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Invocation

Puisse la Lumière en moi être la Lumière devant moi
Que je puisse apprendre à la voir en tous.

Puisse le son que je prononce révéler la lumière en moi
Que je puisse l’écouter tandis que les autres parlent.

Puisse le silence être présent en moi et autour de moi,
Le silence que nous rompons à chaque instant,

Puisse-t-il combler l’obscurité du bruit que nous faisons 
Et le convertir en la Lumière de notre arrière-plan.

Que la vertu soit la force de mon intelligence,
Que je puisse atteindre la réalisation,

Que mon dessein s’inscrive dans le dessein de notre terre,
Que mon plan soit un épitomé du Plan Divin.

Puissions-nous dire le Silence sans le rompre.
Puissions-nous vivre dans la conscience de l’arrière-plan.
Puissions-nous exprimer la lumière sous forme de joie.

Puissions nous être dignes de trouver une place au sein du 
Royaume Eternel OM. 

        Maître E.K
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Prière de l’Année 2015/2016

Wash Karma in space.
On the deep blue slate paint ever-elevating cOlOurs, 

ever at the feet Of the master

in the vaisaKha valley.

Lavez Le Karma dans L’espace.
sur L’ardoise d’un bLeu profond 

peignez des couLeurs qui éLèvent sans cesse,
toujours aux pieds du maître

dans La vaLLée de vaisaKha.

Pleine Lune de la Balance, 28 septembre 2015, 04h50 (GMT+2)
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7
Message du Mois de la Balance

Lorsque le soleil entre dans la Balance, un disciple devrait se rappeler à 
lui-même le principe noble de la justice. Jupiter informe de la justesse et 
Saturne l’impose. La justesse est la clé pour suivre la voie du yoga qui est 
le chemin du Principe Doré du Milieu. Pour ceux qui sont justes, il n'y a 
pas de «nôtres et ceux des autres ». Le disciple doit très bien apprendre 
cette qualité pour progresser sur la Voie Dorée du Milieu. Il ne peut pas 
se pencher du côté de la matière ou du côté de l'esprit représenté par les 
deux plateaux. Les deux moules ne sont autres que la dualité. Pencher 
vers l’un conduit alternativement à pencher vers l'autre, et ne permet pas 
de rester milieu et de progresser. L'équanimité dans la pensée, dans la 
parole et dans l'action est la clé essentielle donnée par la Balance.
Rappelez-vous que le mois même de la Balance commence par 
l’Equinoxe. Lorsque les dualités du monde sont reconnues et que leur si-
gnification est réalisé et aussi lorsque leur impact est neutralisé en soi, la 
Dame de la Justice donne la présence nécessaire pour progresser sur le 
chemin. Lorsque la justice guide le disciple, il neutralise progressivement 
les conséquences du karma passé et progresse séquentiellement par la 
suite. La vie n’est autre qu’un flux séquentiel lorsque la justice est main-
tenue. L'âme qui s’est incarnée en Cancer acquiert l’individualité en 
Lion, acquiert l'intellectualité en Vierge, et définit son voyage sur la terre 
en Balance. Lorsqu’on acquière la justice alors qu’on commence son 
voyage, une telle vie commence dans l'ordre. Lorsqu’on ne se dissocie 
pas de la justice, le voyage de la vie se passe en harmonie et se conclut 
en paix.
Les hommes pleurent pour la justice. Ils sont loin de comprendre que la 
justice doit commencer par eux-mêmes. Un disciple doit être un juge 
impartial, précis et exact de sa pensée, de sa parole et de son action. De 
telles personnes sont assistées par Jupiter et Saturne afin d’établir un che-
min de joie intérieure représentée par Vénus. Puissent ces trois principes 
planétaires trouver leur expression à travers notre voyage en Balance.
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Message de l’Enseignant

Le Centre de Dieu à l'Intérieur

Le discipulat est un processus de transformation de la personnalité, qui 
est généralement orientée vers la splendeur matérielle. De la splendeur 
matérielle et la nourriture matérielle, la personnalité est entrainée à trou-
ver la nourriture de l'esprit. Lentement, l'accent est mis sur les énergies 
spirituelles, subtiles pour l'accomplissement du soi, retirant progressive-
ment la dépendance envers les hommes et le matériel.
Le discipulat n’est pas pour ceux qui sont désireux de réalisation ma-
térielle. Ces personnes ne devraient pas être dérangées. Le discipulat 
est pour ceux qui ont tendance à ressentir l'inutilité du matériel, tout 
comme le conditionnement de la matière. L’enseignement nécessaire 
devrait être pour de telles personnes. Chaque personne a un centre divin 
en lui-même. Le discipulat est orienté entièrement vers le fait de se relier 
à ce centre. Un enseignant de sagesse aide à  s’orienter vers le propre 
centre de Dieu en soi. En formant un triangle avec l'enseignant et le 
centre divin en soi-même, on peut accomplir l'objectif le plus élevé con-
sistant à être une personnalité de la transmission divine. L'enseignant est 
le catalyseur qui permet la transformation. Les étudiants doivent savoir 
que l'enseignant n’est pas le but. L'objectif, pour lui, est le Centre de 
Dieu en lui-même.
Beaucoup d'étudiants, de nos jours, sont obsédés de leurs enseignants, 
et de nombreux pseudo professeurs sont possessifs de leurs élèves.
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Gîtâ-Upanishad
Le Seigneur Krishna 

Dépasser le Mental Inconsistant

"Eytam may samsayam Krishna chhEthu marha syasEshathaha

tvadanyaha samsayasyaasya chhEythaa na hyupapadyatEy" (6/35).

"arjuna soulèvE un doutE: quE sE passE-t-il si l'on Est profondémEnt in-
térEssé par la voiE du yoga Et qu’on rEstE EncorE avEc un Esprit inconsi-
stant?" (6/39).

Un disciple ne progresse que quand il a une foi inébranlable en son 
Maître. Avant qu'il décide de suivre, il peut attendre, il peut vérifier et il 
peut penser encore et encore. Mais, ayant trouvé un enseignant en qui le 
disciple place assez de confiance, il ne devrait pas commencer à douter 
de nouveau. Il devrait effacer tous les doutes au sein de lui-même avant 
d’accepter un enseignant. Une fois qu'une décision est prise de suivre un 
enseignant, il doit être en pleine confiance et en pleine foi. Les disciples 
qui ne cessent de changer d’enseignants ne montrent pas l'engagement 
et la conviction intérieure. Ils ne progressent pas.
Arjuna a décidé que Krishna est réellement son Maître, son Maître et son 
Seigneur. Il dit donc, d'éliminer tous les doutes en moi et il dit aussi que, 
en vérité, seul Krishna peut détruire le doute en lui. Cette qualité est exi-
gée d'un disciple. Quand un disciple est dans la foi et la confiance com-
plète, la responsabilité incombe alors à l'enseignant et les conséquences 
sont également pour l'enseignant. Lorsque le disciple tombe à court à 
cause de quelques lacunes, l'enseignant a besoin de travailler pour élimi-
ner les lacunes de l'étudiant et veiller à ce qu'il suive le chemin. Les ens-
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eignants ne sont pas de simples conseillers. Ils travaillent aussi comme 
sculpteurs, charpentiers et comme mouleurs, une fois qu'ils acceptent 
quelqu'un comme étudiant. Arjuna a développé, par l'association avec 
Krishna, non seulement un grand goût envers Krishna, mais il a aussi 
trouvé en lui un sage qu’il peut suivre sans aucune hésitation.

