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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. 

        E.K
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Prière de l’Année 2011/2012

En Son nom, nouS vivonS, En Son tEmplE, nouS vivonS;
En lui, En vérité, nouS vivonS, juSqu’à cE qu’il ouvrE Son oEil En nouS.

En Son nom, il vit, En Son tEmplE, il vit;
En lui, En vérité, il vit, lorSqu’il ouvrE Son oEil En nouS.

EntrEtEmpS, attEndonS Et rEgardonS vErS lui Et non vErS lES unS,
 lES autrES.

appElonS-lE En tout pour trouvEr tout En lui,
lorSquE la viE ESt unE fêtE dE charS* Et non unE fêtE dE guErrE.

Pleine Lune des Poissons, 8 mars 2012, 10.39 h MET
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=
Message du Mois des Poissons

Les Poissons sont un signe mutable. Un signe qui représente la dualité 
comme les Gémeaux, la Vierge et le Sagittaire. Le concept le plus sub-
lime de la dualité est Ardhanari, Adonai le Dieu masculin et féminin. 
Dans les plans inférieurs ils ont tendance à devenir l’âme et la perso-
nnalité. Chacun de nous est une âme et nous avons une personnalité. 
En tant qu’âmes nous sommes masculins et en tant que personnalités, 
nous sommes féminins. L’amitié entre les deux permet le yoga, un état 
d’équilibre. Shiva et Shakti sont en équilibre. Aucun d’eux ne domine 
l’autre, chacun d’eux coopère avec l’autre. Chacun d’eux aime l’autre. Il 
devrait en être ainsi entre l’âme et la personnalité. Sinon il y a un com-
bat constant, un conflit constant et l’inconfort correspondant, c’est la 
maladie et la décrépitude. Les deux poissons dans le signe des Poissons 
indiquent l’âme et la personnalité. Ils doivent retrouver un accord. Si 
l’un d’eux essaye de dominer l’autre, l’autre attend son tout pour do-
miner celui-ci. Celui qui est vaincu recherche toujours une opportunité  
pour vaincre le victorieux et le dominer. Aussi longtemps  qu’il y a un 
vainqueur et un vaincu la paix ne peut exister. La seule et unique façon 
d’atteindre la paix est à travers la coopération mutuelle, le respect mu-
tuel, l’amour mutuel et l’amitié. Dans l’amitié, dans l’amour et dans le 
domaine de la coopération il n’y a pas quelqu’un qui mène et quelqu’un 
qui suit. Ils sont ensemble égaux et se respectent l’un l’autre. La Mère 
du Monde, le symbole des Poissons, dans sa forme masculine-féminine, 
décrit cet esprit idéal.
Chez les humains, le féminin en eux, c'est-à-dire la personnalité a ten-
dance à dominer le masculin, c'est-à-dire l’âme. La personnalité a be-
soin de savoir qu’à travers cette domination, elle s’occasionne un conflit 
à elle-même. Celui qui domine est toujours en conflit, il a toujours peur 
d’être dominé, peur de perdre le pouvoir de domination. La personne 
dominée dès lors n’expérimente jamais cette paix  tant recherchée, cet 
équilibre et cette béatitude. La personnalité n’a pas laissé assez de place 
pour l’âme, laissé assez de place pour que l’âme puisse fonctionner. 
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Les êtres des Poissons sont dirigés par la personnalité et une personna-
lité qui domine recherche le confort extérieur, le bonheur extérieur et 
le succès extérieur. Mais les Poissons souffrent aussi de la peur et des 
détachements mal placés : ils ont attachés à des choses indésirables et 
proclament le détachement par rapport à ce qui est désirable. Ils se per-
turbent donc eux-mêmes. Leur peur, leur anxiété est dûe à une person-
nalité inversée en relation à l’âme. Ils vivent sans satisfaction parce que 
le but de l’âme n’est pas accompli. 
A moins que quelqu’un n’accomplisse le but de l’âme, il ne peut jamais 
être heureux. La personnalité cherche d’autres choses pour être heureuse 
et tend à être malheureuse. La personnalité a besoin d’écouter l’âme 
à l’intérieur et de coopérer en harmonie pour trouver le bonheur cor-
respondant. Le symbole des Poissons apparaît de façon différente avec 
l’initié, les disciples et avec l’homme du monde. Il y a trois différentes 
façons de le représenter. (Pour les détails, voyez le dernier paragraphe 
du livre ‘Astrologie Spirituelle’, sous le chapitre des Poissons, écrit par 
Maître EK.)
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Message de l’Enseignant

L’Isolement

En nous, dans notre corps existent des intelligences divines et des intel-
ligences diaboliques. En fonction de la façon dont nous nous relions, 
les groupes correspondants se renforcent. Si nous sommes enclins à des 
pensées, des paroles et des actions diaboliques le diabolisme domine. Si 
nous sommes enclins à des pensées, des paroles et des actions divines, 
l’intelligence divine domine. Si nous succombons à des émotions néga-
tives comme la peur, l’anxiété, la suspicion, le doute et la répulsion…, 
les diables dominent. Cela dépend beaucoup de la façon dont nous nous 
relions.
Comme nous nous relions, ainsi nous serons. Si nous nous associons à 
des yogis et nous suivons leurs traces cela nous permettra de fouler le 
sentier doré par lequel nous avançons en neutralisant les forces opposées 
et en conflit. Chacun de nous devrait être conscient de ceci et s’aligner 
en fonction.
On peut fermer la porte au diabolique et aux pensées démoniaques et 
ouvrir la porte de la bonne volonté. Un fonctionnement constant avec 
la bonne volonté va construire un fort autour de l’aspirant qui ne per-
mettra pas aux forces contraires d’entrer ; ainsi protégé, on peut avancer. 
Une introspection et une rétrospection quotidienne nous permettront 
d’amener notre propre instrument à la neutralité et de suivre le chemin. 
Les diaboliques ou les démons sont généralement agressifs et attendent 
toutes les manières possibles pour entrer dans un aspirant à moins que 
celui-ci ne s’assure de s’isoler lui-même grâce à des actes de bonne vo-
lonté. 
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Gîtâ-Upanishad

Le Seigneur Krishna 

Le travail du sage

En Entrant fréquEmmEnt danS la SphèrE dE Brahman par un intérioriSa-
tion qui a été ExpliquéE danS lE Sloka précédant, lE Sadhaka tEnd à dE-
vEnir un SagE. autant on ExpérimEntE lE contact dE Brahman, autant lES 
impurEtéS Sont drEinéES pour êtrE nEutraliSéES. dE tElS êtrES rEStEnt cEla 
jE SuiS  Et réaliSEnt dES actES dE BonnE volonté EnvErS touS lES êtrES qui 
viEnnEnt danS lEurS auraS pour intEragir. (5/25)
Commentaire :

