ASHRAM chrétien DE SHANTIVANAM (Tamil Nadu)
5 et 6 DECEMBRE 2013

Cérémonies de 4Danniversaire du grand passage d’H. Le Saux (swami
Abhishiktananda) et 20 anniversaire du grand passage de Father Bede Grift

Shantivanam, ou encore Saccidananda ashram, sbktdia chrétien fondé par P. Jules
Montchanin (photo de gauche) et P. Henri Le Satnotp de droite) en 1949-1950. Les
deux photos font parties de celles exposées &liexir du batiment de bibliothéque.
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L’ashram se trouve au Tamil Nadu, a une centaimaétees du fleuve Kaveri, a mi chemin
entre Karur et Trichy (Tiruchchirapalli).

Quelgues mots sur ce qui a fait que |’y suis &k3 et 6 décembre derniers : d’abord c’est
Christophe/Citanand qui est entré en relation aleanoine qui assure la direction
spirituelle de Shantivanam, Brother John Martin. @ernier fait depuis 7 ans des
conférences en France. Citanand I'a aussi invii@nmellement au Mahayaga de février
2014 et Brother John Martin a accepté d'y alleo®$ ; une discussion que j'ai eue avec
Chaithanya a finalisé le processus, linvitatiorvelgant officielle. Par ailleurs comme
javais depuis longtemps le projet d’aller a I'amtmr au moins par curiosité, ET que je
préparais dés octobre un pélerinage au Tamil Nadulps 6-12 décembre, prévoir un stop
a Shantivanam était une évidence vue I'entrée katioe avec Brother John Matrtin ; dés
octobre donc je lui ai demandé s’il serait présefdishram le 6 décembre ; il m’a écrit que
oui mais non seulement cela, que des célébrations e 40 anniversaire de la mort
d’Henri le Saux, de son nom indien Swami Abhishiktada, et le Z0anniversaire de la
mort de son successeur Bede Griffith auraient lgsu5 et 6 décembre. J'avais sans le
vouloir choisi la bonne date ; du coup j'ai préw \enir des le 4 décembre au soir pour
étre présent les deux journées.

Comme j'étais le 3 décembre a Kollur, ou jai eugldéce d’'un entretien privé avec Sri
Tathata, c’est de Mangalore que je suis parti paulitalai (gros village situé entre Karur
et Trichy et gare la plus proche de Shantivanale)sgul train direct est un train de jour :
14 heures quand méme ! Depuis la gare de Kulitalai,atteint en quelques minutes



d’autorickshaw I'ashram de Saccidanda-ShantivanAmmon arrivée, vers 21h, jai
aussit6t été accueilli et conduit a ma chambrd-péiner George, le Pére hotelier.

Ce sont des cellules sans confort avec sanitaioesmuns ; mais il y a un lit avec
moustiquaire, une table une chaise, pour moi @lbsblument parfait !
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Jeudi 5 décembre matin a 6.30, je me joins a la messe ; y assister restniagnifique
expérience, bien émouvante : tout est trés jolimemngé, a I'indienne avec grande lampe,
fleurs,...

La messe débute par la récitation de 3 8 g yatr mantras, 3ok samast sukhino
bhavantu("que tous les étres de tous les mondes soiemetwedi’, un verset bien connu
des vedas), uasato maet uno p r amada p r amida 2; ensuite c'est la messe plus

O asato m sad gamaya | tamaso fgotir gamaya | ntyor m amta gamaya|O nti
nti  nti || Conduis-nous de la fausseté a la vérité,...amelre a la lumiére,... de la mort a
'immortalité ; autre mantra préliminaire d’'un hymmédique. nti signifie Paix ;

