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L'ESPRIT MODERNE ET LE CATHOLICISME 

PAR PAUL GAUGUIN  

 

Transcriber’s Notes 

Elizabeth Childs 

 

I read this transcription against the original ms. St Louis, Dec. 2013; March/April, 2019; and 

completed a final few pages read against photographs of the pages in September 2019. 

 

• {sic} the preceding word is incorrectly spelled by Gauguin 

• Words that have been struck out were written in manuscript by Gauguin and then 

crossed out by him. 

• {   } I added a comment here in the text, about a clearly missing word, what Gauguin’s 

word is an abbreviation for, or some other point of clarification. Those words reflect 

my interpretation. 

– indicates what appears to be a dash. Sometimes they are low, in the 

position of a period, but are not periods. But I indicate it as a dash, as it 

seems to have a more emphatic presence in the text than a regular 

period, which he also routinely uses.  

• (p. 00) is the page number of the manuscript. Arabic numbers 1, 2, 3 etc are entered 

by Gauguin at the top of the manuscript pages. The (p.  ) format is mine. 

• Corrections/additions made on ms pages in pencil are ignored in this transcription; I 

believe they are done by a later owner/reader of the ms. 

     --   is a long dash 

• Words printed here in bold are written more heavily in ink, bolded by Gauguin’s 

hand. 

• Punctuation is copied as precisely as possible from the original, even when it is wrong 

or incomplete (like not closing a parenthesis) 

• Gauguin does NOT usually add accents to capital letters at the start of words; I try to 

follow his practice as closely as possible in each instance; he is inconsistent. 

• ______________ Lines and × marks throughout the text replicate those drawn by 

Gauguin in the manuscript to denote the beginning and end of footnotes, indicate 

section breaks, or add spacing to the text.  



 

 

Transcriber’s Introduction 

Elizabeth Childs 

 

Note: The word “esprit” may variably be translated as thought, mind, consciousness, 

wit, or feeling. For the purposes of this website, the Saint Louis Art Museum maintains 

the translation of “esprit” as thought, with the understanding that some readers may 

prefer a different English word to capture the broad meanings that Gauguin ascribed to 

it. 

 

L’Esprit moderne et le Catholicisme is a substantial, 92-page manuscript by Paul Gauguin, 

written between 1897 and 1902. It comprises a philosophical exploration of the relationship 

between world religions; a meditation on the origins of the human soul; and a critique of the 

social and political institutions of the Catholic Church and marriage, particularly as 

administered by French colonial authorities in Polynesia. Although the manuscript is well-

known among scholars, it still has yet to be fully absorbed into the copious Gauguin 

literature. 

While working on essays related to two international exhibitions on Gauguin some 

years ago, it became clear to me that art historical scholarship would greatly benefit from a 

detailed transcription of the French text, as well as a fully annotated English translation of 

this manuscript.1 As Gauguin’s writings have become increasingly important to our 

understanding of not only his practice as a creative artist, but also as a colonial resident in 

French Polynesia whose cross-cultural encounters have come under close historical scrutiny, 

the need for this translation has become even more compelling.2 Gauguin was also a prolific 

letter writer; much of his correspondence was published in the first half of the 20th century.3 

He additionally authored serious essays, art criticism, and treatises, many of which have long 

been more accessible and better known than the St. Louis manuscript. 

Gauguin’s most famous of these is surely his travel journal, Noa Noa, which presents 

a sensationalized and partly fabricated account of Gauguin’s sojourn to Tahiti from 1891 to 

1893. Gauguin’s original text was heavily edited (arguably co-authored) in Paris by symbolist 

poet Charles Morice (1850–1932) and published in 1897 in part in a French literary journal 

and then in a separate volume in 1901.4 But Gauguin’s writing went far beyond this travel  

  



 

 

journal format: Some essays were inspired by his travel experiences and his varied responses 

to French colonial society and authority, some by literary ambitions he developed while in 

contact with symbolist writers, and some by his desire to defend his art and shape his legacy 

within the critical circles of the Parisian avant-garde.5 Writing remained an important 

occupation into the very last years of his life. In the Marquesas Islands in 1903, the year after 

Gauguin wrote the St. Louis manuscript, he composed a very different work, Avant et après, 

a 213-page album filled with text, in-text drawings, and transfer drawings. This project, also 

intended by the artist for publication in Paris, offered more biographical details of his time in 

Polynesia, his reflections on his art, and his thoughts on relationships to other writers and 

artists of his time (particularly Vincent van Gogh). This album was lost from view for over 

50 years, although it survived in a German facsimile. The original Avant et après emerged in 

London and was gifted to the Courtauld Institute of Art, which recently presented the entire 

manuscript online.6 It offers an exciting supplement to these efforts, as the two manuscripts 

may be thought of as complementary summative projects of Gauguin’s mature creative and 

philosophical life, written to set out his ideas for French art-world readers. Moreover, In 

December 2023, the Courtauld also acquired a late manuscript heretofore held in a private 

collection, Racontrars de Rapin. This 28-page, unillustrated essay authored by Gauguin in 

Atuona in 1902, is also now available for study.7 

Those interested in Gauguin’s writing have been lacking until now a very basic tool: 

an authoritative, full transcription of the French text of L’Esprit moderne et le Catholicisme. 

The researcher will notice that I have made every effort here to preserve the idiosyncratic 

character of Gauguin’s hand-written manuscript—the artist’s precise words; his often faulty 

spelling or poor grammar; and his modes of emphasis, be it idiosyncratic punctuation, 

spacing, or underlining. I have also included the many words and phrases Gauguin crossed 

out in refining his thoughts. These offer important insight into the artist’s thoughtful struggle 

with the writing process. It is clear that Gauguin’s essay is not a finished, printer-ready 

treatise—rather, it is more a polished draft that the author labored over as he reflected on his 

expression and meaning. Happily, with our new access to the high-resolution digital images 

of each page of the manuscript presented here, a researcher can simultaneously consult the 

transcription, the new translation, and the manuscript pages for themselves.  

  



 

 

 

In reviewing the pages, the reader encounters Gauguin actively rethinking his prose. This 

raises the basic question of who his intended audience was. There are several potential 

answers. First, he was writing it for himself, as an effort to set out his ideas on matters 

spiritual, institutional, political, and colonial while he had the time, partly immobilized with 

illness. In this way, his effort was a complement to, and not a substitute for, his work as a 

painter, graphic artist, and sculptor in this late period of his artistic career. But as is consistent 

with much of his career, Gauguin created his art with a European audience in mind—

specifically one based in or near Paris—with an eye to the circles of the avant-garde—his 

fellow artists, and potential collectors and critics, notably Charles Morice, to whom the essay 

is dedicated. And, as with his colleague Van Gogh (d. 1890), who was much in Gauguin’s 

thoughts in his later years, Gauguin may have been writing to some extent for posterity and 

future art histories. He may have cared very little about sharing the pages with a 

contemporary local audience in the Marquesas beyond a few friends. Moreover, his audience 

certainly was not the local Catholic clergy. Instead, he hoped his work would be published in 

Paris during his lifetime and/or in the years soon after. 

But why undertake this effort now to publish my new transcription of the manuscript, 

and the new translation by French literary scholar Stamos Metzidakis? After all, the 

manuscript is not a new acquisition by the Saint Louis Art Museum, and it is hardly 

unknown. Although it circulated through some private collections in Polynesia and Los 

Angeles for the first half of the 20th century after Gauguin’s death in 1903, it came into the 

possession of Hollywood actor and St. Louis native Vincent Price in 1947; and he gifted it to 

the Saint Louis Art Museum in 1948. The Museum immediately published an article on the 

significant acquisition.8 

US Naval surgeon Frank Lester Pleadwell (1872–1957) completed the first known 

translation of the manuscript into English in 1928. Based in Hawaii, Pleadwell was an 

autograph collector interested in the history of the Pacific. While this manuscript was in the 

possession of Arthur B. Cecil of Los Angeles, Pleadwell made a translation that he published 

privately; it is still available in some American museum and university libraries.9 But his 

translation was neither by an expert in French language and literature, nor was it precisely 

attentive to the manuscript in its full form, as it left out the many deleted words and sections. 

  



 

 

The current translation offered here by Metzidakis is the first scholarly translation to be made 

from a full transcription of the original manuscript.10 

An earlier transcription of L’Esprit moderne et le Catholicisme was published by 

Philippe Verdier (1912–1993), a French art history professor at the University of Montreal, in 

1985–1986.11 Yet careful review of that publication reveals that Verdier made some 

surprising omissions of and changes to Gauguin’s original work.12 Verdier was a highly 

responsible and well-published scholar, so why the infidelities to the text? Verdier chose to 

polish Gauguin’s French, revising the language in a manner he believed would best represent 

the artist’s voice. Perhaps inspired by the long-standing popular interest in Gauguin’s Noa 

Noa, Verdier wanted to bring the lesser-known L’Esprit moderne to a much broader 

audience. In 1978 he initiated a plan to publish it with Éditions Gallimard in Paris, a goal he 

never achieved.13 

Thanks to our team’s work on this manuscript over several years, we are, with the 

publication of this online resource by the Saint Louis Art Museum, in a new position to 

review and understand Gauguin’s later writing and artistic projects. Following an ambitious 

wave of international exhibitions, his career is constantly under new scrutiny and 

interpretation.14 Moreover, interest in Gauguin’s life and work has intensified globally in 

recent years, and there is an increasing number of Indigenous artists working in the Pacific. 

Many of these artists openly contest Gauguin’s legacy to interrogate the lasting impacts of 

European colonialism.15 Some creative writers have taken up fictional explorations of 

Gauguin’s persona and history as a means to further work against the colonial grain and to 

open up diverse perspectives on cross-cultural encounter for their readers.16 Such numerous 

creative and scholarly endeavors signal the time is right to bring this manuscript forward to 

the widest possible audience. By offering more of Gauguin’s writings online, in accessible 

digital form, contemporary engagement with the artist’s complicated and controversial 

history is more fully possible for all communities. The broader the conversations can be in 

the years to come, the better. 

 

(March 2024)  
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{separate dedication page, glued into front of the manuscript} 

 

À Charles Morice un effort né d'une fantaisie, une fantaisie née d'un instinct, un instinct né 

d'un mystérieux autrefois – 

Dans les grands chemins les épines, les horties : et d'alentour les jardins – Les fleurs se 

réjouissent et vous séduisent par maintes caresses ; réunies en bouquets – les fées les ordonnent 

sans vous raconter leurs mystérieux desseins – ornements des Dieux et des hommes – Pensif 

on pense, l'œil vague sur les fonds de gigantesque architecture ; les Dieux, des hommes aussi, 

ont sculpté leurs images et leurs rêves – 

Et cela devient d'infinis détours, un labyrinthe où la pensée toute belle s'égare sans 

danger. 

Sommes nous ou ne sommes-nous pas (To be or not to be). Les joies et les douleurs (c'est 

tout un) – Le sommeil, le réveil : la vie et la mort – Revivre aussi. Folle course dans l'espace, 

Minerve s'ennuie, les autres lui font la niche – C'est Jehova, c'est le fils – C'est l'ascension puis 

la chute ; la vie sans fin, le labeur – La pensée est un joug, une délivrance aussi – 

D'où venons nous, que sommes nous, où allons nous ? L'éternel problème qui nous punit 

de l'orgueil – 

Ô Douleur tu es mon maître – 

Fatalité que tu es cruelle et toujours vaincu je me révolte – La raison reste : folle sans 

doute mais vivante – 

Et c'est alors que la frondaison commence – 

P. Gauguin 

  



 

 

(p. 1) 

{small drawing at upper left of page} 

 

D'où Venons nous ? Que Sommes nous ? Où Allons nous ? 

___________________ 

L'inaptitude et l'indifférence naturelle, pour concourir solidairement aux prescriptions de 

rénovation sociale, de régénération sociale, de régénération humanitaire correspondant aux fins 

de notre destinée, s'accentuent en leur sens naturel mortel et peuvent retarder plus ou moins 

longtemps, faire avorter cette régénération humanitaire prévue par les hommes bibliques, 

qualifiée par eux du règne de Dieu et qu'appellent toutes nos aspirations de progrès et d'idéal. 

Qu'à cette époque de transformation humanitaire nous soyons à une phase de transition 

assimilable quelque peu à la situation de Jacob fuyant Esaü et combattant l'ange qu'il ne 

reconnaît pas – nous-fuyant le pharisaïsme catholique et combattant dans le ténèbres 

insuffisament dissipées le Christ méconnu, inapprécié dans son vrai sens par défiguration 

antérieure ; il n'en est pas moins vrai que notre régénération complète notre résurrection d'entre 

les morts a besoin pour s'accomplir d'apprécier dans son vrai sens naturel et rationnel le Christ 

et sa doctrine correspondant si exactement et d'une façon grandiose même aux inspirations 

idéales et scientifiques de notre nature, altérée de progrès indéfinis, correspondant aux 

conceptions les plus élevées de notre destinée – Elle a besoin d'en suivre la voie ainsi reconnue 

comme régénération, transformation progressive pour tous sur ce type individuel de réalisation 

historique étincelant d'idéal. 

La force naturelle des choses de plus en plus dévale en sa logique, nous y entraîne du reste 

; nous y amène inévitablement par la compréhension scientifique, philosophique des choses, 

de plus en plus développée par l'amour du progrès et l'appréciation de ses avantages de plus en 

plus prépondérants. 

Nous sommes sans doute à ces temps d'évolution scientifique prévus par la Bible, 

lorsqu'elle dit : « Rien de ce qui est dissimulé ne restera caché et ce qui se dit aujourd'hui en 

secret à l'oreille sera un jour prêché sur  

 

  



 

 

(p. 2) 

les toits – Ev St Luc – 

En face de ce problème – toujours posé – 

D'où Venons nous ? Que sommes nous ? Où allons nous ? quelle est notre destinée idéale, 

naturelle, rationnelle ? Et quelles en sont les conditions de réalisation ou la loi, le régime 

d'accomplissement en sens individuel et humanitaire ? – Problème qu'en ces termes temps 

modernes, l'Esprit humain a quand même besoin de résoudre pour voir clair dans sa voie, 

marcher d'un pas sûr vers l'avenir et ne pas trébucher, dévier, reculer en arrière ; et cela, sans 

nous départir de ce principe sage de faire table rase de toute tradition antérieure, de tout 

soumettre au contrôle compréhensif, scientifique, philosophique, de sonder, envisager en face 

pour la comprendre. 

Il importe pour ne rien négliger de ce qu'implique ce problème de la nature et de nous-

mêmes de considérer sérieusement – (Ne serait-ce qu'à titre d'indication) – cette doctrine du 

Christ en son sens naturel et rationnel, qui ainsi dégagée des voiles qui la masquaient et 

dénaturaient, apparaît dans sa simplicité vraie mais aussi pleine de grandeur avec une 

projection de lumière si intense sur la solution du problème de notre nature et de notre destinée. 

« Ceux qui se sont ignoremment dévoués aux seules cérémonies de la Religion, dit le 

Véda, sont tombés dans d'épaisses ténèbres. » 

Ce texte indique que déjà dès la plus haute antiquité dans la religion brahmanique des 

Hindous comme dans celle des Juifs, il y avait en contradiction -- le fond rationnel, 

philosophique, vraiment religieux, bienfaisant, avec la forme et les pratiques dévotes, 

décevantes exploitées par les hypocrites de religion, qui se contentant de la surface des choses  

 

  



 

 

(p. 3) 

suffisante pour eux, se préoccupaient peu du fond philosophique incompris d'eux, qu'à 

coup sûr en leur ignorance, ils enseignaient à leur manière en sens dénaturé. 

Exploiteurs de religion d'alors, Pharisiens, Jésuites, c'est tout un, sous des noms différents 

: ce sont les mêmes hommes qui sans convictions aucunes, avec les mêmes appétits, les mêmes 

ambitions, les mêmes passions égoïstes changent de masques selon les temps, les 

circonstances, le besoin. Mais la science moderne en évoquant les conceptions philosophiques 

des anciens n'a pas à tenir compte des interprétations suspectes de ces représentants illégitimes 

des vieilles religions ; elle doit scruter le fond véritable des doctrines philosophiques qu'elles 

contiennent, plus ou moins dissimulé ; voilé ; Et celà -- au même titre pour toutes ; pour la 

religion du Christ aussi bien que pour celle des hindous, des Egyptiens. 

La Société moderne après s'être soustraite avec peines infinies aux oppressions, à 

l'avilissement, l'abêtissement du régime théocratique du prêtre, de la caste sacerdotale qui se 

nomme l'Eglise catholique, a confondu (c'est indéniable) dans une même répulsion le 

christianisme avec celle-ci qui s'en disait l'identification, l'interprète traditionnel, privilégié, 

infaillible, alors que, nous l'avons déjà vu ci-dessus, elle n'en était que le contresens doctrinal 

et ne le pratiquait qu'à rebours – 

Son surnaturalisme absurde, irrationnel ; son dogmatisme autoritaire injustifié, son régime 

théocratique violemment oppressif ; son culte profane de pratiques dévotes, pharisaïques, 

superstitieuses, idolâtriques, signalé et caractérisé à l'avance par les prophètes par Isaïe, 

Ezéchiel, Osée, Daniel, par les apôtres  

 

  



 

 

(p. 4) 

et le Christ lui-même, ne pouvant être confondu avec le christianisme véritable. Le divorce 

entre la société moderne et celui-à {sic} ne repose donc que sur un malentendu provenant de 

la falsification et de l'imposture audacieuse de l'Eglise catholique dont il importe de faire 

justice, d'autant que la vraie doctrine du Christ a tant d'affinités, correspond si bien avec les 

principes et les aspirations de la société moderne, qu'elle est appelée à faire corps avec elle 

dans une fusion complète d'identification supérieure – 

Au fond, quand la société moderne procède du libre examen, de la libre pensée, fait table 

rase de toute tradition antérieure, pour n'admettre que ce qu'elle comprend en raison, que ce 

qui est conforme aux manifestations, aux lois de la nature observées, démonstratives, 

affirmatives par le fait : – En quoi le Christianisme vrai dégagé de son enveloppe catholique 

qui le dénature se trouve-t-il en opposition -- avec ces principes ? 

N'est-ce pas l'inspiration de ces mêmes principes que fait dire aux prophètes dans la Bible, 

dans les textes cités plus haut, qu'il n'y a aucun bien à l'âme là où il n'y a pas de science, que 

le peuple périra parce qu'il est dénué de science, que le sacerdoce sera ôté au prêtre parcequ'il 

aura renié la science ? 

– En présence de ces paraboles exprimées, de surnaturalisme apparent, superficiel, 

matériellement significatif, n'est-ce pas la même Bible qui met en garde contre ce sens de 

surface, et qui conseille au sage d'en chercher le sens énigmatique, figuré, signifié 

naturellement, l'esprit vivifiant ?  

Ce qu'elle met en lumière dans d'autres textes explicites, comme ce qui fait dire à St Paul, 

par allusion à ces paraboles, qu'il ne donne d'abord  

 

  



 

 

(p. 5) 

aux ignorants qu'une nourriture assimilable à du lait, comme à des enfants, puis, après une 

nourriture assimilable plus solide, un enseignement d'alimentation intellectuelle, adapté à 

mesure au développement d'intelligence de l'initié ? – qui fait dire du Christ qu'il expliquait 

ces paraboles à ses disciples ? dans un sens alors qui ne pouvait être que rationnellement 

compréhensif. 

– Et ce que disent Isaïe, Ezéchiel, Daniel, le Christ et les apôtres aussi, comme nous 

l’avons vu aussi sur ce culte profane pharisaïque qui se substitue au culte vrai, n'est-il pas 

conforme aux appréciations, aux antipathies de la société moderne à l'égard de ces pratiques 

pharisaïques ? 

Ce principe du Christ que tous les hommes sont frères que celui qui voudra être le premier 

soit le serviteur de tous, ce qu'il consacrait dans la pratique sous une forme primitive 

d'appréciation sensible en lavant lui-même les pieds de ses apôtres en se donnant comme le 

premier né de la régénération humaine comme le premier entre plusieurs frères poussant 

l'exclusion de ce sentiment dans sa conception d'idéalisme, jusqu'au martyre avec pardon pour 

ceux qui le victimaient ; Ce principe n'est-il pas conforme l’assise primitive la plus essentielle 

de toute constitution sociale d'union en concorde vivifiante, conciliatrice, dévouée familiale, 

patriotique, humanitaire ? impliquant tous les développements ultérieurs d'organisation 

conforme – N'est-il pas le principe de consécration de l'homme constitué libre, socialement 

comme citoyen, en démocratie souveraine, avec égalité de droits pour tous, se gouvernant par 

le suffrage universel, sous le régime d'intelligence conciliatrice de l'arbitrage des majorités 

électives et parlementaires à décisions toujours temporaires, pour consacrer le droit en appel 

des minorités dans des élections nouvelles, pour correspondre aux manières de voir de tous, 

aux conceptions  
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progressives des idées, des réformes, de l'idéal à réaliser, à mesure qu'il est de mieux en mieux 

compris, le sentiment d'inspiration de fraternité. Entre ces principes de fraternité chrétienne et 

de démocratie moderne, de citoyens libres régis par la même loi d'égalité, n'y a-t-il pas affinités, 

entente, accord naturel en évitement de dissidences, conflits ; fusion, identification, comme 

éléments complémentaires d'organisation ? 