Une intériorisation constante et une visualisation de la flamme de lu-
mière à l’intérieur de son propre coeur ou de son front permet au 
Sadhaka de s’installer dans la paix, d’expérimenter l’équilibre, de se 
réjouir de la lumière, de marcher vers cette lumière, de la rejoindre et 
de  devenir cela. Plus quelqu’un reçoit le contact de la lumière, plus 
l’obscurité disparait en lui. Les impuretés sont dreinées et disparaissent 
progressivement. Le Sadhaka s’expérimente lui-même en tant que lu-
mière. Etant devenu ainsi la lumière, la lumière imprègne son environ-
nement et il n’a pas le choix à faire d’en illuminer certains et pas en illu-
miner d’autres. Quiconque entre dans son aura de lumière est illuminé. 
Il n’y existe pas une lumière qui illumine. Les êtres et les objets dans son 
aura sont illuminés. 
Ainsi, la présence d’un sage illumine son environnement. Les êtres qui 
sont fréquemment dans l’aura reçoivent cette illumination. Le sage n’est 
pas dans le mirage d’illuminer son environnement ou d’illuminer la so-
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ciété ou la nation. Il est disponible et son environnement est illuminé. 
Dans une pièce, il peut y avoir tant d’objets – certains précieux, semi-
précieux et non précieux. Lorsque la pièce est sombre aucun objet n’est 
visible. Lorsque la pièce est illuminée tous les objets deviennent visibles 
selon leurs qualités. Ainsi la présence d’un sage imprègne son environ-
nement et aide les êtres à s’illuminer eux-mêmes. 
Les sages existent de tout temps; ils vivent, ils se meuvent et ils sont tou-
jours connectés à CELA. Grâce à leur lien éternel avec CELA, où qu’ils se 
déplacent, où qu’ils vivent, quoi qu’ils touchent et avec quelle personne 
ils parlent, une transmission de lumière a lieu. Même s’il ne font rien, les 
personnes qui sont assises autour d’eux sont illuminées.
Le travail d’un sage est d’être. Ils croient en l’état d’être plus que 
d’illuminer les autres. Ils savent que l’illumination a lieu. Ils n’ont pas à 
illuminer. 
Ces sages sont de vrais guérisseurs, ils guerrissent tous, ils enseignent 
tous, ils aiment tous. Ils ne s’abaissent pas à préférer, à choisir, à être sé-
lectifs. De tels êtres sont des Sanyasi, des mendiants.       
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Le Seigneur 
Maitreya

Règles pour les Sadhakas

La hiérarchie a publiée certaines règles aux bénéfices des Sadhakas.
Les Sadhakas feraient bien de les suivre.
1- Comprendre que le nom de l‘enseignant que vous suivez est le son 
le plus sublime pour vous. Ne le prononcez jamais à la légère ou super-
ficiellement. En vérité, le son du nom de l’enseignant est un mantram 
qui vous relie à l’enseignant. Cette connexion à l’enseignant est brisée 
quand vous prononcer son nom fréquemment et sans cœur.
2- N’abandonnez jamais personne qui dépend de vous. Donnez-leur vo-
tre coopération autant que vous puissiez et aussi loin que vous puissiez 
le faire. Ne soyez pas fatigués de cet acte.
3- Chaque fois que l’opportunité se présente informez vos semblables du 
but de leur vie sur terre.
4- Désassociez-vous immédiatement des personnes qui parlent légère-
ment à propos de votre Enseignant ou de la hiérarchie. Si vous ne vous 
désassociez pas vous serez désassociés de votre Enseignant et de la hié-
rarchie.
5- Efforcez-vous autant que possible de suivre  les enseignements de vo-
tre enseignant. Vos efforts sincères permettront la transformation, malgré 
le succès ou l’échec. Les enseignants observent  la sincérité de l’effort et 
ne cherchent pas les résultats des efforts.
6- Lorsque vous vous efforcez sincèrement, un voile après l’autre sera 
levé pour vous et  au moment juste Isis sera Dévoilée.
7- La hiérarchie sur Terre est aussi vraie qu’un concombre sur la terre. Ne 
doutez jamais de son existence.
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Maître Morya
Maruvu Maharshi

Le Pauvre Courage

Les gens disent, «  Je rassemble mon courage ». A partir d’où rassemblez-
vous votre courage ? Vous le rassemblez dans la pensée. «  L’avez-vous 
rassemblé réellement et complètement ? » Posez-vous cette question. 
Chaque fois que vous sentez que vous avez rassemblé un courage adé-
quat, je vous regarde ; et j’y vois au minimum sept trous. Si votre pensée 
de courage est un pot de courage, il  souffre d’avoir sept trous au mi-
nimum dont nous sommes témoins. Vous n’êtes pas assez courageux. 
Connaissez-vous ces sept trous ? 
Ils sont : 

1- La peur
2- le doute
3- La confusion
4- La jalousie
5- La haine
6- La colère
7- L’illusion

Le courage que vous rassemblez et la tâche que vous voulez faire sur 
cette base sont dissipées à travers ces sept trous. Comment pouvez-vous 
jamais les combler ? Même si vous tendez  la corde de l’arc pour lâcher 
la flèche, si sur le chemin la flèche rencontre des rochers, comment 
atteindra-t-elle  la cible ? 
Les rochers sont à l’intérieur de vous. Le corps est le premier rocher. Ne 
le laissez pas devenir lourd. S’il a tendance à être lourd, il installe les 
sept autres rochers et vous n’y arrivez pas dans cette vie.
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Maître Koot Hoomi

Devâpi Maharshi 

Les Dangers du Doute et de l’Incrédulité

L’incrédulité est différente du doute. Le doute est un état d’indécision. 
L’incrédulité est décisive. Celui qui doute balance d’un pilier à l’autre. Il 
ne  peut croire avec facilité. Toute information que vous lui donnez fera 
émerger un doute au moment où il la reçoit.
Ceux qui doutent établissent toujours un compromis d’une quelconque 
façon. La conviction n’est pas leur tasse de thé.. ( de café..). Leur vie elle-
même voyage au travers de pensées vaçillantes. C’est un mouvement de 
ballottement régulier. Ils sont facilement fatigués à cause de ce mouve-
ment vers l’avant et vers l’arrière des pensées et de l’énergie correspon-
dante. Leur fatigue est dûe au fait de penser de façon excessive et leur 
façon d’agir inadéquate.
Les croyants ont un pas différent. Leur croyance est leur force. Leur cro-
yance est leur esprit. Ils travaillent d’une façon inspirée. Leur croyance 
garde l’aspiration vivante et élevée. Bénis soient les croyants. Ils ont 
d’abord tendance à croire,  ils font des ajustements à leurs croyances si 
les choses se passent autrement ou de façon contraire. Leur mental reste 
comme celui d’un enfant. Les enfants sont près de Dieu et ceux qui sont 
enfantins également. Ils vivent de façon beaucoup plus heureuse que 
ceux qui doutent. Les croyants ne périssent pas, c’est une affirmation 
classique.
Lorsque ceux qui doutent sont fatigués de leur indécision, ils rassemblent 
autour d’eux des informations qui sont contraires à l a croyance et qui les 
établissent finalement dans l’incrédulité. Lorsque les doutes se cristalli-
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sent, l’incrédulité s’installe. Une fois que l’on s’installe dans l’incrédulité, 
en sortir est une tâche épouvantable. L’incrédulité est comme un maré-
cage, une fois que vous y tombez vous ne pouvez plus en sortir.
Ils ne cherchent pas non plus de l’aide puisqu’ils doutent de l’aide.
Même les enseignants ne peuvent pas les aider. Seule la Mère Nature les 
aide à travers un choc qui amène un renversement nécessaire du proces-
sus. 
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Message du Maître E.K.

