot door een zonne-microscoop!

De oude hermetische wijsgeren stelden dat de universele substantie zich in drie vormen manifesteert, drie uitdrukkingsvormen kent:

Od         actieve en dynamische vorm
Ob         passieve en beweeglijke vorm
Aour     evenwichtige en gemengde vorm

De oersubstantie en haar uitdrukkingsvormen, of toestanden, waren de vier elementen, gelijk aan zuurstof, waterstof, stikstof en koolstof. Het uitgangspunt van deze wijsgeren was: ‘De oersubstantie, die één is, krijgt verscheidenheid door beweging en ondergaat verschillende veranderingen al naar gelang van de invalshoeken van hun polarisaties, daar ieder molecuul van de materie magnetisch gericht en gepolariseerd is, zoals de aarde.’


Zij geloofden in de eeuwigdurende beweging, die het hoogste geheim is van de natuurwetenschap; bovendien dachten zij terecht dat men door het beheersen van de natuurkrachten binnen een bepaald gebied en tot op zekere hoogte de beweging kan versnellen of vertragen. Welnu, dit geheim is heel eenvoudig het geheim van de schepping.
Het Grote Werk is dus niet de hersenschimmige kunst van het goud maken: het is de kunst van het beheersen van het natuurlijke vuur om de mineralen te laten rijpen. Absoluut in natuurkundige en scheikundige zin. Absoluut in filosofische en godsdienstige zin.

Elk van de drie uitdrukkingsvormen van het Absolute is afhankelijk van de twee andere.

De wijsgeer Karl von Eckartshausen en Jacob Boehme droomden niet toen zij in de leerstellingen van de godsdienst het symbool en het beeld zagen van de mysteriën der natuur. En de Broeders van het Rozenkruis waren derhalve ook geen dwazen toen zij beweerden dat zij de sleutel tot het Grote Werk bezaten. Deze sleutel is het universele geneesmiddel voor ziel en lichaam. Het is het aureool van Adam en de scepter van Salomo. Het is de verwerkelijking op aarde van het Heilige Koninkrijk.

De Ster der Wijzen


De tijd schrijdt voort, onverbiddelijk,

en zo beleven wij weer

de Verschijning van Christus!

‘Nadal! Nadal! Cadun à soun oustal’

zo luidt een oud gezegde uit vervlogen tijden,

de tijden van de Oude Mysteriën.

‘Kerstmis! Kerstmis! Iedereen is thuis!’

is de vertaling ervan.

Kerstmis is het ‘innerlijke feest’,

het esoterische feest van de Kerk van de Geest.

Ik schreef reeds:

‘Het Bethlehem van Christus, is de Hemel!

Zijn kribbe: de Tabernakel Gods.’

Kerstmis is de gedenkdag

van de geboorte van de Mensheid.

God met Ons!

God levend in de Mensheid!

De goddelijke Mensheid,

de menselijke Mensheid!

Kijk, dat onthult ons deze gezegende dag:

maar… u weet evenals ik,

er rest nog veel Arbeid

om dit de mensen te doen begrijpen.

Bethlehem! Mysterie van de Geest-Mens!

Hoogste offer van de stofgeboren Mens!!

Ster van Bethlehem!

Pentakel van Bethlehem!

Transformatie,

Metamorfose,

Stof-Mens,

Geest-Mens,

de fase der verpopping

in de oude Egyptische Mysteriën!

 

Het Pentakel is de Ster van de Epifanie… Deze ster die de Wijzen in het Oosten zagen, de ster van het Absolute en van de Universele Schepping, die leiding geeft aan de vier delen van de wereld, die aan de kennis een absolute wijsheid verleent en die voor de mens die streeft naar hoger goed de poorten van het weten opent… deze ster leidt hen naar de stal van de os en de ezel in Bethlehem.
Bethlehem, het Broodhuis, gewijd aan de hoge rede der verdeemoediging van het dogma, en aan de verheffing van de nederigen en hen die ijverig werken aan de verdeling van het symbolische brood: het sacrament van Liefde en Waarheid. De Wijzen, die gekomen waren om te aanbidden, geleid door het goddelijke Pentagram, het grote geheim van de God-Mens, hebben daarvan via een andere weg moeten terugkeren om de woede van Herodes te vermijden, alsmede de valstrikken der priesters. De legende verhaalt dat de ster in een put is gevallen, dicht bij Bethlehem. Deze put van de ster is de put der Waarheid: maar wanneer zullen de wijzen van deze wereld haar zoeken? Sommigen van hen, ja…

De Wijzen zijn ook de ‘Koningen’, want het zijn de ware ingewijden. Zij zijn drie in getal, zij vertegenwoordigen de drie werelden; tezamen verbeelden zij de gewijde wereld:

 

Melchior, van Melech, Koning, en Aour, Licht.
Kaspar, de gelovige, de man uit het volk, de gerehabiliteerde zondaar, de zoon van Cham, die zich heeft verzoend; de Ethiopiër met het zwarte gezicht.
Balthasar, de Hogepriester, wiens naam in het Syrisch betekent: bewaker van de Heilige Schat, en in het Hebreeuws: Diepe Vrede!

Balthasar is de belangeloze, die de ware schat zoekt, de man van de ‘Diepe Vrede’, want zijn naam betekent dat alles; hij is de vertegenwoordiger van de Verheven Hiërarchie, de afgezant der grote Uitverkorenen, en hij biedt aan de jonggeborene der Nieuwe Mensheid de wierook aan.
Melchior, de Koning van de Stad, de Prins van het Licht, komt in naam van de kinderen van de Kennis, en biedt het goud aan. Kaspar tenslotte, of Kathzar, de man van het volk, biedt de mirre aan, die de doden balsemt en de hoop op onsterfelijkheid verbeeldt.

Het Kind en de Moeder zijn twee; de Magiërs zijn drie. Tezamen verbeelden zij de vijf stralen van de Ster, het Heilige Pentagram. De schildering van het mysterie van de Epifanie is dus een schitterend pantakel en hetzelfde geldt voor alle symbolische voorstellingen uit onze christelijke overlevering.

Het boek van God is van binnen en van buiten geschreven, innerlijk en uiterlijk. Doch het is vooralsnog een boek, dat met zeven zegelen gesloten is, dat niemand openen of zelfs maar aanschouwen kan. Wij kunnen dus met de apostel betreuren dat niet slechts niemand het kan lezen, doch tevens dat slechts zo weinigen er van dromen het te lezen. Weest echter geduldig: het boek ís geschreven, het is er om te worden gelezen. Wij staan aan de dageraad van de dag van openbaring. Het Evangelie is geen historisch verslag, het is overlevering en geloofsleer. Geschiedenis is een wetenschap, maar het Evangelie behoort volledig toe aan het geloof.

De Vis in de Mysteriën

De vis symboliseert het stoffelijke leven in zijn eerste verschijningsvorm, het water, zoals de natuurwetenschap der ouden leert:

De Leviathan, het enorme zeemonster uit het boek Job, is de grootse magische scheppingskracht die alles omvat, alles tot zich neemt en alles vervult.
In de Indische symboliek is de eerste incarnatie van Vishnu een vis. Egypte vereerde de universele scheppingskracht in de figuur van de vis Oannes.

De hiëroglyfische vis verschilt slechts in zoverre van de slang, dat de slang met de vlammende tong het vurige of actieve principe vertegenwoordigt van de universele scheppingskracht, terwijl de vis daarvan het element water verbeeldt, dat passief is en tot zich nemend. Zo verenigt de vis van Jonas, afgebeeld tussen de mystieke symbolen in de catacomben van Rome, die eerst in zich opneemt en vervolgens uitwerpt, deze twee aanzichten, die van de vis en die van de slang. Hij heeft twee koppen: de ene die opslorpt en de ander die uitbraakt. Dit symbool geeft volkomen het grote geheimenis weer van de verborgen fysica en de natuurmagie. De vis is ook een symbool voor het verborgene, omdat hij zwijgt.

De Katharen en de Rozenkruisers hadden een grote eerbied voor het vissensymbool. Zij tekenden het vaak tezamen met de letter S, van Soter of Verlosser, of als initiaal aan het begin van een hoofdstuk. De Katharen gebruikten veelvuldig de letters I, X en de liggende S, [image: image46.png]


 , in de symbolen die zij tekenden.
De beroemde vis van Ornolac was zonder enige toevoeging van andere symbolen afgebeeld op een vlakke muursteen van dertig centimeter lang, die zich nu in het Museum van Foix bevindt. De kathaarse vis van Alliat, in de Grotte de la Vache, is op de rots getekend naast het teken van de ingewijde Rozenkruiser:  [image: image47.png]




De eerste christenen, die ingewijd waren in de mysteriën van de Kabbala, ontdekten in het Griekse woord voor vis,[image: image48.png]IXeYz



 , behalve de naam van Jezus en het monogram van het labarum de beginletters van de woorden ’[image: image49.png]Incovg, Xpiotog, Oeov Yiog, Sotnp



, Jezus, Christus, Zoon van God, Verlosser. Daarom vinden wij op de grafstenen van de oude martelaren dikwijls deze tekens:
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Het hart en de lever van de vis van Tobias

Het hart en de lever van de vis van Tobias stellen de liefde en de toorn voor. De lever dient te worden verbrand en ten offer gebracht; maar het hart, voortaan vrij van gal en intense hebzucht, dient bewaard te worden. Er wordt verder niet meer over gesproken, omdat het een eeuwige en mysterieuze macht is geworden.
De jaren van de oude Tobias, wiens blindheid wordt genezen door de gal van de vis, zijn kabbalistisch te duiden: 5 is het getal van de priester, 6 dat van de mens. Samen vormen zij het getal 11, het getal van de kracht en de helft van de 22 heilige letters, namelijk de letter caph, waarvan het symbool een vrouw is die een leeuw verslaat… Het getal 60 herinnert de Joden aan de mensheid. Aldus zal de toorn waardoor zij geslachtofferd waren hen de ogen openen; zij zullen begrijpen wat de Griekse tekst van de Evangeliën ‘de mensenliefde van de Verlosser’ noemt. Zo staat het letterlijk in de tekst… De moderne filosofen hebben dit dus niet zelf bedacht. Israël is verblind door zijn eigen kracht, die verworden is tot onbuigzaamheid. Zo is Israël er toe gekomen de levende mensheid te minachten vanwege het begraven van zijn eigen doden, en star vast te houden aan de voorschriften van Mozes, nutteloos geworden door loze tradities. Immers, de essentie van de Heilige Schrift is dat deze altijd een dubbele betekenis in zich besloten houdt, en bijna nooit letterlijk dient te worden genomen, doch naar zijn ware betekenis moet worden verstaan. Daarom zegt Petrus in zijn brief: ‘Omnis scriptura… propria interpretatione non fit’.18 Dat is duidelijk en beslist. De commentatoren die daar belang bij hebben verdraaien de werkelijke betekenis van deze woorden door ze
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18 2 Petrus 1: 20-21: Dit eerst wetende dat geen profetie der Schrift is van eigen uitlegging. Want de profetie is voortijds niet voortgebracht door de wil eens mensen, maar de heilige mensen Gods, van den Heilige Geest gedreven zijnde, hebben ze gesproken.

als volgt te vertalen: ‘De Heilige Schrift dient niet begrepen te worden naar het eigen oordeel van degeen die leest, maar naar de betekenis die de kerkelijke autoriteit hieraan geeft.’ Wanneer wij deze redenering volgen zou God, uitsluitend beschouwd in zijn gestrengheid en zijn alleenheerschappij… veeleer de duivel zijn. Het is de God van de pseudo-katholieke geestelijken, die in hun macht, die slechts tijdelijk is, de gehele godsdienst zien.
Het koninkrijk van Jezus Christus ís niet van deze wereld, en de tirannie en het geweld, de val van Lucibel, veroorzaken de onvergeeflijke zonde tegen de geest. Deze laatste zonde, immer hardnekkig door de eeuwen heen, bestaat in het verstikken van de waarheid en de wijsheid. Denken wij hier aan de geschiedenis van de Katharen, Rozenkruisers en Tempelieren.
Er ontstaat een vrouwelijke reactie op deze gewelddadige onderdrukking, zowel buiten de Kerk als ook daarbinnen, in de vorm van de mystieke broederschappen en de zoetige verering van de moeder Gods, met gebeden die heiligschennend zouden zijn wanneer ze zich niet in diepste wezen zouden richten tot Imma, tot de Wijsheid, tot de Voorzienigheid zelve. Waarom dan niet dezelfde gebeden gericht tot de Heilige Geest? Gelukkig voert het Messianisme ons terug tot de Heilige Drie-Eenheid!
Wij zijn werkelijk en in waarheid leden van Jezus Christus, die altijd aanwezig is op aarde middels zijn Geest en zijn Woord.
Over het mysterie van het hart en de lever van de vis van Tobias kunnen we tenslotte nog het volgende zeggen. De Kerk veroordeelt, of schijnt te veroordelen, de hartstochten die haar verontrusten en die worden voorgesteld door de lever. Ook Horatius schrijft: ‘De passie die gewoonlijk de bronstigheid oproept bij de merries, zal je zwerende lever kwellen.’19 Uiteindelijk worden echter alleen de hartstochten tot het vuur veroordeeld, terwijl het hart behouden blijft. Deze transmutatie van de lever naar het hart hoeft in de tekst niet nader te worden verklaard, omdat de offerande van het hart een beproeving is. Deze offerande dient volkomen te zijn en het is niet nodig dat men weet wat er daarna van gewordt.

Dit in God ondergegane hart is een van de grote mysteriën van de uitredding der zielen.
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19 Horatius, Odes, Boek I, XXV.

 

Zeven, het Getal van de Liefde

De liefde is de bekroning van het spirituele bouwwerk, waarvan de zuilen goed gefundeerd zijn. Het geloof berust op de gerechtigheid, de gerechtigheid rust op de kracht – de eerste zuil. De hoop berust opde matigheid, de matigheid op de voorzichtigheid – de tweede zuil.
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De tweevoudige basis van de Liefde
de grote poort tot de Innerlijke Tempel


In het heiligdom bevinden zich de zeven gaven van de Heilige Geest, waarbij Wijsheid en Kennis de plaats innemen van Hoop en Geloof. De Liefde transformeert zich in Godsvrucht, de meest volmaakte en goddelijke van alle gaven, maar tevens de minst bekende. Men heeft de gewoonte met het woord ‘godsvrucht’ de hang naar de uiterlijke aspecten van de godsdienst te betitelen, die niets anders is dan fanatisme. Wij noemen al gauw diegene vroom, die nimmer de kerkdiensten overslaat, die vol bewondering is voor de novenen of andere missen en die zich niet kan losmaken van zijn of haar rozenkrans. Men vraagt zich niet af of deze mens liefdevol is of niet…
Echter, men ontwijdt de godsdienstige praktijk, wanneer men niet de waarachtige geest der godsdienst bezit, wanneer men er deel aan heeft zonder kennis van het Goddelijke en zonder liefde voor de naaste.
De Liefde is die liefde, die een genade is. Genadevol, omdat zij genereus is. Zuster van de vrede, die rijker wordt naarmate zij geeft. Zij schenkt weg, zonder zelf ooit de rijkdommen van God en van de natuur uit te putten.

Zeven engelen staan voor de troon van God

De aarde wordt geregeerd door de zeven hemelengelen en heeft als bijzondere beschermheer de mitraton, ofwel de leidsman der zielen, ‘die in zijn hand de pracht van de zeven sterren verenigt en die wandelt temidden van de zeven gouden kandelaren’. De Bijbel noemt slechts drie van hen bij naam.