Krishna - Sculpture d'Alexey Leonov
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Le Seigneur Maitreya

Le Guide et le Service

Les guides véritables sont rares dans la vie. C’est encore plus ainsi 
lorsqu’il s’agit de la voie de la vérité. Gagner un véritable guide dans 
la vie arrive par la Volonté de Dieu. Il est beaucoup plus précieux de 
gagner un guide que d’obtenir le meilleur joyau du monde. Lorsqu’on 
trouve le vrai guide, on ferait bien de s’offrir soi-même de toutes les ma-
nières, car toutes les offrandes au guide jettent des ponts vers la lumière. 
Les guides sont ceux qui ne cherchent pas. Ils sont juste des donneurs. Ils 
n’acceptent également aucunes faveurs à moins qu'ils ne soient satisfaits 
avec quelqu’un. Le guide est satisfait par le service de suivre simplement 
l'enseignement.
Les guides ne nécessitent pas des moutons pour les suivre. Ils recher-
chent des étudiants intelligents qui mettent en œuvre les enseignements 
pour croître et se développer intérieurement. Le programme d'un guide 
est de faire que chaque élève soit indépendant et transmetteur de la sa-
gesse dans l'action. Le fait de rencontrer le guide une fois par quartier  
d’année est une riche tradition. Chaque réunion renforce les énergies 
dans l'élève et lui permet de progresser pour les 90 prochains jours 
à venir. Lorsque l'on progresse dans le discipulat, la dépendance à 
l'enseignant se réduit progressivement et la gratitude pour l'enseignant 
augmente proportionnellement.
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Maître Morya
- Maruvu Maharshi -

La Clé vers le Travail de Bonne Volonté

Les actes de pureté ne sont pas affectés par le conflit et la crise dans la 
société. Peut importe l’importance de la tourmente dans laquelle est la 
société, les actes de pureté continuent à progresser. La bonne volonté 
dans l'action est irrésistible.
Derrière chaque acte de bonne volonté et de pureté, il y a une bande 
d'aidants invisibles. Les sages et les anges de la nature aident subtile-
ment toute personne qui se consacre à des actes nobles.
En tant que travailleur de bonne volonté, on doit éliminer en soi les 
mauvaises herbes de la jalousie, de l'orgueil, de la concurrence, de la 
suspicion, de la haine et tout autre similaire. Il doit y avoir un effort quo-
tidien pour se nettoyer sur les trois plans avant d’entrer dans le champ 
de l'action de bonne volonté. Lorsqu’on s’engage dans des actions de 
bonne volonté, il / elle gagne la reconnaissance de l'environnement. 
Lorsqu’on est de plus en plus reconnu, on a tendance à être vulnérables 
à devenir un égoïste. L'égoïsme apporte l'ignorance avec lui, provoquant 
des obstacles à l'écoulement du travail de bonne volonté. Lorsque les 
travaux de bonne volonté cessent de bien circuler, il faut chercher les 
obstacles à l'intérieur. Lorsque les obstacles à l'intérieur sont nettoyés, le 
travail coule à nouveau.
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Maître Koot Hoomi
- Devâpi Maharshi -

La Cérémonie de l'Ordre

Ce qui est visible et audible à l'un ne l'est pas pour l'autre. Un tableau 
accroché sur un mur peut prendre une inclinaison. Souvent, les habitants 
de  la maison ne l'observent pas. Ils le voient tous les jours, mais ils ne 
voient pas l’inclinaison. De même, il peut y avoir une accumulation de 
poussière sur des objets dans la maison qui ne se remarque pas. Même 
si c’est remarqué, ce n’est pas nettoyé. De même, il peut y avoir du dé-
sordre dans l'arrangement des choses. Pourtant, elles ne sont pas arran-
gées. Une horloge dans la pièce peut avoir cessé de fonctionner faute 
d’être remontée ou de batteries. Elles ne sont pas réglées.
Lorsque ces choses apparaissent, elles indiquent la non-attention des 
habitants. Cela indique également leur indifférence. Cela indique, en 
outre, le trouble dans leur nature. Le désordre est la mort du discipulat. 
Un disciple est celui qui tend à être ordonnée de la pointe de l'orteil 
jusqu’au haut de la tête. Il veille à ce que, de la pince jusqu’au lit, tout 
soit en ordre.
Le désordre arrête la croissance. L’ordre permet la croissance. Il est rare 
que les hommes connaissent la valeur du fait d’être ordonné. Les mem-
bres de notre communauté sont extrêmement ordonnés dans leur appar-
ence, leur parole et leur action. L'ambiance autour d'eux est si ordonnée 
que cela propage un magnétisme. La prise de conscience trouve son ex-
pansion dans l'ordre. L'expansion peut même se développer au-delà des 
sphères planétaires. Tels sont les Adeptes. C’est pour cette raison qu’ils 
se tiennent comme des modèles pour les aspirants. Puisse l’ordre être 
acquis et pratiqué d'une manière cérémoniale.



La lettre de Vaisakh 29/6 7 12

Message du Maître E.K.

La Balance

Personne ne peut jamais contrôler ou réguler son type de comportement. 
Le comportement ne peut pas être contrôlé par l'intelligence, la volonté 
et la discipline. Au-delà d’eux, le comportement surgit dans une situa-
tion donnée, même sans notre permission.
Nombreux sont ceux qui, dans le passé, ont fait des efforts futiles pour 
contrôler et réguler le soi inférieur. La colère, l'irritation, la langue qui 
fourche ne demandent pas la permission pour s’exprimer dans une situa-
tion donnée. Ceci est une connaissance commune.
La seule et unique façon par laquelle ils peuvent le surmonter est par le 
travail qui se fait purement comme une offrande à la vie environnante.
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De Dr. K. Parvathi Kumar: Vidura, Dhanishta, Suisse

Vidura 

Enseignements de Sagesse

La santé et la richesse 
Sont les deux ailes

Qui permettent de voler dans la vie.
La pauvreté affecte le vol,

Et la maladie le tue.
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Paroles de Shirdi Sai 

L'Enseignant et la Vérité

Un bon Enseignant est un éternel étudiant.