Application

Toute récitation et étude doit être suivie par l’action correspondante. Si 
la connaissance de l’étude ou l’inspiration de la récitation n’est pas tra-
duite en actes de bonne volonté, la personne ne  peut pas vraiment être 
transformée. Toute étude et vénération a pour but la transformation de 
soi, la transcendance et la transfiguration.
Beaucoup étudient et vénèrent. Mais peu transforment leur vie en se 
consacrant eux-mêmes au chemin de la bonne volonté. Appliquez vous-
mêmes ce que vous étudiez et agissez sans relâche.
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Vidura 

Enseignements 
de Sagesse

Quelqu’un est considéré comme humain,
S’il a dépassé la jalousie,

S’il protège ceux qui sont dépendants de lui,
S’il parle agréablement,

S’il est admiré par les personnes,
Et qu’il n’est influencé par aucun,

Y compris les femmes.

De Dr. K. Parvathi Kumar: Vidura, Dhanishta, Suisse
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Paroles de Shirdi Sai 

Le recrutement

La grâce de Dieu se déverse à travers les êtres qui sont réalisés. En consé-
quence de leur recrutement dans le « Plan Divin ».

De Dr. K. Parvathi Kumar: Shirdi Sai Sayings. Dhanishta, Suisse
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Message du

Sri Ramakrishna

Ne laissez pas votre Guru être critiqué.

N’écoutez pas si quelqu’un critique ou censure votre guru.
Quittez la présence d’un tel être immédiatement.
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La Prière du  Profane

Sculpte-moi selon Tes objectifs.
Je suis Tien pour toujours, et de toutes les manières !

Tu nous a faits à Ton mage et à Ta ressemblance.
Tu nous as donné la liberté !

C’est un privilège !
Mais nous n’avons pas la capacité d’utiliser une telle liberté.

Reprend-la.
Il est mieux que nous restions attachés 

à Toi.
Nous prions.
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Le Discipulat

Les Chemins Terrestres des Disciples

On ne doit pas se soucier si on n’est pas capable d’acquérir une science 
occulte pour aider les autres. Il peut être un instructeur de  mantra, de 
yoga ou de détachement. Ces sciences des mantras, du yoga et du dé-
tachement sont aussi des chemins recommandés pour les disciples ; ils 
peuvent être suivis pour arriver à la plénitude.
Personne ne peut rendre les autres riches ou pauvres. La richesse et la 
pauvreté visitent les êtres selon leur karma du passé. Ceux qui sont intel-
ligents gagnent leur vie en prophétisant la richesse future ou la  pauvreté 
future. De toute façon, ils sont payés pour leur prophétie. Celui qui de-
vient riche grâce à la prophétie va payer abondamment et joyeusement. 
Celui qui devient pauvre et a des difficultés correspondantes payera aussi 
avec reconnaissance pour l’avertissement qui a été donné. Ce n’est pas 
à cause de la prophétie que quelqu’un devient riche ou pauvre, c’est à 
cause d’eux-mêmes. Et cependant, les personnes payent les prophètes. 
C’est un miracle dans ce monde.
Il y en a qui ne font même pas de prophétie. Ils gardent le silence et 
sourient lorsqu’on leur demande d’en faire. Les visiteurs prêtent attention 
et entretiennent ceux qui sont silencieux avec gratitude. Certains disent 
: » Swamiji a souri et c’est pour cela que mon projet réussit. »D’autres 
disent : « Swamiji a souri de façon philosophique, c’est pourquoi mon 
projet raté. Son sourire philosophique en était une véritable indication. »
Il y a encore une autre catégorie, ils savent bien écouter les autres et 
retiennent l’information et lorsque la  personne correspondante vient ils 
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parlent à partir de ces informations rassemblées auparavant ; le visiteur 
sent, «  Swamiji connaît tout. Il me connaît avant même que je ne lui 
raconte. »
Il y a des astrologues qui prédisent la durée de vie la plus longue possi-
ble de sorte que personne ne leur pose de question parce que celui qui 
questionne mourra bien avant. Il paye parce qu’il vit dans le confort pen-
sant avoir une vie plus longue qu’elle ne sera en réalité. De tels astrolo-
gues sont même respectés.
Si un couple leur rend visite et leur demande s’ils vont avoir un garçon 
ou une fille, certains qui sont sages informent chacun des membres du 
couple différemment de sorte qu’il y en ait toujours un qui soit recon-
naissant.

Ce sont les voies terrestres pour les disciples. Pauvres sont ceux qui vi-
vent sur l’argent des autres et qui l’obtiennent avec l’intelligence terres-
tre. De tels êtres ont des pseudo-disciples.

Un Disciple.



La lettre de Vaisakh 25/11= 21

Méditations occultes

Méditation 63

Pi  (π  )  is wisdom. wisdom is objectivity.
the Power of Pi is the Power of thought.

thought leads man to himself.
.

(Pi  (π  )  est la sagesse. la sagesse est l’objectivité.
le Pouvoir de Pi est le Pouvoir de la Pensée.

 la Pensée mène l’homme à lui-même.)

Commentaire:

Pi (π ) est la sagesse.  La sagesse est le chemin entre l’homme et Dieu.  
C’est la relation entre eux.  C’est symboliquement représenté comme 
une ligne qui relie le centre à la circonférence.  C’est mathématiquement 
représenté comme (21 +) / 7. Sept en sont les principes, vingt-et-un en 
sont les qualités ; et le signe + indique plus que zéro et moins que un, 
représenté par l’homme, la conscience du JE SUIS.
Les trois qualités de la conscience Rajas, Tamas et Sattva  se multiplient 
avec les sept plans.  Sept sont les plans d’existence et  trois sont les 
qualités qui interagissent avec chaque plan d’existence, faisant naître les 
vingt-et-une qualités dans lesquelles l’homme vit.  Pour que l’homme se 
connaisse lui-même, il a besoin de faire l’expérience des sept plans de 
son existence et des trois qualités.  
Dans chacun des plans, les qualités emprisonnent l’homme. Il a besoin 
de développer un triangle équilatéral en rapport au triangle des qualités 
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pour trouver le centre de ce triangle, de sorte qu’il puisse naître, depuis 
ce centre, dans des plans plus élevés de conscience.  Développer chaque 
triangle de cette manière et émerger chaque fois à travers le centre du tri-
angle, lui permet d’atteindre l’état  de pure conscience, au-delà des trois 
qualités.  Ce pur état de conscience est l’état de «JE SUIS la lumière au-
delà des qualités, de l’illusion des qualités appelée ignorance. » Cet état 
est l’existence de pure conscience, au-delà de laquelle il y a l’existence 
pure.  Dans cet état de pure existence, la conscience est cachée. 
La conscience émerge de son état subjectif vers l’objectivité.  Elle se dé-
ploie encore en trois qualités et développe les sept plans avec leurs trois 
qualités.  Ainsi, de la subjectivité à l’objectivité, la conscience développe 
la création et l’homme, avec la coopération de l’existence pure.  
La sagesse est la sagesse de la création et de l’homme, elle est appelée 
Cosmo Genèse et Anthropogenèse.  Ce n’est rien d’autre que le travail 
de la conscience de la subjectivité à l’objectivité et de l’objectivité à la 
subjectivité.  Cette sagesse est appelée Pi (π) par les Grecs.  C’est Vyasa en 
Sanscrit.  C’est le chemin vers la vérité qui peut être atteint par le pouvoir 
de la pensée.  L’homme a le pouvoir de la pensée.  Ce pouvoir de la pen-
sée de l’homme est appelé  Pi (π). Il conduit l’homme à lui-même. 
 Pour la conscience pure, la sagesse est le moyen d’extériorisation des 
trois qualités et des sept plans.  Pour l’homme du monde, la sagesse est 
subjective et cachée.  Mais, au plus l’homme progresse sur le chemin, 
au plus la sagesse qu’il réalise devient objective pour lui.  Tandis qu’il 
entre plus profondément et encore plus profondément dans son être, les 
chambres intérieures deviennent des chambres extérieures.  Ainsi, pour 
l’homme de sagesse, la sagesse est objective.  Pour l’homme ignorant, la 
sagesse est subjective.  Pour la conscience pure, la sagesse est objective.