Michaël, de bijzondere beschermengel van het Jodendom. Zijn naam beduidt:
‘Wie is als God?’ Hij is de vernietiger van de afgodsbeelden; hij strijdt met Satan om het lichaam van Mozes, dat wil zeggen: hij verdedigt de joodse kerk tegen de verraderlijke illusies van de hel. Hij is het, die Israël terug moet leiden naar het heilige land onder de toejuichingen der volkeren en Israël daar moet houden ten tijde van het messiaanse rijk.

Gabriël, wiens naam ‘volk Gods’ betekent. Hij is de beschermengel van het Christendom. Daniël heeft hem over de wateren zien wandelen; en inderdaad stuurt en leidt Gabriël de hemelse stromen die de aanvallen van de vurige slang verzachten. Hij is ook de engel van de vrouw, die hij eerbiedig begroet als metgezel van de Meester: ‘Gezegend in zichzelve en onder alle vrouwen vanwege haar bevrijdende vrucht.’ Gabriël is tevens de engel van de hoop.

Raphaël, wiens naam ‘geneesmiddel van God’ betekent, dient alle kwalen van de mensheid te genezen. Hij is het, die de nieuwe generatie, voorgesteld door de jonge Tobias, zal begeleiden en die hem zijn verlossing doet vinden in de reusachtige vis, die hem eerst dreigde te verslinden, als bij de symbolische vis van Jonas. Wij vinden hem eveneens in de catacomben, waar zo dikwijls een vis wordt aangetroffen onder het heilige monogram. Hetzelfde teken vinden we bij de reine Katharen, trouwe volgelingen van de Goddelijke Meester. Kennis die verloren werd gewaand… Wanneer zal de engel Raphaël terugkeren om de ogen der blinden te openen?

De genoemde drie engelen corresponderen met de Zon, de Maan en de planeet Mercurius. De engel van de zon is Michaël, die nadrukkelijk verklaart dat de Ene God het middelpunt is van het universum. Gabriël is de engel van de maan die Maria onder haar voeten houdt. Hij is de beschermer van die opmerkelijke vrouw die ‘schoon als de maan’ wordt genoemd, in het oude Hooglied van Salomo. Raphaël is de engel van Mercurius. Hij wordt uitgebeeld met de slangenstaf, met de vis, die overeen komt met de dubbele slang, en met de hond, het symbool voor Hermanubis, de trouwe bewaker van de tempelgeheimen. Raphaël is de bemiddelaar bij het wettige huwelijk, zoals Mercurius bij de Grieken de koppelaar was voor de onreine huwelijken. Hij is geneesheer, evenals Hermes en Orpheus.
Michaël verschijnt aan Johannes, met de zon als aureool en een klein boek in de hand. Hij is het die, bij het openen van het eerste zegel, de eerste bazuin laat klinken en de eerste beker uitgiet. Tezelfdertijd zijn de vier andere, niet bij name genoemde engelen nog geketend aan de Eufraat, de rivier der gevangenschap, aangezien de waarheid van het heilige Tetragram nog door de dwaling gevangen wordt gehouden. God wordt nog slechts openbaar gemaakt middels de Priesterlijke Driehoek. Eerst tijdens het messiaanse rijk zal het Koninklijke Vierkant ontsloten worden. Dan pas zullen de ware namen worden geopenbaard van de vier laatste engelen, die overeenkomen met de cherubim of cherubijnen van Ezechiël.
De vier engelen van wie de Bijbel de namen niet onthult, corresponderen met de volgende planeten, gezien naar hun symbolische betekenis:

Mars of de Kracht
Jupiter of de Gerechtigheid
Venus, de Kuisheid, óf Uranus, de Matigheid,
en de oude Saturnus, de Voorzichtigheid.

Zij worden op aarde nog gemist en moeten eens de moraal vestigen op een onwankelbare basis, zoals de drie eerste engelen de leer hebben bepaald:

Michaël, de Drie-Eenheid van God
Gabriël, de Incarnatie ofwel de tweevoudige manifestatie van de Schepper
Raphaël, de Uitredding.

Zo bevat het boek Tobias de profetische geschiedenis van de uitredding en van de volkomen vervulling daarvan. De oude Tobias, ofwel het oude Israël, verblind door de uitwerpselen van de zwaluw, door het contact met de voorbijtrekkende en zonderlinge vormen van bijgeloof, zal aangeraakt worden door de gal van de vis uit de Tigris in de Hof van Eden, dat wil zeggen: hij zal de vruchten plukken van zijn bitterheid en smart, op het moment dat hij zijn ogen opent voor de waarheid. De waarheid die hij hoger, en níet lager, op de ladder van de Traditie zal aanvaarden, waardoor hij tenslotte zal opstijgen tot de ware Kabbala van de zonen van Jacob. Want alleen de ware Kabbala zal het schandaal van een mens-God kunnen opheffen en de waanzin van het Kruis kunnen doen begrijpen.
Dan zal het Christendom, voorgesteld door de jonge Tobias, geleid door Raphaël, terugkeren bij zijn vader, en hij zal zijn echtgenote naar hem meenemen, de Waarheid die over de zeven dwalingen triomfeert – evenals Sara, die ontsnapte aan de begeerte van zeven echtgenoten die haar onwaardig waren – en Asmodeus zal geketend worden in Boven-Egypte.
Het door de grote hiërofanten verdeelde en bestuurde Egypte was zuiver symbolisch. Het was verdeeld in drie koninkrijken die tot één waren: Beneden-, Midden- en Boven-Egypte. De demon die in Boven-Egypte is geketend, is de macht van het noodlot die onderworpen is aan het rechtmatige gezag. Het is het door Mozes voorzegde herstel van de priesterlijke kunst en van de koninklijke kunst. Aldus kan het nieuwe Jodendom, of het Christendom, de echtgenoot worden van Sara, wier naam, herinnerend aan de echtgenote van Abraham, de oorspronkelijke kerk karakteriseert, die eeuwig jong blijft als de Wijsheid en de Waarheid. Dan eerst kan Tobias de genezer van zijn vader worden, wanneer de gal van de nog verse haat zal veranderen in een genezende balsem voor het gezichtsvermogen van de grijsaard. Israël zal geheiligd zijn vanwege de vervolging, het bloed van het volk Gods zal dat van de man Gods uitgeboet hebben, en zij die uitriepen: ‘Dat zijn bloed kome over ons en onze kinderen!’ zullen beseffen dat zij zich gewijd hebben aan een directer en overvloediger uitredding. Reinigt dit bloed immers niet alles wat het aanraakt, en is Israël niet geheel rood en met bloed bedekt? Welnu, wij christenen, kinderen van hen die Israël gekruisigd hebben, wij kunnen uitroepen, wanneer wij van dat grote volk spreken: ‘Dat uw bloed over ons kome en over onze kinderen, niet om ons te beschuldigen, doch om ons vergiffenis te schenken.’

Gij grote wijzen, die men vervolgde met de toorts in de hand, zonder te zien dat gij in de uwe de fakkel droeg die de wereld zal moeten verlichten en uitredden. Gij martelaren van Israël, bidt voor ons! Kathaarse martelaren, Rozenkruisers, Tempelieren, gij martelaren der brandstapels, gevangenissen en inquisiteurs, bidt voor hen, bidt voor ons.

God is Liefde!

Neen, de mensheid kan de Kracht nog niet omvatten, noch de Voorzichtigheid, noch de Matigheid, noch de Gerechtigheid, want al deze deugden vereisen het volmaakte evenwicht, en dat heeft de mensheid nog niet gevonden.

Daarom is hún kracht dan ook geweld,
hun behoedzaamheid is sluw en doortrapt,
hun matigheid is verward en ongezond,
hun gerechtigheid is even willekeurig als hun belangen en zeden.

Zo zijn de volkeren voorbeschikt om ten onder te gaan onder het zwaard van de vier geketende engelen: moraal bestaat nog niet in deze wereld. Dit vervult de schuldenaren met hoop, maar doet de gerechtigen beven. Daarom kan men tot op heden met recht zeggen: ‘Het geloof zal u behouden.’ Men doet goed, wanneer men gelóóft goed te doen… Zo is het tegenwoordig nog steeds in de wereld gesteld!

Geduld! De Geest waait waarheen hij wil, wanneer en waar hij wil, en wanneer het nodig is!

De vier aartsengelen die in de Bijbel niet bij name worden genoemd, zijn bij de kabbalisten onder hun traditionele namen bekend, doch zij zijn niet altijd dezelfde bij de verschillende auteurs. En zo moet het ook zijn, want hun namen dienen pas dan bepaald en geopenbaard te worden, wanneer de wereld het besef zal verkrijgen omtrent hun ware opdracht. De namen waarover men de grootste overeenstemming heeft, zijn die van Anaël, de engel van de kuisheid en de liefde, en van Samaël, de engel van de gerechtigheid en van de tuchtiging. Deze Samaël verleent bij de Hebreeën zijn naam en hoedanigheid soms aan Satan, die men dan de onbesneden Samaël noemt. De naam Anaël wordt soms verward met
die van Astarte, de Venus van Sidon. Dat kan ook niet anders, want de vier grote geesten van de moraal hebben nog niet hun licht geopenbaard. Wij kennen hen slechts door hun schaduw.

De joodse kabbalisten noemen de demonen ‘schillen’, schorsen, om uit te leggen dat het kwaad niet anders is dan de uitgedroogde schil van het goede, een schors die aan de Boom des Levens het uiterlijk heeft van de dood, doch die het levenssap bewaart onder een omhulsel, dat slechts dient om alle aanvallen der seizoenen te trotseren.
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Bethlehem! Mysterie van de Geest-Mens!
Hoogste offer van de stofgeboren Mens!
Ster van Bethlehem! Pentakel van Bethlehem!
Transformatie, Metamorfose,
Stof-Mens, Geest-Mens.

 

De Universele Gnosis

Inwijding
 

Inkeer en vernieuwing liggen al sinds de vroegste tijden ten grondslag aan alle filosofische mystiek. Wij dienen ons er goed van bewust te zijn dat de wijzen van vóór de uitvinding van het schrift de meeste kennis noodgedwongen door zelfstudie moesten verkrijgen. Zij observeerden en mediteerden, en hielden rekening met hun dromen, die hen op nieuwe gedachten brachten en bijdroegen aan de oplossing van de vragen die zij hadden. Een naïeve methode, die echter in de ogen der psychoanalytici zeker zijn waarde heeft. De eerste elementen van het menselijke weten ontstonden uit een door de droom bevruchte fantasie.
Uit de droom werd de poëzie geboren, de oermoeder van de literatuur. Zij werd eerst mondeling doorgegeven en pas later op schrift gesteld. In wezen is het nog steeds zo dat denkers die het proces van overdenking niet schuwen, liever over de uitgangspunten van een vraagstuk beschikken dan over een min of meer dogmatisch geformuleerde oplossing. Niet alles hoeft ingevuld te worden. Inwijdingssymbolen corresponderen van nature met denkbeelden die weinig tastbaar zijn en die niet in scholastische definities gevat kunnen worden. Het blijven woorden en het woord is typisch een instrument van de paradox.
Het is dan ook niet verwonderlijk dat er in de eeuwen voor de komst van Christus twee tegenovergestelde filosofieën onder de intellectuelen opgang vonden. De ene baseerde zich op de logica van Aristoteles, en beweerde tot de waarheid te komen door strak redeneren. Het was de officiële filosofie, die openbaar onderwezen werd op de scholen, vandaar de naam Scholastiek. Daartegenover stond een filosofie die altijd min of meer verborgen was, in die zin dat zij zich in mysteriën hulde en haar leringen omgaf met een sluier van raadselen, allegorieën en symbolen. Via Plato en Pythagoras ging zij terug tot de Egyptische hiërofanten en zelfs tot de stichter van deze hermetische wetenschap, Hermes Trismegistus, de Driewerf Grootste. Deze tweede filosofie onderscheidde zich door te stellen dat zij ‘de woorden voorbij, opging in het aanschouwen der dingen, die in zich de ene essentie omvatten’.
De discipel van Hermes was zwijgzaam, argumenteerde nooit en trachtte niemand te overtuigen. Teruggetrokken in zichzelf dacht hij diep na, en slaagde er aldus in de geheimen der natuur te doorgronden. Zo werd hij de vertrouweling van Isis en trad toe tot de gemeenschap van de ware ingewijden: de Gnosis openbaarde hem de beginselen van de aloude heilige wetenschappen, die later gestalte kregen in de Astrologie, Alchemie, Magie en Kabbala. Deze wetenschappen, die nu afgedaan lijken te hebben, hadden allen tot doel ‘het doorgronden van de verborgen wetten die het Al regeren’. Zij onderscheidden zich van de fysica, de officiële natuurwetenschap, doordat zij mysterieuzer en bovenzinnelijker van aard waren. Samen vormden zij een soort hyperfysica, liever aan te duiden als de ‘hermetische filosofie’. Verder onderscheidde deze filosofie zich door het feit dat zij niet louter speculatief was. Zij had namelijk altijd een praktisch doel, zij beoogde een concreet resultaat, haar hoogste streven was hetgeen genoemd werd ‘de realisatie van het Grote Werk’.
Hierbij zij opgemerkt dat zij, die niet met deze materie bekend zijn of die puur godsdienstig gericht zijn, meteen een verband zien met de Vrijmetselarij. De Universele Broederschap, die voortkwam uit de gnostieke wijsheid, heeft echter niets te maken met de Vrijmetselarij. Overigens had de ware Vrijmetselarij, die besmeurd werd en door het slijk gehaald door zwarte magie en flessentrekkerij, hoge en geestelijke doelstellingen, en haar oorspronkelijke realisatie van het Grote Werk was heel zuiver. Als men alle poeha en poppenkast eromheen weg denkt, en die was echt niet mis, dan verhoudt de Bouwmeester van de Tempel zich precies zo tot de Grote Bouwmeester van het Al, als het vleesgeworden Woord of de Christus tot de eeuwige Vader van de christelijke wereldbeschouwing. Het gaat altijd om woorden, die over het algemeen niet begrepen worden…
De discipel ontving geen enkele uitleg over de heilige tekens van de inwijding: de intuïtie, gepersonifieerd door Isis, diende hem te onderrichten. Vandaar het belang van de ‘School der Stilte’. Laten wij dit met een voorbeeld toelichten. De discipel kreeg slechts een enkel beeld. Bijvoorbeeld het pantakel of heilige teken van Rebis, dat hem tot een reeks van overdenkingen en gevolgtrekkingen inspireerde. Het bestaat uit een cirkel, een kruis, een driehoek en een vierkant. Deze figuren houden verband met de pythagorese begrippen van eenheid, tweeledigheid, drieledigheid en vierledigheid. En wanneer wij bedenken dat het pantakel van Rebis uit de hermetische ideografie in de zestiende eeuw werd overgenomen door Johann Daniel Mylius en Basilius Valentinus, dan zullen wij begrijpen hoezeer de klassieke alchemie stoelt op de oude hermetische symboliek. En dan hebben we het nog niet eens over begrippen als de eenheid, de materie, of het scheppende Licht, want dan worden we geconfronteerd met kwesties die de gnostici, scholastici en eclectici reeds krachtig en schitterend behandeld hebben bij de aanvang van onze era, ver voor de tijd van ‘de alchemisten van Athanor’.