De Dr. K. Parvathi Kumar: Shirdi Sai Sayings. Dhanishta, Suisse
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Message de
Sri Ramakrishna

Dévotion

La locomotive à vapeur  tire facilement derrière elle un train de wagons 
lourdement chargé. Ainsi, l’enfant bien-aimé de Dieu, par sa foi et sa 
dévotion, n’expérimente aucune difficulté à passer à travers la vie, mal-
gré tous ses troubles et anxiétés, et en même temps, il emmène de nom-
breuses personnes, avec lui, vers Dieu.
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La Doctrine Secrète

L'ordre des jours

Le calcul d’une semaine trouve son origine dans les personnes qui calcu-
laient le temps selon les mois lunaires.  Les indiens calculaient un mois 
lunaire en quatre parties, tout comme un jour est également calculé en 
quatre parties.  Un mois lunaire est divisé en quatre parties consistant en 
sept phases lunaires et les quatre interludes.  Les quatre interludes sont 
la nouvelle lune, la huitième phase ascendante de la lune, la pleine lune 
et la huitième phase descendante de la lune.  Entre ces interludes, il y 
a sept phases de la lune.  Ces sept phases ne sont pas nécessairement 
sept jours.  Une phase lunaire n’est pas nécessairement de la même 
durée qu’un jour.  Généralement, un mois lunaire se conclut dans une 
approximation de 28 à 30 jours.  Un mois, dans le calendrier lunaire, 
n’est pas de 30 jours, à cause des différentes durées des phases lunaires.  
Cependant, entre les interludes, il y a sept phases décrites comme ci-
dessous :
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Ainsi, entre les interludes, sept phases sont estimées comme une se-
maine, avec l’interlude étant une phase pour la contemplation.
Après chaque sept phases, il y a un intervalle pour la contemplation.  La 
pleine lune, la nouvelle lune et les huitièmes phases lunaires (ascen-
dante et descendante) étaient considérées être favorables pour s’engager 
davantage vers le subjectif que vers l’objectif.  Chaque huitième phase 
de la lune, après les sept phases, tendait à être un jour pour la contem-
plation intérieure.  La huitième phase, successivement, tendit à devenir 
un jour de congé pour l’activité publique.  Cela ne devait pas nécessaire-
ment être un dimanche, mais il était nécessairement soit une pleine lune, 
ou une nouvelle lune, ou une huitième phase ascendante ou descen-
dante de la lune.  Cette tradition fut adoptée par les Romains durant les 
temps des Césars, qui auparavant, avaient une semaine constituée de 8 
jours.  Les Grecs, connus comme les Athéniens, avaient une semaine de 
10 jours.
La semaine que nous avons aujourd’hui, du dimanche au samedi, est 
un mélange entre les planètes gouvernantes, en termes de semaines 
lunaires.  Il y a certaines traditions dans lesquelles la semaine est con-
sidérée débuter le lundi jusqu’au dimanche.  En tant qu’étudiant occulte, 
l’on devrait être capable de distinguer les phases lunaires et leur impact, 
et les régents planétaires des quatre quartiers d’un jour.  Mélanger les 
semaines lunaires avec les régents des quatre quadrants d’un jour solaire 
engendra la confusion et l’ignorance correspondante.
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Prière de l’Homme Profane

Notre existence n’est que tienne.
Mais Tu nous permets de ressentir que ‘nous existons’.

Ce ressenti est ‘le cercle infranchissable’.
Ta grâce seule nous élève de ce ‘cercle’.

Nous sommes circonscrits.
Tu circonscris 
Nous Prions.
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Le Discipulat

Le Service

Dans les groupes tout autour du monde, le mot ‘service’ est beaucoup 
utilisé.  Il est même trop utilisé et l’on en abuse.  Comment définissons-
nous le service ?
Le service est un acte de l’âme, qui gentiment et avec amour, touche une 
autre âme.  Lorsque l’on réalise un service, le bénéficiaire, instantané-
ment, ressent une profonde gratitude.  L’acte de service est vraiment une 
transaction de l’âme envers l’âme en l’autre.  L’expérience dans les deux 
êtres est au-delà de toutes mesures mentales.  Elle donne une joie inex-
plicable à celui qui sert et à celui qui est servi.  Elle engage le serviteur 
dans le champ de l’âme.  La personnalité du serviteur reçoit l’impact de 
l’âme, résultant en la transformation subtile de la personnalité.  Cela ré-
sulte finalement en une personnalité infusée par l’âme.
Un acte de service est un acte du cœur, mais non un acte du mental.  
Le mental, les sens et le corps sont les instruments utilisés par l’âme à 
travers le service.  L’âme transmet soit l’amour, ou la volonté, ou la capa-
cité, au bénéficiaire, à travers les actes de service.
Vivre dans le ‘sentiment’ du service n’est rien qu’un mirage.

Un disciple.
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L'Enseignant

13. Apratarkyam
Incompréhensible par la Logique

La logique est l’instrument de l’intellect.  L’intellect est un mental empli 
de pensées, un mental qui pense de façon sophistiquée.  Un penseur 
est logique ; la force qu’il développe à travers une telle logique est le 
rationnel.  La raison, le rationnel et la logique ne sont tous que des 
propriétés du mental.  Le mental n’est qu’une faible lumière de consci-
ence.  Bouddhi est une lumière plus brillante.  Atman (l’Ame) est encore 
plus brillante.  Vishvatman (l’Ame Universelle) est la plus brillante des 
lumières.  Essayer de comprendre l’Enseignant qui est le représentant 
véritable de la plus brillante des lumières, avec l’aide de la lumière plus 
faible du mental, n’est qu’enfantin.  C’est comme essayer de mesurer 
l’océan avec une cuillère de bébé dans la main.  Lorsque les étudiants 
de l’intellect s’adonnent à ce jeu de soutenir l’Enseignant avec leur 
logique, ils s’exténuent à essayer de rester fermement  à la hauteur de 
l’Enseignant avec leur logique.  Bien souvent, leur logique à essayer de 
faire respecter leur Enseignant, montre leur ignorance.  Les étudiants 
prennent sur eux-mêmes de défendre les actions de leur Enseignant avec 
leur propre logique.  L’Enseignant n’a pas de problème avec lui-même 
ou avec ses actions, et bien souvent, il ne descend pas pour expliquer 
ses actions, il se contente de sourire.  L’étudiant devrait également app-
rendre à faire de même, au lieu d’entrée dans l’embardée de la logique.  
Sachez que l’Enseignant peut être illogique pour vous.  Au plus vous 
ressentez cela, au plus vous comprenez que vous êtes coincés dans votre 
mental.  Pour ceux qui sont logiques, l’Enseignant pose un défi en étant 
illogique.  C’est uniquement pour montrer à l’étudiant que l’on doit sortir 
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de la logique.  Les Maîtres Zen ont maitrisé cet art d’être apparemment 
illogiques.  Les Avadhutas en Inde sont également de la même catégorie.  
La logique, la raison et le rationnel sont nécessaires pour travailler dans 
les plans inférieurs au mental.  Pour se mouvoir dans davantage d’états 
supérieurs de conscience, l’on devrait être prêt à se débarrasser des ob-
stacles à de tels mouvements.  L’on a besoin d’un bateau pour traverser 
la rivière ; l’on peut laisser respectueusement le bateau sur la rive de la 
rivière.  L’on n’a pas besoin de le porter sur la tête pour voyager plus loin 
; lorsque l’on revient, l’on peut le reprendre pour traverser la rivière à 
nouveau.  Ainsi, le mental est utile pour fonctionner dans le plan objec-
tif, mais il n’est pas tellement utile lorsque l’on fonctionne dans les plans 
bouddhique et atmique.  Il devient un obstacle.  Les étudiants devraient 
connaître les limitations du mental.  L’Enseignant les connaît et essaie 
d’élever les êtres au-delà du mental à travers certaines actions, qui ne 
semblent pas très logiques pour les étudiants.