O pramadapr amida |pr tp r amudacyate |p asya pr amd ya |
pramevvaiyate||o nti nti nti [|Cela(le non-manifesté) estle Tout, ceci (mde



classique, sinon gu’elle integre des psaumes @bla en plus de chants ; elle est dite en
anglais (il semble que cela remonte a H. le Sa@mesi Bede Griffith a d0 imprimer sa
marque dans les protocoles suivis aujourd’hui),smas chants sont en tamil ; lors de
I'Eucharistie, chacun recoit un morceau de painl qeémpe dans le vin. A la fin de la
messe comme de tous le temps collectifs de prileyea de nouveau un élément indien,

I rati (cérémonie de conclusion au feu) ; un frerémene plateau a chaque participant, lui
permettant de « prendre le feu » et faire circodgte énergie sur et derriére sa téte, selon la
fagcon de faire indienne ; un autre frere amene awh dans la foulée une coupelle de
poudre, ainsi chacun peut également se mettre g®udre sur le pointjn entre les
sourcils.

De la chapelle nous nous dirigeons dans le reenedht vers le réfectoire pour le petit

déjeuner ; tous les repas sont pris en silencenn dans beaucoup d’ashrams indiens,
tout le monde est assis par terre ou sur tabomatge dans une gamelle en métal... des
personnes font le service ; c’est bon et abondant.
L "

- Les moines bénédictins de Shantivanam, ou au moiespartie des 10 moines, tous
indiens (il y a aussi Michael, un Anglais plein miégie, habillé comme les moines, qui
passe si j’ai bien compris 3 mois sur 12 a Shanéwaet Tiruvannamalai, le reste en
Angleterre) ; il y a aussi de nombreux oblats npagbablement seuls quelques uns sont
présents.

- Des Indiens qui peut-étre sont des habitués etéygopnes des environs, dont des
sceurs/

- Des personnes venues pour [l'occasion, quelqueseriafindiennes plus des
Occidentaux, de Suisse allemande et Allemagne,oetlenseul Francais. En fait cette
cérémonie d’anniversaire est « entre soi », aupubécité particuliere ne semble avoir
été faite.

Les prieres et les repas ont lieu aux heures halgsude I'ashram. L’atmosphére est bon

enfant, détendue, le rythme agréable.

manifesté) est le Tout, De cette Totalité-la (le4n@anifesté) vient cette Totalité-ci (le monde
manifesté), Une Totalité ayant émergé de Lui, LatTde@meure inchangé, Om Paix, Paix, Paix !
(introduction de I' opani ad)



A 9h commencent les conférences de la célébratiod® anniversaire du grand départ
d’H. Le Saux-swami Abhishiktananda et du® Zhniversaire du grand départ de Bede
Griffith.

La premiere conférenceest faite par Christian Hackbarth-Johnson, un rmded de
Munich, qui a écrit une biographie d’'H. Le Sauxatiemand, dont il a traduit le dernier
chapitre en anglais. Sa conférence porte sur gaitolaqui est dédié aux 5 derniers mois
de la vie d’H. Le Saux.

Pour les lecteurs non familiers avec H. Le Sauxcivtarticle qui lui est consacré dans
Wikipedia en francais (la notice en anglais esh lplkeis complete) :

Henri Le Saux (qui adopta le nom indien d&bhishiktananda), né le30ao0t1910a Saint-
Briac (Franc@, décédé le7 décembrel973 a Indore (Inde) est unmoine bénédictinbreton
figure mystique du Christianismeindien, qui contribua beaucoup au dialogue enge |
christianismeet Ihindouisme

Aprés des études aéminairede Rennesil entre a 19 ans a l'abbaye bénédictin&Sdmte-
Anne de Kergongnqui dépend de laongrégation de Solesmedrdonnéprétre en 1935, il
assure les fonctions de bibliothécaire et de psef@s avant d'étre mobilisé €939 Fait
prisonnier en 1940, il réussit a s'évader.