De : Dr. K. Parvathi Kumar : Occult Meditations. Dhanishta, Suisse, 2006
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Les Feuilles de l’Ashram

La compassion- L’issue

La compassion envers les êtres créés (créatures) culmine en appréciation 
du Seigneur de la Forme-Vasudeva, celui qui réside dans les formes.
En conséquence, l’être qui a de la compassion est attiré par un Maître de 
Sagesse et est capable d’expérimenter la présence de Dieu par le biais du 
Maître. La vague qui arrive sur le rivage de sable ne nous permet-elle pas 
de goûter à l’océan ? La vague n’est-elle pas représentative de l’océan ? 
En vérité, l’océan nous atteint sous la forme de la vague.
La présence de Dieu par le biais du Maître élève l’homme de l’état de 
personnalité à l’état d’âme. Le processus est naturel, satisfaisant et n’est 
pas une mode. Est-ce que la présence d’un aimant n’élève-t-elle pas le 
morceau de fer à devenir magnétique ?
La compassion est l’issue !

De Dr. K. Parvathi Kumar: Ashram Leaves. Dhanishta, Suisse
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Rudra

65. Rudra et Daksha

Rudra et Daksha: durant la troisième race racine quand les âmes ont ac-
quis  la personnalité et l’individualité, un Prajapathi appelé Daksha nia 
l’existence de la conscience universelle et alla jusqu’au point de se dé-
clarer lui-même Dieu. Ce trait de personnalité est le voile ultime pour le 
“ je suis” de l’homme avant expérimenter le “ JE SUIS” de Dieu. Ce pro-
totype est la base pour toutes les actions de la personnalité. Il s’arroge 
lui-même avec orgueil de toutes les capacités et des réalisations corre-
spondantes de l’homme de la personnalité, jusqu’à ce que cette bête en 
l’homme soit sacrifiée et jusqu’à ce que cette bête de la personnalité soit 
sacrifiée sur l’autel de Dieu, qui est la base même de l’existence indivi-
duelle de vie et de l’intelligence.
Rudra, selon les Puranas, détruit ce trait de personnalité qui permettra 
au fils de l’homme de se réaliser lui-même comme Fils de Dieu. Dans 
les Puranas l’histoire de Daksha est l’une des histoires les plus popu-
laires où Rudra coupe la tête de Daksha et installe la tête d’un bélier.( 
Ram). Par la suite Daksha règne sur le système solaire avec les cycles so-
laires, commençant avec le cycle solaire du Bélier, dont le symbole est 
un Bélier ( Ram). Rudra détruit l’orgueil et l’égoïsme d ela personnalité 
et sauve l’âme de la mort. 
De même dans les Puranas, Rudra remplpace également la tête d’un 
garçon avce la tête d’un éléphant. Ceci est aussi symbolique du fils de 
l’homme qui se transforme en Fils de Dieu. Ceci est appelé le rituel de 
“ couper la tête, trancher la gorge et jeter le corps aux vautours”. C’est 
une initiation d’un ordre élevé qui sera expliquée ailleurs.

De Dr. K. Parvathi Kumar: Rudra. Dhanishta, Suisse
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L’Amour

Le cœur est le centre de l’amour.
L’Art d’Aimer est connu seulement par celui qui a du cœur.

  

 

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

Un plan décentralisé permet de mieux
réaliser le changement. 

« Le centre partout.
 La circonférence nulle part »

est le diction du Verseau.

.

De Dr. K. Parvathi Kumar: On Change. Dhanishta, Suisse
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Le Silence

Le silence est l’antidote
 pour les pensées qui vous possèdent.
Le silence est le jeûne de la pensée.

De Dr. K. Parvathi Kumar: On Silence, Dhanishta, Suisse
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Hymnes sur Agni

60. Tam Agne Paasyuta Twam piparshi yasta
Aanat kavaye suuradhitim

yagnesya va nisitam voditam va
Tamit vrunakti seva so taa rayaa

Oh! Valeureux Agni! Tu es clairvoyant. A distance, tu proteges deux qui 
te vénèrent. Tu accomplis leurs travaux. Celui qui vit pour la bonne vo-
lonté et fait le rituel du feu est béni de richesses et de force. Tu en fais 
un être comblé.  
Commentaire :

Le feu cosmique d’Agni est le plus important parmi les valeureux. Siva, 
l’incarnation d’Agni ne peut être conquis. Sa valeur est au-delà de toute 
imagination. Le Seigneur Agni imprègne les trois mondes de la matière, 
force et conscience ; C’est pourquoi, il voit et écoute quiconque Le 
vénère. Il satisfait les besoins de ceux qui Le vénèrent, davantage Il leur 
inspire une vie de bonne volonté. Par cela, les adorateurs tendent à ne 
vivre que pour le travail de bonne volonté. Plus quelqu’un se consacre 
au travail de bonne volonté plus le Seigneur octroie des capacités, des 
opportunités, de la richesse et de la force pour accomplir ses tâches. 
Un adorateur régulier du feu accomplit toute tâche qui lui est confiée. En 
accomplissant ses tâches, il génère de la bonne volonté et de l’amour et 
en même temps, il se transforme lui-même. 
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Invocations 

de la Flamme Violette

Prepare-nous à être
Le Nouveau Groupe des Serviteurs du monde.

Prépare- nous, nous prions.

La prière est le seul moyen qui nous reste. 

La méditation, nous ne pouvons pas.
L’alignement, nous ne pouvons pas.

Le Yoga, nous ne concevons pas. 

Nous prions, prépare-nous !
Prépare-nous !

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, qu’est le Saint Esprit dont nous les Chrétiens par-
lons ? A-t-Il son équivalent dans d’autres théologies ? 
 