Scheppen beduidt óptrekken, doen worden uit het niets. Het uit zichzelf zijnde is geen dode substantie, maar wezenlijk levend, Moeder van alle leven… Mateloze trilling is nodig om het Al te vervullen vanuit een oneindige dynamiek. De trillingen vloeien integraal uit tot in sferen als die der oersubstantie. Niets weerhoudt de golven van de kosmische oceaan. Deze kosmische oceaan blijft eeuwig in beweging, niets in haar schoot verkrijgt vaste vorm.
Wat is dan het mysterie van de schepping? Hoe is het onvruchtbare bevrucht geworden? In de ogen der alchemisten verbeeldde de zon het plan van bevruchting van het onbevruchte: een middelpunt van waaruit golvende kringen ontstonden, als bezielende beweging van de kosmos. Het was het ware Licht, het oneindige Licht van de Kabbalisten.
Wat betekent dan ‘begin’ als Christus spreekt over ‘begin noch einde’? Als nuchtere, zwijgzame filosofen, legden de hermetici zich heel wijs beperkingen op ten aanzien van het oplossen van het scheppingsvraagstuk. Zij hielden zich niet bezig met ‘het Licht op zich’, doch vestigden hun aandacht uitsluitend op het ‘verlichtende, uitstralende Licht’. Uitstralend Licht betekent ‘werkzame kracht’. Het geestesoog ziet aldus: een middelpunt van waaruit de beweging ontstaat, vervolgens de beweging zelf of straling, tenslotte het resultaat van de beweging, de omtrek.

Het teken [image: image57.png]


 heeft dan ook betrekking op de ‘grote Oerkracht’, schepper van alle dingen, uitgedrukt in het metaal goud, dat hetzelfde teken heeft als de zon. Vergeleken met het teken [image: image58.png]


 dat mannelijk is, is de lege of zwarte cirkel [image: image59.png]


 vrouwelijk. Twee tegenpolen: de bevruchter en de bevruchte. Daaruit ontstonden de ontelbare tegenstellingen: dag en nacht, licht en duister, vol en leeg, positief en negatief, geest en stof…

De hermetici trokken liever de parallel tussen zon en maan, een eeuwige dualiteit. De maan openbaart de geestelijke zon; zij heft haar spiegel [image: image60.png]


 die het zonlicht naar ons weerkaatst. Het is dus Isis, de ‘moeder van alle objectiviteit’, de zon die in het verborgene is, zoals Osiris (een zwarte god) de ‘vader van de spiritualiteit’ is. Zó [image: image61.png]


 wordt de maan als vol gezien, terwijl zij in de hermetische ideografie in de vorm van een sikkel wordt voorgesteld [image: image62.png]
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 om het metaal zilver uit te beelden.

Wij komen nu op de begrippen, die voortvloeien uit de tekens zon en maan:
ZON  [image: image65.png]


         Goud, direct licht, rede, onderscheiden, uitvinden, ontdekken, handelen, geven, bevelen, bevruchten, scheppen, voortbrengen. De zuil Jachin in de Tempel van Salomo.

MAA N  [image: image66.png]


       Zilver, gebroken lichtschijnsel, verbeelding, geloven, assimileren, begrijpen, voelen, ontvangen, gehoorzamen, bewaren, in stand houden, inzien, rijping. De zuil Boaz in de Tempel van Salomo.

Uit deze voorbeelden blijkt dat het Hermetisme een veelomvattend gebied was, waarbij nog het belang van het teken van het kruis, de Tau der Feniciërs, genoemd kan worden, waarover eerder al geschreven is.

En wat is er bekend over de hemelse ziel? Is zij niet de bron van intelligentie en edele gevoelens die ons verheffen uit de dichte stof ? Basilius Valentinus noemt de hemelse ziel antimonium, het grote arcanum, de Vuursteen. ‘De Steen der Wijzen’, zo zegt hij, ‘kent nauwelijks hogere eigenschappen…’ De hemelse ziel wordt in de Tarot afgebeeld als ‘de Zegewagen’, het zevende arcanum, en door ‘de Kracht’, het elfde arcanum, afgebeeld als ‘een vrouw die met zachtheid een woeste leeuw temt’. Voor de ziel bestaan de volgende, aloude verklaringen:

De hemelse ziel      verstands- en gemoedsziel
                                   vergeestelijkende invloed
                                   de Geest, die zich bevrijdt
                                   van de materie
                                   die hij beheerst
                                   Evolutie en Uitredding
De levensziel           lichamelijke vitaliteit
of vegetatieve ziel   de Geest, ingedaald in en verenigd
                                    met de materie gezondheid,
                                    vitaal evenwicht

De natuurziel           stoffelijke aantrekkingskracht
of instinctieve ziel   seksualiteit
                                    val van de Geest in de materie
                                    Involutie en Schepping

Zo staat vast dat symbolen bedoeld zijn om onze ideeën op te wekken, het denken te stimuleren en om de waarheid te ontdekken die verborgen ligt in de diepten van onze geest. Symbolen richten zich echter niet tot iedereen. De zogeheten nuchtere denkers, die hun gedachten baseren op starre dogmatische en wetenschappelijke formules, worden niet aangesproken. Hun formules hebben wel een zeker praktisch nut, maar zij kunnen niet beschouwd worden als levend, onbegrensd, veelomvattend en veranderlijk. Symbolen kunnen geen wetenschappelijke waarheden uitdrukken; zij zijn bedoeld om ‘het mysterie te openbaren’, waarbij de geest volkomen vrij wordt gelaten.

Er is een wereld van verschil tussen symbool en dogma. De laatste vereist een tirannieke indoctrinatie, een starre en onvoorwaardelijke intellectuele discipline, een onderwerping van het denken. Alle inwijdingen hebben gebruik gemaakt van het symbool om zich te bevrijden uit het keurslijf van woorden en formules en aldus het onafhankelijke denken te bevorderen. Symbolen zijn onmisbaar voor wie tot de mysteriën wil doordringen. Mysteriën zijn namelijk verhulde waarheden, die tot monsterlijke dwalingen worden zodra men poogt ze anders uit te drukken dan in symbolische allegorieën.
Dit is de vroegere Vrijmetselaars in hun onwetendheid overkomen. Zij hadden eigen uitdrukkingsvormen, waarmee het doel van de oorspronkelijke oprichters onjuist werd weergegeven. Daardoor konden zij verward worden met de opvolgers van de Gnosis, waardige vertegenwoordigers van de Universele Broederschap, en kwam de zware hand van de Inquisitie op hen te rusten… De stilte die de ingewijden werd opgelegd, wordt aldus volkomen gerechtvaardigd.

Men verkrijgt inzicht in de arcana door de inwerking van het gemoed. De arcana verlichten van binnen uit de geest van de waarlijk verlichte, doch zij dienen niet te verworden tot gespreksonderwerp van de ‘schijn’-kenners. De verborgen kennis is nauwelijks overdraagbaar; zij wordt slechts verworven door meditatie, door zelfkennis. Er waren vroeger zeer geleerde priesters die veel beter onderlegd waren dan de wetenschapsleken van hun tijd.
Uit een bijzondere mystiek die zich ontwikkeld had onder invloed van de Kabbala en de Alchemie, ontstond een innerlijk Christendom van grote betekenis. Hierin werd de rede met het geloof verbonden, dankzij de hogere interpretaties die men toekende aan de traditionele en algemeen begrijpelijke symbolen van het Katholicisme. Aldus werd de intellectuele elite niet langer afgeschrikt door de kinderlijkheid van de catechismus en bleef zij in de kerk.
Ook heel wat ongelovigen en ketters konden zich voortaan redelijk vinden in de kerkelijke leerstellingen. De Inquisitie waakte: de Tempelieren, de ‘oprichters van de Tempel van de Geest, tegenover de Kerk van Jezus Christus’, werden verbrand. De Katharen, trouwe discipelen van Christus, werden uitgeroeid. De Rozenkruisers waren de enigen die de miskende rijkdommen van het Hermetisme veilig konden stellen. De Mariaverering kwam op gang en het Messianisme werd trouw bewaard door de vervolgden.
Het esoterisme kan zich niet richten tot de massa, die grover geestelijk voedsel eist. En de intellectuele aristocratie is eenvoudig tevreden te stellen met elementen uit de zo rijke hermetische symboliek. Laten wij dan ook niet onnodig spreken, maar de stilte in acht nemen die zo geliefd was bij de ingewijden. Laten wij figuren schetsen die de scherpzinnige waarnemer als even zovele raadsels zal kunnen doorzien. Desnoods is deze methode afdoende voor de verspreiding van verheven waarheden: zij die ogen hebben om te zien zullen werkelijk aanschouwen, anderen kijken domweg zonder iets te begrijpen. In feite neemt een ieder op al naar zijn staat van zijn in het inwijdingsgebied. Dat is zuivere inwijding, Isis- of natuurlijke inwijding, los van iedere concrete organisatie. Zij ligt in de aard der dingen zelf. Zij heeft altijd bestaan, als het ware zwevend boven kerken of inwijdingsgenootschappen, die uiteraard niet in staat waren het hoge inwijdingsideaal te realiseren.
Vroeger hoopte men dat er eens, op het fundament van het esoterisme en de vrijheid van interpretatie, een Tempel van de Heilige Geest kon worden opgericht, verbonden met Johannes, de geliefde discipel, zoals de Kerk van Jezus Christus, als bewaarder van het exoterisme en van de dogmatische discipline, gebouwd is op de naam van Petrus. Katharen, Tempelieren en Rozenkruisers zijn vervolgd en verbrand omdat zij zo’n nobel doel nastreefden, dat de oprichters nog wilden uitbreiden tot een ‘Universele Broederschap’.
Enkele priesters lijken inderdaad het vermetele plan opgevat te hebben om zich aan het hoofd te stellen van een ruimere Kerk, die het pure, dat wil zeggen het waarlijk universele Katholicisme zou verwerkelijken… dat zij niet geslaagd zijn komt omdat de ware ingewijden ontbraken: men moet waarlijk sterk zijn om volkomen dienstbaar te zijn aan de verwezenlijking van het Grote Werk.
De zo vaak misbruikte term ‘magie’ heeft niets te maken met hersenschimmen.
Waar de term een hoop banaal bijgeloof dekt, is dat de schuld van bedriegers en kwakzalvers die het woord misbruikten. Uit hun onzin en dwaasheden blijkt dat ze niets wisten van ware Magie. Dit is namelijk een serieuze, diepgaande, veeleisende en schier ondoorgrondelijke wetenschap. Alleen al in theorie is zij moeilijk te omvatten, laat staan hoeveel euvele moed er voor nodig is voor de omzetting in de praktijk. Voorzichtigheidshalve verbergt de natuur de mysteriën voor de ogen van de gewone stervelingen, en zij die ernaar verlangen de sluier weg te schuiven, dienen aan bepaalde intellectuele, morele en fysieke voorwaarden te voldoen. De verborgen wetenschappen vormen een labyrint, waarin iedere waaghals verdwaalt, die zich zonder gedegen voorbereiding naar binnen waagt. Hij zet zijn verstand, zijn persoonlijke evenwicht en zijn gezondheid ermee op het spel, om over zijn geluk of zieleheil maar te zwijgen. Dit betekent niet dat inwijding ontzegd wordt aan hen die moedig de gevaren aanvaarden.
Zij die geroepen zijn zullen verlicht worden, maar de beproevingen zijn onvermijdelijk. Hierbij moet niet worden gedacht aan de soms vreemde of schrikwekkende ceremoniën van bepaalde inwijdingsgenootschappen, noch aan de examens die aan kandidaten van wereldse scholen werden opgelegd.
Slechts in geest en in waarheid wordt de kandidaat inwijdingsrijp; voor wie vasthoudt aan schijn en uiterlijkheden verwordt alles tot een teleurstellende desillusie… dat zo vele verdwaasden in valse magie verstrikt zijn geraakt, komt doordat zij zo met zichzelf waren ingenomen, dat zij meenden de vereiste beproevingen te kunnen overslaan. Zij waren zo ongeduldig om tot kennis te komen, dat zij zich niet tegen de schijn hadden gewapend, voordat zij naar zich toetrokken wat zij voor waar hielden. Het resultaat was dat zij zich vergisten en dat zij overhaast bouwden op een onontgonnen terrein. Aangezien er geen groter vergissing bestaat dan een verkeerd begrepen waarheid, maakt de onjuist ingewijde snoever de inwijding te schande. Hij kan er zelfs toe komen het hoogste goed te verdraaien en te verlagen.

Beducht voor vervlakking, hebben de ware ingewijden zich altijd onderworpen aan de discipline van het zwijgen. Zij spreken slechts met grote terughoudendheid en uitsluitend in aanwezigheid van toegewijde discipelen. Toch moest de ontdekte waarheid binnen het bereik gebracht worden van hen die haar onderscheiden konden. Beelden, allegorieën en symbolen duidden bedekt aan wat doorgrond diende te worden. Zo bevatten de mythologieën en de vroegste gedichten verborgen leringen die terug te vinden zijn in de godsdienstige tradities van alle volken, in de zinnebeelden die door de verschillende religies gebruikt werden, tot in de fabels en de volkssprookjes toe.
Zodra er een bepaalde gemeenschap gevormd werd, ontstonden daarbinnen aparte groeperingen van specialisten. Zo kwamen de oorspronkelijke wonderdoeners, die bedreven waren in het waarzeggen en het genezen van zieken, ertoe hun krachten te bundelen om van elkaar te leren en om hun verborgen krachten aan elkaar door te geven. Dit was de bakermat van alle inwijdingsscholen; zij wierven hun leden in bepaalde kringen, waarin min of meer geheime riten beoefend werden. Voortgekomen uit een en dezelfde bron, streefden de verschillende scholen elk een eigen doel na: ofwel ontwikkeling, oefening en overdracht van de latente magische krachten van de menselijke natuur, ofwel inwijding in de geheimen der goden en in de mysteriën van de andere wereld… Deze laatsten werden de stichters van de priesterlijke scholen. Tegenover deze mystici, die werk verfoeiden, stonden de werkers, die trots waren op hun persoonlijke en professionele initiatieven. Hun ontplooiing was nauw verbonden met de geloofsovertuigingen van hun vakgebied, waarin het werk werd verheerlijkt en aanbeden. Tenslotte waren er nog de filosofen, die ijverig streefden naar voor de massa onbereikbare waarheden. Ook zij hadden een organisatie voor werving en onderzoek. Zij noemden zich aanhangers van een kunst die verhevener was dan alle andere, namelijk de kunst van het denken, die de Grote Kunst wordt genoemd en toegepast kan worden op het Grote Werk.
Deze verheven arbeid is geen andere dan die zich eeuwig voltrekt in de goddelijke schepping, die is onderworpen aan de wet van de evolutie en een voortdurende vooruitgang. Om in dit werk mee te bewegen streeft de wijze ernaar om in zichzelf tot de voor de mens hoogste volmaaktheid te komen. In woordbeelden uitgedrukt: hij blijft geen ‘ruwe steen’, doch slijpt zichzelf tot de volmaakte ‘kubieke steen’, dat wil zeggen ‘de Steen der Wijzen’. De Steen der Wijzen is niets anders dan de volmaaktheid! De symbolen die de oude bouwers gebruikten, komen inderdaad overeen met die der alchemisten, tenminste voor wat de ‘steen’ betreft. Want zowel bij de Egyptenaren, bij de Druïden als bij de Grieken beduidt de steen:

In het hemelrijk                     de ware religie
In het stelsel van de mens    de ware universele kennis:
                                                  vierkant door de basis
                                                  hecht als de kubus
                                                  absoluut als de wiskunde

In de natuurorde                   de ware fysica:
                                                 die de mens het
                                                 koning-priesterschap
                                                 der natuur zal hergeven
                                                 door hem tot
                                                 koning-priester te maken
                                                 van het Licht,
                                                 die de Ziel vervolmaakt
                                                 en de vormen doet verdwijnen,
                                                 de diermens tot mens maakt,
                                                 de doornen in rozen
                                                 en lood in goud verandert.