Et quand la société moderne formule timidement toutes ses aspirations d'idéal à réaliser, 

sous le nom caractéristique, mais vague encore du progrès au sens moral, intellectuel, de bien 

aise personnel, humanitaire et d'adaptation matérielle du globe soumis de plus en plus à 

l'action transformatrice, intelligente de l’homme ; cette conception vague de progrès pleine 

d'obscurités et de réticences encore ;  

N'est-elle pas dépassée par cette doctrine du Christ plaçant l'idéal à réaliser par l'humanité, 

dans les perfections incommensurables de la nature divine, avec puissance d'assimilation 

conforme de la nature humaine à mesure qu'elle les conçoit ? Le Christ se posant lui-même 

comme type individuel de ces perfections acquises déjà, non surnaturelles ; progressives en 

voie indéfinie d'agrandissement en toute leur portée, au sens rationel de compréhension, 

philosophique -- 

Il faut bien le dire aussi, le Christ ne comprenait la vie actuelle que comme un préambule, 

un âge transitoire puisqu'elle est temporaire ; mais devant aboutir à une vie ultérieure de pure 

spiritualité en laquelle devaient {sic} s'achever, s'accomplir toujours indéfiniment, la 

réalisation de ces perfections avec tous les degrés de bonheur qu'elle implique. 

Déjà auparavant la même compréhension est formulée par Boud'ha quand il considère la 

vie toute entière comme différents états successifs aboutissant enfin au Nirvana comme 

dernière étape existant dans  
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l'infini. 

Si donc on prend la doctrine au sens littéral, que l'âme tout entière débarrassée de ses 

entraves matérielles devient pur esprit ayant l'Éternité devant elle que deviennent pour elle ses 

états successifs, sa progression successive ? On aperçoit dès lors l'absurdité du sens de la 

Doctrine – l’Immortalité de l'âme – pris à la lettre. 

Dans le spiritualisme moderne purement philosophique il semble qu'après avoir eu une 

compréhension vague de l'immortalité de l'âme, on s'en tienne là provisoirement, indécis pour 

formuler la vie ultérieure simplement comme la transformation divine de pure spiritualité de 

l'âme actuelle. 

Sur la vie antérieure il semble s'être tenu sur une réserve prudente comme dans la transition 

de l'exposé à l'explication de ses paraboles. Mais quand Salomon dit « Qui sait si l'âme des 

bêtes descend en bas, si l'âme des hommes monte en haut ; quand la bible encore parle de 

l'échelle de Jacob allant de la terre au ciel et que gravissent ou descendent les anges de Dieu, 

on peut formuler les problèmes à leur heure se demander s'il n'a pas déjà envisagé la question, 

laissant au temps à en formuler les problèmes à leur heure. 

Mais les matérialistes attardés de la science moderne toujours en progression, (sous 

l'influence -- il faut le dire -- de la défiance, aversion du mysticisme et dogmatisme 

théologique, théocratique, des catholiques) s’enterrant {s’en tiennent ?} aux impressions 

primitives traditionnelles, vulgaires, comme les catholiques à leurs dogmes sans réfléchir que 

par réaction outrée ,on peut tomber de Charybde en Scylla ; les matérialistes sourient quand on 

leur parle d'une âme incorporée ou désincorporée, disant que personne n'a pu en voir une à la 

loupe ou à l'œil nu, oubliant que personne  
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non plus n'a pu voir à la loupe ou à l'œil ainsi un atome d'air ou de matière quelconque volatisée, 

tous imperceptibles isolément, ne devenant observables qu'alors ils s'agrégent plus ou moins, 

se manifestant, s'exprimant ainsi d'ensemble en commun, en corps, et hors desquels la matière 

si sensible, palpable comme substance serait sans réalité aucune, puisqu'ils en sont les élémens 

{sic} constituants en substance, l'enfantent ou la détruisent selon qu'ils se rapprochent ou 

s'éloignent, s'agrégent et apparaissent ou se volatilisent et disparaîssent. 

La matière en réalité n'est donc pas un être, une substance, mais une forme collective, une 

multitude, un agrégat dissoluble, adventif, temporaire, périssable comme toute forme effective, 

phénoménale, émanant de la virtualité substantielle, de l'Etre impérissable en principe ; et dont 

les atomes seuls sont les représentants en substance, les seuls êtres véritables, mais comme 

simples individus substantiels, inétendus indivisibles ; indissolubles imperceptibles aussi 

isolément, et assimilables en principe, en cette condition au simple individu animé qu'on 

appelle L'âme. 

Quand ces âtomes {sic} s'expriment en agrégat même solide, ils ne font que manifester en 

commun en corps la consistance indestructible de leur réalité substantielle en principe dégagés 

d'étendue ; 

c'est dans cette donnée fausse de leur conception matérielle de la substance (de la substance 

étendue divisible même à l'infini selon eux) que les matérialistes n'admettant dans l'organisme 

corporel animé que la matière qui le compose, ont prétendu que les phénomènes animiques 

manifestés dans ces organismes provenaient de  

 

  



 

 

(p. 9) 

la matière elle même (sans tenir compte de l'observation qu'en faisait le moi dans sa simple 

intimité) « disant que les différences seules des organes, différenciaient ces phénomènes ; et 

comme le vulgaire l'admettait, que c'était la peau, la chair qui avait le sens tactile, que c'était 

l'œil qui voyait, l'oreille qui entendait, le cerveau qui pensait que c’était l’œil qui voyait voulait 

et aussi sans doute craignait, espérait, aimait, haïssait, etc. ... 

Mais la science anatomique et physiologique jetant quelque lumière sur ces obscurités, on 

s'est ravisé ; on a admis que c'était seulement les nerfs, les centres nerveux qui étaient la cause 

génératrice des sensations, présidaient aux mouvements spontanés et selon leur organisme 

spécial étaient centres nerveux de la vue, de l'ouïe, de l'odorat, du goût, de la pensée, de la 

volonté ; et puis enfin, par suite d'études ultérieures, tous ces centres nerveux ont fini par se 

relier entre eux, concentrer en un seul point central, convergeant, pivotal, le nœud vital, pas 

plus gros qu'une tête d'épingle, selon Flourens, et situé entre le cerveau et l'extrémité 

supérieure de la moelle épinière. -- C'est à cette simple cellule du nœud vital, principe 

générateur principal de la vie animique et organique ensuite par l'influence prépondérante du 

système nerveux que convergent toutes les sensations, d'où procèdent Tous les mouvements 

spontanés du corps, la vivification des organes intérieurs, où se ramènent les principes des 

organes de la vision, de l'ouïe etc . . . . et des opérations du cerveau et qui par sa destruction 

anéantit du coup toute la vie animique et organique. 

Cette concentration de toute la vie animique et organique en ce nœud vital, assimilable à 

une simple cellule d'où on peut induire qu'a procédé toute la formation évolutive de l'organisme 

comme d'une cellule ovulaire, comme elle en est après  
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la cellule vivifiante, motrice et que constate la science anatomique et physiologique, semble 

confirmer la doctrine des animistes qui considèrent L'âme comme le principe générateur de 

l'organisme. L'âme en effet admise comme résidant originairement dans cette cellule ovulaire 

et vivifiante du nœud vital ; peut être considérée comme l'agent formateur d'instinct 

embryonnaire de cet organisme comme l'agent formateur d'adaptation en concordance de ses 

aspirations, besoins, des élémens {sic} puisés par elle dans le milieu ovulaire, matriciel, pour 

former tous les organes spéciaux de cet organisme, les adapter d'ensemble, pour la même 

puissance de subordination par laquelle, tous ces organismes formés, elle les met meut 

spécialement ou d'ensemble ; par laquelle -- par l'alimentation et l'excrétion elle les renouvelle 

intégralement en substance, sans excepter les os, avec réadaptation nouvelle des élémens {sic} 

alimentaires à la diversité des organes. -- Cette réadaptation formant à nouveau tout le système 

nerveux et musculaire précurseurs du surplus organique et à mesure de leur formation agens 

{sic} de transmission des corrélations ; des influences animiques génératrices, vivifiantes, pour 

la réadaptation formatrice continue des organes, pour leur revivification spéciale et générale. 

L'âme constitue ainsi d'abord en son corps, en sa simple virtualité individuelle, en son moi 

instinctif et dans la mesure de sa puissance spéciale de subordination, constitue le centre 

générateur de tout son organisme, le pivot autour duquel gravitent comme circulation du sang 

et système d'excrétion tous ces élémens {sic} temporaires de formation de cet organisme, qui 

ne fonctionnent et ne vivent comme celui-ci que par Elle, par son influence animique nerveuse, 

musculaire. Le cœur lui-même d'où  
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procède la circulation sanguine, aussi bien que les autres organes intérieurs à fonction diverse, 

n'agissant en leur fonction spéciale que sons l'influence nerveuse musculaire convergeant au 

nœud vital et à l'Âme qui en est le principe central d'animation, de vivification. 

Cette influence motrice de l'âme sur son organisme corporel, que consacre et explique pour 

ainsi dire la concentration unitaire du système organique et nerveux, définie par la science 

anatomique et physiologique constatée par elle ; Vient jeter un certain jour comme 

renseignement complémentaire sur la question de la formation des espèces organiques 

animées, par évolution les unes des autres, étudiée, développée particulièrement par les 

matérialistes ; mais non comme ils l'entendent. 

Ceux-ci imbus de l'idée que la vie animique provient de la matière du corps, que les facultés 

animiques sont enfantées par les organes préalablement formés, ainsi la pensée par le cerveau, 

d'autant plus grande qu'il y a plus de circonvolutions en celui-ci ;  

au lieu de voir ces organes formés par subordination active et adaptation émanant de 

l'âme ; tout l'organisme en un mot, ainsi formé par elle lui servant d'instrument et fournissant 

sa plasticité matérielle -- Les matérialistes s'expliquent à contre-sens la formation de 

l'organisme, et alors quand il s'agit de comprendre, s'expliquer l'évolution des espèces, ils 

négligent entièrement, (comprenant mal) l'influence importante et même indispensable de ce 

facteur se combinant avec les influences correspondantes du milieu ; ces dernières deviennent 

insuffisantes pour l'explication cherchée. 
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Il y a plus. Si au lieu de considérer la vie de ces organismes animés dans la limite de leur 

forme actuellement observable, mortelle, comme des météores qui sortent du néant quand ils 

naissent et paraissent plus incohérents sans signification, ils la considéraient comme une forme 

vivante, transitoire, de l'âme animant ces organismes, le sens de ces organismes vivants 

deviendrait tout autre. L'âme en effet résidant temporairement dans une organisme spécial, y 

développe ses facultés animiques par leur exercice, par la gymnastique de la vie ; et quand cet 

organisme spécial se dissout -- comme elle lui survit, elle devient un germe, supérieur à 

l'espèce qu'elle représentait, apte de métamorphose en metaphose métamorphose à gravir dans 

une vie générale, tous les degrés de plus en plus élevés que comporte la vie animique jusqu'à 

un terme d'épanouissement définitif, comme c'est la loi de tout être vivant en son espèce 

particulière.  

Ce qui est une conception naturelle, conforme à la nature impérissable de l'âme en 

substance toujours apte à exercer à nouveau ses facultés ; conforme aussi aux conditions 

vraisemblables de son évolution animique. 

L'évolution des espèces organiques animées s'exprime comme une vie générale concordant 

avec leur impérissabilité en substance et dont les degrés d'ascendance marquent, en formes 

spéciales transitoires, les phases, les âges, les stages de cette vie générale. Les individus 

animés ou âmes représentant ces organismes s'évoluent ainsi par l'exercice de leurs facultés, 

du terme le plus simple, le plus infime de la vie animée, animale au plus élevé. Leur organisme, 

humain ou autre, ne représente que l'âge viril qui le caractérise en espèce-leur pur Esprit. Ces 

paroles de l’ecclésiaste : 

« Qui a connu si l'Esprit des enfants  
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d'Adam monte en haut, si l'esprit des bêtes en descend en bas ? ne semblent-elles pas poser la 

question sur ce sens philosophique de la vie générale de tous les êtres animés ? Et remarquons 

combien cette question ainsi posée ressemble au caractère des recherches philosophiques en 

contradiction avec le dogmatisme tranchant de l'Eglise Catholique. La parabole de l'échelle de 

Jacob allant de la terre au ciel et que montent et descendent par degrés les anges de Dieu, 

ressemble bien aussi à cette ascendance et descendance du plus infime au plus élevé des degrés 

de la vie, selon l'exercice plus ou moins actif des facultés, selon les tendances effectives, 

dégradantes ou supérieures ; selon le mérite ou le démérite. 

L'idée de métempsycose admise dans la religion des hindous et que Pythagore qui l'y avait 

puisée enseignait en Grèce, montre aussi combien cette conception de la vie générale et des 

âmes animales et humaines date de loin, car elle avait aussi le sens d'ascension graduée. 

Par ce qui précède, c'est l'âme qui a formé son organisme ; c'est elle qui a produit 

l'évolution des organismes animés constituant les espèces et que nous enregistrons selon leurs 

caractères analogues et distinctifs par catégories graduées de classes, de genres et d'espèces. 

Les modifications transformatrices, des espèces les plus infimes, les plus primitives, aux 

supérieures jusqu'à l'homme au sommet, se sont produites par la combinaison des influences 

animiques et du milieu ambiant. 

Depuis la monade microscopique jusqu'à l'homme on voit progressivement cette action 

d'appropriation ; d'adaptation, se développer par spécification graduelle en  
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organismes de plus en plus spécifiés, perfectionnés. L’homme au sommet, le plus  

parfait, les résume en mode supérieur. 

La vie générale à laquelle tous participent, des termes infimes de laquelle tous procèdent 

à la destinée idéale ; cette vie générale ainsi constituée, conçue, explique tout, en sens 

rationnel, compréhensif, juste -- 

Les progrès scientifiques qui ont déjà dérouté quelque peu les matérialistes dans leur 

conception de la matière, de la substance de l'âme, de la vie animique, de l'évolution même 

des espèces d'organismes animés, finiront par les transformer et amener aux conceptions plus 

rationnelles des spiritualistes. 

Mais ceux-ci, eux mêmes timides dans leur recherches actuelles, inspirés des vues 

traditionnelles, quoique non théologiques se confinent dans l'intimité du moi, en vue de 

simples analyses psychologiques, ont besoin aussi d'être stimulés ou transformés par les 

aspirations, les compréhensions philosophiques plus amples de l'Esprit moderne, pour être à 

la hauteur des problèmes soulevés en ces temps de rénovation scientifique ; problèmes qu'ils 

semblent ne pas oser aborder, ignorer même. 

Ainsi après avoir défini l'Âme en sa simplicité substantielle et animique du moi et reconnu 

son immortalité, * sa condition future de spiritualité vivante ; ils n'osent en quelque sorte 

aborder la question de sa vie ultérieure, dont le sens a été formulé hardiment dans la doctrine 

du Christ, avec une portée immense et que les compréhensions philosophiques peuvent 

chercher à définir davantage. 

Et en ce qui concerne la vie antérieure de l'Âme, précédant son incorporation humaine, 

dans les formes organiques d'avant, ils ne  

*au sens figuré 
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l'abordent nullement, et semblent l'ignorer bien que l'idée ancienne de la métempsycose 

pourrait la leur suggérer ; mais celle-ci dénaturée par la suppression inexacte de son sens 

ascensionnel est devenue oiseuse, n'ayant plus que les sens d'une métempsycose à tort et à 

travers. 

En passant par tous les termes intermédiaires de l'animalité inférieure et supérieure, puis 

de la spiritualité virile, nous touchons à un problème réservé mais qui se pose de lui-même 

malgré tout ; c'est celui de l'existence de l'Âme antérieurement à ce terme de vie animée du 

microbe, de vie animée qui même se manifeste ‘au-delà’ de lui, en forme infime aussi dans les 

spores des algues. 

Avant de se manifester sous ces formes primitives et rudimentaires où l'Âme résidait-elle 

? Quelle existence avait-elle ? Ou était-elle alors en cette condition de simple substance 

impérissable, de virtualité sans exercice, en germe ? 

Elle était ballottée sans doute au milieu des atômes {sic}, et groupés, ou se mouvant autour 

d'elle, l'enveloppant, comme agrégée au milieu d'eux, comme un autre atôme {sic} – pourrait-

on dire. Et cela depuis que le globe terrestre qu'elle habite est constitué jusqu'à la fin des temps 

géologiques où ont paru, se sont produits, les premiers organismes animés -- Toutes les âmes 

des organismes animés, du plus simple animal à l'homme y compris en sont là, ont eu 

nécessairement cette condition d'origine. – Mais ici une idée surgit : Est-ce qu'à cette époque 

primitive, toutes ces âmes n'auraient pas été des atomes, transformées plus tard par l'essor, le 

développement de leurs facultés animiques et ensuite de spiritualité supérieure ? Tous les êtres 

en principe 
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en substance, étant identiquement constitués comme simples nomades {sic, for monades} 

virtuelles, atômes {sic} en âmes : – Est-ce que la nature dans son évolution progressive 

d'espèce ne présenterait pas par le fait une simple spécification effective, comme 

transformation de la matérialité de la force en spiritualité de la force ; une transformation de 

l'atôme {sic} insensible, inerte, dénué d'abord de vie animique, en atôme {sic} devenu sensible, 

devenu alors une âme douée de vie animique. 

L'histoire alors de l'atôme {sic}et de l'âme sérait l'histoire d'un seul et même être à deux 

âges différents {sic} ; la nature s'exprimerait ainsi dans son unité essentielle et vivante, dans 

le développement général et individuel d'une même vie universelle, s'évoluant de l'atome au 

pur esprit, dans la portée immense éternelle et infini du temps et de l'espace. 

 

Cette conception sort tellement de la manière de voir restreinte et traditionnelle générale 

qu'on n'ose s'y arrêter et qu'après avoir renversé la barrière séparative des âmes animales et 

humaines on n'ose aller au delà. On s'arrête à l'atôme {sic} comme virtualité essentiellement 

distincte de celle de l'âme, formant lui et elle deux classes d'êtres absolument à part, sauf à la 

science à modifier plus tard. 

Néanmoins ce problème se pose à nouveau quand même devant l’Esprit : – Est-ce qu'en 

principe il n'y aurait eu dans la nature que des êtres élémentaires, identiques en substance, en 

constitution, en portée  
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virtuelle, et que l'exercice seul de ces virtualités en conditions déterminantes, différentes, 

aurait spécifiés seulement en fait. 

Qu'étaient donc tous ces éléments de la nature universelle avant d'être agrégés en astres, 

d'où toute vie ensuite a procédé ? 

de simples substances identiquement constituées, comme virtualités sans exercice, n'ayant 

réalisé encore aucun fait, sans modalité effective alors, sans réalité apparente, sans un signe 

manifeste d'existence, comme simples germes primordiaux, repliés, concentrés, dissimulés 

dans l'essence intime, métaphysique et mystérieuse, de leur virtualité pure, comme absorbés, 

endormis, anéantis dans le sommeil du premier âge, en germes -- 

-- Principes invisibles, indéterminés, inobservables alors, tous par l'inertie première de leur 

virtualité, sans un acte perceptible ou percevant, sans réalité, active ou passive, sans cohésion 

par là même, n'offraient évidemment qu'un caractère, celui de la nature entière sans vie, sans 

expression, dissoute, réduite à rien, engloutie dans l'immensité de l'espace, qui sans forme 

aucune et comme vide et pénétrée par la nuit et le silence dans toutes ses profondeurs devait 

être comme un abîme sans nom : – C'était le chaos, le néant primordial, non de l'Etre, mais de 

la Vie, – qu'après on appelle l'empire de la mort quand la vie qui s'en était produite y revient. 

C'est alors, selon Moïse, que Dieu nageait sur l'abîme avant la création. (Que -- selon les 

Védas, Dieu compacta la matière cosmique éthérée, dissoute et dissimulée dans l'espace. 
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Comment à ce néant a succédé la Vie ? 

Deux façons d'y répondre – 

La première surnaturelle, illogique, admise par les temps d'ignorance jusqu'à nos jours, 

même par les hommes de science qui, effrayés de rompre la tradition, n'osent conclure d'après 

leurs observations, – Conclusion naturelle cependant. 

Cette première c'est Dieu Créateur. 

C'est qu'à un moment donné un souffle divin, fécondateur s'est produit de l'abîme, faisant 

corps avec lui à l'état de sommeil, émanant évidemment de quelque chose d'essentiel, d'un 

principe premier, vivant avant tout suprême générateur, et qu'à ce souffle de Dieu pénétrant 

remuant, éveillant l'espace immense, tous les germes sans nombre qui s'y trouvaient contenus, 

se sont trouvés comme projetés dans une existence nouvelle, procréés à la vie, mis en rapport 

actif ou passif ; transformés en puissances modifiées ou modifiantes, en individualités vivantes, 

en un monde social immense, vague d'abord, incohérent, inordonné même, mais animé déjà 

d'une vie collective, commune. 

À cette heure première d'actions et réactions infimes, élémentaires, représentées de proche 

en proche, à l'infini comme électriques dans un milieu identiquement impressionnable, la 

forme apparente, la vie de tous ces éléments réunis et confondus simplement au début en un 

seul, a dû se produire comme un simple effet généralisé ; comme l'expression immédiate d'un 

seul, l'individualité de chacun se trouvant confondue dans la manifestation  
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vivante et commune de tous. 