Très tôt le matin, je me souviens des sandales sacrées du Maître dans la 
chambre intérieure de mon cœur.
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Kapila

Les Quatre Modèles de la Création 5

La forme matérialisée contient les caractéristiques suivantes :
a. Le placement des choses, c’est-à-dire où est quoi.
b. La réflexion sur le mental, la forme synonyme de la forme matérielle.
c. La connaissance de la forme et de ses caractéristiques.

La brillance objective contient les caractéristiques suivantes :
a. Révélation / extériorisation et rayonnement.
b.Transformation de la matière du subtil ou dense et vice versa.
c. Engendrer la soif et l’absorption d’eau par la matière physique.
d. Causer la faim et dès lors, causer l’absorption de nourriture.
e. Assécher les eaux, en causant l’absence d’eau, la fonte des formations 
glaciaires et l’absence de climat froid.
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Les Feuilles de l’Ashram

Les Eléments

L’eau donne le niveau et le feu donne la hauteur.  L’eau descend pour 
trouver le fond de la création.  Le feu s’élève pour trouver le sommet de 
la création.  Dès lors, l’eau est la Mère et le feu est le Père.  L’eau nous 
enseigne à maintenir le niveau.  Le feu nous enseigne à fixer notre regard.  
L’eau nous apprend à mélanger toute notre conscience avec celles des 
autres.  Le feu nous apprend à élever les autres à travers l’alchimie de la 
conscience du ‘Je’.
L’air nous apprend à être actifs.  L’espace nous donne notre position.  Tout 
point dans l’espace est un oiseau, avec l’espace et le temps comme ses 
ailes.
Le niveau de l’eau est toujours horizontal.  Dès lors, il pointe la ligne qui 
joint les horizons oriental et occidental à cet endroit.  L’eau est la marque 
de la surface que nous devons garder dans notre conscience.  Elle trouve 
également le niveau de n’importe quelle quantité d’eau dans des contai-
ners jumeaux et contient le mécanisme pour égaliser le niveau s’il y a une 
quelconque différence.  Elle est dès lors, un symbole de l’amitié qui élève 
les êtres à un niveau égal.
L’eau assume la forme du récipient.  Elle symbolise le parfait abandon du 
disciple au Maître.  
L’eau ne peut pas s’envoler.  Elle est attachée à la matière solide du récipi-
ent.  Au plus elle est proche de l’état solide, au plus elle perd sa chaleur.
La chaleur de l’amour d’un être permet sa liquéfaction pour se libérer de 
l’état liquide et pour voler dans l’état final de l’air.  Alors, il est libre du 
contrôle de la matière.  La chaleur de la volonté et la chaleur de l’amour 
sont les deux moyens d’un yogi pour lui permettre de marcher depuis le 
niveau de la matière jusqu’au niveau de l’espace.
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L’Amour

L’Amour de Dieu mène à la Connaissance de Dieu
Progressivement.

La Connaissance de Dieu ne conduit pas nécessairement
A l’Amour de Dieu !

De Dr. K. Parvathi Kumar: On Love. Dhanishta, Suisse
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Le feu

Le Feu est interne, inhérent et latent.  Le Feu est radiant et émanant.  Le 
Feu est vivifiant et stimulant.  Le Feu transmet et transmute.  Le Feu est 
l’originel.  L’étude du Feu et de son travail dans la création même élève.  
Les Védas contiennent des milliers de versets faisant l’éloge du Feu et 
décrivant ses fonctions.  Le Feu est appelé Agni en Sanscrit.  Ce travail 
est dédié à Agni pour invoquer les bénédictions d’Agni sur tous ceux qui 
sont associés à ce travail et à cette lecture.
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La Vache 

Si l’on plante et que l’on fait grandir la nourriture de la Vache, l’on 
deviendra riche dans la même mesure.
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Invocations de la Flamme Violette

Le Travail du Temple est l’Alchimie.

L’alchimie, l’homme s’y engage
Pour transformer le métal de base en Or !

Mais l’alchimie appliquée au Soi
Transforme le fils de l’homme en Fils de Dieu.

Le Fils de Dieu est Doré,
-même Diamantin.

Le Temple Diamantin n’est
Que le Temple de Salomon !

De Dr. K. Parvathi Kumar: Violet Flame Invocation, Dhanishta, Suisse
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De La Plume de L’enseignant 

Questions et Réponses

Question : Cher Maître, qui sont les Skandhas ?  Quel est leur travail ?

Réponse : Les Skandhas sont les germes de vie sur tous les sept plans.  
Ils réalisent la totalité des êtres subjectifs et objectifs.  Chaque vibration 
que l’on émet se réalise avec le support des Skandhas.  Ils sont le moyen 
des impressions.  Ils attirent les égos qui se réincarnent.  Leur qualité dé-
pend du degré de vérité que l’égo qui s’incarne entretient.  Un homme 
du discipulat continue à créer de bon Skandhas et a tendance à gagner 
la Volonté de Dieu.  L’homme mondain tend à acquérir la mauvaise 
qualité des Skandhas, le menant aux conflits dans la vie, à s’adonner à 
des disputes, des querelles et des combats, sans fin.  De cela, nous pou-
vons trouver la clé que par les pensées et les actions bonnes et nobles, 
l’homme peut apporter de bons effets énormes pour sa vie future.  De 
même, il devra subir les effets de ses actions erronées.
Les Skandhas sont le principe micro-cosmique du Kumara qui est dit être 
à six faces.  Toute étoile apparaissant dans le ciel a de même six dimen-
sions.  Un point de lumière a ses dimensions vers l’avant et vers l’arrière, 
ses dimensions vers la gauche et vers la droite, vers le haut et vers le bas.  
Un point de lumière est donc une croix tridimensionnelle, un ancien 
symbole védique de Kumara.  Essentiellement, les Skandhas représentent 
les vibrations de la Volonté Cosmique.  C’est pourquoi les Puranas disent 
que les Skandhas sont les Fils du Seigneur Shiva.  Lorsque la Volonté 
est maintenue pour de nobles buts, il demeure un Kumara.  Lorsqu’elle 
dégénère en désirs, il devient le pouvoir négatif de Mars.  En chaque per-
sonne, les Skandhas sont formés incessamment selon la qualité des pen-
sées de celui qui les entretient.  Puisse la meilleure qualité de pensées 
être entretenue pour construire les Skandhas les plus raffinés
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Agni 