Réponse : Cher Frère, le Saint d’Esprit est le Dieu Omniprésent immi-
nent, qui est avec toi et en toi.
Le Dieu Omniprésent réside aussi dans les êtres. Le disciple est 
quelqu’un qui est en contact avec Dieu à l’intérieur et à l’extérieur. Le 
disciple fonctionne selon les décisions qui lui viennent soit du Dieu  
intérieur ou du Dieu extérieur. Jésus Christ était donc guidé par le Saint 
Esprit. Comme l’est tout Fils de Dieu. Le discipulat  est de relier et 
d’établir un contact avec Dieu à l’intérieur et à l’extérieur. Celui qui 
acquiert un tel contact est aussi appelé celui qui a reçu l’onction. Dans 
les Ecritures orientales, un tel disciple est appelé Bhagavata. Les discip-
les qui établissent un lien avec Dieu, voient ce Dieu à l’intérieur, dé-
veloppent la capacité de l’écouter et de travailler selon les instructions 
venant de l’intérieur. Lorsqu’ils voient, écoutent et sont en contact avec 
l’objectivité, ils ont aussi tendance à voir l’Un Omniprésent, dans ce 
qui nous entoure et dans les êtres qui nous entourent. Ils écoutent l’Un 
Omniprésent lorsque les autres parlent. Lorsqu’ils interagissent avec eux, 
ils n’oublient pas l’Un Omniprésent.
L’Un Omniprésent, qui est aussi le Dieu qui habite dedans, est appelé 
Vaasudéva dans les théologies orientales. Vaasudéva signifie le Dieu qui 
réside à l’intérieur. Il est aussi appelé Antaryami parce qu’il est omnipré-
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sent. On l’appelle encore Eeshwara, le Maître qui imprègne et existe en 
tout.
Dans le cas des parents de Jésus Christ, à savoir Marie et Joseph, fonc-
tionnaient aussi dans cette connexion avec l’Un Omniprésent. Ils ap-
prirent à leur enfant la pratique pour établir la connexion avec l’Un 
Omniprésent.  
Jésus Christ se réfère au Saint Esprit et à la robe blanche autour de lui. Il 
parle du Père dans les cieux se référant à Brahman, le Dieu Absolu.  
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MAITRE EK

VISHNU PURANA
CHAPITRE  VIII

Les Plans de la Création 

Toute la création appartient principalement à trois plans :

1. Le plan Aditya, ou le plan de la radiation,
2. Le plan Rudra, ou le plan de la vibration, et
3. Le plan Vasu, ou le plan de la matérialisation.

Les manifestations de Rudra sont aussi de deux types, divine et diabo-
lique. Le second type produit les causes de la destruction individuelle 
par le biais des motifs et des incidents. La destruction par le biais des 
plans inférieurs est seulement une part de la dissolution sur les plans su-
périeurs (Pralaya), et cela arrive en accord avec la loi de la périodicité  et 
de la pulsation. Le Pralaya sur le plan individuel se manifeste comme le 
combat, le meurtre, la maladie, la guerre et la catastrophe. Les géniteurs 
de la création sont toujours les suivants :
1. Daksha
2. Marichi
3. Bhrigu
4. Angiras
5. Pulsatya
6. Pulaha
7. Kratu
8. Atri
9. Vasista
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Ils sont tous la cause de la descente de la création. Les Manus et leur 
progéniture sont les patriarches qui possèdent la valeur et le pouvoir de 
protéger et de régner. Ils sont les gardiens du bon chemin et sont toujours 
héroïques. Ils sont la cause du maintien en équilibre de la création. »
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Une Introduction au Travail du Feu 
Cosmique 4

2. L’étude du « Traité sur le Feu 
Cosmique »

Maître Djwhal Khul et les Suktas Agni.

Ainsi ce sont les Suktas qui ont étés donnés dans le Rig Véda. Le Rig 
Véda est un des quatre Védas, et commence par le sukta du feu. IL est 
dit « Agni mile puro hitam ». Puissions-nous vénérer le seigneur qui est 
le plus important ! Puissions-nous vénérer le seigneur de tous les sacri-
fices ! Puissions-nous vénérer le seigneur de tous les rituels ! Le traité sur 
le feu cosmique est un commentaire de ces suktas, ce qui signifie que 
le Maître Djwhal Khul a donné ces suktas par le biais d’Alice A. Bailey. 
Ainsi, nous offrons nos salutations à Alice A. Bailey d’avoir amené ces 
suktas jusqu’à nous et nous devrions offrir nos salutations à Maître 
Djwhal Khul qui a donné ces Suktas par le biais d’Alice A. Bailey. Et 
nous devrions offrir nos salutations au Maître Morya qui a enseigné ces 
Suktas au Maître Djwhal Khul. Les écritures orientales disent clairement 
: « Maître Djwhal Khul fut recruté dans l’ashram du premier rayon pour 
apprendre les suktas de Agni ». C’est ainsi que le Maître Djwhal Khul fut 
initié dans le travail du premier rayon. Le Maître Djwhal Khul travaille 
avec une grande facilité avec le premier et le deuxième rayon. Pour cha-
que matière, chaque Maître de sagesse peut fonctionner avec n’importe 
quel rayon et particulièrement Maître Djwhal Khul est un disciple cher 
au Maître Morya et du Maître Koot Humi et il constitue un triangle de 
sagesse avec les Nilgiris et les Montagnes bleues. Il a appris l’astrologie 
à propos du système que nous avons et également l’astronomie. Il est le 
Maître qui dirige les énergies de synthèse sur la planète. Quand l’énergie 
a visité la planète, il s’empressa de constituer un réseau d’énergies et 
il fut le premier à donner ces énergies à travers les livres qu’il a dicté 
au travers de H.P.B. et Bailey, et ensuite s’empressa aussi de pousser 
l’humanité dans des vies de groupes. Ainsi,  puissions-nous offrir nos 
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salutations au Maître Morya, au Maître Djwhal Khul, à Madame Bailey 
pour avoir mis à notre disposition la sagesse dans une langue qui nous 
soit compréhensible. Il n’y a pas d’auteur au Rig Védas parce qu’on les 
appelle « Apurusheas » ce qui signifie la sagesse impersonnelle. Parce 
qu’ils ont été reçus de façon impersonnelle, les auteurs n’ont pas signé 
en dessous de la sagesse qu’ils ont reçus. Nous sommes très anxieux de 
fixer notre nom à une certaine sagesse qui a pu être donnée par le Maître 
E.K. ou les Maître de Sagesse, à partir de la sagesse ancienne. Ils recon-
naissaient que cette sagesse était plus ancienne qu’eux-mêmes et qu’ils 
ne pouvaient en être les créateurs ou les auteurs. Nous pouvons au mi-
eux comprendre cette sagesse et nous pouvons au mieux être des canaux 
de la sagesse. Lorsqu’on atteint cette compréhension, plus personne 
n’ose apposer sa signature au bas cette sagesse. Lorsque la sagesse existe 
éternellement, et qu’elle s’est aussi écoulée à travers vous et que dans le 
processus vous avez été illuminés, vous ne pouvez pas prétendre en être 
les auteurs. C’est pourquoi la vérité de la sagesse est que personne n’en 
est l’auteur. Si quelqu’un se proclame auteur des écritures, comprenez 
qu’il n’a pas compris les écritures.  
C’est pourquoi tant d’écritures s’appellent « Apursheas », purusha signi-
fie personne et Apurusheas signifie non-personne. Ainsi, ils sont tous des 
a-personnes qui illuminent les védas, les upanishad et les brahmanas. 
Elles ont uniquement étés donnés parce qu’elles étaient déjà là et per-
sonne n’en est propriétaire. C’est ainsi que le Rig Véda à été choisi pour 
être diffusé et il a comme canaux les Maîtres et les disciples. Avec cette 
toile de fond, nous allons rentrer dans la compréhension de Agni et ceux 
qui souhaitent apprendre et pratiquer Agni doivent faire une promesse 
qu’ils vont progressivement unir les deux en un, les deux langues en 
une. C’est pourquoi l’aigle est très dur avec le serpent. Il n’aime pas la 
double langue. Vous voyez, un Maître de Sagesse est comparé à un aigle, 
et l’homme moyen est comparé à la double langue du serpent. Même 
l’astrologie nous dit qu’à travers le Scorpion, nous atteignons le Taureau 
dans la direction inversée. Et le serpent devient le serpent ailé, c'est-à-
dire l’oiseau.