Lood in goud verandert… De simpele zielen onthielden slechts dit laatste. Zonder enig inzicht begonnen zij proeven te doen, zonder te beseffen dat de taal van de hermetische filosofen niet letterlijk genomen dient te worden… de letter doodt! Toch konden ze lezen dat de metalen der oude filosofen niet de gewone metalen zijn; dat de gebezigde termen niets te maken hebben met de aldus aangeduide substanties; en dat bijvoorbeeld het Vuur, het in het joods-christelijke esoterisme zo dierbare vuurprincipe, niets te maken heeft met het vuur in smidse of keuken.
Alle hermetische symboliek heeft betrekking op wat in het verborgene is, en in het bijzonder op de zielekrachten die de wijzen moeten aanwenden. Want zij dienen met hun inspanningen en moeite een veel hoger doel dan de omzetting van gewone metalen in het aardse goud dat de vrekken aanbidden… Voor de ingewijde kan goud niets anders betekenen dan het symbool van volmaaktheid. Het is het middel om de mensen een weldaad te bewijzen en hun pad te verlichten, zodat zij zich naar de ziel kunnen verheffen en van hun lijden verlost worden. De panacee die alle ziekten van de geest, de ziel en het lichaam geneest, ligt besloten in de ‘Steen der Wijzen’. Dit elixer dient niet buiten de mens gezocht te worden, aangezien de steen die de mens door eigen toedoen slijpt niets anders is dan de menselijke individualiteit. Zij drukt dus een bepaalde toestand uit, de staat van zijn van de volmaakte wijze.
In deze levensstaat worden wonderen verricht, want op het gebied van de verwerkelijking van het goede is niets onmogelijk voor de mens die de processen van vervulling doorgrondt. Het is ongetwijfeld eenvoudiger de theorie te omvatten, dan de ware praktijk van deze Kunst te beoefenen. De grondslagen van de Wetenschap zijn nog te begrijpen en de te volgen regels zijn eenvoudig genoeg; maar de toepassing van deze beiden vereist een zeldzaam talent, dat als enige leidt tot het ware Meesterschap der Wijzen. Het is het genezen van alle ziekten, zowel van geest, ziel als lichaam. Het is de kunst der priesters en koningen, die beschouwd werden als middelaars van een verheven harmonie, die iedere leerling in zichzelf dient te verwerkelijken, alvorens deze naar anderen uit te kunnen stralen.
De therapie die gebaseerd is op de invloed van het ene zenuwstelsel op het andere, is slechts één aspect van de praktische behandelingen waar de oude ingewijden vertrouwd mee waren. De huidige magnetiseurs hebben verwanten in allerlei primitieve stammen. De invloed van de verbeeldingskracht werd al sinds de vroegste tijden aangewend door hypnotiseurs die niet veel gaven om de theorie, maar die uiterst machtig waren omdat zij zelf volkomen overschaduwd werden. In het verleden overheerste echter een vaag empirisme, dat worstelde in de schaduw van de geloofsovertuigingen, zonder het licht der redelijke kennis te bereiken. De ingewijden zelf maakten zich geen enkele illusie over de omvang van hun kennis. Door inzicht geleid ontdekten zij vooral wat zij niet wisten. Vandaar dat de ware wijze belijdt niets te weten. Op basis van een zekere ervaringsvolheid slaagt hij er ook zonder exacte kennis in, om kostbare waarheden op zijn minst gewaar te worden, te vermoeden en aan te voelen.
Zo ontstaat de Traditie die niet vastomlijnd is, maar waarmee iedere zoeker zich verbindt die waarlijk streeft naar verborgen kennis. Deze Ware Traditie is nimmer vastgelegd in een leer, zij is in geen enkel boek opgetekend en zij wordt niet mondeling doorgegeven; wat wordt overgedragen is slechts rook, geen licht. Ook het geestelijke inzicht is nimmer vastgelegd in een leer, het is in geen enkel boek opgetekend, en het is niet overdraagbaar zoals de vlam van een toorts. Onze geest is geen lamp die kunstmatig kan worden ontstoken; zij is een brandpunt dat uit zich zelve de duisternis moet overwinnen, opdat zij, niet langer smeulend onder de as, vrijelijk zal opvlammen en stralen.
Leren het Licht te gewinnen, dát is het doel van de eigenlijke inwijding, die ver uitgaat boven de vele op details gespitste inwijdingswegen en toepassingen van inwijdingsprocessen op tweederangs leerstellingen; vormelijke inwijdingen, die op hun beperkte gebied veel indruk maken. Door hun bescheidenheid staan deze boven de occultistische inwijdingen, die voortkomen uit kleingeestige ambities: het verlangen uit te blinken in kennis die de massa niet bezit, begeerte naar bijzondere macht.
De ware ingewijde verlangt er slechts naar verlicht te worden, opdat hij dienstbaar kan zijn aan de verwerkelijking van het hoogste goed. Hij is niet benieuwd naar iets bijzonders, vraagt slechts te zwijgen en treedt nimmer op de voorgrond.
Ondertussen wijdt hij zich in het verborgene aan de taak die hem is toevertrouwd in de voltooiing van het Grote Werk.
Sinds de vroegste tijden is het streven naar het Licht onderwezen door middel van beelden. De oudste Babylonische gedichten zinspelen hierop, evenals bepaalde mythologische raadselen. Het uiteindelijke doel is regeneratie, de Verlossing, zoals de christenen zeggen. In een ieder van ons dient de Verlosser van de mensheid op te staan, want de wijzen waren er vast van overtuigd dat de Hemelse Vader slechts op aarde afdaalt door middel van zijn in ons ‘vleesgeworden’ Zoon. Wij dragen de kiem van de goddelijke rede in ons. Laat ons dan redelijk worden en goed, grootmoedig en het heil van allen toegewijd.

Het geestelijke goud, de steen der wijzen en de universele panacee vertolken de ene idee van genezing van al het lijden van de mensheid. Dient men vertrouwen te hebben in een medicijn om genezen te worden? Dat is de mening van hen die geloofsdogma’s verkondigen. Ingewijden houden zich niet op met suggestieve therapie. Zij zijn van mening dat de mens zich zélf dient te leren genezen, en alles moet overwinnen wat de gezondheid van zijn lichaam, ziel en geest belemmert. Dus geen luidruchtig gepreek tegen de zonden, doch het uitroeien van alle ondeugd in zichzelf. Het is nutteloos om iemand te bekeren tot een bepaalde zienswijze. Zelf een levend voorbeeld zijn en ieder zijn mening laten, dáár gaat het om. Het is alle discussie uit de weg gaan en het goede doen, in en door alles aan het Algoede werken.
 

Zoek dus de ‘Steen’ in uzelve en gij zult haar vinden.
Vraag om het Licht met een diep oprecht hart, en gij zult het ontvangen. Klop op de deur van het heiligdom van de zuivere Traditie, en u zal worden opengedaan.
Echter, vertrouw op uzelf, op uw juiste gevoelen, en laat u door geen meer-
dere op een dwaalspoor brengen. 

Goed en Kwaad

De belangrijkste en meest diepzinnige discussies op godsdienstig en filosofisch gebied gingen en gaan nog steeds over de oorsprong van goed en kwaad. Deze oorsprong is en blijft een onbegrijpelijk geheimenis voor wie geen besef heeft van ‘het begin en einde der dingen…’
Een ethiek die zich niet voortdurend bezig houdt met het hoogste levensdoel van de mens kan wel haar nut hebben, maar zij blijft onvolmaakt. Daar komt bij dat de vrijheid die de mens nastreeft onbereikbaar is voor hen die slaaf zijn van hun hartstochten. Vrijheid is geen recht voor hen die noch in de ziel, noch in God geloven; voor wie het leven is als een flits ‘tussen twee leegten’. Eerstgenoemden zijn niet in staat tot redelijk denken, zij zijn aan het kwaad geketend en hun leven bestaat slechts in het uitleven daarvan. De anderen zien met hun beperkte verstand slechts de materiële zijde van het leven; zij kennen geen ander, schoner verlangen, daar slechts de uiterlijke wereld hun bevrediging schenkt.
De ware filosoof en de waarlijk godsdienstige mens stellen hun vrijheid in dienst van het gemoed; zij weten zich te verheffen boven de gewone ‘kennis’. Zij zien met het ‘geestesoog’ de drie werelden die ons omringen: de wereld van de materie, primitief en duister, waarin het dierlijke nog hoogtij viert; de onzichtbare wereld van de Geest, de verblijfplaats van de bevrijde zielen, het gelukzalige leven in Gods Voorzienigheid; en tussen deze beiden de wereld van de ‘vrije’ mensheid, neerduikend in de duisternis, of zich verheffend tot Gods Voorzienigheid – aan de ene zijde dwaling, aan de andere zijde waarheid.
Vanaf de aanvang van de christelijke era hielden de filosofen zich bezig met de grote vraag waar het kwaad in de wereld vandaan komt. Om deze vraag op te lossen hadden sommigen bedacht dat het Hoogste Wezen, van nature oneindig goed, de wereld niet direct uit zichzelve had voortgebracht, maar dat hij de zorg hiervoor had overgelaten aan lagere intelligenties die hij met ‘het zijn’ had begiftigd. Het kwaad in de wereld zou zijn ontstaan uit het onvermogen en de onkunde van deze lagere geesten. Deze veronderstelling verplaatste het probleem alleen maar. Waarom zou het oneindig goede Wezen, dat machtig is uit zichzelve de wereld voort te brengen, de opdracht hiertoe hebben overgelaten aan werk-
lieden van wie hij het onvermogen en de onbekwaamheid had kunnen voorzien?

Hermogenes veronderstelde, evenals de Stoïcijnen, dat de materie eeuwig is en ongeschapen… en dat God het kwaad tot aanzijn riep ofwel uit zichzelf, of uit het niets, of uit een reeds bestaande materie. Uit zichzelf kon hij het niet tot aanzijn brengen, aangezien hij ondeelbaar is en het kwaad nooit deel heeft kunnen uitmaken van een Wezen van opperste volmaaktheid. Ook uit het niets deed hij het niet geworden; dan zou hij immers bij machte zijn geweest om het niet te scheppen, en zou hij afbreuk hebben gedaan aan zijn goedheid door het toch te scheppen… Dus is het kwaad afkomstig uit een reeds bestaande materie, even eeuwig als God, en waarvan God de gebreken niet ongedaan kon maken. Wanneer we dan onze toevlucht nemen tot Genesis om deze gedachtengang te staven, kunnen we het eerste vers aldus vertalen: ‘Uit het begin, of ín het begin, waren God, de hemel en de aarde…’, wat er op neerkomt dat Mozes evenals de Stoïci ‘de eeuwigheid van de materie’ zou hebben onderwezen. Tertullianus wees deze redenering af en verklaarde: ‘Als de materie eeuwig is en ongeschapen, zo is zij gelijk aan God, even absoluut als God en onafhankelijk van God. God zelf is slechts volkomen omdat hij het absolute Wezen is, eeuwig, uit zichzelf zijnde… En mede daarom is hij onveranderlijk.’
Aldus kan men niet eerst veronderstellen dat er een eeuwige materie zou bestaan, die nochtans van kwaad doordrenkt is, of een absolute materie, die nochtans onvolmaakt is en beperkt… In wezen zegt men dan dat God zelve, hoewel absoluut en uit zichzelf zijnde, een onvolmaakt, onmachtig en beperkt wezen is… Evenmin kan men vervolgens veronderstellen dat de materie eeuwig is en absoluut, en dat zij onveranderlijk is, maar dat haar eigenschappen níet even absoluut zijn als zijzelf, en dat God de hoedanigheid van de materie heeft kunnen aanpassen of er een ordening aan toekennen die zij niet had. In de eeuwigheid of in het absolute bestaan is geen verandering, noch ten goede noch ten kwade.
De hypothese van de eeuwigheid van de materie geeft geen oplossing voor het probleem van de oorsprong van het kwaad. Inderdaad: als God had gezien dat hij de gebreken van de materie niet ongedaan kon maken, had hij er wel vanaf gezien wezens te scheppen die deze gebreken onvermijdelijk zouden delen. Want wat maakt het uit of we zeggen dat God de gebreken van een eeuwige materie niet heeft kunnen herstellen, óf dat we zeggen dat God er niet in geslaagd is een materie zonder gebreken te scheppen, noch schepselen even volmaakt als hij? In het eerste geval veronderstellen we dat de macht van God gehinderd of beperkt wordt door een obstakel dat buiten hemzelf is gelegen, hetgeen een ongerijmdheid is… In het tweede geval is de gevolgtrekking alleen maar dat God
geen schepselen kan voortbrengen die oneindig zijn en aan hemzelf gelijk… hetgeen zonneklaar is.
Mozes heeft echter niet gezegd: uit het begin… noch in het begin, alsof er sprake zou zijn van een substantie, doch hij zei: ‘Aan het begin…’ Welnu, het begin der schepselen is de Schepping zelve geweest. Als God al iets nodig had om de schepping tot stand te brengen, dan was het: zijn wijsheid, eeuwig als hijzelve, zijn Zoon die het Woord is, het Woord Gods, aangezien de Vader en de Zoon één zijn… Kan men zeggen dat deze wijsheid, eeuwig als hijzelve, niet even oud is als de materie? Dat de materie hoger is dan de wijsheid, het Woord en de Zoon van God? Dat niet langer de Zoon één is met de Vader, maar de materie? Welk een goddeloze absurditeit!
Men kan geen materie erkennen die nu eens stoffelijk is, dan weer onstoffelijk, nu eens goed en dan weer slecht; noch menen dat zij oneindig is en desalniettemin onderworpen aan God. De materie is duidelijk aan grenzen onderworpen, aangezien ze in de ruimte gevangen is; er moet dus aan haar bestaan een reden ten grondslag liggen, aangezien niets begrensd is zonder reden. Wat betreft het kwaad dat God zou hebben ‘toegestaan’, zoals degenen denken die menen dat de wereld uit het niets is geschapen door een almachtig wezen, dient opgemerkt te worden dat ‘het kwaad noch tegengesteld is aan het goede noch aan Gods almacht, aangezien er ooit een tijd zal aanbreken waarin alles tot de ene orde zal terugkeren…’
De kwestie van de oorsprong van het kwaad spitste zich voor de vroegste kerkvaders, met name Tertullianus, Origenes en Augustinus, toe op de seksualiteit. Dit kwam echter voort uit de behoefte aan een argument tegen de seksualiteit, en uit het verlangen de macht ervan te begrijpen; het duistere principe van het kwaad, waardoor het Christendom na Augustinus overschaduwd is gebleven. Al met al een slecht begrepen Manicheïsme…
Malebranche (1638–1715), lid van de Orde van het Oratorium, onderwees het optimisme: ‘In de wereld is alles op zijn best. God heeft niets kunnen maken dat volkomener is dan wat hij gemaakt heeft, gezien de algemene orde van het Universum.’ Leibniz (1646–1716) hangt dezelfde leer aan als Malebranche: ‘De opperste wijsheid, verbonden met een niet minder oneindige goedheid, heeft beslist het beste verkozen. Want evenals het geringste kwaad een soort goed is, is het geringste goed een vorm van kwaad, als het een groter goed in de weg staat. Er zou nog wel het één en ander te verbeteren zijn aan Gods werken, als hiertoe een mogelijkheid bestond…’
Het bestaan van de meest volmaakte wereld te verenigen met het bestaan van het kwaad, zich mogelijke werelden voor te stellen zonder zonde en zonder lijden, zou gelijk staan aan het ontdekken van werelden waar het goede nog schaarser is dan bij ons… het is verstandiger het kwaad te onderzoeken dat de aardse wereld schijnt aan te tasten.
Het kwaad dan is te onderscheiden in metafysisch, lichamelijk en moreel kwaad. Het metafysische kwaad is niets anders dan de onvolmaaktheid van de schepselen zelf. Het zal tot in de meest volmaakte wereld bestaan, aangezien de schepping niet in staat is de oneindige volmaaktheid die God eigen is, te bevatten.
Het fysieke kwaad, of het lijden, is een moreel goed, in zoverre dat het de straf is voor het morele kwaad. Het ligt vaak ook ten grondslag aan een nog groter vreugde en in alle gevallen wijst niets erop dat het dat ook niet nu is, of dat het veeleer een goed dan een kwaad is.
Het morele kwaad, of de zonde, is noch een absolute noodzaak van de schepping, noch een effectieve manier om tot groter goed te komen. Maar het is mogelijk dat de openbaring van goddelijke volkomenheden van God vereist dat hij het toestaat. ‘In deze zin staat God de zonde toe; hij zou afdoen aan wat hij aan zichzelf verschuldigd is, aan wat hij verplicht is aan zijn wijsheid, zijn goedheid en zijn volmaaktheid, wanneer hij niet zou kiezen voor dat wat absoluut het beste is.’ Deze overwegingen veronderstellen dat God onderworpen is aan de wet van het beste, die geen uitzondering of ontheffing in zich verdraagt. Dit is een niet te volvoeren verplichting, aangezien wat God ook schept Hij altijd nog meer vermag dan dat. Het is onmogelijk dat er in zijn werken ooit een opperste grens zou zijn
die hij niet zou kunnen overschrijden…