La nature alors dès qu'elle se produisit en fait, a donc dû apparaître dans le néant de l'abîme 

sous les formes sensibles d'un seul et même élément immense, unique, éthéré, aérien, 

rayonnant la lumière du jour – (Au commencement Dieu dit : « Que la lumière soit, et la 

lumière fut. – (Genèse)  

– dans l'espace infini, se mouvant dans toutes, ses profondeurs, comme un souffle animé y 

bégayant partout le simple langage du vent, un bruissement vague et mystérieux comme la 

première parole incohérente de la Vie ; tels ont dû être les premiers signes d'existence, les 

premières manifestations vivantes, de l'universalité des êtres à l'issue du néant. 

C'est avec ce prélude simple expansif et uniforme de la vie individuelle et sociale qu'a dû 

apparaître le germe fécondé de l'Univers. 

Il se tenait dans le vide, avant la terre, avant le ciel, avant les hommes -- Taaroa appelle, 

rien ne lui répond, et seul existant, il se change en l'Univers. 

Les Pivots sont Taaroa ; c'est ainsi que lui-même s'est nommé. Les rochers sont Taaroa, 

les sables sont Taaroa. Taaroa est la clarté, le germe et la base ; l'Univers n'est que la coquille 

de Taaroa. C'est lui qui met tout en mouvement et règle l'harmonie universelle. 

Ô vous ! Pivots, vous ! rochers, vous ! Sables nous sommes – Venez, vous qui devez 

former la Terre – 

Et il presse entre ses mains les rochers et les sables et les presse longtemps ; mais, ces 

matières ne veulent pas s'unir. Alors ; de sa main  
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droite il lance les sept cieux pour en faire le fondement du monde et la lumière est créée. 

Tout se voit, l'Univers brille jusque dans ses profondeurs et le Dieu reste extasié devant 

l'immensité. 

L’Univers L'immobilité du néant a cessé ; la Vie existe et tout se meut. La parole a fait son 

œuvre et les messagers ont accompli leur mission. Les pivots sont fixés, sables et rochers sont 

à leur place. Les cieux s'élèvent et tournent. La mer emplit ses abîmes. 

 

-- L'Univers est. -- 

Genèse Maorie 

Cette idée du Dieu créateur, des sauvages jusqu'à nous civilisés, se trouve peu conforme 

aux observations de la science moderne ; bien restreinte aussi pour une philosophie idéaliste. 

Matérialisé de ce fait il ne peut être raisonné en quelque sorte que par des raisons 

mathématiques. Tandis que considéré non plus comme agissant matériellement mais comme 

symbole de pur Esprit éternel, Esprit général de l'Univers, il devient le principe de toutes les 

harmonies, le but à atteindre présenté par le Christ, par Boud'ha auparavant. 

Et tous les hommes deviendront des Boud'has – 

Cette idée du Dieu matérialisé créateur, outre ce qui tout d'abord ne serait conforme à son 

essence, entraîne d' leur illogiques conséquences : – de conséquences en conséquences jusqu'à 

l'absurdité – 

Les fanatiques défenseurs de Dieu créateur s'appuient sur un principe faux -- Que rien ne 

peut exister sans commencement – 

C'est là justement ce qui est incom – 
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préhensible. Regardant l'espace, où la raison peut-elle assigner une limite, et cette limite 

existant, qu'y aurait-il après ? Et dans cet espace le vide absolu est-il possible pour la raison ? 

Et alors pourquoi se reporter à Dieu qui seul dans la théorie annoncée peut être sans 

commencement – Ou il prend les élémens {sic} de création dans l'univers, ou il est lui-même 

tous ces élémens {sic}. Dans les deux cas, pourquoi ce sommeil et ce réveil ? N'aurait-il donc 

été lui-même que dans un état primitif et progressant, n'agissant à une heure déterminée que 

lorsqu'il est, en forces nécessaires ?  

Etrange illogicisme qui consiste à lui assigner un rôle tout puissant, ne l'étant qu'à partir 

d'une certaine heure, faible auparavant -- ce qui est contraire à son essence toute puissante et 

créatrice sans commencement. 

Il est force et mouvement et procède longuement, par tâtonnements, lois de coordination 

etc. . . . laissant à la nature le soin de faire le reste.  

Sommeillant d'une part, se réveillant, puis se condamnant ensuite à l'inertie – Que faire de 

l'implorer puisqu'il n'est plus rien d'agissant -- * Pur Esprit dès le début, il lui faut les forces de 

la nature pour agir  

 

* Confucius (Khoung-Fou-tseu), qui est peut-être le plus grand philosophe du monde, comprit 

deux philosophies. La première de haute spiritualité pour quelques-uns seulement. La deuxième 

toute simple ne pouvant donner lieu à aucune fausse interprétation, aucune superstition. Comme 

Socrate il croyait qu'une société ne peut solidement être heureuse qu'avec l'humanité, la justice, 

la conformité 
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la volonté qui ne peut être comprise que créée par le du mouvement, ou bien il les prend de 

lui-même, seul à les posséder, pour s'en départir ensuite puisque le fait observé est que la 

création se continue et par suite devient immortelle grâce à la volonté qui est devenue une loi 

agissante avec le mouvement pour moyen.  

Conséquences forcées qui frisent l'absurdité par suite de leurs inutilités.  

Il y aurait ainsi pour Dieu trois étapes bien distinctes. Dieu inerte sans volonté 

sommeillant pendant une durée illimitée. Dieu réveillé faisant la création avec des éléments 

qu'il n'a pas créés, ou créant lui même ses élémens {sic}. (Cette deuxième hypothèse entraînant 

l'idée du vide absolu incompréhensible pour notre raison) 

 En troisième lieu, Dieu après la création vide de sens n'étant plus qu'une partie de lui-

même 

 

 La conformité la droiture, la bonne foi. Comprenant aussi qu'une société doit obéir à son 

suzerain ; c'est pourquoi il institue par dessus tout, la piété filiale, qui dès l'enfance institue 

l'obéissance à un chef. Et il dit « Dieu est mort, ne vous en occupez plus ». Sentant le danger des 

Pharisiens, comprenant que les dissidents religieux étaient entre les mains de la masse 

inintelligente une arme dangereuse, un foyer perpétuel de discorde, de crimes et finalement de 

malheur.  

Aussi depuis Confucius jusqu'à nos jours, voyez l'unité de ce peuple, son bonheur relatif, ayant 

tous les bienfaits de la paix assurée.  

Jusqu'au jour où les missionnaires chrétiens trouvant la Chine ouverte s'y installèrent,  
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puisqu'il n'a plus les éléments qui le constituaient, sans volonté désormais, les lois établies lui 

défendant d'en avoir, inerte, sans mouvement, puisque ce serait une inutilité. 

Si toutefois ce Dieu-là est a vécu, il est mort. 

α    S  

_______ 

 

Il en est de même pour l'immortalité de l'Âme comprise non dans son sens général, 

impliquant, comme dans la science moderne, son renouvellement faisant corps avec la matière, 

ne faisant qu'un même ; mais comprise comme une âme s'incorporant subitement, apparaissant 

dans l'espace du temps une seconde infiniment petite, indépendante par conséquent d'un 

éducation antérieure.  

Elle part pour l'éternité dégagée de tout mouvement passionnel particulier à son 

incorporation, de toute intelligence, inerte aussi, puisqu'elle n'a plus de raison d'agir sans 

mouvement sans résultat – Admettant même qu'elle puisse progresser avec le temps infini, à 

quoi servirait son résultat éminemment supérieur puisqu'elle n'est plus susceptible de 

s'incorporer à nouveau. Comme nous l'avons démontré plus haut l'âme des plantes, des 

animaux, de l'homme à son état supérieur constitue la vie, toutes au même titre. Toutes ces 

âmes lancées dans l'Eternité 

 

afin que l'ambition de ces congrégations qui se jalousent entre elles, y trouve pleine satisfaction, 

et pour qu'elles puissent développer, tout à leur aise le fanatisme et propager l'esprit de secte dans 

une contrée de scepticisme religieux et de large tolérance ! (Lire No. Mercure de France, Août 1900 

– Etude de Pierre Nesles).  
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progressant, devenant pure spiritualité, se nivelleraient forcément.  

L'âme de l'huître à l'égal de l’homme ! Ne sent-on pas ? l’absurdité !  

Comment concevoir alors une progression possible si le germe fécondateur de 

l’Univers l'ovaire ne comporte pas liés {sic} entre eux {sic} la matière impérissable et l'âme 

(impérissable aussi).  

Sinon la ressemblance morale de l'enfant avec ses père et mère ne pourrait avoir lieu, l'acquis 

moral n'existerait plus : de là aucune progression, aucune amélioration morale dans la création 

sans cesse renouvelée. 

Dieu pris au sens figuré rationnel de la philosophie est seul possible : c'est le Dieu des 

poètes, des philosophes, de l'Imagination. L'âme aussi, en son sens figuré de pure spiritualité, 

appartient aux poètes, en pure imagination, et non aux savants.  

 

Ils marcheraient volontiers (dit-il) l'Evangile d'une main, le fusil de l’autre : l'Evangile pour leur 

Dieu, le fusil, au nom de la civilisation d'occident dont ils se croient les représentants. Nous 

pourrions citer des noms de missionnaires qui insistaient auprès d'officiers pour que ceux-ci 

fissent tirer du canon sur des populations qui résistaient à leur influence. Nous avons vu même 

des chefs de corps trompés par eux, sciemment, dans le but d'en imposer davantage, dans la suite, 

à des populations terrorisées, matées par un coup de force. D'un autre côté, pour décider les 

fidèles à délier leurs bourses, les missionnaires ont accrédité mille légendes niaises ou barbares  
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À ce sens seul, l'Ame est immortelle. 

_____ 

Nous avons dit : – Comment à ce néant a succédé la Vie ? Et donné la première réponse, 

surnaturelle traditionnelle, absurde et en désaccord avec la raison et la science moderne. La 

deuxième réponse naturelle qui découle de tout ce que la science a observé et dont nous venons 

de donner un léger aperçu est celle-ci. 

Ce moment où les premières agglomérations ont été ébauchées serait le moment d'une 

progression géométrique dont la raison serait infiniment petite, infiniment lente remontant à 

son point de départ, le 1er {premier} terme, qui serait considéré comme zéro relativement à 

l'idée du sans commencement, l'infini – 

 

sur les païens : telle est la légende des bébés donnés en pâture aux cochons, etc..  

 La Chine de Confucius, ce merveilleux éducateur qu'on devrait placer dans les mains entre 

Pascal et La Bruyère, a été en communication avec les mondes Assyrien, Egyptien, Grec et 

Hébreu.  

Aujourd'hui la Chine se ferme. 

A ce propos voici ce que dit Rémy de Gourmont (Mercure, même numéro). « Deux choses 

surtout semblent exaspérer les Chinois : le Christianisme et les chemins de fer. Le Christianisme, 

parce qu'ils considèrent ces légendes occidentales comme une offense pour leur intelligence nette 

et pratique ; les chemins de fer, parce qu'ils souillent et ravagent sans nécessité le sol, pour eux 

sacré et que seul doit entamer la bêche de l'agriculteur . . . . . . .  

L'absurdité du christianisme est sans compensation. On veut leur faire brûler de l'encens devant 

ses idoles occidentales. Lire la Bible, quelle drôlerie ! 
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Les premiers chocs considérés comme mêlo {sic} en force insuffisante, puis suivant 

l'accumulation en raison de sa progression géométrique. De cette façon on suit pas à pas 

l'évolution naturelle depuis le début, premier terme de la progression, considéré comme non 

effectif. Les premières aglomérations {sic} d'élémens {sic} contenus dans l'Univers 

augmentant en chaleur et mouvements jusqu'au moment où les chocs sont assez puissants pour 

créer des mondes contenus dans ces nébuleuses. Ces mondes absorbant chaleur et mouvements 

constituent les principes de vie, constituent le froid autour d'elles l'absence des principes de 

vie, jusqu'au moment où la force s'accumulant brise tout, renvoyant dans l'espace les principes 

qu'il {sic} a absorbé.(2) 

L'anneau de Saturne détaché (fait observé), mis en vue par le téléscope, en est la preuve. 

Résultat de la force centrifuge qui tend à éloigner du centre le mobile qui tourne autour de ce 

centre. L'anneau continue les efforts jusqu'au moment où il se brise et se  

 

puisqu'ils ont leurs légendes, leurs contes, leurs chansons ; prier Dieu, c'est énorme ! car s'il exista 

un Dieu jadis, il y a longtemps qu'il est mort. 

 

(2) (Lire la formation des mondes de Delaplace) {sic, for de Laplace}  
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trouve lancé en morceaux dans l'espace, s'égrenant sans cesse dans sa fuite jusqu'à ce qu'il 

rencontre un globe quelconque. 

Plus la science se trouve outillée pour avoir l'explication des phénomènes, plus elle 

s'éloignera du surnaturel. Ce qui est obscur doit tôt ou tard avoir son explication. 

Qu'on nous pardonne une citation qui aurait presque l'apparence d'un 

calembourg. {sic}  

Chassez le naturel, il revient au galop. 

Il faut donc avouer que le problème : D'où venons-nous ? Que sommes-nous ? Où allons-

nous ? se trouve aujourd'hui pour l'Esprit moderne, avec le seul flambeau de la raison, 

considérablement éclairé. 

Que la Fable et la Légende restent ce qu'elles sont toutes Belles (c'est indéniable) ; elles 

n'ont rien à faire avec la Raison scientifique. 

Toutes les théologies (astrales au début) ont perdu leur sens théologique au moment où elles 

sont devenues terrestres, par suite vulgarisées ; leur sens philosophique aussi, auquel elles 

sont intimement liées – Tombées dans le domaine public, elles deviennent un {sic} Religion, 

c'est à dire la philosophie appliquée par les imbéciles.  

Pourquoi pas les chiens savants !! 

×××  

L'Eglise Catholique 

 

Telle un bâton malpropre – on ne sait vraiment pas par quel bout la prendre. Prenons des 

gants. 

Il serait tout d'abord grandement temps de signaler l'erreur historique considérable qui s'est 

propagée jusqu'à nos jours, et de bonne foi, qui  
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consiste à faire partir ce qu'on appelle l'ère chrétienne avec la naissance d'un soi disant Jésus. 

Or, historiquement, Jésus est introuvable. 

La Christolâtrie remonte à une époque très ancienne avant Jesus Christ cette ère chrétienne. 

Le Jésus du Mythos devenu {sic} un Jésus terrestre. 

Vraisemblablement la secte religieuse (philosophique plutôt) dont on nous donne l'histoire 

se serait formée secrètement comme toutes les franc-maçonneries en défiance d'un pouvoir, 

prenant pour base un évangile qui déjà circulait, le maniant, le transformant selon ses besoins 

; s'appliquant à le rendre essentiellement incompréhensible pour qui n'en avait pas la clef et 

surtout inattaquable par une législation despotique. Le fond de cet Evangile manié, remanié 

sans cesse, cherchant le au-delà philosophique avec des bases essentiellement humanitaires, 

s'entourait de mille précautions pour devenir un labyrinthe impossible à parcourir pour 

quiconque n'avait pas le fil d'Ariane. 

Ne se doutant d'ailleurs (les braves gens !) que cela deviendrait l'évangile d'une politique 

nouvelle, d'un pouvoir essentiellement temporel.  

Entièrement de bonne foi ils ne changèrent même pas les noms d'autrefois. 

Les premières religions furent purement astronomiques, légendes formulées par les 

astronomes (gens vivant comme on dit dans les nuages). Non le ciel, mais les cieux, non Dieu, 

mais les Dieux donc furent le sol fécond de toutes les théologies ; se murmurant à l'oreille dans 

une caste élevée de la société. 
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Mais hélas ! la foule n'est point poète, et la légende, les mystères des astres, devinrent terrestres. 

* Grâce aux études des égyptologues, à la traduction des hiéroglyphes, des papirus {sic}, grâce 

aussi aux fouilles qui mettent à nu d'anciens monuments, où – soit en images, sculptures, 

hiéroglyphes – 1'histoire des anciennes théologies se trouve décrite admirablement ; grâce à 

cette réunion de documents nous pouvons aujourd'hui parler sûrement de l'autrefois 

théologique remontant à des époques très reculées d l'Ère Chrétienne. 

×××  

(2) Zarathust entre en l'état extatique pour voir l'avenir ; il reste dans cette condition durant sept 

jours et sept nuits. Jean est en extase dans l'île appelée Patmos, ou dans l'esprit, le jour le 

septième du Seigneur. Zarathust tombe en extase en buvant de l'eau mesmérizée {sic} par 

laquelle la sagesse omnisciente lui est communiquée.  

Jean avale un petit livre qu'il est commandé de dévorer et alors de prophétiser ! 

 La vision de Zarathust a trait aux sept régions du monde fondé sur les cieux de l'heptanomis 

; celle de Jean aux sept églises d'Asie. Ces sept divisions dans l'espace et le temps sont aussi 

typifîées par l'arbre  

 

* Consulter l'ouvrage de Victor {sic} Massey (auteur anglais), où nous empruntons des 

passages {note this phrase is in Gauguin’s writing, but it is in later, darker ink}, les traductions de 

papyri par M. Ledrain, attaché égyptologue au musée du Louvre, les sarcophages exposés à ce 

musée 

 

(2) ll serait trop long (inutile d'ailleurs) de citer en entier ; quelques fractions seulement suffiront 

pour éclairer. 
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des 7 métaux et des 7 branches. Dans la vision de Jean l'arbre est représenté par les sept 

chandeliers. Dans les deux, les 7 âges ou périodes de temps s'écoulant sont décrits. Dans les 

deux le monde est dépeint comme étant suffoqué par les morts sans sépulture. Le peuple périt 

dans le quartier Nord, c.a.d. {abbreviation for c’est-à-dire} dans l'Egypte céleste, le domaine 

de la mort et des ombres. Dans les deux la Bête de l'Abîme apparaît, d'autant plus furieuse que 

son temps s'en va en diminuant. 

 

Dans une Révélation l'Azi Dakaka {sic}, ou Serpent destructeur, est dit avaler 1/3 du genre 

humain, bétail, brebis, et autres créatures d'Ahura Mazda ; dans l'autre, le Grand Dragon Rouge 

apparaît comme une merveille dans les cieux et sa queue entraîne la troisième partie des étoiles 

du firmament et les jette sur la terre. 

L'ancien Satan et la grande Prostituée sont à expulser ; la prostituée perse {sic} étant 

assimilée à Vénus. Il est dit : « Quand l'Etoile Jupiter arrive à son point culminant, et jette 

Vénus en bas, la souveraineté vient au Prince. »  

××  

L'Ancienne génitrice doit être remplacée par une autre femme qui devient gouvernante 

et qui apparaît dans la Révélation comme la mère de l'Enfant, une femme vêtue avec le Soleil 

et la Lune sous ses pieds, et sur sa tête une couronne de « douze étoiles ». A l'avènement de 

son enfant, le Prince promis, né d'une Vierge, le signal doit être donné par « une étoile ». Afin 

que 
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 un signe puisse venir à la Terre, « la nuit quand ce Prince est né, une étoile tombe du ciel 

; l'étoile montre un signal ». Une étoile tombe du ciel dans les deux visions. 

Le prince de trente ans est identique avec le Horus ou Christ, qui se manifeste à l'âge de 

30 ans. Les « 2 témoins dans une Révélation sont les deux anges » : les deux messagers 

particuliers d'Ahura Mazda au genre humain, appelés Neryo-Sang, « L’Ange ou Ami », et « 

Sarosh le Juste », sont les 2 témoins dans l'autre. L'apostat d'une révélation est le Dragon 

apostat de l'autre. 

××  

Dans les Écritures perses ainsi que dans la Révélation, les Prophètes astronomiques sont 

accomplies ; le Millenium arrive ; l'ancien firmament des 7 ou 70 divisions disparaît. L'arbre 

de l'heptanomis, ou ciel primitif de 7 divisions qui sont figurées par les 7 branches de l'arbre, 

non seulement vu par Zarathust, mais aussi représenté sur les monuments Assyriens aussi bien 

que dans le planisphère égyptien, est remplacé dans le nouveau ciel des 12 signes et 72 décans, 

par l'arbre de guérison pour toutes les nations. 

×× 

Hushedar, fils de Zarathust, est né du lac Frazdan et les créatures deviennent plus 

progressives, il détruit entièrement l'ennemi d'origine satanique (le Serpent). Le dernier des 

Prophètes, soshijans est né ; lui qui est le dernier à s'élever parmis les corporels, (astvatereta*) 

ou incarnés, provient  
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de l'eau de Kansuya « dans le quartier oriental » pour le rétablissement du monde. Aussi Jean 

précéda le Christ comme dernier des prophètes. Le sauveur vient ; la résurrection des morts a 

lieu. Le drame de la Rédemption a été représenté là et alors, à la fin du temps, du cycle ou du 

monde. 

Dans la révélation de Jean ce drame est daté, et l'action stellaire appartient au temps où le 

lieu de naissance du soleil était dans le signe d'Aries, qui était symbolisé par l'agneau 

mithriaque des Perses comme le type du manifesteur appelé le Messie (Ja). Ceci fixe le temps 

de la dernière étoile polaire dans le Dragon ; de la fin ; la résurrection ; le jugement ; les 

nouveaux cieux et la terre renouvelée de celui qui vient, en l'année 2410 avant J.C. 