Une introduction au Travail 
du Feu Cosmique, Partie 47

4. Le Feu Solaire
L'Animal en l'Homme

Et si ce qui est divin ou relié aux Manasa Dévas et aux intelligences su-
périeures n’est pas expérimenté, alors il n’est pas meilleur qu’un animal.  
C’est pourquoi le véhicule humain en tant que tel est considéré comme 
un animal, un animal avec neuf orifices.  Tout animal a également ces 
neuf orifices.  Ainsi, quelle est la différence entre l’homme et l’animal ?  
Les potentialités supérieures émergeant de la présence des intelligences 
supérieures !  Tout comme nous utilisons le corps physique, l’animal 
l’utilise également.  Tout comme nous utilisons notre corps sensuel pour 
nous y abandonner, l’animal l’utilise également.  Tout comme nous uti-
lisons notre corps mental pour satisfaire tous nos désirs, l’animal le fait 
aussi.  C’est pourquoi dans les êtres humains, vous pouvez trouver cha-
que animal.
Hier, je vous ai donné des explications à propos du tigre.  Je vous ai 
également donné des explications à propos des serpents dans les êtres 
humains, ceux qui ont une double langue, que ce qu’ils disent devant 
vous est différent de ce qu’ils disent derrière vous.  Tant que l’homme a 
une langue double, il n’est pas meilleur que le serpent.  Dans la mesure 
où l’homme a la moyenne  et que dans le processus il n’est pas concerné 
à propos des autres, il n’est pas meilleur qu’un tigre.  Et dans la mesure 
où l’homme essaie de vivre grâce aux capacités des autres ou aux pro-
priétés des autres et manipule intelligemment pour voler les autres, il 
n’est pas meilleur qu’un renard.  Lorsque l’homme est habile pour ac-
quérir sa nourriture, il n’est pas meilleur qu’une souris.  Vous pouvez me 
parlez de n’importe quel animal, nous pouvons trouver la qualité de cet 
animal dans l’être humain.  Ce sont toutes des possibilités dans les êtres 
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humains.  Mais il y a des possibilités supérieures qui ne sont pas possi-
bles pour les animaux.  C’est ce qui rend l’homme différent de l’animal.  
Parfois, lorsque des hommes sages appellent des êtres humains comme 
des animaux, c’est parce qu’ils trouvent que les êtres humains n’utilisent 
pas les potentiels qu’ils ont.
Je vous ai expliqué il y a deux jours que Morya parlait aux lions, aux 
panthères, etc. et qu’il disait que vous êtes autorisés à être des êtres 
humains car la majorité des êtres humains sont seulement des animaux 
dans des formes humaines.  Ainsi, dans la mesure où l’homme fonc-
tionne avec les instincts animaux, il n’a pas utilisé les potentialités su-
périeures.  Et progressivement, alors qu’il apprend à travailler avec les 
vertus et qu’il apprend à distribuer ses ressources pour le bénéfice des 
autres avec une attitude d’amour, il acquiert la connaissance des potenti-
alités et des possibilités supérieures

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur et peut contenir certaines erreurs.
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MAITRE EK

Vishnu Purana

Chapitre XVII

L’Histoire de Prahlada  1

Parasara répliqua : « C’est très bien que vous ayez questionné à propos 
de Prahlada, l’âme glorieuse.  Maintenant, écoutez son histoire en dé-
tails.  Hiranyakasipu était le fils de Dithi.  Il était valeureux à l’extrême 
et avait amené les trois mondes sous son propre contrôle.  Il grandit, fier 
des grâces qui lui avaient été conférées par Brahma, le Créateur.  Il as-
suma le rôle d’Indra et occupa le rôle des dieux du Soleil, du vent, du feu 
et de l’eau.  Il proclama lui-même Sama, Kubera et Yama.  Il consuma les 
offrandes aux dieux.  Tous les Dévas étaient effrayés et s’envolaient dans 
les cieux.  Ils assumèrent des corps humains et se promenèrent ici et là 
pour se concevoir eux-mêmes.  (Les Dévas sont des anges créateurs qui 
entrent dans les corps humains et s’étonnent d’être des humains ; dans 
lesquels tous les instincts dévoyés sont mélangés.)  Hiranyakasipu de-
vint le Seigneur des trois mondes et mena une vie en grandes pompes et 
dans la richesse.  Les Gandharvas chantaient sa gloire et il se réjouissait 
de tous les types de plaisirs à sa portée.  Tandis qu’il était complètement 
saoul, tous les demi-dieux le vénérèrent.  Certains jouaient, avec des in-
struments de musique, des chants à sa gloire et quelques autres pronon-
çaient des slogans à propos de son succès.  Avec plaisir, ils jouèrent de-
vant le Seigneur des démons.  Tandis qu’il gardait son esprit occupé avec 
des boissons intoxicantes, les danseurs des cieux jouèrent devant lui.
Son fils, Prahlada, était une âme pieuse, de naissance.  Comme le nom 
l’indique, il était toujours enjoué.  Il était gardé par un enseignant pour 
être éduqué.  Un jour, il fut amené en la présence de son père qui s’était 
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adonné à la boisson.  Le père vit le garçon se prosterner à ses pieds 
en grande vénération.  Il dit : « Mon garçon, lis-moi quelque chose de 
l’essence de ce que tu as appris des Gurus. »
Prahlada dit : « Père, selon votre ordre, je vais lire, s’il-vous-plait, écou-
tez.  Je vais lire ce qu’il y a dans la couche la plus profonde de ma 
conscience ;  Je me prosterne devant la cause de toutes les causes, le 
Seigneur de la Béatitude, l’Unique qui est sans commencement, ni fin.  
C’est le Seigneur de l’imprégnation, le Seigneur Vishnu, que mon cœur 
accepte comme la vraie source de la béatitude. »
Ayant entendu cela, le Seigneur des démons devint furieux et parla au 
précepteur avec les lèvres serrées : « Vous, pseudo-Brahmin, qu’est-
ce que cela ?  Pour m’insulter, vous enseignez à mon fils toutes sortes 
d’inepties au nom de l’éloge de mes ennemis. »
Le précepteur répondit : « Mon Seigneur, ne soyez pas fâché.  Votre fils 
ne suit jamais ce que j’enseigne.  Que puis-je y faire ?
Alors le roi demanda au garçon : « Ton précepteur dit qu’il ne t’enseigna 
jamais ceci.  De qui as-tu rassemblé toute cette matière ?»
Prahlada répondit : « Le précepteur unique des trois mondes est Vishnu, 
le Seigneur de l’imprégnation, Lui-même.  A part lui, qui pouvons-nous 
connaître comme l’Instructeur des instructeurs ?
Alors, le Roi demanda : « Qui est ce Vishnu dont tu parles de façon ré-
pétée ?  Tu dis qu’Il est le Seigneur de tous les mondes.  N’es-tu pas hon-
teux de parler en ces mots devant moi, le Seigneur de tous les mondes ?»
Prahlada répondit : « Mon père, s’il-vous-plaît, écoutez.  Parce que le 
Seigneur de tous les Seigneurs est l’ensemble de l’univers lui-même sous 
la forme de Son imprégnation, Il ne peut être le sujet des mots et des 
syllabes.  Il existe comme l’objet de la méditation dans les cœurs de tous 
les Yogis.
Alors, Hiranyakasipu dit : « Tu es un fou d’appeler quelqu’un d’autre le 
Seigneur le plus élevé lorsque je suis là.  Il semble que tu veuilles ren-
contrer ta mort de mes mains aujourd’hui. »
Alors, Prahlada dit : « Père, ne soyez pas fâché.  Il n’y a pas de raison 
pour que vous soyez fâché.  Le Seigneur de l’imprégnation n’est pas 
seulement un Seigneur pour moi.  Il est le Seigneur pour moi, pour vous, 
pour toute la création et pour le Créateur Lui-même.  En fait, Il est toutes 
ces entités, étant donné qu’Il descendit comme toutes celles-ci. »
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Hiranyakasipu dit : « Toi, méchant individu, tu sembles possédé par une 
force mauvaise.  Qui est la l’élément  de péché qui a gravé cette idée 
traîtresse en ton cœur ? »
Prahlada répondit : « Le Seigneur ne possédait pas seulement mon cœur, 
mais les cœurs de tous les êtres de tous les mondes.  Même dans votre 
cœur, il y a le même Seigneur, qui existe et qui vous pousse à travers les 
différents types de comportements. »
Hiranyakasipu dit à ses auditeurs : « Eloignez ce méchant élément de 
ma présence.  Partez avec lui.  Que ce fou soit adouci dans la maison 
du précepteur.  Savez-vous qui a instigué cet individu dans ce type 
d’attitude ?
Avec ces mots, il envoya le garçon une fois de plus vers son précepteur.  
Là, le garçon honora toujours le précepteur et apprit la sagesse de celui-
ci.