Met betrekking tot de Albigenzen zeggen de geschiedschrijvers van de Kerk het volgende: ‘Deze naam duidt in de geschiedenis een aantal ketterse groeperingen aan uit de twaalfde eeuw: Petrobusianen, Henricianen, Arnaudisten, Waldenzen, Katharen…’ En verderop: ‘De Albigenzen – eigenlijk Manicheeën, evenals de Bulgaren – hadden evenwel het systeem van Mani veranderd. Zij erkenden een hoogste God, maar zij meenden dat toen deze God Lucifer had geschapen en alle engelen, Lucifer in opstand was gekomen… en de schepper van het kwaad was geworden.’ In het jaar 1179 spreekt het Lateraanse Concilie de banvloek uit over de bovengenoemde ketters en tevens over de ‘Brabanders, Aragonezen, Navarrezen, Basken, Cottereaux20…’ De lijst was lang genoeg om de vreselijke kruis-
tocht tegen de Albigenzen te rechtvaardigen… En dezelfde schrijver vervolgt, in een wanhopige poging een willekeurig excuus te vinden voor deze verschrikkingen: ‘De laatste tijd – dus voor de vernietiging van het Pyreneese Katharisme, hetgeen tamelijk verwarrend is – hadden de Manicheeën, zoals de Katharen vaak werden aangeduid, hun fundamentele leerstuk prijsgegeven: de hypothese van de twee principes. Zij spraken niet meer over het kwade principe, zoals wij spreken over de duivel.’
Abt Guyot, geschiedschrijver van de Societé St. Victor, van wiens hand wij enkele passages uit zijn ‘Ketterijen’21 citeren, zet ons nadrukkelijk op een ons welbekend en geliefd spoor: dat van de engelen en de duivel. Vastbesloten begeven wij ons hierop, in navolging van de Goddelijke Meester, om op onze beurt de oorsprong van het kwaad te doorgronden.
De Epifanie is zoals wij weten de openbaring van het Licht, het Licht dat de rede der zielen schept en dat voortkomt uit de goddelijke Wijsheid. Uit deze Wijsheid komt de kennis voort en wordt de vrijheid geboren. ‘Zie, Adam is geworden als onzer een’ spreekt God in Genesis, wat vertaald is als: ‘Zie, ik ben alleen in de hemel, en de mens is alleen op aarde…’
Paulus wil niet dat wij ons bezighouden met wat hij ‘fabeltjes’ noemt, nutteloze sprookjes over de afstamming van de engelen. Niets van dat alles, wat noch de kennis toebehoort, noch het geloof, zou redelijkerwijs door dichterlijkheid begrepen kunnen worden. De oorspronkelijke val was slechts een moreel verval, vergelijkbaar met de misstap van een kind dat leert lopen. En laten we, wat de engelen betreft, niet vergeten dat onttroonde koningen geen koningen meer zijn en dat roverhoofdmannen niet getolereerd worden in goed geregeerde landen. Niemand kan van het kwaad houden omwille van het kwaad; de mens bemint het kwaad, omdat hij het ten onrechte voor het goede houdt:

De opstandige engelen werden jaloers op God, zij wilden scheppen.
De vrouw werd jaloers op het Woord, zij wilde weten.
De man werd jaloers op de Parakleet, hij wilde liefhebben.[image: image67.png]



20 Cottereaux: benaming voor groepen huursoldaten.
21 Guyot, Dictionnaire universel des hérésies, des erreurs et des schismes, Paris 1847. 203

Zie daarin de drie aanzichten Macht, Wijsheid, Liefde! Allen wilden zelfstandig lopen, en God trok zijn hand terug. Niet uit woede, maar uit respect voor de vrije wil van zijn schepselen. Ook nam hij de verantwoordelijkheid op zich voor hun zonde, voor hun kwaad, en aanvaardde hij, in de gedaante van zijn Zoon, geheel alleen de onmetelijkheid van de boetedoening.

De gevallen engel wordt ook wel ‘legioen’ genaamd. Satan is een veelheid, geen persoon: het is een geest of liever gezegd een zijnstoestand van geesten. Zijn ware naam is hoogmoed, eerzucht, onmatige begeerte… Dat is het ware hellevuur, oneindig en meedogenloos, omdat het het leven zelf is. God alleen is zuivere Geest. Demonen en duivelen kunnen niet bestaan in onze atmosfeer, ze zijn onmachtig en de eeuwige gerechtigheid slingert hen heen en weer, zij verwerpt en vermorzelt ze, al naar gelang haar dat nodig dunkt. Ze vormen een onmacht, een negatief principe, een fantoom, een schaduw van het niet-zijnde, een duistere afstraling van het ‘niets’. Een negatief principe is geen principe, het is iets zonder zin, zoals het toeval en het niets.
‘Er zal een tijd komen waarin alles tot de ene orde zal terugkeren. God is Liefde…’, zegt Tertullianus. ‘Door hun berouw, hebben de zielen deel aan de genade van de universele verlossing. De goddelijke Goedheid sluit zelfs Lucibel niet uit’, aldus Origenes. Door onze Kerk zal Lucibel zelf teruggevoerd worden tot de Vader…
Het conservatieve Katholicisme is, zoals wij zagen, niets anders dan een verhuld Manicheïsme. Er zijn geen twee oversten van deze wereld: het is uitgesloten dat Koning Christus zijn kroon zou delen met Koning Satan. ‘De overste dezer wereld is al berecht’, sprak Christus bijna twintig eeuwen geleden. En elders: ‘Ik zag Satan uit de hemel neerstorten als een bliksemschicht.’ De bliksem is inderdaad uit de hemel gevallen om de aarde te verlichten. De duivel is uit de hemel gevallen, tezamen met de angst die reeds de aloude donderende toorn der goden bij ons opwekte. ‘De duivel en ik hebben niets gemeen’, sprak de Meester. De duivel is leugenachtig als zijn vader… De geest van verblinding, fatalisme en angst.
Het Licht is heden in de spelonk doorgedrongen, de duivel wordt gekend en hij zal de plaats van God niet meer onrechtmatig bezetten. Want aldus dient de legende over de strijd die in de hemel wordt gestreden verklaard te worden. De ‘hemel’ is de godsdienst, en in de geest der mensen slaagt de leugen er in zich te laten aanbidden in plaats van de waarheid… De menselijke eigendunk waant zich onfeilbaar… ziedaar de bestaansgrond voor de duivel. De echte duivel is het dierlijke in de mens, of liever de domheid, die altijd ongelijk heeft en zal hebben als hij wil discussiëren met de Geest.
Als Jezus de Nazarener herkend en erkend zou zijn door de synagoge, zou de wereld van afgoderij over zijn gegaan tot het Parakletisme of Messianisme zonder de bloedige slagschaduwen van de pseudo-christelijke barbaarsheid. De duivel had dan nooit bestaan, want de duivel is de zoon van het Katholicisme, ja hij ís zelfs het hele Katholicisme volgens Père Ventura, die afschuwelijk gemarteld werd en vervolgens verbrand.
Er staat geen woord over de duivel in de Hebreeuwse catechismus. De duivel of de demonen zijn de Middeleeuwen met hun fantomen, kruistochten en brandstapels… De duivel is de Inquisitie die het genie martelt en de wetenschap knevelt. ‘Hoeveel Katholieken, zelfs die brave Kartuizer monniken die rozenkransen verkopen, aanbidden nog, zonder het te beseffen, de duivel?’ waagde de dappere Guillaume Postel zich af te vragen ten overstaan van de kerkvaders van het Concilie van Trente… Hoe lang nog zal deze ‘schijnkoning’ de aanhangers der onwetendheid in zijn gevolg meeslepen? Of liever gezegd, hoe lang zal de onwetendheid van de mensen deze absurde schepping van de Leugen nog overeind houden? Niemand kan het zeggen…
Maar laten wij dan tenminste, als vooruitstrevenden, niet langer spreken over wat achter ons ligt, laten wij de verdwazing niet langer vrezen. ‘Ik verwerp de Satan’, zegt het argeloze kind bij zijn eerste stappen in de wereld… Het voegt eraan toe:
‘Ik verbind mij met Jezus Christus.’
Deze woorden zijn tevens de onze en wij vullen ze aan met enkele verklaringen die nu zeker verstaan zullen worden: ‘Ik verloochen de Satan, het kwaad; het is de hoogmoed, de eerzucht en de onmatige begeerte. Ik verbind mij zo mogelijk meer met Jezus Christus, met het goede, in mijn streven de Goddelijke Meester te volgen op de ‘weg tot de Heilige Graal, de weg tot de Volmaaktheid’, met als hoogste gebod: ‘Doe het goede, vermijd het kwade.’ 

De Geestelijke Opstanding

Het innerlijke Christendom heeft altijd bestaan achter de onbewogen façade van de Kerk en achter het roerige toneel van de geschiedenis, zoals de stille strijd der zielen zich afspeelt achter de uiterlijke conflicten en zoals de diepe stromen in de oceaan voortrollen onder het spel der golven. Het heeft bestaan bij de gnostici, de Manicheeën, en de Keltische monniken, evenals bij de eerste ridders van de Tafelronde en de orde van de Heilige Graal, bij de Katharen, de Albigenzen, de Tempelieren en de Rozenkruisers, als ook bij de stichters van de filosofische Academie van Florence…
Doch waar kunnen wij de oorsprong en de verborgen verbanden met al deze openbaringen terugvinden, als de Kerk en de seculiere machten hun sporen overal hebben uitgewist en hun archieven hebben vernietigd? Indien het westerse esoterisme werkelijk bestaat, en daarvan ben ik overtuigd, dient het zijn vertegenwoordigers en zijn apostel te hebben. Ik zal hem wellicht niet zien, maar deze apostel zal verschijnen… Hij zal zich declareren als een noodzakelijk antwoord
op de kreet die vanuit de ingewanden van de twintigste eeuw omhoog klinkt.

Het Evangelie van Johannes draagt van het begin tot het einde de kenmerken van de allerhoogste inwijding. De Katharen en de Rozenkruisers vonden er een vertrouwdheid, een bewogen realisme en nauwgezette en treffende bijzonderheden, die een bijzondere innigheid verraden tussen de discipel en de Meester. We kunnen in dit evangelie de Alexandrijnse invloed herkennen wat betreft de vorm, waarmee de ideeën omkleed zijn…
Deze constateringen zijn van toepassing op het gehele Lijdensverhaal van Christus, en in het bijzonder op alle gebeurtenissen in Bethanië, waarvan de opwekking van Lazarus de belangrijkste is. Lazarus, die door Johannes slechts wordt beschreven als de broer van Martha en Maria van Bethanië, is wel de meest raadselachtige en bijzondere figuur uit de evangeliën. Alleen Johannes vermeldt hem; de drie andere evangeliën noemen hem niet. Hij komt er slechts in voor omwille van de scène van de Opstanding! Wanneer het wonder heeft plaatsgevonden verdwijnt hij weer, als door een valluik. Toch maakt hij deel uit van de groep die Jezus het meest nabij is, Hem die bij hem is tot aan de grafkuil. Daarom doen zich twee vragen voor, men vraagt zich onwillekeurig af: wie is toch die vage figuur Lazarus, die als een schim voorbij komt, temidden van die andere personages, die zo levendig en duidelijk worden geschetst in het betreffende evangelieverhaal? En wat betekent, anderzijds, zijn opstanding?
Naar de algemeen geldende opvattingen zou Jezus Lazarus slechts hebben doen opstaan, teneinde aan de Joden te bewijzen, dat Hij de Messias was… Doch dit verlaagt Christus slechts tot het niveau van een ordinaire wonderdoener! De moderne kritiek, die alles ontkent waar zij last van heeft, lost het probleem op door te betogen dat dit wonder, net als alle andere, een volksverbeelding is… Dan zou men evengoed kunnen betogen, dat de hele geschiedenis van Jezus verzonnen is, en dat Christus nimmer heeft bestaan! De idee van de opstanding vormt de kern en de bestaansgrond van het christelijke gedachtengoed. Het is noodzakelijk deze idee te verklaren en te begrijpen, en hem te herleiden tot de universele wetten; doch deze opstandingsidee zonder meer verwerpen, staat gelijk aan het Christendom van zijn licht en kracht beroven. Zijn werkzame kracht verdwijnt met de onsterfelijkheid van de ziel!
Welnu, het Pyreneese Katharisme en de klassieke leer van het Rozenkruis verschaffen ons in dit verontrustende mysterie een even juiste als verhelderende oplossing, daar zij gebaseerd is op het mysterie van de dood in het oude Egypte van Hermes. Deze verklaring bevrijdt Lazarus uit het schemerdonker en verleent tegelijkertijd aan diens opstanding een diepe esoterische betekenis, een transcendente waarheid. Voor hen, die door de sluier van de waan zijn heen gebroken, is Lazarus niemand anders dan de apostel Johannes zelf… Dat hij dit niet zelf heeft bevestigd komt door een zekere schroom en door de bewonderenswaardige nederigheid die de volgelingen van Jezus zich oplegden. Het verlangen zich niet hoger te achten dan zijn broeders weerhield hem ervan onder zijn eigen naam te verhalen van de belangrijkste gebeurtenis in zijn leven, die van hem een ingewijde maakte van de eerste orde… Vandaar het masker van Lazarus, dat de apostel Johannes bij deze gebeurtenis draagt. Zijn opstanding verkrijgt door de voorgaande uitleg een geheel nieuwe dimensie en openbaart zich aan ons als de belangrijkste fase van de klassieke inwijding, die van de derde graad!
Wij hebben een uitleg gegeven over de inwijding van de purs, de parfaits, in het boek Op weg naar de Heilige Graal. De Katharen, trouwe volgelingen van de Goddelijke Meester, waren tegelijkertijd de voortzetters van de Egyptische mysteriën. In Egypte werd de ingewijde, na langdurige beproevingen, door de hiërofant ondergedompeld in een diepe slaap, en bracht drie dagen door in een sarcofaag die in de tempel was geplaatst. (De mystieke sarcofaag, symbool van het mysterie van de dood, bevond zich in de Grote Pyramide.) Gedurende deze drie dagen was het stoffelijke lichaam, dat steenkoud was geworden, uiterlijk als dood, terwijl het astrale lichaam, dat volledig vrijgemaakt was van het stoflichaam, zich vrijelijk kon ontplooien in de kosmos. Ook het etherische lichaam, de drager van het leven en het geheugen, maakte zich los en volgde het astrale lichaam, waarbij het in het stoflichaam juist voldoende van zichzelf achterliet om de dood te voorkomen.
Bij het ontwaken uit de door de hiërofant opgewekte slaap, was de mens die de sarcofaag verliet niet meer dezelfde: zijn ziel had in de andere wereld gereisd en had daaraan herinneringen. Hij was een ware ingewijde geworden, een lid van de ‘Magische Keten’, verbonden met de ‘Heerschare der Hogere Goden’ zoals een oude inscriptie verhaalt…
Christus, wiens roeping het was om de mysteriën te onthullen aan de ogen van de gehele mensheid en er de draagwijdte van te vergroten, wenste, dat zijn meest geliefde discipel de ‘opperste beproeving die leidt tot de directe Kennis van de Waarheid’, zou doormaken. Zoals de tekst van het Evangelie het zelf verwoordt, was alles door hem aldus gewild en voorbereid. ‘Want gelijk Jonas drie dagen en drie nachten in de buik van de walvis was, zo zal de Zoon des Mensen in het hart der aarde zijn, drie dagen en drie nachten’ zo sprak hij reeds in Mattheus (12: 40). Maria zendt een boodschap tot Jezus, die in Galilea predikt, en laat hem weten:
‘Heer, zie, die Gij liefhebt, is ziek…’ Deze is duidelijk de apostel Johannes, de geliefde discipel van Jezus. Doch in plaats van toe te snellen, wacht Jezus nog twee dagen en zegt tot zijn discipelen: ‘Deze ziekte is niet ten dode, maar ter ere Gods, opdat de Zoon van God verheerlijkt worde… Lazarus, onze vriend, slaapt… maar ik ga heen, om hem uit de slaap op te wekken…’ ‘Jezus zei daarna vrijuit tot hen: Lazarus is gestorven.’ (Johannes 11: 4, 11, 14) Lazarus is ‘naar de materie’ gestorven, na drie dagen en drie nachten.
Jezus weet dus op voorhand wat hij wil en wat hij doen zal. Hij komt precies op tijd aan voor het gebeuren dat hij heeft voorzien en voorbereid. Ten overstaan van de diepbedroefde zusters en de toegesnelde Joden roept de Meester uit, staande voor de in de rots uitgehouwen grafkuil, waarvan de sluitsteen is weggenomen, en waarin hij die dood gewaand werd in een lethargische slaap verkeert:
‘Lazarus… sta op!’ Degene, die opstaat en zich aan de verbaasde menigte vertoont, is niet de Lazarus uit de overleveringen, een grauwe schim met de schaduw van de grafkuil als gewaad, doch een getransfigureerde mens, met stralend voorhoofd! Het is de apostel Johannes… en reeds vlamt het vuur van Patmos in zijn ogen, want hij heeft het goddelijke licht aanschouwd: gedurende zijn slaap heeft hij de eeuwigheid doorleefd. Zijn vermeende doodsgewaad is geworden tot ‘het linnen gewaad van de Ingewijde…’
Hij begrijpt thans wat het woord van de Meester betekent: ‘Ik ben de Opstanding en het Leven!’ Het scheppende Woord ‘Lazarus… sta op!’ heeft geklonken tot in het merg van zijn gebeente. Het heeft van hem gemaakt ‘een opgestane naar ziel en lichaam’. Johannes weet nu waarom hij ‘de discipel is, die Jezus liefheeft boven alle anderen’, want hij alleen begrijpt hem ten volle. Hij wordt de ingewijde en de ziener, die de Meester zal volgen tot aan de voet van het Kruis, tot in de nacht van de grafkuil en tot in de stralingsglans van de Vader!