Nous voilà loin de l'Ere chrétienne !! 

Aussi dans le livre d'Enoch, le fils de l'Homme prend le siège de l'ancien des jours à la fin 

de la grande année et il est le manifesteur ou Messie du cycle de (25,868 années) ; car c'était 

le Livre des révolutions {sic} des luminaires célestes d'après chaque année du monde, jusqu'à 

ce que le nouvel œuvre soit effectué – qui sera éternel. De là il est dit que dans les nouveaux 

cieux on n'entrera pas dans l'énumération du Temps. De même ici le manifesteur, le Christ 

Kronien, assume les traits de l'Eternel dans une phase psychothéistique. 

 

  



 

 

(p. 33) 

Aucun vrai savant ne s'est aventuré à dater le Livre d'Enoch plus tard que le siècle qui a 

précédé l'ère actuelle et cependant le sujet en question est très ancien. Car le Messie était déjà 

venu comme le Fils de l'Homme, ou de Dieu le Père, pour remplacer le Fils de l’Homme, tout 

juste comme il en est dans les deux livres de la Révélation. 

Enoch, le Verbe stellaire et lunaire, a été remplacé par le Dieu Solaire. « Le nom du Fils 

de l'Homme, vivant avec le Seigneur des Esprits, a été exalté dans les chariots de l'Esprit. De 

ce temps je n'ai pas été entraîné dans leur milieu. » La fin de la grande année était arrivée. Les 

cieux ont été renouvelés ; toutes les prophéties qui furent jamais, selon la Gnose ont été 

accomplies. Le Drame de la Rédemption a été représenté, et le rideau est tombé sur le dernier 

acte, sans aucune fausse prétention que le Mythòs a été réalisé sous une forme humaine. 

L'avènement éonien du Christ Kronien, le Rédemption, est promis, non seulement 

prophétisé par Esdras dans un des Livres de la Sagesse, mais il {missing the word est} aussi 

daté : 

« Voici, le temps viendra que ces signes dont je t'ai parlé arriveront, et la fiancée apparaîtra 

et s'avançant elle sera vue, qui maintenant est retirée de la Terre ; car mon fils Jésus sera révélé 

avec ceux qui sont avec lui, et ceux qui restent se réjouiront dans quatre cents ans - Après ces 

années mon fils Christ mourra et tous les hommes qui ont vie. Et le monde retournera à l'ancien  
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silence 7 jours, tout comme dans le 1er {premier} jugement antérieurs ; de sorte qu'aucun 

homme ne restera. Et après 7 jours le monde qui ne s'éveille pas encore ressuscitera et ce qui 

est corrompu mourra. Et la Terre rétablira ceux qui habitent en silence ; et les places secrètes 

delivreront ces âmes qui leur ont été confiées. Et le très haut apparaîtra sur le trône du jugement 

et la misère passera, et les longues souffrances auront une fin. » 

Le « Jour du Jugement » était « la fin de ce temps ». Ici il est possible d'identifier la fiancée, 

dont l'image étoilée ou âme était probablement Sothis. 

 La nouvelle Jérusalem était construite représentée comme la fiancée descendant du ciel 

ornée pour son époux, la Fiancée qui était l'épouse de l'Agneau. Dans le signe suivant, elle 

serait la fiancée d'Icthus, le Poisson. Ceci fixerait la prophétie, 655 av. J. C. 

Le dernier acte dans le drame de la Rédemption est pareillement représenté dans l'Evangile 

de Nicodème « ou les Actes de Pilate » et appelé « la descente du Christ dans le monde 

inférieur. ** En ceci nous trouvons que la prophétie astronomique est accomplie sur la Balance 

de la grande année, le Cycle de la Précession étant complété par le Christ se rencontrant avec 

Adam et se donnant la main. 

Il est relaté que les morts étaient couchés dans les sombres régions. Tous ceux qui étaient 

tombés en Sommeil dès  
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le commencement, quand une grande lueur soudainement brilla sur eux, et ils se réveillèrent 

et ils se virent les uns les autres. C'était l'avènement du Christ, qui était annoncé par Jean, le 

dernier des prophètes. 

La légende de l'arbre est répétée. Il est dit que lorsque Adam était malade à mourir, il 

envoya son fils Seth à la porte du Paradis demander un peu d'huile de l'arbre de vie pour le 

guérir. Mais l'arbre avait disparu avec l'Eden perdu. Cet arbre de vie et de connaissance est 

représenté comme étant rétablie sous forme de {sic} Croix ; et le Dieu solaire qui entrait dans 

l'Anéanti une fois l'an, est maintenant dépeint comme y pénétrant à la fin du grand cycle, ainsi 

qu'il était écrit dans le « Premier Livre des 70 » dans un certain volume sacré qu'on dit avoir 

été conservé par les Juifs. 

 

Les 70 étaient les princes et les gouverneurs dans le ciel des 70 divisions, qui a précédé 

celui des douze signes et soixante-douze décodécans {sic} dans lesquels l'arbre des sept 

branches perdu était remplacé par la ┼ {Gauguin draws a cross here ; does not write Croix} 

des quatre coins, ou l'arbre des 12 branches. * 

En accord avec la nature du sujet tout entièr {sic}, le Christ qui joignit les mains avec 

Adam ne pouvait être que Kronien, et la croix qui typifiait le retour de l'arbre du Paradis perdu 

ne pouvait être autre que la Croix de l'Equinoxe.  

 

* Religion Maorie-Les 7 Cieux. 
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Le grand Juge des morts dans l'Amenti était désigné le Rhat (égypt), d'où le Grec 

Rhadamande. Le Rhat avec la lettre L au lieu de la lettre R est le Lat et avec l'article masculin 

Pi devient Pilate pour le Juge en Amenti. 

Le signe de la Croix a été suffisamment identifié comme une figure de l’Equinoxe ; et le 

Christ avec le Soleil traversant la ligne.  

Lorsque la colure de la croix était dans le signe du Taureau, l'Apis ou le Dieu Séraphis, 

était {sic, should be c’était} le Christ qui venait et rescscitait {sic}de nouveau comme le 

Messie typique arrivé dans le course de Precession. {Quand, dans le cours de précession} 

l'équinoxe vernal passait dans le signe d'Aries, le Bélier de Sebek-Ra et de Num-Ra, ou 

l'agneau de Mithra, typifiait le Christ qui était sacrifié comme sauveur du monde, alors que le 

passage de la ligne, et la localité ou temps de sacrifice étaient identifiés avec la visible Croix 

du Sud. 

Ces formes de la Victime solaire qui murret mourait et ressuscitait de nouveau ne furent 

remplacées que très lentement. C'est pourquoi le Bélier resta le Christ de l'Equinoxe jusqu 'au 

7ieme siècle de notre Ere, auquel temps il fut finalement remplacé par le Christ sur la croix, 

lequel a été figuré à l'image de l'homme. 

×× 

Lorsque l'astrologue Perse {sic} annonce que la Vierge enceinte porte le Messie, la mère 

future du fils de Zarathust demande : « Comment as-tu découvert la circonstance et l'exacte 

période de ma  
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Grossesse ? » Et sa réponse est : « qu'il fit cette découverte à travers le pouvoir de la 

connaissance des étoiles et la lecture de ces anciens documents qui rendent compte de son 

heureuse existence ». Aussi ainsi incarnations de Boud'ha étaient datées astronomiquement. 

Son avènement était indiqué par l'étoile messianique d'announcement ou étoile prophétique 

d'une incarnation, et le lieu de naissance est connu par des signes astronomiques. Il appartient 

aux cycles des temps dont les fins étaient sues d'avance et prophétisées dès le commencement.  

Le dernier des Budhas {sic} qui est désigné « Tous les Budhas {sic} » parce que comme 

le Christ gnostique appelé « Toutes Choses », ou Totum il était la fleur finale du plérome entier 

arrivé à perfection est décrit comme ayant avancé de ce côté-ci en faisant 7 pas vers chacun 

des quatre points cardinaux du Zodiaque. Par suite il avait traversé le cercle mesuré par les 28 

astérismes lunaires. 

××  

Nous avons vu que telle était la marche des 7 Richis {sic}, des 7 Manus (qui sont aussi 

connus comme les 7 Bud’has en accomplissant le cycle et suivant le chemin de la Précession ; 

et Buddha est le manifesteur du plérome des 7 forces primaires, facultés, Esprits ou Dieux, qui 

est montré par son symbole de l'Etoile à 8 rayons, le Signe d'Assur en Assyrie et du Christ à 

Rome. 

Agni incorpore les 7 puissances qui sont typifiées par son image ayant 7 bras. Dans une 

invocation au Dieu il est dit : « Agni, 7 sont tes combustibles, 7 tes langues ; sept tes sages 

saints ; sept tes demeures bien aimées. Par sept voies 7 sacrificateurs t’adorent ; tes sources 

sont 7. » Ce sont là les 7 qui  
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qui {sic} ont commencé comme élémentaires dans la nature externe et sont ensuite devenus 

Planétaires et Eschatologiques.  

Le Bélier est une idéographie egyptienne {sic} d'une âme et sept béliers représentent les 

sept âmes du Dieu Solaire, ou les 7 Esprits dans le plérome de Dieux localisés dans le signe 

d'Aries.  

Ce type des 7 âmes ou Esprits est continuée dans les sept agneaux de l'iconographie 

chrétienne groupés autour du mont ou trône sur lequel le Christ se tient debout, de même que 

les sept se tiennent comme Esprits autour du trône de l'agneau dans la Révélation.  

Les 7 agneaux sacrifiés ont pris la place des 7 taureaux offerts sur les 7 autels de Balak, ce 

qui fait remonter au temps quand la colure vernale était dans le signe du Taureau. De plus, l'œil 

est un emblème de reproduction et est figuré comme une constellation dans la localité de 

renaissance ; et l'agneau avec 7 yeux dans la Révélation est un type septuple du lieu de 

naissance dans le signe d'Aries, et la station des 7 puissances le Plérome dont le manifesteur 

était l'Agneau, l'Horus, Bouddha, Mithra, Sebek, IAO ou le Christ. 

Le lieu de naissance de « Celui qui vient », comme il passait de signe en signe, était indiqué 

par la typique Etoile dans l'Est.  

Lorsque l'enfant divin est né, les sages ou mages déclarent qu'ils ont vu son Etoile dans 

l'Est. Les sages sont identifiés avec les 3 Rois d'autres légendes qu'on ne peut faire dériver des 

Evangiles  
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canoniques. Les 3 Rois ou les 3 représentants solaires aussi anciens que la Triade mâle qui a 

été : 1o {abbreviation for premièrement} typifiée lorsque les 3 régions étaient établies comme 

le ciel, la terre et le monde inférieur d'où la Triade apporte ses offrandes. 

Je ou Iu en égyptien signifie celui qui vient. 

Har-iu (Horus) était un titre d'Osiris en ce sens. 

Iu-em-hept {possibly Lu-em-hept} le second Atum appelé le fils, la Parole ou le Verbe de 

Dieu était (celui qui vient ... L'Hébreu Iaho, le Chaldéen et gnostique Ιαω, le Breton Iau étaient 

des formes de ce Iu, celui qui venait toujours, personnifié comme l'enfant divin c.à.d. 

{abbreviation for c’est à dire} le Su (ég).  

Iusu (grec Jésus) est l'enfant {qui} venait dont le nom de sa mère dans un culte est Iusâas. 

Le passage de la croix du signe du Bélier à celui des Poissons ensemble avec le changement 

dans le type du sacrife {sic, for sacrifice} est représenté dans une scène symbolique découverte 

dans les catacombes.  

Dans cette scène, 7 personnes sont assises en demi cercle avec deux poissons et 8 corbeilles 

de pain placées devant elles. D'après Lundy les 7 personnes dénotent évidemment le nombre 

complet des élus de Dieu dans la communion des Saints. 

{this text below is left of Gauguin’s drawing, which is at bottom right of Christ-

Horus} 

Dans l'Evangile de Jacques. l'Enfant Jésus naquit dans une cave. L'Evangile du 

pseudo-Matthieu dit que Marie entra dans la « cave dessous une caverne dans laquelle il n'y 

eut jamais  
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de lumière », pour donner naissance à la lumière du monde ; et le troisième jour elle sortit de 

la cave, et entrant dans une étable mit son enfant dans une mangeoire. Dans l'histoire de 

Joseph le Charpentier, le Christ affirme que sa mère lui donna naissance dans une cave.  

Selon l'Evangile Arabe de l'Enfance la naissance arriva dans une cave. La cave de 

Mithra était celle du Soleil né dans le solstice d'hiver quand l'événement arrivait dans le signe 

du Capricorne. Abba – Uddu, le nom Akkadien du dixième mois répondant sommairement à 

Décembre, le mois du Capricorne, dénote la cave de Lumière.  

La cave, ou Solstice d'hiver dans le Capricorne a été le lieu de naissance du Messie 

Mithriaque de 2410 à 225 av J C {avant Jésus Christ} et elle a continué à être la cave ou lieu 

de naissance du Christ après qu'elle eut cessé d'être applicable au Dieu Soleil. Justin dit que le 

Christ naquit le même jour que le Soleil renaquit in Stabulo Augiae ; et l'Étable d'Augias, 

nettoyée par Hercule dans son sixième travail correspond à la cave dans le Capricorne. 

Paraboles Parallèles entre Jésus, Horus et Ra. 

Le jeune et vigoureux Messie qui fut le manifesteur des 7 Puissances dans le signe du 

lieu de naissance solaire était un en phénomène mais il avait plusieurs personnifications et 

noms dans les différents cultes. II était Horus dans le mythos Osirien, Har-Khusi dans le Sut-

Typhonien. Iu-em-hept  

 

  



 

 

(p. 41) 

dans le culte d'Atum, et Khunsu dans celui d'Amen-Ra. Nous allons trouver que ces divers 

caractères ont été reproduits dans le Christ des Evangiles canoniques. 

Le Christ est le bon Pasteur – Horus l'était aussi  

Le Christ est l'agneau de Dieu – Horus l'était aussi  

Le Christ est le Pain de Vie – Horus l'était aussi 

Le Christ est la vérité et la Vie – Horus l’était aussi 

Le Christ est la Porte de la Vie. Horus était le chemin par lequel les morts sortaient du 

sépulcre ; il est le Dieu dont le nom est écrit comme étant la Voie.  

Le Jésus des Evangiles est l'arrivant, celui qui devait venir ainsi que l'était le Jésus 

Egyptien, Iu-em-hept. 

Il est dit que le manifesteur futur : Alors ils verront le Fils de l'Homme venir sur une 

nue avec une grande puissance et une grande gloire. Lors donc que ces choses commenceront 

d'arriver, regardez en haut et levez la tête, parce que votre délivrance approche.  

 Et d'Osiris, venant sur les nuages du ciel nous lisons : l'Osiris passe à travers les 

nuages, repousse les ennemis, donne vie aux ministres du Soleil. La face d'Osiris est rendue 

grande par sa couronne. Levez-vous têtes ! Soyez attentifs ! Faites passage pour votre 

Seigneur ! 

Jésus vint au nom du Seigneur : Horus était le Seigneur de nom.  

Le Jésus de Paul est le 2me {deuxième} Adam ; le Jésus Egyptien était le 2me Atum. 

La « Litanie de Ra » est adressée au Dieu solaire dans une variété de caractères  
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dont beaucoup sont attribuées au Christ des Evangiles.  

Ra est « la suprême Puissance, le Scarabée qui reste dans l'Empyrée, qui est né 

comme son propre Fils. C'est le Dieu de l'Evangile de Jean, qui dit : « Moi et mon Père 

sommes un » et qui est le père né de son propre fils : car il dit, en connaissant et en voyant le 

fils : De ce moment vous le connaissez et l'avez vu, c.à.d. {c’est-à-dire} le Père.  

Ra est l'âme qui parle. Le Christ est la Parole ». 

Ra comme le Dieu de la Terre, Tanen, fait ses propres membres, est le seul qui façonne son 

propre corps, est né sur Terre et s'est incarné lui-même ; J -- Jésus aussi son propre corps 

sans père humain.  

Khepr-Ra est né double. Il est Khepr qui devient deux enfants ; ceux-ci sont annoncés 

par le même ange, et qui sont séparés par 6 mois ainsi que l'Horus du double équinoxe.  

La parenté entre Jésus et Jean ne pouvait être plus parfaitement exprimée que par la 

description de Ra comme la Suprême Puissance !. Celui qui toujours va vers celui qui le 

précède et celui dont la tête brille plus que celui qui est devant lui. La 1ere {première} action 

de Jésus dans cet Evangile est d'aller vers celui qui le précède, c.à.d. {c’est-à-dire} Jean, et 

alors sa tête brille plus que celui qui est devant lui, avec l'Esprit descendant du Ciel sur elle 

comme une colombe qui demeura sur lui. Ceci eut lieu dans la scène du baptême ; et Ra est 

appelé le brillant qui étincelle dans les eaux.  
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Ra est « le maître de la Lumière qui révèle les choses cachées, l'Esprit qui parle aux Dieux 

dans leurs sphères. Telle est la prétention de Jésus. Dans un caractère, Ra est le 

Transformateur. Le Christ est aussi sur le mont de la Transfiguration.  

Ra est le destructeur du Venin. Jésus dit : En mon nom ils saisiront les serpents, et 

s’ils boivent quelque chose d'empoisonné ils n'en éprouveront aucun mal. Ra est aussi le Dieu 

qui fait sortir la momie. Jésus fait s'avancer la momie sous la forme de Lazare ; et dans les 

catacombes romaines le Lazare ressuscité est non seulement représenté comme une momie, 

mais il est une momie Egyptienne, qui a été éviscérée et emmaillotée pour l’Eternel repos. 

Ainsi Lazare est le type-figure de la momie qui signifierait designé si le nom était dérivé de 

Laz (ou Ras égyptien) Être ressuscité ; et Aru (egyp {égyptien}), la forme momie, ce qui avec 

la terminaison grecque Lazarus la momie rescucitée {sic, for ressuscitée}.  

 Ra dit à la momie de sortir ; Jésus crie : Lazare sors. 

Ra se manifeste comme le timide qui verse des larmes ; sa figure est celle de l'affligé.  

Et le Christ est l'affligé né pour souffrir. Son emblème est le scarabée qui se reproduit 

lui-même n'étant pas conçu par une femelle. 

La grande Place de naissance. 

La place Typique de nouvelle naissance. 

La place créatrice de nouvelle naissance. 

La Bonne Place de nouvelle naissance. 

Ainsi le Dieu, ou Messie, a une place de naissance et 3 de renaissance ; et ces quatre 

sont répétées par le Christ des Evangiles : 

1 ° – Jésus est né à Bethléem, comme la Grande Place de naissance ; ceci est glosé 

par Matthieu.  
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Toi, Bethléhem, tu n'es pas la moindre avec référence à Michée. 

2° La Place typique de Nelle {nouvelle} naissance est dans l'eau du Jourdain. 

3° – La Place Créatrice de Nelle {nouvelle} naissance est sur le mont de la 

Transfiguration, quand la voix du ciel répéta ? Ceci est mon fils bien aimé. 

4° – La quatrième et dernière place, la Bonne Place de Renaissance est la tombe, d'où 

il naquit de nouveau. C'est ce que les Egyptiens appelaient la Bonne habitation. 

Jésus est représenté par Jean comme étant le puits de l'eau de Vie, ou l'eau qui est un 

puits de vie, « Du ventre de celui qui croit en moi il coulera des rivières d'eau vivante. 

 « Si quelque homme a soif dit Jésus : qu'il vienne à moi et boive. » Jésus prétend que 

ce puits lui a été donné par le Père. Dans le Rituel il est dit : « Il est tien, ô Osiris, un puits ou 

flux sort de ta bouche vers lui ! La source paternelle est reconnue aussi dans un autre texte : 

Je suis le Père qui inonde quand il y a altération et gardant l'eau.  

Contemplez-moi cela.  

________ 

Le mot Anbu qui signifie cils ou cheveux environnants, est aussi un nom pour épines.  

Ici Atum, dans son second caractère se transforme en son épine ; et ceci offre une 

origine pour la couronne d'épines qu'on fait porter par le Christ. La couronne d'épines n'a pas 

pris origine comme un symbole de souffrance et de mort ou de dérision.  

Le messie mexicain a été couronné avec les épines de l'arbre appelé Maguey, un arbre 

de vie dont l'épine était un  
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ornement d'autorité – Dans son ascension Witoba est dépeint comme une figure cruciforme 

étendue dans l'espace ; avec les marques des clous sur sa main, ce qui indique la Divinité 

virile, assez puissante pour ressusciter de nouveau, et les clous sont les symboles de sa force 

pubescente. Cette vue est confirmée par le fait que dans le Dekkan, Witoba est envisagé 

comme un Avatar de Siva le Lingaïque, comme le Dieu qui se leva de nouveau, ou était ce 

que le Rituel appelle re-redressé. Il ne peut y avoir aucun doute qu' Orion a été jadis un type 

phallique avec les 3 étoiles pour l'emblème mâle. Celles-ci sont encore connues dans le Nord 

de la Bretagne comme la verge ou bâton de son pouvoir. 