En 1945 il entre en contact avec l'ablgles Monchaninqui s'est consacreé a |'étude diedé

et des liens entre le christianisme et la spinitéiahdienne. En 1948, Henri Le Saux rejoint
Jules Monchanin en Inde. Ensemble, les deux honfiomeent en 1949 uashramau lieu dit
Shantivanam (« le bois de la paix »), sur les ridesfleuveKaveri L'ashram est dédié au
Saccidananda, c'est-a-dire, selonUgsni ad auBrahma Etre, Pensée, Béatitude. Les deux
ermites préparent ainsi la venue d’usgiritualité authentiquement indienne de $ainte
Trinité.

Apres s'étre rendu €tB49au pied de la montagne &#ivaArunachala(a environ 100 km a
l'ouest dePondichéry en compagnie du pére Jules Monchanin et avoicor@né Ramana
Maharshi, Henri Le Saux est profondément bouleversé etctieed entrer plus profondément
dans la compréhension du mystére belé sans pour autant renoncer af@achrétienne. Un
intense débat intérieur, un combat s'engage eenlue sa parthrétienneet occidentale et sa
part indienne : il écrit, dans son jourriad montée au fond du cceguelques poémes qui
témoignent de ces questionnements.

Apres avoir un certain temps résidé comenmite sur la montagne d'Arunachala, Henri Le
Saux - qui a pris, aprés sa rencontre avec un enaftiritueltamoul Gnananandale nom
d'Abhishiktananda - commence une vie d'errancerigite alors de nombreux couvents et
fréquente des rencontres interreligieuses) undepdd l'année et une vie d'ermite dans la
région deRishikeshaux pieds deHimalayg le restant de I'année. Il entretient égalemest un
riche correspondance avec de nombreuses pers@ésnalit

Il meurt le 7 décembr&973a Indore (Madhya Pradesh) aprés avoir, selorrésshrefs textes
qui nous sont restés de cette époque et que damdrdand.a montée au fond du ccewécu
une expérience d'unionEeu.

On peut ajouter qu’'H. Le Saux - Swami Abhishiktasteanest une personnalité trés
émouvante par son parcours, ou fidélité au Chtibexpérience mystique advaitique (non
duelle) sont portés jusqu’a la fusion. Ceux quiwante film videoswamijiont pu goUter a
la qualité intérieure tellement touchante qu’il éma

Voici maintenant les principaux éléments de la éoarice de Christian H-J sur les 5
derniers mois de la vie de Swami Abhishiktananda.

La période considérée commence avec les quelques passés dans un temple a Shiva a
Ranagal au nord de Rishikesh, en juillet 1973,audisciple Marc Chaduc et lui trouvent
refuge d'une tempéte de début de mousson qui diusieprs jours. Quelques jours
auparavant, le 30 juin, Abhishiktananda a transinisMaré linitiation au sannyas
(renoncement), non sans s’étre d’'abord beaucowgprage sur le sens de cet acte ; son
ressenti que la fin de sa vie était proche — iité&on testament le 9 juillet -semble avoir
compté dans sa décision.

C’est le 10 juillet dans le trajet entre Rishikesthun ermitage trouvé par Marc plus en
amont dans la vallée du Gange gu'ils sont sur@idgtempéte et qu’ils se réfugient dans
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le temple. Marc raconte que Sw. A est pris par fanee plus grande que lui-méme. Les
éclairs a I'extérieur coincident avec des secousgéseures chez Sw. A, tout son corps
tremble tant I'énergie qui vient en lui est forte. 11 juillet, toujours dans le récit de Marc,
il prononce des mots qui ne viennent pas de luipaniculier « Il n'y a ni disciple ni
maitre ». Le 12 juillet, la tempéte n'a pas fajbéit sw. A. est toujours dans des états
spéciaux. A un moment il récite des Om, ce qui dertidd stabilise la clarté a l'intérieur.
Marc commence lui aussi a étre pris par le grandacd d’énergie, en synchronie avec les
éclairs extérieurs. Le 13 juillet au réveil, legesti est celui d’'une grande lumiére blanche
accompagné d’'un complet silence intérieur. Maradaesis un état de compléte absorption,
ou samdhi en sanscrit, ce qui signifie que sa conscierstaléconnectée du corps et des
sens. Sw. A tente quant a lui de repousser cetd&hsorption qu'il a déja vécu I'année
précédente, avec l'idée que ses forces de viesigtagient sans doute pas cette fois (il se
sait I'objet de lutte entre des forces de mortest fbrces de vie) ; de fait, son expérience est
simplement celle du silence.