Hiranyakasipu sur le point de décapiter 
son fils Prahlada
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La Science de l’Homme

Dr. K. Parvathi Kumar
Premiers Enseignements de la Vie de Groupe des Jeunes, 

Partie 38
Août 2001, Visakhapatnam / Inde

Le Symbole Géométrique

La quatrième technique est de travailler avec les symboles, les sym-
boles géométriques.  Ils ont également un bon impact sur le mental 
lorsqu’on les contemple.  Chaque symbole a sa qualité d’énergie.  Il a 
sa vélocité de couleur et sa vibration de son.  Lorsque nous connaitrons 
les qualités de ces trois outils essentiels – le son, la couleur et le sym-
bole – nous serons capables d’aider nos semblables, les être humains, à 
réajuster leurs déséquilibres physiques.  Lorsque l’équilibre est acquis, 
l’épanouissement est plus facile.
Maître Djwal Khul parle tellement à propos des sons, des couleurs et 
des symboles.  La sagesse ancienne parle toujours de l’importance des 
nombres, des sons, des couleurs et des symboles.  Pythagore fut un tel 
grand homme de connaissance, car il avait les clés reliées à ces quatre 
éléments.
Il y a deux clés supplémentaires : la clé du temps et la clé de la métrique, 
qui devraient rendre les six clés complètes.  Vous êtes la septième clé et 
vous devez les appliquez sur vous-mêmes.  Vous êtes celui qui doit li-
bérer le secret à travers les sept clés, afin que vous progressiez dans les 
royaumes de la lumière.  Les sciences reliées aux couleurs, aux sons, aux 
symboles, aux nombres, aussi bien qu’au temps et à la métrique, sont 
bien préservées en Inde.  C’est pourquoi l’Inde est considérée comme 
étant capable de redonner cette sagesse, qui est réellement reliée au côté 
occulte, tandis que les religions, généralement, parlent de foi.
Lorsque les hommes connaissent ces clés, ils ont une approche scien-
tifique pour travailler à l’amélioration pour leurs semblables, les êtres 
humains.  C’est comme donner un remède spécifique pour une maladie 
spécifique, au lieu de donner un médicament pour toutes les maladies.  
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Un médicament pour tout est comme un tonique.  Les toniques sont 
différents des médicaments spécifiques pour des buts spécifiques.  Il 
devrait nous être donné en fonction de la médecine et de l’astrologie, 
et cela devient une clé importante, car l’astrologie vous donne une visi-
on intérieure de la situation psychique d’une personne.  C’est ainsi que 
l’occultisme ouvre des portes vers de nombreux aspects de la sagesse.

Ce texte n'est pas corrigé par l'auteur et peut contenir quelques erreurs.
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Paracelse - Santé et Guérison

Ne Pas Echapper à ses 
Responsabilités

La Terre est enveloppée par un nuage de gaz et durant les 100 dernières 
années, cette couverture sinistre s’est condensée de façon remarquable.  
Les êtres humains ne savent pas que ce mal est devenu effectif au dessus 
d’eux et au dessus de leur évolution à cause de leur création de gaz de-
structifs, ni ne peuvent estimer à quelle vitesse ces gaz vont se répandre 
et quel type de poison composé ils vont former.  L’on ne peut même pas 
délibérer sur les produits quotidiens qui sont encore davantage créés par 
la destruction à travers les guerres continuelles sur la planète.  Les poi-
sons qui sont créés sont la détresse de l’humanité.  D’un côté, nous par-
lons de santé et nous parlons de la belle planète ; de l’autre côté, nous 
contribuons à sa destruction et à la destruction de l’humanité.  L’homme 
parle avec deux langues et a tendance à être diabolique.
Nous créons régulièrement de nouveaux dangers et nous payons pour 
ceux-ci à travers de nouveaux désastres.  Nous savons également que 
nous portons la responsabilité de notre propre santé et nous continuons 
de la perpétuer de façon impardonnable par nos mauvaises actions.  
Tandis que nous ne pouvons pas nous blâmer nous-mêmes, nous ne 
pouvons pas non plus nous pardonner nous-mêmes pour tout ce que 
nous faisons pour promouvoir l’anti-vie.
Cependant, il y a des penseurs et des praticiens sincères qui essayent de 
restaurer la santé sur la planète et pour l’humanité.  Ceci sont les quel-
ques pensées qui doivent être respectées et nous devrions être conscients 
que nous créons un destin malheureux à travers nos actes continuels 
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d’ignorance.  Nous ne pouvons pas échapper à nos responsabilités.  
Nous devons travailler.  Nous devons penser à la postérité.  Après tout, 
quelle est cette destinée d’inhaler dans le futur, le poison que nous cré-
ons dans le présent ?  Les solutions locale, régionale et nationale ne sont 
pas suffisantes pour donner des réponses à la maladie globale.  L’on n’est 
pas en sécurité dans sa maison lorsque les environnements sont en feu.  
N’imitons-nous pas l’empereur romain Néron ?

Extrait de: Paracelse – Santé et Guérison (Health and Healing)
Avec un abonnement, vous soutenez cet important travail (84 € / an)

Dr. K. Parvathi Kumar
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La Section des EnfantsLa Section des Enfants

Sur le service

les serviteurs avancés vOient le  service

cOmme le  fOndement de la vie .
ils  ne ressentent que le  service

est le  seul Karma dOnt

il faut s ’Occuper.