× ×  

Lorsqu'on découvrit que la Lune était un réflecteur de la lumière Solaire, le Dieu 

Soleil comme Osiris, renaissait mensuellement dans la lune ou d'elle. Ainsi la résurrection en 

3 jours devint celle du Dieu Luni-Solaire.  

La même durée a été plus tard appliquée au Soleil dans le solstice d'Hiver, et enfin 

aux morts ainsi qu'on le trouve dans l'Aveta {sic} et le livre d'osée. 

 Les trois jours comptés pour la mort, l'ensevelissement et la résurrection du Dieu 

luni-solaire étaient célébrés dans les mystères et consignés dans les « Ecritures » et tels autres 

livres de la Sagesse qui conservaient la chronologie astronomique – Par suite, le lever de 

nouveau en 3 jours était selon ces Ecritures dans lesquelles le Mythos pourrait se trouver ; et 

le Fils de l'Homme (qui, comme Anthropos fils d'Antropos {sic}, était le dernier type du Dieu 

qui  
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mourait et ressuscitait), devait rester trois jours et 3 nuits dans le sein de la Terre comme 

Jonas (le prophète) resta 3 jours et 3 nuits dans le ventre du poisson. 

Evangile. Il ne sera fait qu'un miracle – comme Jonas resta 3 jours et 3 nuits dans le 

ventre du poisson, je mourrai et ressusciterai.… 

Le lieu de naissance du Dieu qui renaît ou rescucite {sic} à l'Equinoxe Vernal est 

montré par la constellation de la cuisse, ou Utérus. Anup sur un côté d'Horus, et Aan sur 

l'autre, sont les 2 larrons à chaque main du Christ Egyptien sur la croix à Pâque ! 

1° Grandement animée à la chevelure rouge : Marie Madeleine, spécialement des  

      légendes.  

2°  Vivificatrice de la peau »        :  Marie, qui oignit Jésus. 

3°  Renommée par le Travail »        :  Marthe, la ménagère 

Lazare, le frère, correspond à l'Osiris mort, qui lorsque vivant, est le Taureau des 

Vaches. Lazare et le Christ répondent à l'Osiris mort et à l'Osiris vivant. 

Quatre livres de magie étaient attribués à Taht {Thoth ?} ou Hermès, tous les quatre 

dans une psychothéistique phase. Il nous est dit dans les textes magiques que,  

« voici les titres des quatre livres. 

1°   L'ancien livre 

2°   Le livre pour détruire les hommes ; 

3°   Le Grand livre ;  

4°   Le livre pour être comme un Dieu.  

Aucune identification ou illustration des 4 livres des Textes magiques ne saurait être 

plus appropriée qu'en comparant le livre d'Adam avec le no 1° (L'ancien livre)  
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et le Déluge avec le no 2, Le livre pour détruire les hommes. 

________________________ 

 

Ces quelques citations dans ce précédent chapitre sont à notre avis grandement 

suffisantes pour établir que le Jésus-Christ des Evangiles n'est autre que le Jésus Christ du 

Mythos, le Jésus Christ des astrologues : 

Hébreu – Iusu – Jésus 

Grec   Xριστδζ  | Christ 

Oint, Sacré | 

Loin, bien loin de l'Ere Chrétienne 

_______________ 

 

Comment l'Eglise Catholique est-elle parvenue à dénaturer dès le début la vérité ? On 

ne peut le concevoir qu'en se rendant compte que les livres sacrés n'étaient pas en circulation. 

Oh ! ce ne fut pas sans quelques contestations isolées, durant deux siècles. Mais la vérité fut 

étouffée, et ils arrivèrent à fabriquer (en quelque sorte un homme de paille) né en ce temps, 

du nom de Jésus aussi, avec sa croix aussi, non plus celle de l'Equinoxe mais comme 

instrument de supplice. « Or en ce temps cet instrument de supplice est introuvable 

historiquement. » Avec ses deux larrons, avec son Lazare, avec son Pilate etc . . . 

 Qu'ils aient accompli ce tour de passe-passe, cela est compréhensible pour les raisons 

que nous venons de donner.  

Mais qu'aujourd'hui où la vérité est éclatante pour tous ceux qui savent voir et lire 

cela devient incompréhensible ; que des gens intelligents et instruits soient à la remorque de 

l'Eglise !!! Peuvent-ils être de bonne foi sans être taxés de folie  
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Ce qu'il est plus vraisemblable de croire c'est que c'est une question d'intérêt commercial. 

___________ 

L'Eglise Catholique, autrement dit la corporation sacerdotale composée de prêtres recrutés, 

les nouveaux par la consécration des anciens, l'Eglise Catholique s'attribue une autorité 

dogmatique soi-disant divinement inspirée, infaillible, à elle donnée par le Christ, par cette 

parole à St Pierre « Tu es Pierre et sur cette pierre je bâtirai mon église et les portes de l'Enfer 

ne prévaudront pas contre elle ». Et cette autorité infaillible que l'Eglise s'attribue, elle 

prétend l'avoir pour décider dogmatiquement, contrairement à la raison de chacun, du sens 

vrai, définitivement arrêté, de tous les textes de la Bible ; pour dogmatiser toute doctrine 

religieuse, entre autres la présence réelle du corps et de l'âme du Christ dans l'Eucharistie, 

l'enfantement surnaturel de la Vierge Marie, les miracles des reliques ; etc ... ; pour 

condamner toute doctrine philosophique ou d'apparence scientifique ne cadrant pas avec son 

appréciation, infaillible, souveraine, telle que la rotation de la terre sur elle-même, doctrine 

qu'elle a forcé Galilée de désavouer à genoux par l'intervention du Pape représentant 

infaillible de cette autorité dogmatique. Et cette condamnation de doctrines scientifiques, 

philosophiques, religieuses, elle prétend avoir le droit supérieur, non seulement de la 

formuler théoriquement par une déclaration du concile en corps ou du pape en personne, mais 

même de la consacrer dans la pratique, (quand elle en a le pouvoir,) par une exécution pénale 

sur la personne de ceux qu'elle condamne et qualifie ainsi d'hérétiques.  

Ainsi la condamnation citée plus haut de Galilée, les croisades contre les  
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Albigeois, les tortures et bûchers de l'Inquisition, la condamnation de Jean Huss et Jérôme de 

Prague à être brûlés vifs sur l'ordre du Concile de Constance. 

Toutefois avant de supplanter la raison par la suprématie qu'elle prétend avoir sur elle, 

l’Eglise lui concède, lui reconnaît un droit d’autorité d'antériorité, de vérification, de contrôle 

auquel elle se subordonne d'abord en lui soumettant l'examen du texte biblique : Pierre tu es 

pierre – texte sur lequel elle base la justification de 

l'autorité suprême qu'elle s'attribue. 

 Sans abdiquer l'intégralité du droit de notre raison dont l'enseignement, les 

prescriptions, s'imposent du reste à nous quand même, nous pouvons donc à ce point de vue 

même où l'Eglise est entraînée à se mettre pour légitimer son autorité, examiner ce que vaut 

cette base, sur laquelle elle prétend l'asseoir. 

Il suffit tout d'abord d'un peu de réflexion pour voir que cette prétendue autorité ne 

s'appuie sur rien de sérieux, de rationnel ; que sa base est un trompe-l'œil qui s'évanouit au 

premier examen. Cette prétendue autorité s'appuie en réalité sur ce qu'en philosophie on 

appelle vulgairement un cercle vicieux = De deux choses l'une = Ou notre raison est 

incapable, comme le prétend l'Eglise, de la{sic} comprendre le sens de la doctrine énoncée 

dans les textes de la Bible, et alors elle est par là même incapable aussi de comprendre ce 

texte biblique de Pierre (tu es pierre, etc. . . .) et il est clair aussi que ce texte n'a plus de 

valeur rationnelle pour légitimer cette autorité de l'Eglise –  
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Ou notre raison est capable de la {sic} comprendre ; par là même elle est apte à 

comprendre tous les autres ; et dans ces conditions cette prétendue autorité dogmatique n'a 

plus de raison d’être ; notre raison n'a qu'à passer outre ; elle reste la seule autorité naturelle 

légitime. 

En procédant de ce principe, si nous relions ce texte invoqué à tous les autres, notre 

raison peut (et seulement aussi) comprendre le véritable sens que ce texte implique dans sa 

conciliation et son sens explicite avec les autres. Or il se trouve que ce texte ainsi examiné 

dans son vrai sens, dit justement tout le contraire de ce que l'Eglise lui fait dire. 

Pour peu qu'on étudie la Bible, on peut voir que la doctrine qu'elle renferme en 

général, et celle concernant le Christ en particulier, s'énoncent sous une forme symbolique, 

présentant un double aspect, une forme qui d'abord matérialise l'Idée pure pour la rendre 

plus sensible, affectant l'allure du surnaturalisme ; c'est le sens littéral, superficiel, figuratif, 

mystérieux d'une parabole ; et puis – le second aspect donnant l'Esprit de celle-ci. C'est le 

sens non plus figuratif, mais figuré, explicite de cette parabole, c'est le fond non plus 

énigmatique, mais naturel, rationnel, compréhensif, de la doctrine énoncée, devenue ainsi 

scientifique. Et il est des textes précis dans la Bible qui énoncent ce double aspect de la 

doctrine et recommandant d'en chercher le véritable sens voilé, dissimulé, secret. Citons-en 

quelques-uns. 

Et toutes les visions des vrais prophètes seront pour vous comme les paroles d'un livre 

fermé avec des sceaux qu'on donnera 
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 à un homme qui sait lire en lui disant, Lisez ce livre, et il répondra « Je ne le puis parce que'il 

est cacheté.  

Ecclésiastique – « Le sage cherchera à entrer dans le secret des proverbes à pénétrer 

dans le mystère des paraboles, se nourrir de ce qu'elles ont d'énigmatique. 

Les Proverbes – Là où il n'y a pas de science, il n'y a aucun bien à l'âme. 

Ev. St Marc – Et il ne parlait point sans paraboles, mais en particulier il expliquait 

tout à ses disciples. 

Epître St Paul aux hébreux – Or quiconque est encore allaité est incapable d'entendre 

les discours de la parfaite justice, comme étant encore enfant -  

Mais la nourriture solide est pour les parfaits, pour ceux qui par un long usage ont 

l'Esprit exercé à discerner le bien d'avec le mal – 

Epître aux Corinthiens – Pour moi mes frères je n'ai pu vous parler comme à des 

personnes spirituelles, comme à des enfants en J.C. {Jésus Christ}. Je ne vous ai nourris que 

de lait et non pas de viandes solides, parce que vous n'en étiez pas encore capables.  

Ev St Luc. – Ses disciples lui demandèrent ce que voulait dire cette parabole du 

semeur et il leur dit : pour vous il vous a été donné de connaître le mystère du royaume de 

Dieu, mais pour les autres ; il ne leur est proposé « qu'en paraboles, afin qu'en voyant ils ne 

voient pas, et qu'entendant ils ne comprennent pas, désignant ainsi ceux qu'il juge indignes 

par leurs dispositions corrompues, hostiles, et qu'il vise encore quand il dit d'autre part : « Ne 

jetez pas vos perles aux pourceaux. 

Ces citations suffisent déjà pour démontrer que dans les textes bibliques sous la forme 

littérale, superficielle, figurative, des paraboles affectant le surnaturalisme énigmatique, 

irrationnel, il faut chercher le sens figuré, fondamental, rationnel, compréhensif  
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scientifique, de la doctrine secrète ; (Et toutes les fois que les textes méconnaissent en 

apparence les lois de la nature, il y a paraboles à coup sûr). -- Voilà d'abord, dissimulée {sic}, 

mais offert à la pénétration de l'intelligence humaine, compréhension du sage, l'enseignement 

biblique, évangélique tendant à y amener graduellement les cœurs, les esprits ; mais que les 

plus aptes pénétraient, comprenaient d'eux-mêmes, comme l'indique la vision de St Paul sur 

le chemin de Damas comme en témoigne la confession du Christ (comme fils de Dieu) par St 

Pierre : que le Christ signale, caractérise en ce sens dans cette réponse remarquable : « Tu es 

bien heureux, Simon fils de Jean (St Matthieu) parceque ce n'est point la chair et le sang qui 

l'ont révélé ceci, mais mon Père qui est dans le ciel. Et comme Dieu ne nous révèle quelque 

chose que par l'intelligence, le Christ semble dire à Pierre : « tu me confesses ainsi, non parce 

que tu l'admets en croyance, sur la simple énonciation, sur le simple dire d'une parole 

charnelle qui te l'aurait dit sans l'expliquer, mais parceque ta raison, ton intelligence, te l'ont 

fait comprendre ; distinguant sa confession de celle des autres, il semble lui dire : tu m'as 

compris. Et alors c'est sur cette confession de Pierre ainsi définie que Jésus ajoute : « Tu es 

Pierre et c'est sur cette pierre que je bâtirai mon église » (sur cette base de la compréhension 

scientifique -- peut-on dire -- et les portes de l'enfer ne prévaudront pas contre elle » Sous-

entendant par là à l'inverse que ces portes de l'enfer, par une conséquence logique fatale 

prévaudraient sur la Révélation purement charnelle, dogmatique de la doctrine sans 

compréhension, n'offrant que le sens  
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littéral, superficiellement surnaturalisé, irrationnel, énigmatique du symbole, de la parabole 

prescrit comme dogme à la foi aveugle, à la foi béate, ouvrant ainsi la voie à toutes les 

superstitions possibles, à toutes les déviations. 

 Conformément à cette maxime de l'Ev. St Matthieu : -- Un aveugle conduisant un 

autre aveugle, ils tombent tous les deux dans la fosse, appliquée aux pharisiens. 

Tous ces textes établissent donc déjà tout le contraire de ce que l'Eglise revendique 

pour elle comme justification de l'autorité dogmatique qu'elle s'attribue et l'excluent 

absolument du privilège de l'Eglise fondée par Pierre, tant elle se caractérise comme le 

Contresens ; et montrent que les prophètes, le Christ et St Paul assurément d'accord avec les 

autres apôtres entendaient soumettre à la raison de tous, à la pénétration sage, le fond de la 

doctrine biblique, la faire de plus en plus comprendre par une initiation progressive, au lieu 

de la restreindre au sens purement littéral, prescrit dogmatiquement, au lieu d'ériger en 

principe ce dogmatisme autoritaire. Ces paroles de St Paul le disent encore avec précision « 

Toute l'écriture divinement inspirée est utile pour instruire de la vérité, corriger des erreurs. » 

Et quand St Ambroise dans son livre sur la pénitence dit : « Celui-là n'a pas la succession de 

Pierre qui n'a pas la foi de Pierre », n'est-ce pas conforme à ce double sens du Christ à Pierre 

? 

Il y a plus – quand le Concile de Constance condamnait Jean Huss au bûcher, en 

consécration de ce principe exorbitant du dogmatisme autoritaire, ce concile représentait 

l'Eglise en corps, agissait en sens diamétralement opposé à la doctrine du Christ qui sur la 

croix qui disait à St. Pierre voulant le défendre par l’épée : montrant « remets l'épée au 

fourreau -- Celui  
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qui se servira de l'épée périra par l'épée, montrant par là qu'il voulait enseigner sa doctrine par 

la mansuétude poussée jusqu'au martyre et non par la violence. 

Ce dogmatisme violent contre tout contradicteur, qui impose (sinon le bûcher !) à la 

foi aveugle ce sens purement littéral irrationnel de la Parabole de la doctrine biblique, sans le 

sens compréhensif vivifiant, qu'elle contient en secret ; n'autorise-t-il pas appliquer à l'Eglise 

Catholique ces paroles de l'Evangile selon St Luc.  

Malheur à vous docteurs qui vous êtes emparés des clefs de la science, et qui sans y 

avoir pénétré vous mêmes, empêchez les autres d'y entrer – Et celles-ci du Prophète Osée au 

pharisaïsme de son temps : « Les prêtres sont devenus comme des pièges aux oiseaux, à 

l'égard de ceux sur lesquels ils étaient obligés de veiller – Mon peuple périra parceque il est 

destitué de science. Ô prêtres, comme vous avez rejeté la science, je vous rejetterai des 

fonctions de mon sacerdoce. 

Et quand on pense aussi à cette exubérance de formes sous prétexte de culte, de 

cérémonies qui absorbent le fond, le font perdre de vue, et lui substituent un détail inouï de 

pratiques dévotes, supplantant ce fond véritablement religieux consistant dans la recherche et 

la pratique de prescriptions du sentiment, de la conscience, de la raison. Ne trouve-t-on pas là 

aussi ce pharisaïsme hypocrite, servant à tromper, asservir et exploiter les simples, contre 

lequel déjà les prophètes et le Christ ont lancé tant d'invectives. Déjà nous avons cité Osée, 

citons aussi Isaïe – Dieu dit : qu'ai-je à faire de toutes vos obligations, l'encens m'est en 

abomination, je ne puis souffrir vos nouvelles lunes, vos sabbats, et vos autres fêtes ; tout cela 

n'est qu'iniquité et fainéantise ; assistez l'opprimé, faites justice à l'Orphelin, défendez  
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la veuve, et après cela venez et entrons en discussion ; quand vos péchés seraient comme 

l'écarlate, ils deviendraient blancs comme neige. Citons Ezéchiel – « Ils écoutent vos paroles 

et ils n'en font rien, parcequ'ils les changent en des cantiques qu'ils repassent dans leur 

bouche pendant que leur cœur suit leur avarice ; vous êtes à leur égard comme un air de 

musique qui se chante d'une manière douce et agréable ; c'est ainsi qu'ils entendent vos 

paroles avec plaisir sans faire néanmoins ce que vous dites 

Et aussi St Paul aux Colossiens – Que personne donc ne vous condamne pour le boire 

et le manger, ou sur le sujet des jours de fêtes des nouvelles lunes et du Sabbat ; puisque 

toutes ces choses ne sont qu'une ombre de celles qui devaient arriver, et que le corps et la 

vérité ne se trouvent qu'en J. C {Jésus Christ}. Prenez garde que quelqu'un ne vous séduise et 

ne vous fasse perdre le fruit de votre course, par une humilité affectée et par un culte 

superstitieux des anges, s'ingérant de parler avec faste des choses qu'ils n'ont point vues, 

étant enflés par les imaginations d'un l’e Esprit humain et charnel. Du même à Timothée : « 

Enjoignez à certaines personnes de ne point enseigner une doctrine différente de la nôtre, qui 

s'amusent à des fables, etc. ... au lieu de pratiquer la charité qui naît d'un cœur pur et d'une 

foi sincère, d'une bonne conscience, devoirs d'où quelques-uns s'étant écartés se sont jetés en 

de vains discours, prétendant être docteur de la loi, quoi qu'ils n'entendent ni ce qu'ils disent, 

ni sur quoi ils décident – 

Citons encore ces paroles de Jésus : – « Aimez votre prochain comme vous mêmes et 

Dieu pardessus tout. « C'est à dire le bon, le juste, le beau, le vrai qu'il représente – (Toute la 

vie est là – et à ces propagateurs et exploiteurs de la forme soi-disant religieuse Jésus dit 

encore : malheur à vous, pharisiens hypocrites, sépulcres blanchis, beaux au dehors et au 

dedans pleins de pourriture, les traitant de race de vipères -- 
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Au fond cet enseignement de la doctrine des prophètes, du Christ, des apôtres, que 

l'Eglise Catholique prétend donner, continuer, quel est-il ? Il se réduit par le fait au pur 

dogmatisme du sens simplement littéral, figuratif des paraboles, d'une doctrine mystérieuse, 

secrète, exposée comme en un livre cacheté, selon Isaïe, que cette église ne comprend pas 

elle-même, ce qu'elle avoue naïvement quand elle parle des Saints mystères de la religion, au 

dessus de la raison dit-elle ; et qu'en les dogmatisant elle offre à l'adhésion de la foi aveugle, 

de la foi seule, béate, sens littéral, superficiel pourtant dont la signification figurée, 

rationnelle, compréhensive, scientifique, est recommandée par les prophètes à la recherche, à 

la pénétration du Sage. Le Christ les expliquait en secret à ses apôtres, c’est l'Evangile même 

qui le dit, ajoutant comme commentaire que la lettre tue quand elle est seule, que c'est l'Esprit 

qui vivifie. St Paul et naturellement tous les autres apôtres les expliquaient aussi 

graduellement à leurs adeptes les initiant par ce que St Paul appelle du lait d'abord. 

Cet enseignment purement littéral de la parabole formant doctrine imposée comme 

dogme par l'Eglise Catholique à des esprits que caractérise le Credo quia absurdum formulé 

dans son sein, présente toute la doctrine biblique, toute la doctrine du Christ à contresens, 

n'inculque dans l'Esprit qu'un surnaturalisme doctrinal en contradiction avec la raison, avec 

la science (sans laquelle, disent les proverbes, il n'y a aucun bien à l'âme), mettant même les 

textes bibliques en contradiction entre eux, faute de les comprendre. Dans ces conditions de 

textes introduits, isolés, hiéroglyphiques comme le dit Isaïe, le livre est cacheté. 