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur et peut contenir certaines erreurs. Il 
provient des transcriptions du séminaire de Wipperführt en 1991.
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Fenêtre pour le Service Mondial
Nouvelles et Activités
(apports bienvenus)

ESPAGNE

Rapport du groupe : Espagne
Activités d’individus en Espagne travaillant au sein du groupe national
Nom: Famille Pomes Arnau
Contact : Jordi Pomes
Adresse : Riera Lledoners, 132;08360 Canet de mar (Barcelona) 
Tel : ++34 93 794 03 46  / Gsm : ++34 654980414
E-Mail : jordi.pomes@uab.es

 
Activités

Lecture au centre du groupe Menashi à Santa Maria de Palautordera de 
Barcelone sur la façon d’étudier les livres de sagesse.
Lecture sur la vie de Paracelse tel que cela a été exposé au groupe du 
WTT de Gérone dans le centre sanctuaire de « Mare de Deu dels Angels 
» à Gérone.
Relecture des épreuves de la version espagnole de la lettre le Vaisak.
Relecture des épreuves des livres des éditions Danishta.
Traduction espagnole pour la version espagnole du journal « Paracelse, 
santé et guérison ».
Travaux pour la préparation d’une biographie de Paracelse.
Fina Arnau offre une guidance aux personnes souffrant de problème de 
voix. Jordi Pomes offre de donner des conférences sur les biographies des 
initiés sur lesquelles il a travaillé. 
Récolte d’argent afin de venir en aide à une personne (Carlos Caballero) 
en difficulté.
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Les poissons 

La Mère bénit la Terre par la Grâce de son Regard

Les poissons sont l’échappées spirituelle de la mort. Le secret de la lon-
gévité est contenu dans ce signe. Les deux poissons servent comme les 
deux yeux pleins de grâce de la mère nature supérieure (Minakshi). Le 
disciple qui est né dans ce signe ou sous l’influence de ce signe peut 
émettre et recevoir la grâce au travers les yeux et il est dit que les larves 
d’une sorte de poissons dans l’océan éclosent grâce au regard de la 
mère. La bénédiction au travers du regard est une des facultés dont va 
hériter le disciple de ce signe. 

Maître E.K. – Astrologie Spirituelle
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Extraits des Enseignements
SRI SUKTAM 

La Nature et les Caractéristiques de la Mère du Monde, 
 Partie LI Dr. Sri K. Parvathi Kumar

Vie de groupe de Wengen, Suisse, mai 2002
 
Quinzième Hymne   

TAM MAVAHA JATAVEDO 
LAKSHMI ANAPA GAMINIM
YASYAM HIRANYAM PRABHUTAM GAVO
DASYOSVAN VINDEYAM PURUSAN AHAM

Nous allons essayer de comprendre brièvement le dernier hymne qui est 
aussi la promesse et la bénédiction des Védas dans le 16ème hymne. Il a 
été organisé comme 15 + 1 parce que le quinzième change alternative-
ment. 14 phases de la lune, une fois avec la pleine lune, une fois avec la 
nouvelle lune. Ainsi, la lune est dite avoir 16 phases en tout mais en fait, 
soit avec la pleine lune soit avec la nouvelle lune cela en fait 15. C’est 
pourquoi l’hymne est conçu comme 15 + 1 et le plus un est la bénédic-
tion de ce Véda. 
A part les deux termes de cet hymne, le reste des mots ont déjà étés ex-
posés dans le deuxième hymne. Quoi que l’on ait demandé au départ, 
c’est à nouveau répété. Cela signifie que l’accent est mis sur ce qui est 
dit et répété dans ce verset, parmi toutes les choses qu’il demandait à la 
Mère. 

Tâm – une telle Mère
Jataveda – Ho, Toi, Feu Cosmique
Mavaha – assure toi qu’il me soit accordé
Lakshmim – le symbole de l’univers et sa présentation symbolique dans 
l’univers.

Elle est présentée et le Dieu Absolu est présent dans chaque détail de la 
création au travers du symbole, et c’est seulement si nous pouvons voir 
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tout comme le symbole du père et de la mère, que nous acquerrirons né-
cessairement de la connaissance. C’est une pratique quotidienne. 
Si on ne fait pas cela la mère est proche et cependant distante. Si vous la 
voyez ainsi, elle vous approche comme la chance, la splendeur, la béné-
diction, la protection, elle vous illumine, parce qu’au travers de chaque 
symbole c’est Elle et Lui ensemble qui vous approchent. 
Quand Maître C.V.V. dit de manière très mystique « Non, ce n’est pas Il 
c’est uniquement Elle ». Alors les gens disent « pourquoi seulement elle ? 
». Alors il disait « Il est Elle ». « Adam est dans Madame ». M vient cou-
vre Adam c'est-à-dire la Mère, ou la matière engendre le voile. Alors la 
femme inclut l’homme, parce qu’en anglais, wo + man = woman. Il jou-
ait avec des mots comme ceci. Wo est l’organisation du monde, elle est 
l’organisation du monde de l’home. Ainsi, c’est la femme qui organise 
l’homme. C’est ainsi que le Maître C.V.V. avait l’habitude de parler. Ces 
trois mots étaient ses mots favoris : l’homme est dans la femme, Adam 
est dans Madame et il est dans elle. C’est ainsi qu’il avait l’habitude de 
jouer et de se réjouir de petits mots cryptés et qui donnaient une grande 
sagesse. La présentation symbolique de la création n’est rien d’autre que 
la présentation du père et de la mère. Lorsque nous voyons une personne 
nous devons voir cette personne comme un symbole du père et de la 
mère. C’est la seule porte de sortie : « Ainsi, que cette faculté nous soit 
donnée ».
La prière est maintenant adressée au feu cosmique qui octroie la faculté 
de voir et de faire l’expérience de la mère, et à travers la mère du père à 
travers chaque symbole que nous voyons. Lorsque nous nous réveillons 
jusqu’au moment où nous allons dormir, chaque personne que nous vo-
yons est aussi un symbole de CELA. CELA est Lakshmi. 
(IMAGE)

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur, il peut contenir certaines erreurs. 