La Goutte de Rosée 
Chers Enfants !

Avez-vous jamais remarqué les gouttes de rosée ?  Elles transmettent 
le message de la pureté.  Elles transmettent également encore un au-
tre message.  La goutte de rosée reste juste pendant un temps sur une 
feuille.  Bien que ses jours soient d’une durée si significativement courte, 
elle répand la joie par sa présence.  Elle répand la pureté.  Elle reflète le 
rayon solaire et illumine.  Elle est toujours froide et fraîche.  Dès lors, la 
goutte de rosée donne le message de la pureté, de la fraîcheur, de la joie, 
de l’illumination et de la présence.
Une vie humaine est également courte lorsqu’elle est comparée au 
temps universel.  Durant une si courte durée de vie, nous devons imiter 
la goutte de rosée pour être ‘cool’, pour réfléchir les énergies du Dieu 
solaire, pour être purs, etc.  Notre séjour sur la terre devrait donner de la 
joie à notre environnement.  La joie devrait être la ligne maîtresse de no-
tre incarnation.  Une telle vie est noble.  Les autres vies sont des gouttes 
dans l’océan, au contraire des gouttes de rosée

Dr. K.Parvathi Kumar

De l ’édi tor ial  du Dr Kumar sur le s i te web :  www.jugendforum-mithi la.de
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Histoire pour les Jeunes

La Beauté de Sita

Le grand Hanuman acheva d’atteindre Lanka. Il n’avait jamais rencon-
tré Sita, la femme bien aimée de Rama ni vu d’image la représentant. 
Comment aurait-il pu trouver celle qui avait été capturée ? En la cher-
chant Hanuman traversa les rues de la ville. C’était dans la nuit pro-
fonde. Tout le monde dormait. Il arriva au palais de Ravana. Hanuman 
admira la gloire et le luxe qu’il trouvait. Dans ses appartements privés, 
Ravana dormait entourés de nombreuses femmes soules, celles-ci étaient 
vêtues de soies très chères et de bijoux. Hanuman du jeter son regard 
sur des milliers de beautés. Mais il doutait, son cœur ressentait que Sita 
n’était pas là. 
Enfin il trouva sous un arbre dans le jardin une femme très fine avec des 
vêtements poussiéreux et sans bijoux. Avec des yeux tristes, elle était 
assise sur le sol nu, gardée par de fortes femmes Rakhasa et pleurait pen-
sant à son Seigneur et mari Rama. Les promesses de Ravana et le luxe de 
la citée ne signifiait rien pour elle. Malgré son état effrayant, Sita était la 
plus belle femme de la ville. 
Hanuman vit la raison de sa beauté : Sita était en connexion avec le 
Seigneur. 
Ravana n’avait pas compris, bien qu’il fût entouré de milliers de femmes 
très belles, il était attiré par Sita. 
Nous pouvons attraper des choses et des hommes autour de nous. Au 
départ ils sont très attirants, mais bientôt, ils montrent leurs qualités désa-
gréables ce qui va progressivement détruire la forme plaisante. 

Les histoires de cette série sont extraites du poème le plus ancien de 
l’humanité, la vénérable Ramayana.  Maître K.P. Kumar en raconta de 
nombreuses dans ses livres et ses conférences.  Elles sont inspirantes 
pour ceux qui peuvent en extraire l’information contenue pour le présent 
et le futur.
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FENÊTRE POUR LE SERVICE MONDIAL
NOUVELLES ET ACTIVITES

(Apports bienvenus)

Urugay

Nom du groupe : WTT Uruguay
Contact : Lic. Ubaldo Pino, Dra. Susana Romero
Adresse : Tahim 964 – Montevideo – 12 900 - Uruguay
Téléphone : 094597223
Email : transcultura@montevideo.com.uy
Blog : http://wtt-uruguay.blogspot.com

Activités : 

• Etude des travaux des grands Maîtres de l’humanité,
• Méditation,
• Investigation et réflexion transculturelle, transdisciplinaire et transper-
sonnelle,
• Prescription et aide psychologique à des populations pauvres,
• Provision de médicaments en phytothérapie pour les patients sans cou-
verture sociale,
• Distribution de la littérature (imprimée gratuitement) du Kr. Ekkirala 
Krishamacharya et du Dr. K. Parvathi Kumar,
• Programme de radio « Ponts se répandant » Radio WTT.
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Image du Mois de la Balance

Balance – De la Périphérie vers le Centre

Depuis votre périphérie, vous entrez dans la profondeur de votre être.  
Ce n’est pas encore la profondeur totale.  Vous venez jusqu’à un point 
où les horizontales rencontrent les verticales.  L’homme se tourne de 
l’objectivité à la subjectivité et se déplace dans la subjectivité.  Alors, 
il rencontre la colonne verticale à l’intérieur.  C’est exactement ce dont 
parle Patanjali comme d’une étape après le Pranayama.  Lorsque votre 
respiration vous a retiré dans la pulsation, votre pulsation vous a retiré 
dans la pulsation subtile, alors le Prana est régularisé.  Alors, vous ren-
contrez une colonne verticale.  Ceci est établi comme « les horizontales 
rencontrent les verticales ».

Dr. K. Parvathi Kumar : Exposés sur la Doctrine Secrète 1.
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Revue des Livres

Ekkirala Krishnamacharya The World Teacher- Advent 
of Lord Krishna (L’Instructeur du Monde- La Venue 
du Seigneur Krishna)

Un Avatar est la descente de l’Unique Omniprésent 
pour qu’il soit un avec les êtres. Il descend pour re-
staurer et rétablir la Loi parmi les êtres. Parmi de tels 
Avatars, l’Avatar de Krishna est considéré comme entier 
et complet, non seulement par les Puranas et Itihasas 
mais aussi par les actes du Seigneur Krishna. La roue 

de lumière qui a émergé de lui a percé l’enveloppe d’obscurité qui était 
descendue autour de lui durant son époque et la période actuelle. Les inci-
dents actuels dans l’histoire d’un tel « Instructeur Mondial » ont pris la forme 
de ce livre.