Le surnaturalisme de miracles que l'Eglise consacre, veut justifier, en l'extrayant du 

sens littéral des paraboles bibliques, a dans la bible même son correctif dans ce sens naturel 

explicite que les textes eux-mêmes indiquent, précisent suffisamment pour qui sait le 

chercher. Aussi, – dans ce passage où l'on montre Jésus dans la barque avec ses disciples 

commandant aux vents, arrêtant la tempête, il est dit : et ses apôtres étaient émerveillés, 

parcequ'ils  
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n'avaient pas compris le miracle des pains. Mais un miracle au sens surnaturel n'a pas à être 

compris, il frappe les sens, on le voit ! Ce miracle des pains n'avait donc pas rien de 

surnaturel, et il en était de même plus que vraisemblablement des aveugles, des muets, des 

paralytiques guéris : au lieu de sens matériel, c'était le sens moral qu'il fallait entendre, en 

tenant compte du Langage habituel des paraboles. Et on s'explique alors que les Juifs qui en 

étaient témoins n'y voyant rien de surnaturel, et ne les comprenant pas plus que les disciples 

n'avaient compris celui des pains, en venaient à dire au Christ « Mais comment croire que 

vous êtes le fils de Dieu ; que faites-vous d'extraordinaire ? quel prodige faites-vous ? 

montrez-nous en un ». Et sa réponse est simplement celle-ci « vous demandez un prodige. 

Vous n'en aurez qu'un, comme Jonas a été 3 jours* dans le ventre d'une baleine ; le fils de 

l'homme sera mis à mort et 3 jours après il ressuscitera. Et remarquons que cette résurrection 

exprimée en son langage mystique n'a même pas été montrée physiquement à cette masse de 

Juifs, car il est dit que Jésus ressuscité ne s'est manifesté qu'à ses apôtres ce qui continue le 

sens mystique de paraboles. Nous dirons encore que Jésus en réalité ne se posait nullement 

comme être surnaturel, car dans ce texte seulement où il parle de la fin des temps, du règne de 

Dieu à venir, il dit : « Quant à la date précise, nul ne le sait, ni les anges, pas même le Fils, 

mais mon Père seul. Ev. St. Marc » 

Si le Christ, que l'Eglise présente comme la seconde personne de la Trinité, égale à 

Dieu le Père, avait ce sens surnaturel au dessus de la nature humaine, à ce titre il devrait donc 

avoir la science absolue, et la conclusion de ses paroles est qu'il ne l'avait pas, qu'il n'avait 

alors, comme l'homme, qu'une science progressive, une science de prévision 

___________________________________________________________________ 

 

* Il faut remarquer que ces chiffres traduits par jours, peuvent être interprétés par séries 

correspondantes aux anciennes traditions, telle que la résurrection des morts au bout de 3000 

ans ; Genèse formation création en 7 jours, c.à.d. {c’est-à-dire} dans un ordre qui, bien 

qu'abrégé, correspond, précisément à l'ordre successif  
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comme la nature humaine le comporte. En déduction du même principe = s’il n’avait pas la 

science absolue, il n'avait pas non plus la puissance absolue, la puissance des miracles au sens 

surnaturel : sa parole même en témoigne. Et ce passage d'un autre évangile – St Luc – 

confirme encore qu'il ne l’avait se posait comme un être surnaturel. Ce passage dit : Et Jésus 

croissait en âge en sagesse et en grâce devant Dieu et devant les hommes.  

N'est-il pas dit aussi (Ep St Paul aux hébreux) que Jésus nous était en tout semblable 

mais sans aucun péché : il n'avait donc, d'après sa propre destinée doctrine que la perfection 

progressive comme le comporte la simple nature humaine. Remarquons encore que Jésus 

dans le fond de sa doctrine se posait comme un type de réalisation idéale de perfection 

acquise nous identifiant de plus en plus avec la nature divine, comme sentiment, morale, 

intelligence, sagesse, selon ce que comporte cette nature humaine comme modèle à suivre 

alors. Vouloir en faire un être surnaturel, c'est détruire ce principe de fond en comble car 

alors on est entraîné à lui dire « Mais pour être ce que vous êtes, vous avez une force 

surnaturelle que nous n'avons pas, nous ne pouvons alors vous imiter, nous restons ce que 

nous sommes ; tandis que Jésus modèle à suivre étant absolument homme comme nous et 

comme il le disait simplement le premier entre plusieurs frères, l'objection tombe  

d'elle-même – 

Du reste dégagée de ce surnaturalisme hors de 

 

des apparitions de ces termes, démontré par les couches géologiques ; à l'ordre successif de 

toutes les phases de formations que la science reconnaît, consacre, mais en périodes 

immensément plus longues et même plus nombreuses. 
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la réalité vraie, et qui amoindrirait encore son mérite, la grande figure du Christ n'en reste pas 

moins magnifique de beauté, de grandeur, comme le plus beau type d'idéal réalisé, d'idéal de 

réalisation progressive, indéfinie en identification de la nature divine indiqué affirmé, offert 

en destinée aux aspirations de la nature humaine. 

Il faut donc d'après tout ce que nous venons dire, séparer entièrement ce nouveau 

Jésus différent du Jehoshua talmudique, en faire alors le point de départ d'une philosophie 

nouvelle, réunissant toutes les philosophies précédentes (entre autres celle de Boud'ha, que 

l'on constate fréquemment dans l'Evangile (sous une autre forme très mystérieusement 

décrite). Ce serait alors là le point de départ de l'ère chrétienne mais dégagée comme nous 

l'avons dit de tout son naturalisme précédent et à venir, sinon tout l'édifice croule dès le 

début. Tout le rationnel compréhensif pour la nature humaine, tant recommandé par les 

Ecritures elles-mêmes, exige forcément la part qu'il faut donner à la légende 

comparativement au but que se propose la nouvelle doctrine, dont le Jésus qui en est la base 

serait un Jésus figuratif – pour crée ainsi pour nous faire saisir le sens figuré. 

On comprend dès lors que si la nouvelle doctrine existe à son début historique ; par 

contre le Jésus de la nouvelle doctrine surnaturel que nous présente l'Eglise catholique est 

introuvable historiquement. Il n'est autre que le Jésus du Mythos. Ce mensonge est la propre 

condamnation de l'Eglise catholique. Aussi elle s'y embourbe des le début. S'y maintenant 

quand même elle est obligée pour conserver la légende et son surnaturalisme de laisser de 

côté la philosophie pour aller dans le sens inverse, l'irrationnel, l'absurde,  
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de créer les dogmes qu'elle impose par la violence, ne voulant à aucun prix la discussion (car 

la discussion la tuerait). C'est alors qu'il faut la Foi ; la foi ou l'Enfer. 

__________ 

 

Si par ces textes cités plus haut, ces raisons, nous pouvons déjà apercevoir que le 

Christ ne doit pas être considéré comme un être surnaturel même comme il se présente lui 

même {sic}, et que Ce que l'on appelle ses miracles ne doivent être entendus qu'au sens 

moral et non pas matériel, eu égard au langage des paraboles usité dans la bible ; il est 

cependant des textes comme celui de St Matthieu énonçant l'enfantement de Jésus par sa 

mère vierge, qui semblent affirme catégoriquement ce caractère surnaturel, que notre raison 

cependant, se fondant sur les lois de la nature se refuse à admettre. Ce texte au premier abord 

en admettant la bonne foi de l'Evangéliste, semble difficile à expliquer, mais comme il en est 

des autres textes de même nature, on trouve à côté dans la Bible même le correctif 

l'indication du vrai sens, rationnel alors – Ainsi tout d'abord, si Jésus est né d'une vierge sans 

cohabitation de celle-ci avec son mari, comment de ci – de là appelle-t-on fréquemment Jésus 

le fils de l'Homme ? et lui-même aussi se désigne ainsi. S'il est né d'une vierge, il ne peut être 

appelé le fils de l'Homme, c'est en contradiction. Le type de l'Homme, si l'on veut, mais fils de 

l'Homme a un autre sens et intentionnel ; on peut le croire -- 

Et quand on parle également dans les évangiles, de ses frères, de ses sœurs, (à ce qu 

dit l'Ev St Jean) qui ne croyaient point en lui ; cela donne déjà à réfléchir. Comment ! sa mère 

qui pour garder sa virginité ne cohabitait pas avec son mari, a-t-elle  
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néanmoins cohabité suffisamment avec lui pour avoir après tous ces autres enfants ? 

Comment ayant enfanté Jésus d'une façon surnaturelle, initiée par le St Esprit à sa destinée 

prodigieuse, n'a-t-elle pas initié ses autres enfants à cette destinée de façon à leur inspirer 

cette croyance en lui qu'ils n'avaient pas -- Selon St Jean ? – Ce n'est pas tout – Qu'est-ce que 

cette parole de Jésus quand on lui annonce : Voilà votre mère, voilà vos frères « Qui appelez-

vous ma mère et mes frères » dit-il. Et montrant ses disciples, il ajoute : voilà ma mère et mes 

frères. Comment !! il renierait-il ses frères, non pas seulement ceux-ci mais sa mère elle-

même s'il entendait qu'au sens spirituel, comme il le dit, que quiconque fait la volonté de 

Dieu est par là même son frère, sa sœur et sa mère et qu'en ce sens ses apôtres sont sa mère et 

ses frères ; cela ne doit pas exclure la filiation au sens naturel divin de sa mère – Et cette 

maternité surnaturelle de Marie à l'égard de Jésus n'est-elle pas contredite par ces paroles que 

celui-ci lui adresse (EV. St Jean) -- « Femme, qu'y a t-il de commun entre vous et moi ? Est-

ce qu'il n’y a pas là une indication manifeste que le texte de St Matthieu sur cet enfantement 

surnaturel de Jésus implique encore, comme tant d'autres un sens caché de parabole ? dont il 

faut chercher la signification mystérieuse : comme y engage en général l'ecclésiastique et 

justement on trouve d'autres textes qui mettent sur la voie du véritable sens, mais alors 

naturel, rationnel -- 

Par ex {exemple} : quand Jésus dit à Nicodème (Ev St Jean), Nul ne verra le royaume 

des cieux s'il ne naît de nouveau. Celui-ci lui répond : « Comment un homme déjà né peut-il 

rentrer dans le ventre de sa mère pour renaître ensuite ?  

Et Jésus réplique -- Vous êtes docteur et  
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vous ignorez ces choses ? Nous savons ce que nous disons : Nul ne verra le royaume des 

cieux s'il ne naît de nouveau. Ce qui est né de la chair est chair, ce qui est né de l'Esprit est 

Esprit. Et alors ce qui est né de l'Esprit n'est pas né de la chair, c'est clair -- Il y a donc selon 

Jésus deux naissances, celle du corps qui naît de la chair, et celle du moral, de l'intellectuel 

qui nait de l'Esprit ; celle qui nait de la chair, et celle du moral, de l’intellectuel qui nait de 

l’Esprit celle qui naît de la chair et qui fait l'enfantement du corps avec pur instinct animal, et 

celle qui naît de l'Esprit qui fait l'enfantement moral, spirituel de fils de Dieu. Et c'est en ce 

sens qu'il dit que ses apôtres étaient sa mère et ses frères. C'est du reste ce que St Paul dit aux 

Corinthiens -- Ce qui se met en terre comme une semence, c'est un corps animal, mais il y a 

aussi un corps spirituel, comme il est écrit : Le premier Adam a été créé avec une âme 

vivante, le second Adam a été rempli d'un esprit vivifiant (aux ephésiens). Si vous êtes les 

disciples du Christ dépouillez-vous du vieil homme, renouvelez-vous {sic} dans l'intérieur de 

votre âme, revêtez-vous de l'homme nouveau, qui a été créé selon Dieu dans une justice et 

une sainteté fondées sur la vérité.  

Cette loi qui fait qu'après l'enfantement du corps animal, naissant de la chair, vient 

l'enfantement naissant de l'Esprit qui fait la transformation de l'âme humaine par le moral, le 

sentiment, l'intelligence, la sagesse, en l'Être nouveau qui est le fils de Dieu, cette loi doit 

s'appliquer à tout, à Jésus lui-même, et alors comme corps primitivement animal, il est né de 

la chair par la cohabitation de sa mère avec son mari. Mais comme être moral, bon, juste, 

intelligent rempli de sagesse, il est né de nouveau, d'une naissance effectuée au sein de son 

âme ; il est né à cette nature du {sic} fils de Dieu, qui est  

 

  



 

 

(p. 63) 

le fond de cette doctrine. 

A cette nature énoncée déjà par Moïse disant dans la Genèse -- Dieu créa l'homme à 

son image, non corporelle évidemment, disant encore qu'après le déluge ; les fils de Seth qui 

suivaient Dieu, furent appelés les enfants de Dieu, les autres enfants, des hommes ajoutant : 

Et les fils de Dieu s'étant unis aux filles des hommes engendrèrent les géants (au sens spirituel 

bien entendu) – c'est encore dans ce sens que Jésus disait aux Juifs qui lui reprochaient étant 

homme de s'appeler fils de Dieu : « n'est-il pas écrit dans votre loi : ‹j’ai dit que vous êtes des 

Dieux : Si donc elle-appelle des Dieux ceux à qui cette parole s'adressait, direz-vous que je 

blasphème, moi que mon père a sanctifié. (Ev St Jean) 

Et c'est au cours de cet enfantement nouveau qu'il est dit St Luc Et Jésus croissait en 

âge et en sagesse et en grâce devant Dieu et devant les hommes. – Jésus donc en se disant fils 

de Dieu ne l'entendait nullement au sens surnaturel mais à ce sens moral intellectuel sage 

comme pour tous les hommes appelés à être comme lui enfants de Dieu. (Et tous les hommes 

deviendront des Budhas {sic}) et toute sa doctrine comme enseignement et en se donnant 

comme modèle, comme type réalisé par lui était de faire naître et développer cette nature 

supérieure nous identifiant avec Dieu, comme la nature humaine le comporte au sens 

indéfiniment progressif, et se substituant à notre nature humaine le comporte au sens 

indéfiniment progressif, et se substituant à notre nature primitive de pur instinct animal. 

Et alors quand il est dit qu'il est né d'une vierge et du St Esprit ce n'est pas dans le sein 

matériel d'une femme que cet enfantement s'est produit : c'est à seconde naissance dans l'âme 

humaine que s'est réalisé l'enfantement du fils de Dieu, engendré alors en prenant 

l'enfantement corporel comme symbole matériel, par l'accouplement  
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combiné d'une âme vierge de toute influence viciée du dehors, d'une âme inspirée du 

sentiment primitivement instinctif du bon, du juste, du beau, du vrai, de l'idéal dans toute sa 

pureté, avec le St Esprit fécondant de l'intelligence dans toute sa pureté aussi, dans son 

inspiration éminemment pénétrée du sens scientifique des choses, du bons sens judicieux, de 

l'intelligence compréhensive remplie de sagesse. 

Et ce sens n'est-il pas confirmé par le prophète Zacharie disant -- Ils boivent et seront 

enivrés de Son Esprit comme du vin, car qu'est-ce que le Seigneur a de bon et d'excellent à 

donner à son peuple, sinon le froment des élus et le vin qui fait {sic} germer les vierges, (non 

pas une, mais les vierges). 

Et encore l’Ecclésiastique : écoutez germes divins, enfants qui êtes saints. Ce langage 

figuré, symbolique, de paraboles matérialisant l'idée pour la rendre plus sensible, usité dans la 

Bible, a parfois une forme exagérée, affectant un surnaturalisme qui déroute comme on le 

voit dans le récit par St Matthieu de l'enfantement du Christ : mais alors il y a intention de 

voiler le fond de la pensée jusqu'à la dissimuler, comme l'énoncent clairement ces paroles du 

Christ aux apôtres lui demandant le sens d'une parabole : pour vous il est donné de connaître 

le Mystère du Royaume de Dieu mais pour les autres, il ne leur est proposé qu'en paraboles, 

afin qu'en voyant ils ne voient pas, et qu'en entendant ils ne comprennent pas comme 

l'indiquent en outre les textes avoisinants (la déclaration d'Isaïe) que les paroles des vrais 

prophètes seront comme les paroles d'un livre cacheté, et qui en sont le commentaire – Ne 

dites pas vous autres, ajoute-t-il – c'est ici une conspiration car c'est de ce peuple qu'elle 

vient : que le Seigneur soit votre terreur et votre crainte, et il deviendra votre sanctification au 

lieu qu'il sera une pierre d'achoppement  
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pour les deux maisons d'Israël, un piège et un sujet de ruine pour ceux qui habitent dans 

Jérusalem. Plusieurs d'entre eux se heurteront contre cette pierre et ils tomberont et se 

briseront, ils s'engageront dans le filet et y seront pris. Tenez secret cet avertissement, mettez 

le sceau sur ce que je vous ordonne en faveur de mes disciples : N'est-ce pas ce même Esprit 

qui inspire le prophète disant : « voici ce que dit le Seigneur contre ceux qui séduisent mon 

peuple et le déchirent à belles dents, ils prêchent la paix et si quelqu'un ne leur donne à 

manger, ils se préparent à lui faire la guerre ; c'est pourquoi ils n'auront qu'une nuit sombre au 

lieu des visions et que des ténèbres au lieu des révélations : ceux qui avaient des visions 

seront confus et couverts de honte, ils se cacheront le visage lorsqu'il paraîtra que Dieu aura 

été muet pour eux. On bâtit Sion du sang des Innocents et Jérusalem du fruit de l’Iniquité : les 

arrêts sont rendus pour des présents, c'est par intérêt, pour de l'argent, que ses prêtres 

enseignent, que ses prophètes devinent, et après ils se reposent en disant : le Seigneur n'est-il 

pas au milieu de nous, nous serons à couvert de tous maux : c’est pour celà que vous êtes 

serez cause que Jérusalem sera réduite en un monceau de pierres. -- La dissimulation du fond 

de la doctrine dans le mystère de la parabole semble indiquée là comme une précaution pour 

n'en laisser la révélation qu'à la pénétration ou à l'initiation privilégiée de ceux qui en sont 

dignes, aux vrais disciples et pour la garantir contre l'exploitation des faux modernes 

docteurs, des pharisiens hypocrites, qui sans souci du vrai sens des choses, se contentant de la 

surface favorable à leurs visées intéressées, s'enferment dans le sens littéral de surnaturalisme 

absurde de cette parabole, et s'y empêtrent comme dans un filet jusqu'à ce que l'heure de les 

démasquer soit arrivée – Ce que fit le Christ a fait déjà  
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en son temps quand il chassa les marchands de religion du Temple ; ce qui est prévu annoncé 

aussi pour les temps à venir lors de la régénération ou résurrection générale de l'Esprit du 

Christ mis à mort, quand les vrais disciples décimés, disparus, reparaîtront faisant revivre la 

vraie doctrine dénaturée en leur absence, et prépareront, inaugureront par elle, selon la Bible, 

le règne de Dieu définitif. 

Mais cet usage de la parabole pour peu qu'on s'y habitue en se pénétrant de l'esprit 

général de la bible et en s'inspirant toujours du sens vrai, juste, philosophique rationnel des 

choses, qui est le fond de son enseignement véritable mais dont ont peu de souci les 

exploiteurs de religion ; cet usage de la parabole tel qu'il est pratiqué avec clairvoyance dans 

son ensemble, laisse facilement deviner le pensée véritable qu'elle exprime. 

A part ces textes mystérieux vraiment énigmatiques, il en est (bien que sous formes 

symbolique) qui sont suffisamment clairs pour qu'à première vue on en saisisse le véritable 

sens : ainsi ceux qui expriment la parabole de la Cène, assurément au dessus de toute 

ambiguïté. Le Christ dit souvent dans son enseignement -- soyez parfaits comme votre père 

céleste est parfait : il se pose comme le type réalisé, expressif de ces perfections qui nous 

assimilent progressivement à la nature divine. Se nommant aussi fils de Dieu, il dit : « Je suis 

le pain de vie ; qui me mange aura la vie éternelle » et pour que le sens soit bien saisi, la bible 

fait dire aux apôtres « cela est difficile de vous manger » ce qui le met à même de répondre, – 

« La chair est chair ne sert de rien, ce que je vous dis est Esprit et vie ; ce qui explique bien 

que c'est dans le sens de l'Esprit qu'il faut l'entendre. Quand il fait la  
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Cène avec ses disciples, il symbolise le pain, le vin qui mangé, bu, ensemble en réunion 

Pasquale inspiré des mêmes sentiments de convives formant une même chair, un même sang ; 

symbolisent cette formation charnelle de nous mêmes, avec cette formation spirituelle des 

qualités des perfections morales, intellectuelles, sages, divines de notre âme. « Mangez ceci 

comme ma chair, buvez ceci comme mon sang, en mémoire de moi » avec ce sens « Je serai 

en vous et vous en moi. » 

Tout ceci n'est-il pas éminemment rationnel, compréhensif. Antisurnaturel ? 

Pendant les premiers siècles le monde chrétien, ses docteurs les plus éminents, les 

plus autorisés l'ont ainsi compris. Quand quelque uns, d'Esprit toujours portés, habitués à ne 

voir dans les choses que le sens matériel littéral, s'avisaient de formuler ce sens, l'ensemble 

général, y compris un pape même (le Pape Gélase de la fin du 5eme siècle) affirmait le 

caractère seulement symbolique du pain et du vin dans la communion pascuale. 