Il semble que Sw A. souhaitait que Marc vive degéelences au-dela du silence, comme
lui méme I'année précédente : son idée était quiecwqui a été vécu doit étre transmis.

Le 14 juillet, la tempéte s’étant apaisée, Sw. ¥enp congé de Marc et part, en bus, pour
Rishikesh. C’est dans ce bus qu’il a sa plus grasj®rience mystique ; comme une
explosion intérieure ; mais qui s’accompagne d'cmige cardiaque !

Intervient alors quelque chose de miraculeux. YwoleBeau, qui connait H. Le Saux, va
mystérieusement a sa rencontre. Elle raconte datigsre (aujourd’hui introuvable) ce qui
s’est passé pour elle : la ou elle se trouve, oneefintérieure 'empéche d’aller se joindre
comme les autres jours aux chants sacrés ; elteesononte dans un taxi en s’entendant
dire « Rishikesh ». Sortant du taxi, elle voit wonime trés mal en point, a moitié nu, au
visage tendu, la peau sur les os et le regardsateant brillant. Elle finit par le reconnaitre
et comprend a quel point il est mal en point ; Eléait allonger, les autorités arrivent, tout
se passe dans l'ordre et la gentillesse. Sw. Aepdrdit « c’est cit-ananda la perle du
monde » (Cit est la conscience et ananda la jei@da)i; et encore . « c’est la joie qui m’a
emporté, c’était trop pour moi, cela m'a emportél>demande que son corps soit offert au
Gange. Intervient un deuxieme petit miracle : saq, g)u'il avait laissé dans le bus, est
rapporté par des hippies qui I'ont trouvé.

Sw A. reste deux semaines a I'ashram de Shivanand&lirmal prend soi de lui. Et il
survit a sa crise cardiaque. Il ressentira quliteut un supplément de vie terrestre pour
pouvoir partager ce qu’il a vécu. Il écrit a sa ilamet a quelques amis : « J'ai trouvé le
Graal ». Cette expérience profonde d’éveil qu'fhde est celle de I'unité avec Dieu ; ou
encore de liberté intérieure totale : quelle quéladacon dont les choses se manifestent,
la conscience les percoit comme parfaites, divipasgs. La clarté intérieure est premiere
et, dit-il, les concepts n’en sont que des expoassiDans sa vie, le rythme de vie normal
reprend, avec les temps de prieres ; mais la dla@geure est devenue permanente.



A un certain M. Rogers qui veut le faire venir emr@pe pour une rencontre inter-religieuse
en Suisse, sw A. dit qu'il ne peut plus se dépfasem corps ne le supporterait pas ; et que
le vrai devoir d’'un swami est la méditation ; ilayaussi le fait que sw. A. ne peut plus
enseigner le Christ de facon traditionnelle, il tpessentiellement témoigner de son
expérience de I'Etre — qui d’'une certaine facorit é@alle du Christ—ou il n’y a plus de
notions, ou tout a été réellement abandonné aunnD®iest un message qu’il sent trop
brdlant — seules de trés rares &mes, comme Margepele suivre !

En octobre, Marc-Ajatananda lui rend une derniéséev; il remarque que la seule image
gue Sw Abhishiktananda a prés de lui est un chddadeu, représentation offerte quelques
jours auparavant par Odette B., qui d’évidence eli@es grandes expériences de Ranagal
et du bus vers Rishikesh.