Ekkirala Krishnamacharya The World Teacher- Advent of Lord Krishna
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org

Teachings of Master Morya (Enseignements du 
Maître Morya) 
L’Enseignant du Monde Maitreya, les Maîtres de 
Sagesse Morya, Koot Hoomi, Djwhal Khul, Sérapis et 
Jésus sont quelques Maîtres importants de la Hiérarchie 
qui guide le destin de l’humanité.  Ayant été libérés, , 
ils ont pris des corps selon l’époque et les besoins de 
l’endroit pour aider le progrès spirituel de l’homme, 
pour coopérer au le processus évolutif  de la création 

et neutraliser le karma de la race. Le livre “Enseignements du Maître Koot 
Hoomi” contient des pensées semences exprimées par lui. Elles sont éla-
borées et décrites par le Dr.K.Parvathi Kumar pour une comprehension plus 
facile par la moyenne des gens. 
K.Parvathi Kumar: Teachings of Master Morya (Enseignements du Maître 
Morya) 
Info: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org
Download PDF:http://worldteachertrust.org/_media/pdf/en/teachings_of_
master_koot_morya.pdf
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Dates Septembre/Octobre 2015 astrologiquement importantes

! → 7 / Soleil dans la Balance
Equinoxe de l’automne : Contemplation sur la Hiérarchie féminine
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 00°25‘  7 / < 00°25‘ -
(Fin le 24.09. à 18:20h)
Début de la 23e constellation Dhanishta      < 17°24‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 25.09. à 22:55h)
Début de la phase de la pleine lune ! 03°51‘ 7 / < 21°51‘ =

Contemplation sur la Mère assise sur le Lion
m Pleine lune de la Balance (Éclipse de lune) ! 04°40‘ 7 / < 04°40‘ 1

. Début de la 8e phase de la lune décrois. ! 10°50‘ 7 / < 04°50‘ 4
(Fin le 05.10. à 11:15h)
Début de la 11e phase de la lune décrois. ! 13°53‘  7 / < 13°53‘ 5

Contemplation sur Šiva, le 1er Logos cosmique (Fin le 08.10. à 15:43h)

Anniversaire de Nicholas Roerich (* 1874)
Début de la phase de nouvelle lune ! 18°15‘  7 / < 06°15‘ 7
Point de la nouvelle lune de la Balance: Fête des lumières pour dissiper 
l’ob scu rité de la nouvelle lune la plus sombre. Contempl. sur La Promesse.
M Nouvelle lune de la Balance ! 19°20‘  7 / <  19°20‘ 7
! dans la 7 – 1e au 9e phase de lune ascendante: 
Vénère la descente du rayon lunaire par la symbolique de Durgâ, 
la Mère impénétrable. Cette vénération a son point culminant le jour 
de la 10e phase de la lune ascendante (Festival de Durgâ).
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 26°39‘  7 / < 20°39‘ 0

(Fin le 21.10. à 10:00h)

Début de la 23e constellation Dhanishta      < 17°24‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 23.10. à 08:31h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 29°27‘  7 / < 29°27‘ -
Shirdi Sai Baba a quitté le plan physique (Fin le 24.10. à 03:43h)
! → 8 / Entrée du soleil dans le Scorpion
! en 8 – Chaque soir en Scorpion: Allume une lumière pendant les 
heures du crépuscule à l’entrée et adore la force de serpent Kundalini 
qui s’enroule autour de la tige du centre de base.
! en 8 – Chaque lundi (26.10., 02.11., 09.11., 16.11.): 
Contemplation sur Šiva, le 1er Logos cosmique
Fin de l’heure d’été (HEEC 03:00h → HEC 02:00h)

Début de la phase de la pleine lune ! 02°54‘ 8 / < 20°54‘ 1

Vénère le 1er rayon cosmique, Seigneur Šiva, chante OM NAMA ŠIVÂYA
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Toutes les dates sont en HEEC (Heures d‘Été de l’Europe Centrale) jusqu’au 25.10., après en HEC (Heures de 
l’Europe Centrale) du Calendrier astrologique 2014/2015; 
publié par: The World Teacher Trust-Global, Büelstr. 17, CH-6052 Hergiswil
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Formons le cercle de 

bonne volonté.

Omnia vincit Amor 

(l’Amour vainc toutes 

choses)

Du Sud par l’Amour, qui 

est pur,

De l’Ouest, par la Sagesse 

qui est vraie,

De l’Est, par la Volonté qui 

est noble,

Du Nord, par le silence 

qui est d’or.

Puisse la Lumière rendre 

belles nos vies.

Oh ! Hiérophante de notre 

rite,  Que son Amour 

rayonne. Omnia vincit 

Amor (l’Amour vainc 

toutes choses) Nous nous 

inclinons en hommage 

et en adoration, Devant 

la Hiérarchie glorieuse et 

puissante, le gouverne-

ment interne du monde, 

Et devant son joyau ex-

quis, l’Etoile de la Mer, la 

Mère du Monde.

Du point de Lumière dans 

la Pensée de Dieu, Que 

la Lumière afflue dans la 

pensée des hommes. Que 

la Lumière descende sur 

la terre. Du point d’Amour 

dans le Cœur de Dieu, 

Que l’Amour afflue dans 

le cœur des hommes,

Puisse le Seigneur revenir 

sur Terre. Du centre où 

la Volonté de Dieu est 

connue, Que le Dessein 

guide le faible vouloir des 

hommes ! Le Dessein que 

les Maîtres connaissent 

et servent. Du centre que 

nous appelons la race 

des hommes, Que le Plan 

d’Amour et de Lumière 

s’épanouisse, Et puisse-t-il 

sceller la porte de la de-

meure du mal. De l’Avatar 

de Synthèse qui est omni-

présent. Que son énergie 

se déverse dans tous les 

règnes. 

Puisse-t-Il élever la terre 

jusqu’aux Rois de Beauté. 

Les fils des hommes sont 

un, et je suis un avec eux. 

Je cherche à aimer, non à 

haïr. Je cherche à servir et 

non à exiger le service dû.

Je cherche à guérir, non 

à blesser. Puisse la souf-

france apporter sa juste 

récompense de Lumière 

et d’Amour. Puisse l’âme 

dominer la forme exté-

rieure, et la vie, et toute 

circonstance, Et révéler 

l’Amour qui gît sous les 

événements du temps.

Que la vision et l’intuition 

viennent. Puisse le futur 

se révéler. Puisse l’union 

intérieure triompher et 

les divisions extérieures 

cesser. Puisse l’Amour pré-

valoir et tous les hommes 

s’aimer. 

Master D.K

la grandE invocation
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tavâhamagna uthibhir

mitrasya cha prasastibhihi

dwesho yuto sa duritât

uryâma martyânâ

“oh! diEu solairE!
tu Es l’ami dE tous.

En tE vénérant

lEs humains vont rEcEvoir ta protEction.
puissEnt-ils êtrE élEvés hors dE lEur malicE

Et dE lEurs pEnséEs Et actions maliciEusEs

dans lE royaumE dE gloirE.
puissE-t-il En êtrE ainsi.

commEntairE : 

Le feu est en tout. Personne n’existe sans feu à l’intérieur ou autour. Le 
feu protège la vie de l’intérieur, mais le feu à l’extérieur peut détruire la 
vie.  Le colère, la haine et l’inimitié est le feu que l’humanité émet régu-
lièrement à travers sa nature, sa pensé et son action. Le feu dès lors doit 
être vénéré pour brûler la malice en l’humanité et l’élever dans les splen-
deurs de la vie qui est aussi un aspect du feu. En fait, c’est le besoin du 
moment. Lorsque tant de travailleurs de la bonne volonté vénèrent le feu 
avec cette attitude, la crise actuelle peut être dissoute. 