De Transfiguratie

De Epifanie betekende bij de pythagorese inwijding de ‘allesomvattende waarneming, die dient te volgen op de geestelijke aanschouwing’. Het was het volkomen doorgronden en verwerken van dat, wat in de Geest werd geschouwd. De aanschouwing moest leiden ‘tot een synthese van de kosmos’, de bekroning van de inwijding. Het is de lering die Christus gaf aan zijn apostelen, het wonder van de transfiguratie.
Jezus doorzag alles wat rondom hem en tegen hem beraamd werd: de Farizeeërs en Sadduceeërs wachtten vol ongeduld zijn terugkeer af, teneinde hem te overmeesteren: onder invloed van de lasteringen van de Grote Synagoge vielen velen hem af. Men beschuldigde hem, o allerhoogste verschrikking, van godslastering en heiligschennis! De aanvallen van haat verduisterden meer en meer zijn prachtige aureool. De dood van Johannes de Doper, onthoofd door toedoen van Herodes, was voor hem een droevige aankondiging van het feit, dat ook zijn laatste uur had geslagen…
Maar, hadden zijn volgelingen zijn Woord en zijn Zending wel begrepen? Vervuld als zij waren van de joodse visie, moeten wij erkennen dat zij zich de Messias voorstelden als een heerser die de volkeren door het zwaard zou regeren. Zij waren niet in staat de glorieuze plaats, die Christus in de geschiedenis inneemt, te bevatten. Jezus Christus besloot daarom ‘zijn drie Uitverkorenen’ tot dit inzicht te voeren. Mattheus geeft ons hierover de volgende inlichtingen (Mattheus 17: 1-8):

En zes dagen later nam Jezus Petrus en Jacobus en zijn broeder Johannes mee en Hij leidde hen een hoge berg op, in de eenzaamheid. En zijn gedaante veranderde voor hun ogen… Zijn gelaat straalde gelijk de zon en zijn klederen werden wit als het licht. En zie, hun verschenen Mozes en Elias, die met Hem spraken. Petrus nam het woord, en zeide tot Jezus: Heer, het is goed dat wij hier zijn; indien Gij het wilt zullen we hier drie tenten opslaan, voor U een, voor Mozes een, en voor Elias een. Terwijl hij nog sprak, zie, daar overschaduwde hen een lichtende wolk, en een stem uit de wolk zeide: Deze is mijn geliefde Zoon, in wie Ik mijn welbehagen heb; hoort naar Hem! Toen de discipelen dit hoorden, vielen zij op hun aangezicht en werden zeer bevreesd. En Jezus kwam bij hen, raakte hen aan en zeide: Staat op en weest niet bevreesd. En toen zij hun ogen opsloegen, zagen zij niemand dan Jezus alleen.

Rafaël Sanzio, de hemelse platonicus, schildert deze gebeurtenis in zijn schilderij De Transfiguratie. In dit schilderij worden drie werelden weergegeven, die duidelijk van elkaar gescheiden zijn:

de fysieke of aardse wereld
de ziele- of astrale wereld
de goddelijke of geestelijke wereld.

Zij vormen de drie niveaus van het schilderij, met de zielewereld of astrale wereld op het tweede plan, en daarboven de goddelijke of geestelijke wereld, die met zijn glans de twee andere werelden doordringt. Aan de voet van de berg zien wij de niet-ingewijde apostelen en het volk. Zij redeneren en discussiëren met heftige gebaren over een wonder, doch zij zien Christus niet… Slechts de bezetene, die genezen werd en die zich tussen hen bevindt, ziet het visioen en slaakt een kreet. Bij de anderen zijn de ogen van de ziel nog niet geopend! Op de top van de berg liggen Petrus, Jacobus en Johannes in een diepe slaap verzonken. Zij zijn nog niet in staat zieners van de geest te zijn in wakende toestand. Het visioen dat de drie Uitverkorenen waarnemen, wordt gevormd door Christus, die van de aarde is opgestegen in de stralende wolken tussen Mozes en Elias. De drie ingewijde apostelen, die dit visioen aanschouwen en begrijpen, zien voor hun aangezicht een samenvatting van de gehele goddelijke evolutie.
Mozes, de profeet uit de Sinaï, die geweldige samenbindende figuur uit Genesis, verbeeldt de geschiedenis van de aarde sedert de aanvang van de wereld.
Het verleden…
Elias stelt Israël voor met al zijn profeten, die de verkondigers zijn van de Messias.
Het heden…
Christus zelf is de transparante en stralende incarnatie van het Zonnewoord, het scheppende Woord, dat onze wereld draagt sedert zijn oorsprong; het Woord, dat thans door een mens heen spreekt!
De toekomst…
De stem die de apostelen horen is het universele Woord van de Vader, de zuivere Geest, waaruit alle Woorden voortkomen. Deze stem wordt slechts door de verlichten van geest vernomen. Op dat unieke en plechtige moment wordt het in mensentaal aan de apostelen geopenbaard.
Het visioen van de berg Thabor omvat de gehele goddelijke en menselijke evolutie. De ‘transfiguratie’ was de aanvang van een geheel nieuwe wijze van geestelijke verheffing en verdiept geestelijk inzicht!

De Kruisweg

De ten einde lopende antieke wereld, en zelfs de Stoïcijnen, hebben Christus en zijn kruisweg niet beter begrepen dan Pilatus dat deed. Zij hebben alleen de smartelijke buitenkant waargenomen, met zijn schijnbare inertie, die zo’n verontwaardiging bij hen opriep. Maar alle daden in het leven van Jezus hebben zowel een symbolische betekenis gehad, alsook een mystieke uitwerking op de hele toenmalige en toekomstige mensheid.
De fases van de kruisweg, die in astrale beelden werden opgeroepen door de heiligen van de Middeleeuwen, werden voor hen een hulpmiddel tot inwijding en volmaking. De Broeders van Johannes en de Tempelieren, de Kruisvaarders die de verovering van Jeruzalem uitdachten met het doel daar de hoofdstad van de wereld van te maken, de Katharen, de mysterieuze Rozenkruisers, die de verzoening voorbereidden tussen wetenschap en geloof… de Tempel van de Geest… de verbroedering van het Oosten met het Westen in een hoge wijsheid… de Universele Broederschap… Al deze mensen van geestelijke daadkracht, in de meest uitgebreide zin van het woord, zouden allen in de Kruisgang van Christus een onuitputtelijke bron van kracht vinden.
Wanneer zij de Geseling voor ogen hadden, dan riep de gehavende figuur van de Christus hen toe: ‘Leert van mij onbewogen te blijven onder de geseling van het lot en alle lijden te verdragen, en gij zult een nieuw zintuig verwerven: het begrijpen van alle smart, het gevoelen van de eenheid met alle wezens. Want aldus heb ik ingestemd met het lijden voor de mensen, teneinde tot in de diepten van hun ziel te kunnen doordringen…’
De Doornenkroon leerde hen de wereld te trotseren in morele en intellectuele zin, de verachting te verdragen en de aanval op alles wat ons het meest dierbaar is. Deze doornenkroon zei tot hen: ‘Blijft overeind, wanneer een ieder u geselt. Leert ‘ja’ te zeggen, wanneer iedereen ‘nee’ zegt. Alleen zo zult gij uzelf worden!’
De scène van de Kruisdraging leerde hen een andere deugd, namelijk: ‘Leert de wereld te dragen met uw bewustzijn, zoals Christus heeft ingestemd met het dragen van zijn Kruis, teneinde zich met de Aarde te verbinden… Leert uw lichaam te dragen als een uiterlijk gewaad! De Geest dient het lichaam met zijn wil te omvatten, zoals de hand de hamer omvat…’ Het mysterie van het Lijden van Christus leerde niet zozeer de lijdzaamheid aan de volkeren van het Westen en het Noorden, doch een geheel nieuwe kracht die ontstaat door de Liefde en het Offer.
Het gebeuren op Golgotha is de laatste fase in het leven van Christus, de bezegeling van zijn opdracht, en daarom het diepste mysterie van het Christendom. Ondanks de verschrikkingen van de kruisdood blijft hij de Verlosser. Hij vergeeft zijn beulen en schenkt vertroosting aan de moordenaar die zijn geloof heeft behouden. Om zijn lijdenskelk tot de laatste druppel te ledigen, dient hij tot dat gevoel van ‘uiterste eenzaamheid’ te geraken, dat hem doet uitroepen ‘Vader, waarom hebt gij mij verlaten’, gevolgd door het hoogste en laatste woord: ‘Het is volbracht…’ Het Zegel van de Eeuwigheid op het verwonderde aangezicht der eeuwen.
De laatste kreet heeft geklonken uit de borst van de gekruisigde, doordringend als een bazuinstoot en dermate verschrikkelijk en krachtig, dat de Romeinse soldaten achteruit deinzen en stamelen: ‘Zou hij de Zoon Gods zijn?’ Doch Jezus is dood… Van hem rest slechts ‘het dode lichaam, genageld aan het kruishout’. Doch een ‘lichtflits’ doorklieft de astrale en geestelijke wereld, gevolgd door een ‘donderslag’… In één ademstoot heeft de ziel van Christus zich weer verbonden met zijn zonne-aura.
En in de Tempel van Herodes is de prachtige voorhang, die de tabernakel aan het oog onttrekt, van boven tot beneden gescheurd op het moment waarop Jezus de laatste adem uitblaast! In het heiligdom toont zich de gouden boog, geflankeerd door de cherubim van massief goud, aan het profane oog: de hogepriester zelf mag slechts éénmaal per jaar dit heiligdom betreden… Welk een diepe zin heeft dit teken! Het beeld van de cherubim, met het lichaam van een leeuw, de vleugels van een adelaar en het hoofd van een engel, is gelijk aan dat van de Sfinx. Het symboliseert de gehele evolutie van de menselijke ziel, zijn neerdalen in het vlees, zijn terugkeer tot de Geest. Dankzij Christus is de voorhang van het heiligdom gescheurd en is het mysterie van de Sfinx ontsluierd!
Voortaan staat het mysterie van het Leven en van de goddelijke evolutie open voor allen die wagen en die willen.
Keren wij nu terug naar het belangrijkste gebeuren van de Egyptische inwijding, die later, ten tijde van het Pyreneese Katharisme, de inwijding van de purs of parfaits zal worden. De ingewijde verbleef drie dagen en drie nachten in een sarcofaag. Gedurende die periode volbracht hij zijn reis in de andere wereld, al naar gelang zijn staat van gevorderdheid. Omdat hij zich dit herinnerde bij zijn ontwaken, en hij het dodenrijk op voorhand had bezocht, was hij als uit de dood herrezen en tweemaal geboren, zoals dit in de tempeltaal wordt gesteld. Christus had, evenals Jonas in de buik van de walvis en Matheus in Op weg naar de Heilige Graal, zijn kosmische reis voltooid gedurende zijn graflegging, alvorens zijn geestelijke opstanding zich voltrok voor de ogen van de zijnen.
Hier is dus nog een overeenkomst tussen de klassieke inwijding en de nieuwe mysteriën die door Christus op aarde werden gebracht. Een overeenkomst, doch ook een geweldige verruiming! Want de astrale reis, ‘de reis der sterren’ van een God die de aardse dood heeft doorgemaakt, is van een geheel andere aard en heeft een veel grotere reikwijdte dan de schuchtere tocht van een eenvoudige sterveling naar het dodenrijk in de bark van Isis! (Deze bark was in feite niets anders dan het eigen etherische lichaam van de ingewijde, dat door de Meester van het stoflichaam werd gescheiden en door de woelingen van de astrale stromen werd gevoerd…)
Hier is een korte uiteenzetting onontbeerlijk: Twee ‘psycho-fluïdische’ stromen, twee etherstromen, omgeven de aardbol met talrijke ringen, als slangen die voortdurend in beweging zijn. De ene, die Horeb wordt genoemd door Mozes, en Erebus door Orpheus, kan worden aangeduid als de middelpuntzoekende stroom. Deze stroom heeft zijn middelpunt in de aarde en hij voert alles tot haar, wat in zijn woeste stroom terechtkomt. Het is de afgrond der generaties, van de begeerte en de dood, de sfeer van beproeving. Alle zielen die nog gevangen worden gehouden door hun aardse begeerten worden meegesleurd in zijn woeling en zijn wervelingen, een geweldig vagevuur.
De andere stroom, Jona genoemd door Mozes, kan de middelpuntvliedende kracht worden genoemd. Hierin zetelt de kracht van expansie, zoals in de andere stroom de kracht van contractie. Deze stroom staat in verbinding met de gehele kosmos. Door hem stijgen de zielen op tot de zon en de hemel; door hem komen ook de goddelijke invloeden tot ons; door hem is Christus neergedaald in het teken van de Duif… De ingewijden, die zich hadden toebereid, konden terugkeren tot de stroom van Jona, doch de massa der zielen die te zeer aan de stof waren gebonden, verbleef in de gebieden van Horeb…
De opgang van Christus toonde aan deze verdwaalde zielen de hemelse weg, geheel en al zoals Dante deze beschrijft in zijn tweede ommegang van de Hel. Aldus diende Christus het leven na de dood te verlichten en te verruimen, zoals hij ook het leven op aarde verruimd en verlicht had! De essentie van zijn opdracht was evenwel om in de harten van zijn apostelen de zekerheid van de geestelijke opstanding te verankeren, die door hen over de wereld moest worden verbreid. Nadat hij zelf was opgestaan, moest hij in hén de opstandingsmogelijkheid voor de gehele toekomstige mensheid veilig stellen. De opstanding van Christus moest de beloning zijn voor de opstanding der zielen in dít leven, evenals voor hun geloof in het andere leven.
Dit geloof hadden de apostelen niet van het ene moment op het andere. Het moest geleidelijk bij hen naar binnen dringen, als een stem die overtuigt met iedere harteklop, als een levensadem die zich mededeelt. De verschijningen van Christus nemen allengs toe, om een steeds groter uitwerking teweeg te brengen:

Bij het Graf… ‘Maria… Raak mij niet aan… Ga heen en zeg de apostelen, dat ik ben opgestaan!’
Aan de elf discipelen, die, met de deuren gesloten, vergaderd zijn in een huis te Jeruzalem, waarbij hen wordt gezegd hem in Galilea te ontmoeten. In de stemmige avondschemering van Emmaüs, als goddelijke genezer der zielen, die opnieuw het geloof ontsteekt.
Op het strand van het Meer van Tiberias, alwaar hij Petrus en Johannes voorbereidt op hun zware taak.
Voor de laatste maal op een berg in Galilea, alwaar hij deze laatste woorden tot hen richt: ‘Gaat heen en predikt het evangelie aan alle volkeren… En ziet, ik zal met ulieden zijn tot aan het einde der wereld!’