Fin octobre la santé se détériore de nouveauseltgrave le 6 décembre et le passage a
lieu le 7 décembre dans une nouvelle attaque apreiaDans la paix complete — la
Conscience Une lorsqu’elle est atteinte n’estadle au-dela de la vie et de la mort ?
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Dans les questions-réponses en fin de matinéest@@miH-J explique encore que la
rencontre de Ramana Mabharshi, qui a eu lieu enigari949, moins de 6 mois apres
I'arrivée en Inde d’H Le Saux, a été d'une granmdeartance. Une grande aspiration s’est
éveillée en lui d’atteindre lui-méme, et sans guita filiation au Christ, la conscience
lumineuse qu’il a pergue dans Ramana Maharshi.

La deuxiéme conférence, a partir de 1E,

est faite par le Rev. B. Rakshakanathan
(Phd), enseignant au St Xavier seminary a
Peddhapendyal, Warangal, Andra Pradesh
(photo ci-contre). Son théme est la fagcon dont
tant Sw. Abhishiktanada et Bede Griffith, son
successeur a la téte de Shantivanam, ont vécu
et compris I'expérience de la non dualité avec
leurs racines chrétiennes. Le conférencier est
tres difficile a suivre (accent anglais), en
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méme temps le papier qu’il distribue montre une @ahension remarquable de la non-
dualité notamment au travers des écrits de swt de 8ede Griffith.

Je tiens le papier complet a disposition de ceuXeggouhaiteraient, comme c’est le cas
pour les deux conférences du lendemain (la prenmiérdérence n’'a pas donné lieu a
distribution d’'un papier).

Voici quelques éléments qui m’ont semblé, subjectignt, tout particulierement
intéressants.

Swami Abhishiktananda insiste sur la relation neadlisciple dans son ouvrage publié de
fagcon posthum&he Further ShoréDelhi (ISPCK), 1975 ; version originale francaise
Initiation a la spiritualité des Upanishads. “Velsutre rive”, Sisteron (Présence), 1979).
Sw A. explique en particulier que le secret depiéence non-duelle, somrietu chemin
spirituel, est communiqué par le guru : le mentaldésciple est comme brisé et son cceur
ouvert de fagon a ce que I'afflux de lumiére soiten conscience.

Dans son ouvrageGuru and Disciple: an Encounter with Sri Gnanananda
Contemporary Spiritual Mastetondon (SPCK), 1974, sw. A. raconte sa rencoatec
Gnanananda. Il expliqgue que la relation entre guirdisciple est, avant méme la grande
expérience, non-duelle en essence : la compréhedsibenseignement du maitre provient
de l'intérieur de Soi, de sa propre Conscience rsey®. Au moment ou le disciple est
prét, le guru intérieur se projette dans la persahinguru extérieur (voire une autre forme,
comme la colline Arunachala dans le cas de Ramaatzahdhi) pour que soit donné ce qui
léve le voile de la dualité dans la conscienceidciple’.

Toujours dans son ouvra@uru et Disciple sw. A. commente 'advaita ou non-dualité en
disant qu’il s’agit du mystére dans lequel I'homree redécouvre lui-méme dans la
profondeur du cceur de Dieu.

Sw A. dit encore que I'expérience de Jésus avedsoa est comme le modele chrétien de
I'expérience non duelle.

Pour ce qui concerne Bede Griffith (cf. conféremavante pour présenter Bede Griffith),
I'expérience advaitique est celle de l'unité cosmigen particulier celle de l'unité entre
Brahman le cosmos (ou plutdt I'essence du cosmos), efpsopreatman sa propre ame
personnelle.
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Bede Griffith également affirme que ce brahman sseace du cosmos, souvent deécrit
comme impersonnel dans la tradition védantiquet gr@ vu comme personnel. En effet
certaines upanishads parlent du Créateur, ou padena Réalité ultime comme une
personne. Voici (en traduction francaise) ce qutéBede Griffith a ce sujet danBhe
marriage of East and West

« C’est un malentendu que de parler du BrahmanediAtinan comme impersonnel. Une
personne est un étre conscient, une personne possEtk-mEéme une conscience, ainsi le
Brahman est la Personne Supréme, Purushottamau€Bag est une personne en ce qu'il
participe a cette conscience supréme. »