40 La lettre de Vaisakh 25/11=

Paracelsus Health & Healing
(Paracelse- Santé et Guérison)

Developpement 
de La Stabilite Interne

On ne peut pas déranger son environnement pas seulement pour des 
raisons éthiques mais également pour des raisons de santé. Les pensées 
et les paroles peuvent attaquer les autres, perturber leur équilibre. A cha-
que fois que l’équilibre est perturbé, le cœur est perturbé. Le cœur doit 
faire des efforts supplémentaires pour trouver son équilibre chaque fois 
que les plateaux sont perturbés. Pour cette raison, il a un effet rebondis-
sant sur la personne qui est attaquée. Le coup est plus profond lorsque la 
personne attaquée est en plus très sensible. Une affaire brutale avec une 
personne sensible est une sorte de meurtre lent. Les paroles qui émettent 
du venin par le biais de la critique injectent beaucoup de maladies dans 
l’environnement. L’humanité n’est pas encore mure pour sentir ces réac-
tions subtiles qui ont un effet négatif extraordinaire sur le système foncti-
onnel des êtres humains.
Seul un jardinier sait comment caresser une tendre plante et une fleur en 
pleine floraison. Les autres ne savent pas. Les fleurs représentent les en-
fants, et les plantes en croissance représentent la jeunesse.  Il faut y faire 
attention et ils doivent être caressés de façon appropriée pour s’assurer 
d’une croissance saine de leur système nerveux. L’humanité est encore 
barbare dans son approche envers les enfants et les jeunes, ce qui est 
entièrement dû à l’ignorance de l’impact sur la nature subtile de ces 
êtres tendres. 
Une attitude tendre n’est pas seulement un besoin social raffiné et 
éthique mais est aussi nécessaire du point de vue de la santé. Par rapport 
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à de tels actes d’ignorance, seules les conséquences visibles et immédi-
ates sont vues, mais pas les conséquences subtiles et à long terme.
 De s’attendre à ce que l’ensemble de l’humanité soit tendre et soit des 
jardiniers est trop hypothétique. Dès lors, l’importance de la science de 
l’homme et de la science du Yoga qui permettent de développer cette sta-
bilité intérieure par le développement de la conscience intérieure, cela 
permettra de résister aux attaques extérieures. Lorsque celui qui réside 
dans l’être humain est renforcé par la pratique du yoga, un bouclier est 
développé pour résister et contrecarrer les attaques déguisées par le biais 
de la pensée et des paroles. Pour les gens raffinés et trop sensibles, la 
philosophie et la pratique du yoga est la solution maîtresse. Le yoga aide 
beaucoup pour les maladies auxquels les personnes sensibles sont su-
jettes. Non seulement, le yoga aide au développement de la conscience 
intérieure, mais il stabilise également le système pour le rendre capable 
de résister à tous les impacts extérieurs de l’homme et de la nature. 

Dr. K. Parvathi Kumar 

*Contact: Paracelsus-Center, Wasenmattstr. 1, CH-8840 Einsiedeln
Tel.: +41-554220779, Fax: +41-554220780, 
E-Mail: info@paracelsus-center.ch Web: www.paracelsus-center.ch
Extrait de : Paracelsus – Health and Healing
Par un abonnement, vous soutenez cet important travail (77€/ an)



42 La lettre de Vaisakh 25/11=

La Section des Enfants

La Doctrine de l’Ethique.

Ne :
Servez pas la cupidité,
Cultivez pas l’amitié

Avec le méchant,
Vous déplacez pas seul dans la forêt, 

Organisez pas le ‘temple’
Avec égoïsme.

Chers enfants,

Un ami est celui qui est prêt à vous conseiller quand vous lui deman-
dez. Celui qui est honnête en action, qui n’hésite pas à vous corriger si 
vous n’êtes pas correct, qui est prêt à vous guérir, lorsque votre esprit est 
maussade. 
Voyez si vous avez de tels amis autour de vous. Même si vous n’en avez 
qu’un, vous êtes riche. Comprenez que tous ceux avec lesquels vous 
vous réjouissez, vous commérez, vous jouez et vous allez et venez, ne 
doivent pas nécessairement passer le test de l’amitié. 
Ne perdez pas de temps avec des collègues et des amis qui n’arrivent pas 
aux paramètres décrits ci-dessus. 

Dr. K.Parvathi Kumar

*(De l’éditorial du Dr Kumar sur le site web : www.jugendforum-mithila.de)



La lettre de Vaisakh 25/11= 43

Histoires pour des Jeunes

Musique de Liberté   

Padmaka alla dans les rues et chanta des chants de Bouddha avec un bol 
pour mendier des grains de nourriture. Bahadur le regardait et dit : « Tu 
dois être un fou pour distribuer tes grains de nourriture à ces oiseaux sau-
vages qui se rassemblent autour de toi. Ces oiseaux mangent tes grains et 
s’envolent. » « Non, ils ne s’envolent pas. La terre est ronde. Et ils doivent 
me revenir. C’est la vérité,” répondit Padmaka. Bahadur poursuivit “Je nour-
ris aussi les oiseaux, je possède des pigeonniers où mes oiseaux vivent. A 
travers des générations, ils sont nés dans les trous de pigeons. Depuis leur 
enfance, je les nourris et lorsqu’ils développent des ailes, je commence à les 
leur couper. Ils ne peuvent échapper. Chaque soir, je les lance dans l’espace. 
Ils volent en rond en courtes spirales et retournent en toute sécurité dans 
leurs pigeonniers où ils trouvent des grains à manger. Quelles est l’utilité de 
nourrir des oiseaux vagabonds, qui mangent et partent ? »
Padmaka : « Partir n’est pas possible dans le royaume du Seigneur de 
l’Amour. Ils font le tour du dôme de l’espace et ils reviennent à la maison 
un jour. Ils ne peuvent échapper étant donné qu’ils sont mariés à la terre. » 
Bahadur : « lorsque vous n’avez pas de contrôle sur eux, comment pouvez 
vous espérer  qu’ils vous reviennent ? » Padmaka : “ Peux-tu expliquer com-
ment ils sont venus à moi bien que je ne les ai pas contrôlé ? Ils viennent de 
Bouddha et reviennent à lui. » Bahadur sourit : « Lorsque ton Seigneur est 
là, pourquoi prends-tu la peine de mendier le grain et de nourrir ces êtres 
sauvages qui appartiennent à ton Seigneur ? » « Ressens-tu que tu as créé tes 
oiseaux ? Quel droit as-tu de leur couper les plumes et de les avoir sous ton 
contrôle ?  Tes oiseaux sont toujours limités en nombre tandis que les miens 
sont innombrables. Ne trouves-tu pas que chacun de tes oiseaux devient de 
plus en plus malade chaque jour et meure de maladie et qu’ainsi leur nom-
bre se réduit de jour en jour ? » demanda Padmaka, plein de pitié. Bahadur 
confessa : « Ca c’est la chose que je ne peux comprendre. Chaque jour, je 
nourris mes oiseaux et je souhaite qu’ils croissent en nombre. A la place, ils 
diminuent et tombent malades. Quelle est la raison ? » “La raison est que tu 
les possèdes. Je ne les possède pas et donc tous ces oiseaux vivent en jeu-
nesse, santé et sont plein de vie ». Expliqua Padmaka.
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Le soleil se couchait dans le ciel de l’occident. Padmaka retourna à son 
ermitage et prit sa flûte. Une musique mélodieuse s’échappa doucement 
de son instrument dans la ville proche. La compassion commença à couler 
avec la musique. L’obscurité n’était pas une barrière. Les habitants de la ville 
entrèrent dans une transe. Ils purent progressivement apprendre à lâcher leur 
emprise sur les cœurs de leurs semblables. Tout fut le message de la musique 
à travers le médium du son. 