Een plechtig afscheid van de Meester! Enige tijd later zal Christus nog één keer op zeer bijzondere wijze verschijnen aan zijn tegenstander Paulus, op de weg naar Damascus, om van hem zijn meest hartstochtelijke verdediger te maken. Met een machtige klaarheid treedt uit dit visioen en uit dit schitterende woord de roeping naar voren van de ‘apostel der heidenen’, die de Grieks-Latijnse wereld, en daardoor geheel het Westen, tot de Christus zal bekeren.
Deze goddelijke stralingskracht, gevolgd door het fenomeen van de geestelijke opstanding, schiep de eerste christengemeenschappen en was voor hen toereikend. Voor hen was het gehele verleden van de mensheid, met alle religies, de gehele klassieke inwijding en alle kennis die verworven was uit Azië, Egypte en Griekenland, niet te onderscheiden van de Grieks-Romeinse decadentie. Alleen Christus bestond voor hen! Desondanks bewaarde gedurende de eerste twee eeuwen een zeker aantal christelijke gemeenschappen de klassieke grondslag van de hiërarchische inwijding, die uit verschillende graden bestond. Deze werd aangeduid als ‘Gnosis’. De vereniging met Christus was voor hen een mystiek fenomeen, dat boven alle andere verheven was, een realiteit van zowel individuele als collectieve aard.
Doch, zodra het leerstuk werd uitgevaardigd ‘van het geloof in de gevestigde Kerk, dat al het andere vervangt’, werd het basisprincipe van de inwijding afgeschaft en kwam het blinde geloof in plaats van ‘de waarachtige Kennis’! Enkele grote kerkgeleerden schiepen een opmerkelijke metafysica, waarbij zij de systemen van Aristoteles en Plato combineerden met het Christendom. Maar het ontbrak hen aan dat, wat het moderne denken noemt ‘de kennis der natuur en de idee van de ziele-ontwikkeling’.
De ingewijde wijsgeren bewaakten en bewaarden echter zorgvuldig het belangrijkste mysterie. De Gnosis waakte, teneinde van dag tot dag, en hoe langer hoe meer, de kring van grote denkers en wijsgeren te vergroten, waardoor de Middeleeuwen een periode van grote schoonheid en broederschap beleefden. De Universele Broederschap breidde zijn Tempel van de Geest uit tot in de verste verten! De Katharen in Occitanië, de Manicheeën in Azië en in Bulgarije, de Rozenkruisers in Noord-Europa, de Tempelieren van Klein-Azië in Europa, zij allen verkondigden een gelouterd en waarlijk apostolisch Christendom. Doch de Franse kroon en de Paus spanden samen om de Tempel van de Geest te verwoesten: de kruistochten tegen wat werd genoemd de Albigenzen, de verbeten vervolging
van de Katharen gedurende meer dan honderdtwintig jaar, de totale uitroeiing van de Tempelieren, het verwoesten van hun archieven en de gebruiksvoorwerpen van hun eredienst, zij waren de ‘Siciliaanse Vespers van het absolute Koningschap tegen het onafhankelijke Ridderschap, en de Roomse Bartholomeusnacht gericht tegen het innerlijke Christendom’.
Er breekt pas weer een vruchtbaar tijdperk aan voor de verborgen wijsheid van het Westen met de verschijning van de ongrijpbare Christiaan Rozenkruis, de grote vernieuwer van het Rozenkruis in de veertiende eeuw. Hij had de grootheid van geest om de noodzaak te voorzien van het samengaan van de christelijke mystiek met de opkomende wetenschap. Hij begreep de noodzaak de kennis van het Westen te verbinden met de wijsheid van het Oosten en aldus de afgrond te dichten, die zich gevormd had in het menselijk denken en een buffer aan te brengen voor de grote schokkende dingen die komen zouden. Wij kunnen stellen, dat de grote filosofen van de zestiende eeuw geheel vervuld waren van zijn vernieuwende geest.
De grote idee die deze scherpzinnige geleerden en onverschrokken zoekers beheerst, is de volkomen analogie, de diepgaande harmonie die er bestaat tussen de microkosmos en de macrokosmos, dat wil zeggen tussen de mens en het universum. De hiërarchie der natuurrijken in het bestel van het universum: het mineralenrijk, het plantenrijk, het dierenrijk en het menselijke rijk, komt overeen met de hiërarchie der krachten in het stelsel van het menselijke lichaam: het stoflichaam, het ether- of levenslichaam, het astrale of dynamische lichaam en het ik-bewustzijn. De mens, die een uitvloeisel is van het gehele universum, wordt aldus het evenbeeld van God! Dit is een ontdekking van ongekende draagwijdte en het stralende kernbeginsel van de ene waarheid. Het is een vaststaand feit dat deze waarheid impliciet verborgen is in de oude mythologie, in de vorm van beelden en symbolen. Doch de filosofen van de zestiende eeuw hebben dit voor de eerste maal wetenschappelijk betoogd en aangetoond. Bij hen gaat intuïtieve visie gepaard aan verstandelijk inzicht.

De eerste ingewijden van de Heilige Graal verhaalden van Lucifer een prachtige legende. De Katharen en de Rozenkruisers hebben dit symbool overgenomen en er de volle betekenis van verklaard. Bij zijn val uit de sferen van het ongeschapen Licht in de duistere oorden van de aarde, brak de opstandige aartsengel een punt van een ster af. Uit deze zuivere hemelsteen nu, deze lapis ex coelis, werd de beker gehouwen waarin het bloed van Christus werd opgevangen, de voortzetting van de Beker des Verbonds. Aldus zal de menselijke ziel, die van Lucifer zijn ik – met zijn onlesbare dorst van de groeiende individualiteit – heeft geërfd, zich druppel voor druppel vullen met de goddelijke Liefde, die van Christus tot haar komt. Zodra nu de ziel de volle betekenis van het kruisoffer zal hebben verstaan en haar roeping zal hebben volbracht, zal de aartsengel Lucifer, bevrijd en stralender dan ooit, geworden zijn tot ‘de god van de planeet Venus’ die van den beginne voor hem bestemd was en waarnaar hij in zich nog steeds het verscheurende heimwee voelt. Eerst dan zal de Christus volkomen één zijn geworden met wereld en mensheid.
Het zwarte kruis, teken van zonde, boete en dood, zal dan veranderd zijn in het witte kruis, het Kruis van Licht, het stralende teken van de Opstanding, waarvan de Rozen van de eeuwige Liefde neerdalen, levende rozen die welriekend zijn als de mond der engelen!

De Geest waakt over de Gnosis (gebruikt NB mei 2014)
Alle grote godsdiensten hebben een uiterlijke geschiedenis en een innerlijke geschiedenis; de eerste openlijk of exoterisch, de tweede verborgen of esoterisch. De mythen, leerstukken en lessen die in scholen of tempels werden onderwezen, behoren tot de eerste categorie, evenals de eredienst en de vormen van populair geloof. De geheime leer, de verborgen werkzaamheid der grote ingewijden en de diepe kennis van de profeten of de hervormers behoren tot de tweede categorie. De officiële geschiedenis, die overal wordt doorgegeven, speelt zich af in het volle daglicht. Door de veranderingen en de aanpassingen die men maar al te vaak toepast, wordt de betekenis omgebogen en verward, vaak onduidelijk en vergrofd. De geschiedenis, de overlevering der mysteriën, werd zorgvuldig in het diepst van de tempels bewaard door de werkelijk wetenden, die er bij voortduring op bedacht waren haar in volkomen goede staat te bewaren. Zij kon aan het grote publiek niet worden geopenbaard, daar zij door hen niet begrepen zou worden. Slechts door dit alles naar de innerlijke zijde te bestuderen, kan men inzicht en begrip verkrijgen van de oorzaak en de oorsprong van die geweldige Arbeid der eeuwen, die de ware Godsdienst en Wijsbegeerte heeft voortgebracht.
Zo is ook het innerlijke Christendom zonder twijfel de enige onder alle wereldgodsdiensten, waardoor Christus Zelf Zijn leringen heeft geopenbaard; het is de innerlijke leer, die zelf rechtstreeks aan de evangeliën is ontsproten. De Esseense en gnostieke overleveringen, alsmede het Evangelie van Johannes, de discipel die geheel op de hoogte was van de hoge opdracht van Jezus, getuigen met hun esoterische, innerlijke leer door een stralend en onvergelijkelijk Licht.

Het innerlijke Christendom heeft altijd bestaan, dwars door alle blinde en rumoerige strijd der geschiedenis heen. Het bestond bij de gnostici, bij de Katharen, bij de Rozenkruisers, de Tempelieren, bij de ridders van de Tafelronde en de Heilige Graal, evenals bij de stichters van de Academie der Platonici in Florence. Het is uit deze diepgaande impulsen dat de grote historische bewegingen voortkwamen: de bekeringen tot het Christendom, de kruistochten der Middeleeuwen, de Renaissance en de Hervorming. Het is echter zeer moeilijk de oorsprong en de verborgen relaties waaruit deze geestelijke openbaringen voortkwamen, terug te vinden, omdat hun vijanden genadeloos al hun archieven hebben verwoest, en zelfs getracht hebben er alle sporen van uit te wissen; en vooral omdat zij door een hardnekkig en opzettelijk stilzwijgen de waarheid aan zoekers en geschiedkundigen hebben onthouden.
Maar… de Gnosis slaapt niet. De Geest waakt over de Gnosis en beschermt deze. De Geest heeft zich steeds geopenbaard daar en wanneer het hem behaagt. Sinds de aanvang van onze jaartelling hebben er kleine groepen mensen bestaan, miskend en vervolgd, maar onverwoestbaar en machtig, voor wie het verzoenen van de Christelijke Stroom met de Luciferische Stroom hun hoogste doel en voortdurende bemoeienis was, door deze tot een levende bundeling, tot één organisme samen te voegen: het geloof en de rede, godsdienst en wetenschap, om aldus de aloude inwijding te verheffen tot de hoogte van de Openbaring van Christus. Deze minderheidsgroep, deze gedeclasseerden, zijn steeds aangezien voor ketters en zelfs voor tovenaars. Men vindt hen vrijwel overal, verspreid over alle landen, in alle beroepen en in alle rangen van de maatschappij: wijsgeren, geneesheren, geleerde rabbijnen, zwijgzame monniken, maar ook dromerige herders en vertelsters van legenden. Een verborgen sympathie verenigt deze verspreide lieden. Het zijn de broeders en zusters met een levende ziel, de martelaren van het ware denken.
Zij kunnen niet anders dan liefhebben en geloven en zij zijn vervuld van het verlangen om te weten en te begrijpen! Er is in het wezen van hen allen slechts één kracht, één bewustzijn, één wil. Zij bloeiden op bij de gnostici. Door hun geschriften en hun optreden herkent men dat zij de diepe zin verstonden van het Goddelijke Woord in het Universum, zoals het sprak door de verheven gestalten, waarvan de laatste en schitterendste Christus was.

In de veertiende eeuw luidt de mysterieuze Christiaan Rozenkruis een nieuw tijdperk in voor de verborgen wijsheid van het Westen. De grote kenners van het innerlijke leven in de zestiende en vroeg-zeventiende eeuw, waaronder de wijsgeer Cornelius Agrippa von Nettesheim, de alchemist Theophrastus Paracelsus en de schoenmaker Jacob Boehme, waren geheel vervuld van zijn inspirerende adem. De grote idee die deze fijngevoelige geleerden en onverschrokken zoekers bezielt, is de volstrekte overeenkomst en diepe harmonie die er bestaat tussen microkosmos en macrokosmos, tussen de mens en het universum. Aldus is de mens een beeltenis van het gehele universum.
Men ziet dat deze waarheid overal, in de vorm van beelden en symbolen, in de oude mythologieën voorkomt; de mysteriën van het oude Egypte hadden hun weg gevonden bij de volgelingen, en ook in het innerlijke Christendom waren elementen die prikkelden tot onderzoek. Maar de diepgaande arbeid van de wijsgeren van de zestiende eeuw heeft voor de eerste maal een vruchtbare en onmisbare bijdrage geleverd aan de Ene Wijsheid. Hun werken zijn in de zeventiende, achttiende en negentiende eeuw voortgezet. Behalve de liefde des harten van het Christendom, brachten zij de broederschap, de eenheid van alle ware religie: de verborgen innerlijke leer, uitgaande van één gemeenschappelijke bron en strevende naar hetzelfde doel.

Aldus openen zich onmetelijk wijd de armen van Christus, die alle profeten en alle ingewijden in zich omsloten houden! Want het christelijke principe van het offer leidt tot de ware Kennis, door de Liefde die geen grenzen heeft. 

De Heilige Geest

De apostelen en de evangelisten reisden in verschillende richtingen de gehele destijds bekende wereld over en brachten overal ‘de blijde boodschap’. Oude overleveringen verhalen ons het volgende:

Johannes reisde naar Klein-Azië, de ‘Zeven Kerken van Asia’.
Thomas verbleef bij de Parthen, van de Kaspische Zee tot aan de Indus en tot aan de Eufraat.
Andreas vertoefde bij de Scythen, in het noordoosten van Europa en het noordwesten van Azië.
Barthelomeus reisde in India, later het erfgebied van Thomas. Marcus stichtte de Kerk van Alexandrië.