Comment aujourd'hui l'Eglise catholique a-t-elle modifieé {sic}, dénatureé {sic} ce 

sens si simple, si compréhensif ? en lui substituant ce dogme irrationnel, d'un surnaturalisme 

absurde, de la Transubstantiation par la vertu transsubstantiatrice du prêtre , l'hostie absorbée 

par les communiants, lors de la communion, {words implied but not written here : le vin} ont 

changé de substance, sont devenus en réalité la chair le sang, le corps et l'âme du Christ ; 

toute sa personnalité corporelle et divine. 

Si quelqu'un, dit le concile de Trente (Canon 1 – en 1545) si quelqu'un nie que le 

sacrement de l'Eucharistie ne contient vraiment, réellement et substantiellement le corps, le 

sang avec l'âme, la divinité de notre Seigneur J. C. {Jésus Christ} et par conséquent le Christ 

tout entier, mais dit qu'il n'y est présent qu'en figure ou en puissance (Qu'il soit anathème). 
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Et quand, à l'objection formulée – (comment le Christ peut-il être ainsi multiplié en 

personne par le nombre incalculable des communiants ?) des théologiens subtils viennent 

ensuite répondre que cela s'effectue par irradiation : irradiation intégrale contenant la 

substance du Christ, sa forme sa vie, toute sa véritable chair, pleine de son âme et du verbe 

divin, on pourrait répondre déjà que cette irradiation pourrait s'entendre dans le sens des 

symbolistes, le pain l'hostie entendus comme figures, avec la réalisation des qualités morales 

spirituelles du Christ, irradiées ainsi dans l'âme des communiants mais non dans le sens du 

corps et de l'âme du Christ, absorbeés {sic} en substance comme la (sic) formule l'Eglise. 

Mais devant cette interprétation irrationnelle dogmatique, subtile mais absurde des 

textes si compréhensifs d'eux mêmes, on se demande si c'est l'infatuation inepte, ou l'astuce 

pharisaïque voulant asservir des esprits déformés – qui l'inspire : on pense aussi forcément à 

ces conseils de St Paul, d'avoir à nous garder des prétendus docteurs cherchant à nous séduire 

par une humilité affectée et un culte superstitieux des anges, qui s'amusent à des fables, au 

lieu de pratiquer la charité avec un cœur pur, une foi sincère et une bonne conscience, et qui 

se jettent en de vains discours, parlant avec faste des choses qu’ils disent, ni sur quoi ils 

décident qu'ils n'ont point vues prétendant être docteurs de la loi, quoiqu'ils n'entendent ni ce 

qu'ils disent ni sur quoi ils décident. 

Mais ce surnaturalisme, irrationnel, dogmatique qui au fond est complètement en 

dehors de la vraie doctrine du Christ qui la dénature et annihile et que ne la comprenant pas 

l'Eglise adopte, développe à outrance ; ce surnaturalisme favorisait trop toutes les perfidies,  
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toutes les influences abusives, toutes les tendances de maîtrise, d'asservissement et 

d'exploitation du pharisaïsme sur les simples pour ne pas être conservé, consacré 

définitivement et exploité dans toute sa portée ; et alors à mesure que le pharisaïsme 

s'infiltrant dans l'Eglise chrétienne primitive l’a envahie absorbée ce surnaturalisme 

dogmatique, débordant de miracles, inculqué aux ignorants crédules timorés, a développé en 

eux toutes les superstitions, établi le culte idolâtre des reliques, le culte pharisaïque des 

pratiques dévotes supplantant le vrai culte intérieur du fécond et fécond de la conscience et 

de l'Esprit intelligent du Sage, et a puissamment contribué à fonder cette théocratie 

catholique, faite d'hypocrisie, d'ambition, d'orgueil, d'astuce, d'ineptie d'impostures et de 

violences, qui a su même séduire et fasciner les meilleurs, les plus intelligents, les élus pour 

utiliser leur prestige et qui depuis si longtemps trône impérieusement sur les peuples, les rois, 

les empereurs, asservis, exploités, se donnant même la vaniteuse satisfaction de les tenir 

humiliés à ses pieds, dans le baisement de la pantoufle, à la façon des pachas, des potentats 

païens, et on pourrait dire -- en moquerie du Christ lavant lui-même les pieds de ses apôtres 

en leur disant « Que celui d'entre vous qui voudra être le premier soit votre serviteur, agisse 

ainsi fraternellement. 

Qu'importe que certaines bonnes natures, plus ou moins supérieures même, abusées 

ou par faiblesse se soient incorporées dans cette Eglise, si son caractère vicie {vicié ?}, 

malfaisant prédomine toujours en principe et en fait, cette union du reste ne faisant que lui 

donner une consécration d'apparence, mais illégitime comme lorsqu'elle s'identifie avec les 

premiers apôtres dont elle est l'antipode. 
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Cette théocratie audacieuse arrête la controverse en dogmatisant à tort et à travers, 

s'imposant violemment, se disant interprète autorisé, privilégié, infaillible de Dieu, sa 

dissimulation impudente de son ignorance, de son usurpation de fonctions, de l'injustification 

de ses titres. 

-- Examinée de près, elle se caractérise suffisamment comme appréciation de faits 

significatifs – Par cette prétention à la fois hautaine et naïve mise en relief par la prétendue 

infaibilité {sic. infaillibilité ?} du pape condamnant comme hérésie le mouvement de la terre 

sur elle-même et autour du Soleil, dénaturé par Galilée et reconnu aujourd'hui partout. 

-- Elle se dévoile de même par le culte pharisaïque des pratiques dévotes et 

idolâtriques des reliques, et l'abus des croyances superstitieuses dont un exemple saillant est 

l'hostie devenue le corps et l'âme du Christ par la vertu transubstantiatrice et surnaturelle du 

prêtre ce corps et cette âme multipliés ainsi par le nombre indéfini des communiants. 

-- Elle se fait apprécier encore par l'Exemple des crimes et mœurs inavouables d'un 

Borgia pape pour ne citer que celui-là.  

-- Par la fainéantise et la saleté pouilleuse volontaire d'un St Lâbre, donné en exemple 

d'abnégation sainte canonisé par l'Eglise. 

Ne soyez pas plus sage qu'il ne faut, de peur que vous n'en deveniez stupide, mais 

évitez de faire le mal. -- (Eclésiaste --) {sic, Ecclésiaste} 

De même par le cynisme impudent d'un concile condamnant Jean Huss au bûcher, au 

nom du Christ qui cependant réprouvait la violence en prêchant d'exemple jusqu'au martyre.  
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Par les massacres des croisades, des Albigeois, les violences sans nom de 

l'Inquisition, ses cent mille bûchers, et le régime diabolique du moyen âge duquel la Société 

moderne s'est échappée, affranchie avec tant de peine – Sans oublier le vente scandaleuse des 

indulgences d'où est sorti d'indignation le protestantisme .. 

Et à la suite de cet enfer du moyen âge on peut citer comme arrière-fait comme 

dernier né caractéristique de cette matière immonde et survivance, le Jésuitisme dont Pascal 

en ses provinciales a si bien dévoilé et flétri les doctrines artificieuses, immorales ; le 

Jésuitisme dominant aujourd'hui tout le clergé jusqu'à Rome même, et dont la formule 

d'asservissement toujours couvé, d'obéissance sicut ac cadaver au supérieur (ou confesseur, 

directeur en soutane, en espérance) est en ces temps modernes enseignés {sic enseingée ?} 

dans les séminaires, tous envahis par la corporation ; enseignée non à des enfants mais à des 

hommes appelés à diriger comme prêtres ; -- avec ce commentaire --  

« A qui objecte que ce Supérieur peut nous entraîner à faire le mal « Vous devez obéir 

au supérieur dans tout ce qu'il vous semblerait contraire à votre raison, parce qu'alors vous ne 

seriez pas responsable, mais lui seul.  

Le dogmatisme prétendu infaillible s'imposant à la foi aveugle, béate, se terminant par 

l'obéissance sicut ac cadaver au directeur en soutane, avec cette irresponsabilité prétendue de 

l'obéissant ; Voilà qui résume l'enseignement de l'Eglise Catholique. 

Mais ce rôle pharisaïque de l'Eglise Catholique est prévu, signalé, caractérisé par  
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les textes bibliques évangéliques mêmes. Daniel déjà à l'avance annonce pour l'avenir cette 

puissance malfaisante qui, dit-il, profanera le sanctuaire du Dieu fort, le souillera par un culte 

profane fera cesser le sacrifice perpétuel, mettra dans le Temple l'abomination de la 

désolation, tourmentera par l'´Epée, par les flammes, par la captivité par des brigandages 

ceux qui seront savants parmi le peuple et l'instruiront. 

Citons maintenant St Pierre : « Or sachez, dit-il, que dans la suite des temps il viendra 

des temps fâcheux, car il y aura des hommes, traîtres enflés d'orgueil, qui auront les dehors 

de la piété sans ce qu'elle a de solide ; or, comme il y a eu de faux prophètes, il y aura aussi 

parmi vous de faux docteurs ; l'avarice les portera à vous séduire par des paroles artificieuses 

pour faire de vous une espèce de trafic, mais leur condamnation prédite depuis longtemps 

s'avance à grand pas. EV St Paul : « ne croyez pas que le jour du Seigneur soit proche, il faut 

qu'avant l'apostasie soit arrivée à son comble, et qu'on voie paraître l'homme de péché qui ira 

jusqu'à s'asseoir dans le temple de Dieu, comme s'il était Dieu ; voulant lui même passer pour 

Dieu, et le mystère d'iniquité se forme dès à présent attendant seulement que celui qui 

empêche maintenant que cet homme ne vienne soit lui même ôté de ce monde ; alors il se 

découvrira l'impie qui viendra accompagné de la puissance de Satan, avec toutes sortes de 

signes et de prodiges trompeurs jusqu'à séduire les élus mêmes avec toutes les illusions qui 

peuvent porter à l'iniquité ceux qui n'ont pas dans le cœur l'amour de la vérité. -- Et dans 

l’Ev. St. Matthieu Jésus parlant sur le même sujet ajoute : « 

Quand vous verrez l'abomination de la désolation prédite par le prophète Daniel, être 

dans le lieu Saint, que celui qui lit  
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entende bien ce qu'il lit, que celui qui sera sur le toit ne descende pas pour emporter 

quelque chose de sa maison, et que celui qui sera dans les champs ne retourne point prendre 

sa robe, que celui qui sera dans la Judée fuie sur les montagnes. l'affliction de ce temps sera si 

grande qu'il n'y en a pas eu de pareille depuis le commencement du monde – alors, après ce 

temps viendra l'avènement du fils de l'homme comme un éclair qui sort de l'Orient, paraît, 

illuminé jusqu'à l'Occident ; ainsi sera l'avènement du fils de l'homme. 

Remarquons à ce sujet ce que dit St Luc. Ev.  

Le Royaume de Dieu ne viendra pas avec un éclat qui le fasse remarquer, et on ne 

dira pas, il est ici, ou il est là, car dès à présent le royaume de Dieu est au milieu de vous -- Ce 

qui indique encore que cette résurrection du Fils de l'homme, cette résurrection des morts 

sortant de leurs sépulcres énoncée comme devant venir à la fin des temps, ne doit pas arriver 

avec ce sens théâtral, surnaturel, frappant les sens, qu'enseigne toujours d'après le sens littéral 

l'Eglise Catholique, mais doit être entendue dans ce sens moral, naturel, rationnel expliquant 

tant d'autres textes -- 

L'Eglise Catholique comme doctrine, comme pratique représente cette apostasie 

pharisaïque signalée par la Bible comme l'expression significative de l’antéchrist, dans la 

fausse voie de surnaturalisme d'abord et la suite où elle s'est engagée, où elle se trouve 

enveloppée, empêtrée, prise comme dans un filet, et selon l'expression biblique qui semble 

employée à son intention, dont elle ne pourra sortir qu'à sa confusion, dévoilée, démasquée à 

son heure, conspuée par tous. Lorsqu'au sortir de cette nuit horrible du moyen âge, 

d'abomination de désolation, les penseurs aussi {?} 
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inspirés du bon, du juste, du beau, du vrai, se sont d'entraînement éloignés sans vouloir 

retourner, regarder en arrière, sans vouloir même garder une forme un vêtement de cette 

église empestée, faisant table rase de toute tradition antérieure d'où qu'elle vînt, résolus à tout 

soumettre désormais au contrôle supérieur de la raison pure, de la compréhension, de la 

science ; ils ne faisaient que suivre d'instinct ce conseil biblique de fuir sur les montagnes et 

s'asseoir ainsi sur les principes les plus éminents de l'intelligence, de la science. Et c'est alors 

que s'est produit d'eux cette étincelle, cette propagation lumineuse, immense de la science ; il 

ne faisaient que suivre qui aujourd'hui d'Occident en Orient illumine tout le monde moderne 

d'une façon déjà si saisissante, si prodigieuse d'effets, annonçant à l'avance par ce signe 

éclatant l'avènement prochain du fils de l'homme, de l'humanité nouvelle en régénération, en 

résurrection. 

C'est là un signe des temps qu'on peut interpréter dans le sens du texte biblique.  

Mais ce n'est pas encore l'avènement du fils de l'homme, du fils de Dieu dans sa 

gloire. 

Pour que l'humanité nouvelle sorte régénérée de sa tombe, de sa barbarie animale, que 

les sépulcres se brisent, la résurrection humaine s'accomplisse en témoignages sensibles, 

visibles, palpables, indéniables, attestant l'avènement triomphant définitif, plein de gloire et 

de majesté du fils de l'homme, du fils de Dieu, comme type, idéal, réalisé dans l'humanité 

toute entière, il faut que les conditions de cette régénération entière, de cette résurrection 

s'accomplissent aussi. 

Pour qu'un enfantement se produise, il ne suffit pas d'un homme ici, là une  
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femme, il faut comme on dit vulgairement les {sic, should be se ?} marier. De même, pour 

que la régénération, la résurrection humaine, humanitaire s'accomplisse, il faut que l'être 

nouveau, qui transforme la nature animale primitive du fils de l'homme en nature divine du 

fils de Dieu, soit produit engendré dans l’âme humaine, dans son intégralité de spiritualité 

organique, ne fût-ce que comme germe simple, germe divin, n'ayant plus qu'à s’éroder 

s'évoluer progressivement en perfections comme le comporte la nature humaine. Il faut que 

l'âme humaine en sa virginité de sentiment naturel, de bonne volonté d'inspiration pure du 

bon, du juste, du beau, du vrai soit fécondée par le Saint Esprit du bon sens judicieux 

compréhensif, scientifique, sage de l'intelligence. Il faut aussi que cette fécondation 

réciproque du sentiment et de l'intelligence, en sa simplicité vulgaire de germe ou en son 

développement accentué de forte nature, réalise en l'intimité de l'âme cet être nouveau de 

spiritualité organique cette naissance nouvelle sans laquelle, disait le Christ « nul ne verra le 

royaume de Dieu, nul ne sortira, peut-on dire, de sa condition inférieure plus ou moins 

expressive de nature animale : énonçant ainsi la loi générale régissant la nature humaine toute 

entière, lui compris. 

Il ne suffit pas d'une part d'être des hommes de bonne volonté, de bon sentiment, 

portés au bien, mais inéclairés du bon sens, de la science compréhensive, de la sagesse 

philosophique : ou d'autre part des hommes intelligents plus ou moins érudits, savants, mais 

insouciants du bon, du juste, de cette inspiration supérieure philosophique du sage : En ces 

deux conditions inverses d'inspiration isolée, en divorce, la stérilisation s'effectue des deux 

parts, les déviations mortelles de l'âme se  
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développent et l'enfantement de spiritualité organique de l'être divin, de perfection intégrale 

de ce que la nature humaine comporte et peut développer indéfiniment -- AVORTE. 

× × 

× 

Au moment de terminer son ouvrage, l'auteur se relisant s'aperçoit que son œuvre est 

comme on dit un peu, Casse-tête chinois. Que le lecteur lui pardonne ! En pareille matière, 

ardue (science et théologie) que faire ? Sinon ce qu'a fait l'auteur, – suivre le but proposé. 

Or le but proposé n'est point de faire des une œuvre littéraire à la portée des 

chercheurs d’amusement ; parlant de science, il se s'est servi de la technique scientifique ; 

parlant de théologie, de la doctrine chrétienne celle-ci éminemment énigmatique, il ne 

pouvait négliger aucun texte, les répétant sans cesse, comme le fait la Bible. Il ne pouvait 

même se servir d'un style différent de celui de l'Evangile en accord avec la traduction d'une 

autre langue --  

Ce n'est point d'ailleurs une œuvre fantaisiste mais une œuvre de combats, œuvre de 

conviction. 

Persuadé que l'Evangile est la première base (la seule peut-être) de la Société dans 

l'avenir ; persuadé aussi que l'Eglise dogmatique en est le contrepied, l'anéantissement de 

toute spiritualité, de toute fraternité, l'anéantissement même de la doctrine, il s'est efforcé 

avec ténacité compulsant les textes, les mettant en lumière sous leur vrai jour rationnel et 

naturel, et non surnaturel (c.à.d.) {c’est-à-dire} absurde, de faire voir la barrière inséparable 

qu'il y avait entre la doctrine et l'enseignement de cette doctrine fait par  
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ces exploiteurs de religion dont la Bible prévoit tellement les débordements et s'efforce de 

combattre la néfaste influence -- 

La comprenant cette Doctrine, et voulant surtout la mettre en pratique Egalité 

Fraternité et Charité, la Société avenir ayant tout à sa portée, les éléments scientifiques et 

philosophiques, pourra marcher d'un pas sûr vers le bonheur qui est dû à tout le monde. 

Appuyé sur toute cette fausse morale que la religion chrétienne a inculquée à nos 

prédécesseurs, l'Etat se débat sans cesse contre tous les efforts des justes, agissant sur ce droit 

unique qui est la force, soi disant au nom de l'Evangile. 

Cet impôt de guerre ! au nom de quoi se fait-il ? Est-il fraternel ? Sous le nom de 

Patrie les hommes se déchirent pour des intérêts, vils, matériels. 

Qu'importe au progrès que la terre appartienne à un pavillon plutôt qu'à un autre !! Ce 

qu'il importe cependant c'est que la terre appartienne à tous et non à un seul.  

Tout homme pénétré de l'Evangile sera charitable : c'est encore là que la comptabilité 

puisse être la plus juste et la plus justifiable :  

Et quels sont donc ces sentiments de justice qui animent le législation de l'Etat sinon 

des sentiments d’intérêt ?  

Quels sont donc ces juges irresponsables de leur jugement puisqu'ils appliquent la loi 

(ce droit du plus fort) ces juges soi-disant impeccables… Sinon des égoïstes hommes à 

appointements, comme le bourreau lui-même -- 

– Mais enfin diront-ils quel est donc le remède contre la criminalité, contre le crime ? 

– La doctrine de l'Evangile qui est la charité, l'amour du prochain, qui de là supprime 

la pauvreté. 

Cette doctrine nous pétrissant sans cesse à son  
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image, nous faisant comprendre le sentiment du Beau essentiellement divin, cette doctrine 

seule peut nous préserver du crime.  

Seul fera le bien celui qui désintéressé de toute entrave matérielle sera capable de 

faire le Bien intelligemment, avec l'unique récompense de son Moi orgueilleusement et à 

juste titre en route vers l'état supérieur. 

Assistant à une exécution capitale l'auteur de cet ouvrage mal placé pour voir aperçut 

au petit jour l’ un groupe qui s'avançait vers la guillotine. Apercevant une figure pâle 

penchée, désolée en somme de très vilaine apparence, il eut comme un sentiment de 

répulsion instinctive -- Il se trompait -- Cette figure ignoble était celle de l'aumônier (certes 

un acteur de 1er {premier} ordre, celui qui pour ses appointements simulait ainsi une pareille 

souffrance) !!  

A côté un jeune homme qui malgré les entraves de ses mains et de ses pieds marchait 

sinon d'une allure délibérée mais le visage brave en quelque sorte souriant.  

La tête débordait la planchette de la bascule. Il dit « Qué que c'est que ça ? {end quote 

implied} et de la tête il désignait la boîte devant en de à côté du couteau. R : C'est le panier 

pour ta tête.  

-- Et ceci , désignant à droite une grande boîte – 

-- C'est la boîte pour ton corps.  

Allez-y, s'écria-t-il. – Ce fut le tout : avec un bruit sinistre le collier tomba puis le 

couteau. Les lueurs rouges de l'aube coloraient le ciel, le sang rouge inondait les dalles,  

-- des messieurs en habit, La Police, l'aumônier en habit noir aussi, La Soutane 

fraternisant avec la justice –  

Les troupes, les sergots, les curieux chassés dehors de l'enceinte –  

Une barrière extérieure garnie d'une foule toute particulière. -- les filles, les 

souteneurs  
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le monde des prisons. Et ceux-ci criant. Vive l'assassin, à bas la Justice !  

Et voilà le spectacle civilisé ! 

Des juges qui tuent sans crainte, des jurés aussi, puis le Bourreau.  

Et cependant la criminalité augmente de jour en jour -- ne sent-on pas là un système 

défectueux et cruel. – Quel est donc ce droit de punir ? Si ce n'est le droit de la Force – Quelle 

est donc cette école du bagne ? Si ce n'est l'école de perversion, perversion forcée imposée 

pour la suite à la sortie, Un homme au bagne qui venait d'y entrer déjà âgé s'écriait « Si 

j'avais su, je serais ici depuis 20 ans : je n'ai jamais si bien mangé de ma vie. »  

Ces quelques mots suffisent à expliquer la société moderne.  