K. Parvathi Kumar: Agastya. dans: Hercules. The Man and the Symbol. 
Dhanishta 1999, pp 315-317.
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Revue des Livres

Science of Man 
( Science de l’homme)

Le besoin pour l’homme de pratiquer la Science 
Spirituelle est immanent, dans le contexte du regain 
de la Science Matérielle. L’homme devrait trouver la 
technique pour être capable d’expérimenter ce qui 
est révélé par la Nature à travers la Science. La tech-
nique est contenue dans les Ecritures du Monde. 
La Science de l’Homme est un effort pour fournir 

cette technique, dont la pratique permet à l’homme de s’épanouir de 
l’intérieur. C’est l’application de la technique sur soi-même qui révèle le 
Soi à soi-même. 
« La Science de l’Homme » est un autre ruisseau de Sagesse qui s’est 
écoulé à travers la conscience de Maître E.K.
 
Ekkirala Krishnamacharya: The Science of Man 
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org

Listening to the Invisible Master  (A l’Ecoute du 
Maître Invisible)
L’être humain a de nombreuses couches au sein 
des couches de l’existence. Tandis qu’il se tourne à 
l’intérieur, il trouve beaucoup plus à l’intérieur que 
ce qu’il  pense  de lui-même. Le chercheur qui a 
l’intention de chercher la source de son Etre et de 
voir ou d’écouter le MAITRE INVISIBLE doit entrer 
dans ces plans subtils. Pour l’écouter, il faut adopter 

une discipline, une manière spécifique de se cultiver soi-même. 
Ce livret emporte le lecteur sur un vol dans le Monde Intérieur et révèle 
beaucoup sur les mondes phénoménal et nouménal  lorsque l’on en 
vient à une pratique régulière de la méditation. « A l’Ecoute du Maître 
Invisible » montre quelques aspects cachés des choses relatives à l’être 
humain. C’est intéressant pour ceux qui souhaitent se tourner vers 
l’intérieur à la recherche de l’inconnu. 
Dr.K.Parvathi Kumar : Listening to the Invisible Master
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org



D a t e s  F é v r i e r  /  M a r s  2 0 1 2  a s t r o l o g i q u e m e n t  i m p o r t a n t e s

! → = / Soleil entre dans les Poissons
Début de la 23e constellation Dhanishta     < 17°21‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 21.02. à 19:48h)
Début de la phase de nouvelle lune ! 01°41‘  = / < 19°41‘ -
Nouvelle lune des Poissons: Contemplation sur «La Promesse» 
M Nouvelle lune des Poissons ! 02°42‘  = / <  02°42‘ =

> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 10°19‘  = / < 04°19‘ 3
(Fin le  01.03. à 15:25h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 13°31‘ = / < 13°31‘ 4
Contemplation sur les énergies de guérison (Fin le 04.03. à 18:00)h
Début de la phase de la pleine lune ! 17°20‘ = / < 05°20‘ 6
Contemplation sur Mitra-Varuna, les Êtres non-fausses
m Pleine lune des Poissons  ! 18°13‘ = / < 18°13‘ 6
1940: Maître MN a quitté son corps physique
1922: Maître CVV a quitté son corps physique
. 8e phase de la lune décroissante comm. ! 24°24‘ = / < 18°24‘ 9
(fin le 15.03. à 13:44h)
1984: Maître EK a quitté son corps physique
11e phase de la lune décroissante comm. ! 27°16‘ = / < 27°16‘ 0
Contemplation sur les énergies de guérison (Fin le 18.03. à 12:04h)
Début de la 23e constellation Dhanishta     < 17°21‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 20.03. à 02:23h)
! → 1 / Soleil entre dans le Bélier
Équinox du printemps: Contemplation sur Shambala, Sanat Kumâra 
et les six Dhyâni Bouddhâs
! en 1 et 1e au 14e phase de la lune ascendante: 
Contemplation sur Maître Morya et 15 jours de programme yogique 
pour semer une bonne semence pour l’année à venir  
Début de la phase de nouvelle lune ! 01°19‘  1 / < 19°19‘ =
Nouvelle lune du Bélier: Contemplation sur «La Promesse» 
M Nouvelle lune du Bélier ! 02°22‘  1 / <  02°22‘ 1

Début de l’heure d’été (02:00h MET→ 03:00h MEST)
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 09°59‘  1 / < 03°59‘ 4
Contemplation sur Maître Morya 
> Début de la 9e phase de la lune ascend. ! 11°01‘  1 / < 17°01‘ 4
Jour de naissance de Lord Šrî Râma (Fin le 01.04. à 10:38h) 
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 13°00‘  1 / < 13°00‘ 5
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Toutes les dates sont en MET (heures de l’Europe centrale) jusqu‘au 25.03., après en MEST (heures d‘été de 
l’Europe centrale) du Calendrier astrologique 2012/2013; 
publié par: The World Teacher Trust – Global, Wasenmattstr. 1, CH-8840 Einsiedeln.



Formons le cercle de 

bonne volonté.

Omnia vincit Amos 

(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 no-

tre rite,  Que son Amour 

rayonne. Omnia vincit 

Amos (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



Tavahamagna UThibhir

miTrasya Cha PrasasTibhihi

Dwesho yUTo sa DUriTaT

Uryama marTyanam

oh seigneur agni !
tu es l’ami de tous.

en te vénérant, 
les humains recevront ta Protection. 

Puissent-ils être élevés hors de leur malveillance

et de leurs Pensées et actions malveillantes

dans le royaume de gloire.
Puisse-t-il en être ainsi. 

Commentaire :

  Le feu est en tous. Personne n’existe sans feu à l’intérieur 
  et feu autour. Le feu protège la vie de l’intérieur, mais le feu 
  à l’extérieur peut dé truire la vie. La colère, la Haine et 
  l’hostilité est le feu que l’être humain émet régulièrement 
  à travers sa nature, sa pensée et son action. Aussi, il faut 
  vénérer  le feu pour qu’il brûle la malveillance dans 
  l’humanité et l’élève dans les splendeurs de la vie, qui est 
  aussi un aspect du feu. En fait, c’est le besoin de l’heure. 
  Lorsqu’ autant de travailleurs de bonne volonté vénèrent 
  le feu avec cette attitude, la crise de l’époque actuelle peut 
  être dissoute.