Et encore, dans le méme ouvrage :

« 1l n’y a aucun doute que lindividu perd tout satiétre séparé du Un et expérimente une
unité totale, mais cela ne veut pas dire que MNiialdi cesse d’exister. De méme que chaque
élément de la nature est un reflet unique de lditRdane, de méme chaque étre humain
est un centre de conscience unique dans la Couscigmiverselle. (...) [chaque élément

dans la nature] participe a la Conscience Univiergtlse connait lui-méme dans I'unité de

I'Etre-Un. »

A la suite de Katha Upanishad, Bede Griffith nom@r@ce la force qui en chaque étre le
fait progressivement rejoindre, en transcendantetowses limitations, la Conscience

Universelle.

Il explique encore que l'ananda (féliciteé) prés@sque I'étre a rejoint la conscience
supréme n’est autre que I'amour divin. C’est cebamndivin qui s’exprime dans la totale

dévotion, le total abandon de soi-méme a DieuK@thna dans la Bhagavat Gita, dernier
chapitre : « abandonne moi ton mental, ton coearsaarifice, et ta vénération ; alors, je te
le promets, tu viendras complétement a moi, can’'és cher ».

Bede Griffith écrit encore que la relation trini@icf. St Jean, 14.40 « Je suis dans le Péere
et le Pére est en moi ») est éclairée par I'expédenon-duelle. L'Esprit Saint est, dans
cette perspective, le facteur liant ou amour didilors la Trinité exprime ce que la relation
entre Dieu et 'homme est appelée a devenir.



Vendredi 6 décembre matin,

La messe est dite par un inviiggev. Dr L. Anandam (cf. plus loin). Dans son sermon, il
parle de Father Bede Griffith, qui I'a beaucoup aqud; en invitant chacun a vivre, comme
c’était le cas de Bede Giriffith, une vie ancréeDaeu, de facon a attirer vers Dieu le plus
possible d’étre humains.

Il nest pas difficile, durant cette messe ou, camih a été expliqué, se mélent
harmonieusement mantras védiques et liturgie dguml de ressentir d’'une fagon
inexplicablement profonde la non-contradictionctatinuité profonde et lumineuse de la
tradition indienne et du Christianisme.

On peut aussi penser que Shantivanam est un jayaua sans doute peu d’endroits au
monde ou cette continuité lumineuse peut étre ngigsavec autant de profondeur et de
bonheur.

Rev. Dr L. Anandam est aussi leconférencier de la matinéell a étudié en Inde et a
Freiburg (Allemagne) ; il est aujourd’hui le reatedu Séminaire St Pierre & Madurai (et



semble-t-il un des professeurs de théologie les pkspectés en Inde du Sud). Sa
conférence porte suBede Griffith, de fagon disons plus intellectuelle que lors de s
homélie.

Les lecteurs intéressés a en savoir plus sur BedfghGpourront commencer par la notice
wikipedia qui lui est consacrée, en anglais seutgniei je dirais seulement gu'il est né en
1906, en Angleterre, de parent anglicans, qu’d@evertit au catholicisme suite a une crise
spirituelle et sous l'influence du cardinal Newménpasse une partie de sa vie comme
moine bénédictin en Angleterre. A 49 ans, en 195part pour I'lnde. En 1968, H. Le
Saux l'appelle pour diriger Saccidananda ashranm8renam, ce qu’il fera jusqu’a sa
mort en 1993, a I'dge de 86 ans. Dans la derniaréiepde sa vie, il écrit nombre
d’ouvrages et voyage beaucoup.