D'un côté des êtres qui depuis la plus tendre enfance souffrent de la misère du mépris 

des autres et à qui le Prêtre offre pour tout dédommagement toute consolation, l'absolution, 

le bonheur dans le Paradis ; tout cela garanti par l'Etat –  

De l'autre côté, des juges repus, le bourreau de luxe, des Prêtres aussi. « Le tout » fait 

la noce rit des contorsions du patient, affublé du nom d'honnête homme car il va à l'Eglise ou 

dit la messe. Accaparant le bien d'autrui au moyen de la loi qui est la grande école du vol, il 

arrive à sa retraite croyant à l'Evangile de l'Eglise, -- évangile si commode qui annule la 

raison, tout effort de pensée, Loin du Juste, loin de la Fraternité, loin de la Charité. 

C'est pourquoi l'auteur de cet écrit a tellement insisté sur les textes de l'Evangile, les 

répétant sans cesse, s'efforçant de les faire comprendre, dans l'espoir d'un monde meilleur ; 

sans aucune réponse autre que  
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la satisfaction du devoir accompli. D'un côté l'amour du beau et de l'intellectuel, de l'autre 

côté la haine de cette église despotique et néfaste, la haine de la superstition si contraire au 

progrès, au bonheur de l'homme. 

Nous n'avons pas la prétention de refaire le monde, de renverser une église, du jour au 

lendemain. Non ! mais nous avons voulu -- et c'était notre droit -- constater l'état actuel de 

l'Esprit moderne d’accord avec scientifique et philosophique d'accord avec l'Evangile 

compris dans son vrai sens naturel et rationnel, et affirmer hautement notre esprit religieux si 

contraire à l'Eglise Catholique. 

Très intentionellement nous avons laissé de côté le Protestantisme avec toutes ses 

sectes. Ce sont les mêmes absurdités, la même incompréhension des textes, les mêmes 

appétits, lés mêmes convoitises, la même hypocrisie.  

Pharisiens d'un autre genre on peut même dire, le Catholicisme était le danger d'hier -- 

Le Protestantisme, c'est le danger de demain.  

Sans porter atteinte à la liberté, au nom de cette liberté même, l'Etat ne serait-il pas en 

droit de supprimer totalement l’Eglise ?  

Une chaire de théologie, de haute philosophie, à l’ non vulgarisée, mais dans toute son 

étendue, à l'usage des hommes et non des enfants, serait de toute logique comme toutes les 

autres sciences. 

Toutes les sciences, en tant qu'enseignement, en tant qu'exercice comme la médecine 

par exemple sont soumises au contrôle de l'Etat pour que la fraude  
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ne soit tolérée, pour que le médecin chargé de guérir ne puisse administrer au malade un 

poison qui le tue. De quel droit l'Eglise est-elle autorisée à administrer dès l'enfance un 

poison aussi dangereux que celui de la superstition en l'absurde, la foi mensongère avec 

toutes ses conséquences : La haine de Secte à Secte ? Et pourquoi une secte plutôt qu'une 

autre, malgré l'exemple formidable que d cite l'histoire du sang répandu pour ces superstitions 

? Pourquoi (nous résumant) le Mensonge autorisé par l'Etat. 

Mais ce que l'Etat ne fait pas, le bons sens qui est le plus grand révolutionnaire du 

monde le fera.  

Et si en dehors de tout spiritualisme nous examinons la question au point de vue 

pratique, gouvernemental, nous arrivons à une question primordiale -- L'Etat sera-t-il ou ne 

sera-t-il pas ? L'Etat ne sent-il pas le danger toujours croissant d'une police autrement 

puissante que la sienne qui est le Confessionnal -- Police qui connaît tous les secrets d'Etat, 

en use et abuse, n'obéissant qu'à un seul qui est Rome : police qui s'introduit partout dans les 

familles / maîtresse absolue amenant avec elle la corruption dès le jeune âge : Ah ! le dogme 

de la communion avec le corps de Jésus !!! qui nécessite l'absolution après la confession . . . . 

. une des sept merveilles de la police ecclésiastique.  

Et cette règle imposée dans les établissements religieux =  

Nunquam duo, semper très  

 Jamais deux, toujours trois 

 

 mettant comme principe de vertu La Délation.  

Ce que nous appelons vulgairement le Mouchard. 
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L'Etat ne voit-il pas qu'il est là à la merci d'une forte conspiration ? Si, il l'aperçoit 

mais il discerne mal, en cherchant à disséminer les congrégations, autrement dit en ouvrant la 

porte des cages où se trouvent les bêtes féroces. C'est le contraire qu' elle il devrait faire, c. 

à.d. {c’est-à-dire} leur dire : « Vous voulez vivre en société, nous abasourdir du son de vos 

cloches, de toutes vos cérémonies idolâtres ; eh bien ! allez-vous en tous vous grouper autour 

de votre chef en une vaste communauté avec défense d'en sortir.  

On enferme bien les fous ! 

On enferme bien les bêtes féroces !  

Comme on dit -- Tout a une fin -- Depuis plusieurs années tous ces désordres signaleés dans 

les colonies, aboutissant à la guerre reconnus sans contestation de provenance religieuse, se 

sont accumulés comme enseignement du danger de ces missions ; danger toujours croissant 

que les Etats sont impuissants à éviter. La Chine commence à se fermer aux missions, elle les 

égorge. Et l'Europe courroucée ira verser un sang inutile pour soutenir ses missions !!  

Ne sent-on pas là une injustice immorale, une atteinte à la liberté de conscience ? 

Supprimez les missions en Chine et la paix sera aussitôt faite --  

-- Celui qui se sert du glaive périra par le glaive -- 

Un de nos rois dit. L'Etat, c'est moi. Aujourd'hui l'Etat c'est nous, c'est-à-dire, le 

peuple, celui qui en fin de compte a toujours le dessus. Qui l'opprime se condamne non 

seulement à la répression, mais à la répression légale ;  
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répression que la force armée peut retarder, mais non empêcher. Comme un fleuve qu'on 

endigue, les flots de colère s'amoncellent et brisent tout à leur heure. Tant que l'Etat se fera le 

gendarme et le bourreau d'une société, il sera à la merci d'un soulèvement populaire. Les 

républiques, comme les Rois qui l'oublient sont condamnées. 

Condamnée aussi l'Eglise ; qui oubliant la raison, se servant du mensonge et de la 

force pour dogmatiser et imposer l'homme qui souffre, lui donnant comme consolation 

l'illusion infâme d'un paradis après la mort, accapare le bien d'autrui, excite toutes les haines 

toutes les basses convoitises, déclare enfin la guerre à tous ceux qui ne se soumettent pas à 

leurs dogmes ; foulant aux pieds l'Evangile si admirable, base d'une société bonne intelligente 

; se résumant comme nous l'avons dit plus haut à ces quelques paroles.  

« Raison, humanité, fraternité, charité. » 

Hors de cet Evangile – point de salut. 

× 

×         ×  

 

À toute théorie il y a naturellement la controverse ; controverse apparente, judicieuse 

ou réelle. La nôtre ne fait point exception et nous prévoyons la réfutation ; réfutation que 

nous allons examiner dans toutes ses fausses apparences : il suffit d'ailleurs de mettre à nu les 

conséquences de l'Esprit dogmatique de l'Eglise -- 

Oui certes aujourd'hui, l'Esprit moderne ne croit plus à rien, et le commun des mortels 

s'écrie avec juste raison « Tout ça, c'est des Bêtises. 
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Mais à qui donc la faute ? si ce n'est à l'Eglise elle même qui impose l'absurde. Et elle 

offre l'enfer à qui ne veut croire à l'absurde. 

Oui certes il faut à l'homme une nourriture spirituelle pour s'élever jusqu'à Dieu – 

Oui certes il faut à l'homme la foi en ce qui est beau pour combattre la bête qui est en 

lui ... 

C'est pourquoi, si ardue la tâche que nous nous sommes imposée, nous avons 

constamment mis en avant la vraie foi, démontré l'Evangile en désaccord avec l'enseignement 

dogmatique et absurde fait par l'Eglise. Et dès le début nous avons signalé l'injustice de 

l'Esprit moderne scientifique et philosophique ; injustice consistant à confondre dans la même 

haine l'Evangile et l'Eglise Catholique. 

C'est donc l'Eglise qui est coupable de cette indifférence, de ce manque de foi, et ce 

serait le moment de lui dire que sa réfutation tourne justement contre elle.  

Dieu merci l'homme juste et bon n'est pas mort et la foi reviendra, mais telle qu'elle 

aurait toujours dû être, en accord avec la Raison et le bon sentiment indiqué mystéri-

eusement par l'Evangile ; la foi d'autant plus vive qu'elle s'appuie sur la science en 

connaissance de son origine et de sa haute destinée à venir -- 

 Et si l'Eglise est arrivée puissante se basant sur la foi grâce à cette fois absurde, {the 

mark crossing out this phrase is in pencil ; that deletion is not by Gauguin} elle meurt 

aujourd'hui grâce aussi à cette foi absurde.  

Car elle s'est prise elle même dans ses propres filets, obligée quand même de soutenir 

ses dogmes absurdes, ne pouvant faire aucun  

 

  



 

 

(p. 85) 

pas en arrière -- Riche il est vrai, mais cependant obligée de mendier de plus en plus pour 

faire face à ses dépenses. Les indulgences, le denier de St Pierre, la propagation de la Foi, les 

petits Chinois !! 

Qu'inventer à nouveau ? 

Si une secte fut dissolue c'est bien l'Eglise Catholique ; voyez cependant où a abouti 

sa soi-disant morale ; à la Prostitution.  

Autrefois la morale était à la tête  

aujourd'hui juste en dessous des reins.  

(Ev St Luc VIII-3) Jésus fréquentait les courtisanes et elles l'assistaient de leurs 

biens.  

Ce qui veut dire que l'Evangile entendait qu'il ne fallait pas faire de la courtisane une 

réprouvée un être à part dans la société, et quand Jésus acceptait d'elle des subsides c'est que 

pour lui toute idée de vénalité devait être exclue. Si donc cette institution du mariage qui n'est 

autre qu'une vente est déclarée seule morale recconue pour l'accouplement des sexes, il y a 

forcément une exclusion de cette morale pour tous ceux qui ne veulent ou ne peuvent se 

marier. Il n'y a plus place à {sic} pour l'amour pour le bon sentiment . . . . 

Traitéé {sic} ainsi, la femme tombe dans l'abjection, condamnée à se marier si la 

fortune le permet ou à rester vierge, cette monstruosité, malsaine et malpropre, si en dehors 

de la nature, contraire au sentiment vrai, qui est l'Amour.  

Ou alors à devenir ce qu'on appelle une malhonnête femme. La police se met de la 

partie et la jeune fille devient une prostituée, déclassée, parquée dans les quartiers désignés – 

La misère et la haine légitime de ces prostituées pour une société qui l’opprime {sic, should 

be les opprime} amènent le Crime .. La fille et le Souteneur !  
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Si jamais une société a été barbare et cruelle c'est bien la société d’aujourd’hui : cette 

société hypocrite qui soi disant au nom de la morale chrétienne est cause règle ainsi le sort de 

la femme ; est cause de tant de souffrances.  

Consolez-vous pauvres filles, le Prêtre est là pour vous donner le Paradis ; de St 

Lazare, de la prison, de la guillotine jusqu'au ciel il n'y a pas loin et le Prêtre vous 

accompagne. 

Et nous nous écrions  

La femme qui après tout est notre mère notre fille, notre sœur, a le droit de gagner 

son pain .. 

a le droit d'aimer qui bon lui semble – 

a le droit de disposer de son corps, de sa beauté 

a le droit d'engendrer avec la possibilité d'élever son enfant : et cela sans passer par les mains 

d'un prêtre ou d'un notaire.  

A le droit à l'estime aussi bien que la femme qui se vend en mariage seulement 

(commandement de l’Eglise ; et par suite a le droit de cracher au visage de celui qui 

l'opprime.  

À qui donc la prostituée peut-elle s'en prendre sinon à cette infâme Eglise celle qui 

régit les âmes.  

Oh ! ce n'est pas elle le Bourreau mais c'est elle qui dans l'ombre commande le 

Bourreau. 

Soyons charitables – aimons nous les uns les autres – C'est encore le seul moyen de 

conduire la femme comme l'homme.  

L'un comme l'autre est né pour vivre heureux.  

On nous accusera d'exagération : il faut avoir bien peu vécu, bien peu observé. En ce 
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sens toute exagération est encore en dessous de la vérité. 

Parcourant toutes les classes de la société nous ne saurions dire quelle serait la 

meilleure. En haut la société est plus féroce, plus âpre au gain plus hypocrite et moins brutale 

: mieux habillée, plus séduisante par conséquent, elle paraît meilleure.  

En bas, la société a les mêmes vices mais elle est plus excusable ; on peut même dire 

la seule excusable. Bien entendu des deux côtés il y a des exceptions – Cependant la 

fraternité et la charité sont plus développées dans la société d'en bas ; c'est que pour 

comprendre la souffrance il faut souffrir. Comme nous disait un Italien : « La misère ne fait 

pas la guerre à la misère » ; tandis qu'en haut on pourrait dire. Les loups ne se mangent pas 

entre eux.  

Nous promenant un jour dans ces maisons que la morale réprouve et que la police 

tolère et protège (nous acceptons le lieu commun pour ce qu'il est) ; nous vîmes une femme 

qu'on appelait la Comtesse. C'était une maison à soldats.  

Par suite de quels revers cette femme était-elle tombée là. C'est encore le seul endroit 

!! dit-elle, où j'ai pu trouver protection et avoir le pain quotidien, et indiquant les soldats avec 

un singulier sourire : ce sont – dit-elle – encore les moins méchants.  

Plus loin, autre numéro, nous vîmes une jeune femme. Tiens dit l'un de nous, comme 

elle ressemble au Dauphin. Oh non dit-elle je ressemble à ce qu'il paraît à Louis XIV. C'est 

que Louis XIV et le Dauphin c'est le même homme (Statue du Dauphin à Versailles) une 

figure cependant exceptionnellement caractéristique. La nature a ses secrets et on est tenté de 

penser qu'une pareille ressem – {word is split onto two pages} 
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blance serait le fait naturel d'une origine royale / Signe des temps ; Tout mène à l'égout. Tout 

mène au Lupanar.  

Mais le mariage conduit-il à un bonheur honnête ? nous laissons au lecteur qui a vécu 

qui sait ce que sont les ménages le soin de trancher la question. 

En tout cas il constitue dès le berceau deux classes bien distinctes l'enfant légitime et 

l'enfant naturel ; ce dernier condamné à la réprobation éternelle, victime de la faute, la 

prétendue faute inventée par l'Eglise, (Commandement de l'Eglise / Ton corps ne vendras 

qu'en mariage seulement. La législation émule de cette situation a en ces derniers temps fait 

une nouvelle loi, qui met les enfants naturels au même titre que les enfants légitimes pour 

l'Héritage). On voit que les affaires sont les affaires et que la société en cette question ne 

s'occupe nullement du fond de la question. 

Un curieux débat qu'on peut trouver dans la Gazette des Tribunaux il y a une 

vingtaine d'années. 

 Un socialiste venait d'être arrêté après avoir été moitié assommé par une foule 

stupide. Son crime était celui-ci – Il avait dans le temple de la Bourse jeté un flacon d'eau 

malpropre sur la tête des banquiers. C'était pour la foule une bombe de dynamite ce qui le fit 

écharper.  

On lui demanda à la barre du Tribunal compte de sa mauvaise action (La police avait 

découvert que c'était un mort de faim, un Socialiste).  

Mon Dieu répondit cette faible tête, je ne sais trop bien ce qui s'est passé : je voulais 

me servir d'une bombe de dynamite mais je n 'ai pas osé, alors j'ai jeté un flacon d'eau à la 

place pour leur faire peur.  

 

  



 

 

(p. 89) 

Puis il raconta son histoire. Un père inconnu lui fit faire ses études au Lycée Louis le Grand ; 

il passa assez brillamment les examens pour entrer à l'Ecole Centrale. Le jour où étant admis 

il voulut entrer prendre sa place, le Directeur lui dit qu'il ne pouvait rentrer étant né de père 

inconnu.  

Son protecteur le croyant chassé pour mauvaise conduite ne se fit plus connaître et il 

tomba de Misère en Misère !! +  

 Cet exemple seul est suffisant pour faire comprendre la situation qui a été faite par 

ordre de l'Eglise à l'enfant naturel répudié comme sa mère. 

Nous sentons en ce moment la barrière presque insurmontable qui se dresse entre 

nous et cette institution du {sic, for de} mariage – Tout d'abord l'Eglise puissante, l'Etat, les 

bonnes mœurs, les notaires et les avocats faiseurs de contrat, les restaurants pour noces, les 

voituriers, les couturières etc . . . . . les familles protestantes toutes institutions à mariage.  

Mais tout cela serait encore peu de chose comparé à l'Esprit enraciné de convention. 

De même que les plus incrédules font baptiser leurs enfants parceque c'est la règle, de même 

les mieux intentionnés, les plus intelligents se marient, parceque c'est l'habitude. Mon grand 

père s'est marié, mon père aussi – moi aussi, nous sommes des honnêtes gens. Sinon – qu'est-

ce qu'on dirait dans le quartier ?  

Puis Dieu est là qui l'ordonne.  

Ton corps ne vendras qu'en mariage seulement. Comment remuer cette terrible force 

d'inertie sinon en tout et pour tout prêcher d'exemple  

 

+ Nous garantissons l’authenticité du fait –  
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Mais que deviendront les enfants sans le mariage, ils seront tous abandonnés. Là il n'est plus 

question de morale, mais d'intérêt. On ne songe pas que cette base de raisonnement est 

absurde, étant un cercle vicieux.  

C'est justement cette institution du mariage qui crée deux classes d'enfants, ceux qui doivent 

être élevés et ceux que la loi, les habitudes permettent ordonnent même d'abandonner. Nous 

disons bien ordonnent d'abandonner, car sinon il y a scandale ; la loi même vous défend de 

vous en occuper ; la religion aussi.  

Citons comme exemple une dispute de ménage. Un monsieur quelconque a chez lui 

un enfant légitime puis ailleurs un enfant adultérin qu'il élève aussi.  

La femme crie comme un femme qu'on égorge et le beau-père survient. Comment 

(hurle-t-il) Monsieur, vous vous permettez d'élever un enfant adultérin : croyez-vous que j'ai 

donné une dot à ma fille pour cela ? Vous êtes un débauché et un voleur. 

 Le divorce et naturellement indemnité d'argent. 

 Alors sans le mariage le sentiment paternel n'existerait-il donc plus !! 

 Et au cas où le sentiment paternel aurait disparu de ce monde, la société n'est-elle 

donc pas assez riche et assez intelligente pour régler la question. Déjà elle a pu établi {sic} 

les l'instruction gratuite c'est-à-dire la nourriture spirituelle ; un pas de plus en avant elle 

donnera la nourriture corporelle.  

D'ailleurs soit que le mariage existe ou n'existe pas – L'enfant du pauvre sera pauvre 

et l'enfant du riche sera riche.  
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Nous allons plus loin dans notre raisonnement et nous dirons que ceux qui se marient sont en 

droit de dire à l'Eglise à l'Etat aussi : « Puisque vous nous forcez, pour vivre honnêtement à 

nous marier et que nous sommes pauvres veuillez donc nourrir nos enfants.  

Sinon seuls les riches ont droit au mariage. Ce qui est un autre genre de Droit du 

Seigneur – Que devient alors le Croissez et multipliez, – que devient aussi le principe 

démocrate {sic} – que devient aussi le renouvellement de la population – Puis l'amour 

devient l'amour manuel, ou Sodome et Gomorrhe :  

 

Les couvents des deux sexes.  

En comparaison de nos raisonnements, que chacun regarde autour de soi sans parti 

pris naturellement. Où sont les ménages heureux : de toutes parts les demandes en divorce où 

les avocats se disputent pour savoir à qui revient la fortune, les drames en cour d'assises. Des 

frères de l'école chrétienne, des prêtres envoyés au bagne pour mauvaises mœurs avec 

l'enfance. 

 Soit qu'on examine les mœurs de l'Eglise, soit qu'on regarde les erreurs qu'entraîne le 

mariage, soit même qu'on en étudie le début ce contrat malpropre entre les familles des deux 

époux, le notaire et le prêtre tous d'accord pour conclure une vente ignoble, au nom de la 

morale religieuse qu'a adoptée l'Etat obéissant au commandement de l'Eglise.  

Soit encore qu'on soit ému de la conséquence forcée qui est la prostitution, source de 

tant de souffrances, de tant de crimes ! on est forcé de reconnaître que cette institution du 

mariage doit périr car la  
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raison le commande, la morale la désapprouve ; qu'eelle est contraire à nos principes 

démocratiques de Liberté et de Fraternité. 

Comprenant cela, mais à rebours l'Etat impose les célibataires !! 

C'est donc à la Raison seule qu'appartient désormais le Progrès, la fondation d'un 

Monde intelligent, juste, et humanitaire 

____________ 

        -- Fin --                     ouvrage 1897 et 98 
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Transcrit à Atuona 1902 –  

Paul Gauguin 
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