‘En de Heer werkte met hen en hij bevestigde het woord door tekenen, die daarop volgden.’ (Marcus 16: 20)

Overal waar zij spraken gingen mensen ‘vanuit de duisternis tot het Licht’ (Handelingen 26: 18), en ontdeden zich van de oude mens en zijn werken, ‘teneinde zich met de Nieuwe Mens te bekleden, die zich vernieuwt door de Kennis, naar het beeld van Hem, Die hem geschapen heeft’. (Kolossensen 3: 10)
De ene na de andere stad aanschouwde de geboorte van gemeenschappen als niet eerder door de wereld waren gezien en de Hemel boog zich terneer om hen te aanschouwen.
‘Na meer dan tweeduizend jaar is de muur, die de heidenen belette zich te verenigen met de Joden, gevallen… Wij zien beiden door dezelfde poort ingaan en elkander de broederkus geven… aan dezelfde tafel plaats nemen… hetzelfde brood breken en uit dezelfde schaal eten… Wij zien de overste van de synagoge, de Griekse stadsrentmeester en de getrouwen van alle standen en uit alle landen tezamen verenigd, één van ziel en één van geest.’ (Handelingen 18: 8; Romeinen 16: 21-23)
‘De verheven vrouw ontvangt de eer die men haar verschuldigd is…’ (Romeinen 16: 1-2) Het is temeer noodzakelijk hier op de aanwezigheid van vrouwen te wijzen, daar destijds de vrouw niet tezamen met de man aan dezelfde tafel at in de gemeenschappelijke woning. Zo is het thans nog steeds bij de oosterlingen…
‘De slaaf vindt een toevluchtsoord en wordt een metgezel in de Heer.’ (Romeinen 16: 5-10) De slaven vormden destijds ongeveer de helft van de bevolking. Eendrachtig roepen zij de naam aan van de onzichtbare, maar tegenwoordige Heer, en smeken om de zegen van de hemelse Vader ten gunste van een zaak die hen zo innig lief is…
Grieks en Latijn werden niet door iedereen begrepen. Er waren speciaal aangestelde tolken, die uit de heilige boeken voorlazen. Op de schriftlezingen volgden preken en uitleggingen, die in zeer eenvoudige taal werden gehouden. Gebeden welden op uit de harten en vertolkten de noden van het moment. In de oorspronkelijke Kerk vinden wij geen enkel gebedsformulier van welke aard dan ook. Tertullianus zegt: ‘Wij bidden met de ogen naar de hemel gericht, de handen uitgestrekt daar zij rein zijn, met onbedekt hoofd daar wij ons voor niets hoeven te schamen en zonder voorganger die ons onderricht, zonder gebedsformules, aangezien slechts het hart spreekt…’ (Apologie XXX )
Het celebreren van de dienst was niet uitsluitend voorbehouden aan de voorlezer of de schriftuitlegger, of zelfs aan de presbyters, de voorgangers die officieel door de gemeente waren aangetrokken. Toen op de Pinksterdag de Heilige Geest neerdaalde op de discipelen, zowel mannen als vrouwen, en zij begonnen te spreken in verschillende tongentalen, verklaarde Petrus aan de Joden dat zij getuige waren van de vervulling van de profetie van Joël met betrekking tot de uitstorting van de Heilige Geest over alle vlees. Deze geestelijke gaven, die aldus waren voorzegd en verleend, bleven zich nog gedurende een tamelijk lange periode vrijelijk manifesteren. (Joël 2: 28-29; Handelingen 2: 1-18)
In de eerste Brief aan de Korinthiërs (12: 10) lezen wij dat, wanneer de gemeente samenkwam, de één een gezang aanhief en de ander een voordracht hield; weer anderen spraken enigerlei openbaring, taal of uitlegging der talen. De vrouwen waren hiervan geenszins uitgesloten… De apostel kent hen het recht van profeteren toe en het recht in samenkomsten te bidden. In hoofdstuk 16 van de Brief aan de Romeinen vinden wij alle arbeid die aan de vrouw werd toevertrouwd in die dagen van kracht en eenvoud van het oorspronkelijke Christendom. Onder de gelovigen die de apostel laat groeten, bestaat eenderde deel uit vrouwen: Priscilla, Maria, Junias, Tryphena en Tryphosa, Persis, de moeder van Rufus, Julia en de zuster van Nereus.
‘Ik beveel Phebe, onze zuster, dienares der gemeente te Kenchreen, bij u aan, opdat gij haar ontvangt in den Heer, gelijk het de heiligen betaamt… Groet Priscilla en Aquila… die voor mijn leven hun hals gewaagd hebben. Niet ik alleen ben hun dankbaar, doch tevens alle gemeenten der heidenen… Groet mijn geliefde Epenetus… en groet elkander met een heilige kus.’ (Romeinen 16: 1-5, 16)
‘En het zal geschieden in de laatste dagen, zo spreekt God, dat ik van mijn Geest over alle vlees zal uitstorten; uw zonen en uw dochters zullen profeteren… Zeker, in die dagen zal ik van mijn Geest uitstorten over mijn dienaren en dienaressen en zij zullen profeteren.’ (Joël 2: 28-29; Handelingen 2: 16-18) Prachtige woorden, doch hoe vluchtig… Toen reeds hield het kwaad, en de oorsprong en het waarom van het kwaad, de gemoederen van velen bezig en veroorzaakte talloze en nutteloze discussies… ‘De filosofen’, zegt Tertullianus, ‘raakten in dezelfde vragen verstrikt: Waar komt het kwaad vandaan en waarom bestaat het? Waar komt de mens vandaan en hoe geschiedde dat? Wat is de oorsprong van God?’

Zo ontstonden er twee groepen christenen. De ene groep aanvaardde zonder enige discussie de opgelegde dogma’s en principes; de andere wenste te discussiëren over onderwerpen die door de eerste groep, later de kerkvaders genoemd, als ‘onweerlegbaar’ waren aangemerkt. De eersten werden de ‘verdedigers van… het blinde geloof’, de anderen kregen de naam ‘ketters’. Aldus werd helaas het begrip ‘ketterij’ geboren; de grote filosofen der mensheid werden tot ‘ketters’ gedoopt. Ook de gnostici zelf, die gelouterde christenen, toegewijde en overtuigde Messianisten, werden aldus als ketters beschouwd.
Het kwaad, en de oorzaak van het kwaad, was ‘de vrouw’. De oorsprong van het kwaad was de seksuele verleiding, of anders gezegd, het ‘dagelijkse offer van de natuur’, dat offer dat zo zorgvuldig door God was voorbereid en door hem in het leven geroepen…
Zeker, God heeft van zijn Geest over alle vlees uitgestort… De gnostici werden de onnozele ketters, de kerkgeleerden werden de verdedigers van… de grootste dwaling van de Kerk… Tertullianus zelf ging al tekeer tegen de vrouw… als het kwaad! De grote Origenes Adamantius mishandelde zichzelf, om zich tegen het kwaad te beschermen… door als eunuch verder door het leven te gaan! Augustinus vond slechts één verontschuldiging voor zijn hevige hartstochten, door de vrouw tot mikpunt te maken… Aldus werd de vrouw ‘de grote oorzaak van alle kwaad’. Zij werd door de katholieken buitengesloten en later opgeofferd aan de schoot van Satan. Deze kwestie ging zelfs zo ver, dat men in de zesde eeuw, tijdens het Concilie van Mâcon, serieus debatteerde over de vraag of de vrouw wel beschouwd moet worden als een menselijk wezen en of zij wel een ziel bezit…
Wat een droevige en verbijsterende ideeën, wat een onbenul ten aanzien van de voorschriften en de leer van Jezus Christus.
Gelukkig was in dezelfde periode de Gnosis zeer actief en werd door haar aan de vrouw de plaats gegeven die zij in de samenleving verdient, de plaats die God haar heeft toebedeeld in het Heilig Ambt. Sinds de Essenen, de navolgers van Dositheus, het apostolische Christendom natuurlijk en sinds het Montanisme, dat de oorsprong is van het Pyreneese Katharisme, heeft de Gnosis de rechten van de vrouw beschermd en heeft aan haar toegekend ‘hetgeen God haar had beloofd’: ‘In die dagen zal ik over mijn dienaren en dienaressen van mijn Heilige Geest uitstorten en zij zullen profiteren’ … Dienaren en dienaressen van God! Dit is duidelijk en het Montanisme past deze uitspraken letterlijk toe. Montanus werd geboren in Phrygië. Zijn zuivere leringen verspreidden zich zowel in het Oosten als in het Westen en verzamelden veel aanhangers, onder wie een van de meest eminente geleerden van de christelijke Kerk, namelijk Tertullianus van Carthago… De Montanisten, ‘Katharen, zuivere gnostici van den beginne’, hadden over de oorspronkelijke oprichting van de Kerk en over de inwerking van de Heilige Geest gezondere en eenvoudigere opvattingen dan de meerderheid van de christenen uit die tijd:

Zij stelden dat het priesterschap alle gelovigen betrof.
Zij beperkten de gaven van de Heilige Geest derhalve niet tot een bepaalde groep, noch tot één sekse.
Zij geloofden evenmin dat de gave van profetie ongedaan zou worden gemaakt door de inzichten van de wetenschap of van het verstand.
Zij bestreden de idee dat alleen de bisschoppen de opvolgers zouden zijn van de apostelen.
Zij leerden dat slechts diegene de opvolger van de apostelen en de erfgenaam van hun geestelijke macht was, die van de Heilige Geest zelve de gave van profetie had ontvangen.
Zij verwierpen de dwaling die erin bestaat te geloven, of te doen geloven, dat leken slechts een zuiverheid en levensheiliging kunnen bereiken, die
aanzienlijk lager en anders is dan die van de geestelijken.

Ofschoon zij heel duidelijk inzagen waar de toenemende wereldgezindheid van de Kerk toe zou leiden, scheidden de Montanisten, zuivere gnostici, zich niet af van de Kerk. Zij verlieten de Kerk pas toen zij door de paus van Rome daaruit werden verdreven. Deze toestand verergerde naarmate de leerstukken van de opvolging van het apostolische mandaat en de uiterlijke eenheid van de Kerk steeds meer het denken van de geestelijkheid gingen beheersen. De Kerk van Rome moest de grootste, de oudste kerk zijn… (Irenaeus). Natuurlijk had de apostel Paulus gezegd: ‘Indien iemand ongehoorzaam is, meldt dit dan en laat hem verder links liggen, zodat hij met schaamte wordt vervuld’, maar om dit gebrek aan naastenliefde en dit onbuigzame dreigement enigszins te verzachten voegde hij daaraan toe: ‘Beschouwt hem echter niet als een vijand, doch onderwijst hem als een broeder…’ Irenaeus vergat het laatste deel: dat werd een grove fout jegens de gnostici en de Gnosis in het algemeen. Een onherstelbaar onrecht jegens de onsterfelijke Geest.
Wij hoeven hier niet in te gaan op de aanvallen, waaronder de gnostici, de zogenaamde ‘ketters’, te lijden kregen. Tertullianus zelf, gegrepen door de angst voor het kwaad en door de verleidingen van de vrouw, schreef tegen hen een epistel, nadat hij hen en hun werkwijze gedurende lange tijd had geobserveerd, en zich door zijn angsten had laten leiden: ‘En hun vrouwen, wat verbeelden die zich wel? Zij durven leerstellingen te verkondigen, te debatteren, genezing te beloven, wellicht ook te dopen…’
Genoeg hierover. Luister echter naar wat Tertullianus zei vóórdat hij een volgeling werd van Satan en van Rome: ‘Het is waar, dat de Kerk zonden kan vergeven… maar dan wel de Geestelijke Kerk! Dit zal geschieden middels een geestelijk mens. Het gaat dus niet om de Kerk als instituut, die bestaat uit een aantal bisschoppen. Waarlijk, dit recht komt aan de Meester toe en niet aan de knecht; aan God en niet aan een priester. Na Christus kan alleen de Parakleet Meester worden genoemd, en als zodanig worden vereerd…’ (Over de Bescheidenheid, XXI ; Sluier der Maagden, I)
De Tempel van de Geest van de Oude Universele Broederschap, de Driebond van het Licht, heeft nimmer iets anders verkondigd. De Gnosis, waardig dienaar van Christus, kan niet sterven!
De Geest waait wanneer en waar hij wil! 
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De Patriarch Antonin Gadal

 

Slotwoord

 

Glorievolle Paden


Vader!… Vader!!… Vader!!!…

Vader, die in de Hemelen zijt,
Uw Naam worde geheiligd…
Uw Koninkrijk kome! (Adveniat regnum tuum!)
Geef ons heden ons dagelijks brood…
(Panem super consubstantialem!)
Vergeef ons onze schulden, gelijk ook
wij vergeven onze schuldenaren…
en bewaar ons in de verzoeking!

Amen.


Op deze aardse wereld heeft alles een einde. Laat ons wijs zijn en tegen elkander zeggen: ‘Tot de volgende keer, naar een nieuw begin!’ Wij voelen ons voor alles geroepen om dank te brengen aan onze Geestelijke Leiders, die ons altijd overvloedig hun leer en hun raadgevingen schenken, om ons volkomen veilig te richten op de moeilijke weg van de Heilige Graal, de weg van de Vervolmaking in Christus.
Het is ons een vreugde nog éénmaal die oude geestelijke paden te volgen, die de Gnosis meer dan 1600 jaar met haar goddelijke straling heeft verlicht. Het vroegere wonderheerlijke Rijk van Liefde strekte zich uit van Spanje, over de Pyreneeën, tot Ussat-Ornolac, tot in Goslar, in Duitsland. Het zette zich voort in geheel het toenmalige Gallië, en verder in Engeland, Zwitserland, België, Duitsland en de Lage Landen. Holland… Gezegend land, toevluchtsoord voor de vogelvrijen, de verbannenen, voor de ongelukkigen die in hun vrijheid van denken geknecht werden door een ijzeren hand! Ik veroorloof mij, aan dit geliefde land over te dragen: ‘De zegening van God, vergezeld van de schone Vertroostingen van Bethlehem’…
Deze oude weg van onze gnostieke voorouders is getekend met hun bloed. Paus Leo I stelde in 447 de doodstraf in voor de ketters; wij waren ‘ketters’, wij, de zuivere dragers van de glorievolle Gnosis…

In 1008 werden de brandstapels ontstoken te Toulouse en Orléans.
In 1052 liet Hendrik de Zwarte de bonshommes ophangen in Goslar.
In 1115 werden Tanchelm en zijn leerlingen in Antwerpen vermoord.
In 1118 werd Basilius, grootmeester der Bogomielen, verbrand.

Ik geef slechts een vluchtige opsomming, om tenslotte te komen tot de kruistochten tegen de Albigenzen, die gedurende honderdvijfentwintig jaar het Rijk van Liefde tot een verbrande aarde maakten:

Massamoord te Goslar.
Massale verbranding op de Montségur.
Onderaards massagraf in de Kathedraal.

Dit zijn de drie piramiden, die de pelgrims van de Liefde, de roumious zoals ze genoemd werden, de weg dienen te wijzen. En ik wil daarbij zeker niet vergeten het belangrijke brandpunt in Calw te noemen, vanwaar de wijze grootmeester Christiaan Rozenkruis de veilige weg wijst aan alle, over de gehele wereld verspreide pelgrims!
Rood geworden paden, zeiden we, zeker, maar het einde is het begin… Het is de wens van de Gnosis, dat deze paden glorievolle paden worden. En ik besluit, in de naam van de Sabarthez: ‘God heeft het mij gegeven, en God heeft het mij ontnomen, onder een verschrikkelijke en vernietigende druk.’ Heden voeg ik daar met vreugde aan toe: ‘God heeft het mij ontnomen, maar… God heeft het mij teruggegeven! Gezegend zij Zijn Heilige Naam.’
De Alpha en de Omega, het begin en het einde! Glorievolle Gnosis!
Gaat voort op het pad van de Vervolmaking tot aan het Goede Einde!

God zegene u, broeders!
God zegene u, zusters!
God zegene u allen!
Moge Hij goede christenen van u maken
en u tot een goed einde leiden!

Amen. 
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