Voici quelques éléments résumés du papier du Relz. Bhandam. Parmi les grands traits
intellectuels de Bede Griffith on peut citer : ldtique de I'occident rationaliste accablé de
bien des maux ; l'intérét d’'unir hindouisme et shieinisme pour résoudre ces problemes,
notamment ceux de I'Occident, liés a la base eetéepdu sens de Dieu, qui est resté bien
plus vivant en Inde. L'importance du silence, owntemplation, ou encore fait de se
tourner a l'intérieur, qui sont, la encore, pluggants en Inde. Par ailleurs, pour Bede
Griffith, Dieu se révéle a la fois: a 'humanitétiére a certains moments clés de son
histoire ; en deuxieme lieu dans le cceur de I'honfmeelle que soit sa religion) ; en
troisieme lieu par le sacrifice du Christ, offettbas.

Une partie du temps de questions-réponses a part@ position de I'Eglise indienne, le
souhait qu’elle s’ouvre aux niveaux des évéchgspatisses et non seulement a celui des
théologiens/intellectuels ; et aussi sur la pobtdhile réitérer et d’étendre I'expérience de
faire venir des séminaristes indiens passer quelguwes a Shantivanam...

On peut encore souligner que Rev. Dr L. Anandans@epue I'Eglise doit non seulement
pousser les séminaristes et tous les Chrétiens tauseer vers l'intérieur mais encore
gu’elle a besoin de personnes ayant fait I'expé&eantérieure du Dieu.

L’'aprés-midi du vendredi 6 décembre est consacréela
conférence du frére John Martin(photo ci-contre). En voici
un resume :

- Jésus est venu pour deux choses essentiellesaut) p
abolir les barrieres intérieures et montrer la voe
'accés individuel a Dieu-Un — ceci est universel
apporte la paix intérieure profonde, cf Ephésiengl-2
18 ; et 2) pour encourager a une libération extégie
qui concerne tous les opprimés, ceux qui souffrené
mot anglais est empowerment, permettre a chacse de
prendre en chargeans la dignité, cf. Luc 4.-19.

- Jésus, autant que les Rishis (sages) indiens qui lprécédée, a une vision
extrémement large : toute la création est issudige, ainsi il voit 'humanité
entiére en Dieu, et chaque étre humain a le peledd réaliser personnellement
I'unité avec Dieu.



La vision chrétienne traditionnelle a dérivée mgport a celle du Christ lui-méme,
lorsqu’elle affirme que_seul Jésus est le chemirsion limitatrice, qui semble
exclure les non-Chrétiens de la possibilité de@atrer Dieu en soi. Cette limitation
explique que certains aient ressenti le messaggiehrcomme oppresseur ; ce qui
est absurde : Jésus est venu aider les hommesiracatte expérience, sans esprit
de limitation ou d’exclusion !

Ainsi il est temps pour les Chrétiens de passemneauision inclusive (inclure tous)
et non plus exclusive de Christ, ce qui demandeagauet humilité.

A ceux qui ont des responsabilités spirituellevelioi Etre donnés non seulement les
connaissances intellectuelles mais encore lessauthant a I'expérience intérieure
de Dieu.

Les Chrétiens doivent tourner le dos a un passé&oflanté de conversion des
autres ; a eux de devenir des instruments de paiempowerment : c’'est cela la
vraie annonce de la Bonne Nouvelle !

L’intervention de Frere John Martin a été trés apgle, trés appréciée.

Dans les questions/réponses il a ajouté :

Que ses conférences s’adressaient a tous mais éaitl spécialement heureux
lorsque des personnes ayant quitté I'Eglise reeavaine vision qui leur permettait
de se réconcilier avec le Christ.

Que lors d’'une retraite de 3 jours qu'’il a donn@d-eance, il y avait un évéque ; au
début Brother Martin n’était pas tres a l'aise,spilia vu qu'il jouait le jeu des
exercices proposeés et a la fin cet évéque I'a n@raadement remercié ;

Les religions ont encore un avenir ; Jésus ne lgmsa abolies ; leur vocation
profonde est d’étre un nid a partir duguel, a utmmot donné, chacun peut faire le
saut vers I'expérience directe de Dieu ! Un nighatais une cage !

On peut avoir la vision d’une unification christisme-hindouisme...

Compte rendu de Benoit PARISOT, le 9 décembde32



