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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 de du Scorpion, 10 décembre 2011, 15.36 h MET
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9
Message du Mois du Sagittaire

« Je suis le Sagittaire parmi les 12 signes du zodiaque » a déclaré le 
Seigneur Krishna. Le Sagittaire est le chemin vers le Divin. C’est la porte 
d’entrée du chemin radieux de Sushumna. L’aigle est le symbole relatif 
au discipulat. Le serpent en Scorpion devient un aigle en Sagittaire. Les 
13 premiers degrés en Sagittaire procurent le tournant à 180° pour la 
transformation du serpent en aigle. Les êtres terrestres sont considérés 
comme des créatures rampantes. Les êtres terrestres travaillent pour rem-
plir leur estomac (plexus solaire). Se combler de désirs matériels, fait de 
quelqu’un, une créature qui rampe sur l’estomac. L’activité serpentine est 
une activité horizontale qui a tendance à devenir circulaire étant donné 
qu’elle tombe dans la roue sans fin des naissances et des morts. L’aigle 
représente un oiseau qui s’élève, qui s’envole de la terre jusqu’au sep-
tième ciel.  Son chemin est celui de l’ascension et est dès lors considéré 
comme vertical. Il s’adapte à une aspiration noble et supra terrestre. Son 
ascension n’est complète que lorsqu’il touche le septième ciel. Dans ce 
ciel, il expérimente le battement de l’immortalité et il reste par la suite 
un véhicule du Seigneur, ce qui signifie un maître de sagesse qui sert le 
Plan Divin. 

Le Sagittaire représente ce type de noble aspiration. Les aspirants ne peu-
vent que se réorienter vers leur aspiration de discipulat chaque fois que 
le Soleil entre en Sagittaire autour du 22-23 Novembre. La première con-
stellation en Sagittaire est appelée Mula. Ce signifie littéralement le coin. 
Le coin indique un retournement. Et ce retournement a lieu pendant 13 
jours dans le chemin solaire. Le coin se transforme en une plate forme de 
décollage pour ceux qui se préparent pour le retournement afin de sauter 
depuis la surface du terrestre. La constellation Aquila (l’aigle) est à envi-
ron 4 degrés du Sagittaire qui permet le décollage. Les aspirants peuvent 
profiter de l’opportunité que le Seigneur du temps offre annuellement 
durant le mois du Sagittaire du 23 novembre au 7 décembre. Il est dit 
que les portes du supra terrestres sont ouvertes par le Seigneur du Temps 
pour permettre la transcendance des âmes. Puissent les aspirants et les 
disciples en profiter.  
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Message de l’Enseignant

Illusion supplémentaire

L’illusion émerge de l’incapacité à remarquer l’essence d’une forme et 
d’un nom. L’incapacité de se souvenir de l’âme lorsque la forme et le 
nom sont observés est une véritable illusion. Toutes les formes sont faites 
de matière de différents niveaux et une telle matière émerge à divers de-
grés de l’esprit. Identifier la personne par le genre, la race, la nationalité 
et la langue est une identité illusoire. Voir un ami ou un ennemi est aussi 
une illusion. Ceux qui sont dans l’illusion voient ce qu’ils veulent voir 
mais ne voient pas ce qui est là. Voir une chose comme elle est, c’est le 
discipulat. Voir autre chose que ‘CELA’ vous fait aboutir dans l’illusion. 
Beaucoup connaissent la théorie. La pratique reste relativement mécon-
nue. Il y a de moins en moins de pratique et davantage de théorie dans 
les groupes qui se proclament eux- mêmes être ésotériques. L’ésotérisme 
est de voir l’essence et de ne pas trop s’occuper des fioritures. Des con-
ceptualisations, définitions ou jugements excessifs sont des activités in-
tellectuelles illusoires. La pratique directe est de voir l’Un en soi-même 
et dans son environnement. De se sentir ésotérique alors qu’on est maté-
rialiste est une illusion supplémentaire. 
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Gîtâ-Upanishad

Le Seigneur Krishna 

Habitudes

lES plaiSirS SEnSuElS Sont tEmporairES, ont la viE courtE Et Sont tranSi-
toirES. ilS mènEnt à la SouffrancE dE cElui qui S’y livrE. (5/22)

Commentaire :

Le toucher, le goût, l’odorat, la vue et l’ouïe sont des facilités accordées 
pour se relier à l’objectivité. Ils ont la capacité de donner la joie aux 
êtres. Mais la durée de cette joie est momentanée et en général brève. 
Comme elle est brève, il faut fréquemment les revisiter. Chaque nou-
velle visite demande déjà une autre visite et progressivement se crée 
une habitude de visites répétées. L’habitude nous pousse à l’activité des 
sens même lorsqu’il n’y a pas de besoin pour une telle activité. C’est 
ainsi qu’ont lieu des visites au restaurant, dans les bars, clubs de danse, 
maisons de jeux, aux ciné-théâtres, télévisions et shopping center, ce qui 
conduit à une énorme activité improductive et de gaspillage. L’habitude 
devient puissante et rend les hommes esclaves de leur indulgence. La 
répétition des visites provient uniquement du fait que les visiteurs ne 
sont pas satisfaits avec une ou deux visites.  On est donc comblé ap-
paremment mais non réellement. Ils laissent un cadavre de bonheur mais 
le bonheur en tant que tel. C’est ainsi que l’homme perd sa capacité de 
se réglementer lui-même. Avec le temps, il s’affaiblit physiquement et 
intellectuellement. Des vies d’indulgence conduisent quelqu’un à naî-
tre comme des abrutis, des stupides et des idiots. Les conséquences de 
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l’indulgence dans les activités des sens sont trop nombreuses et bien plus 
dégénératives que l’on ne peut le percevoir. Les connaisseurs savent cela 
en observant l’histoire humaine. Ils utilisent les facilités des sens pour 
leurs buts visés naturellement mais ne vont pas au-delà. Ils dirigent leurs 
énergies vers des buts plus nobles et réalisent leur vie. Ils savent fort bien 
que se laisser aller à l’activité des sens c’est comme remplir d’eau un 
vase qui aurait cinq trous.  
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Le Seigneur 
Maitreya

Conseils pour une Vie de Yoga

1. Pratiquez quotidiennement au moins pendant 5 minutes la respira  
 tion  profonde, longue, douce et uniforme. 

2. Abstenez-vous de fumer et de boire des boissons indésirables.

3. Ajouter de nombreux fruits, jus de fruits et légumes à votre régime   
 quotidien.

4. Mangez modérément les légumineuses.

5. Utilisez les chaussures en fonction de la nécessité de protéger les   
 pieds d’une chaleur excessive ou du froid ou des surfaces rugueuses.

6. Faites une promenade de 15-20 minutes avant le lever du soleil. Une  
 promenade est une marche détendue pas un exercice. 

7. N’autorisez pas la peur. Si la peur vient, ayez recours aux enseigne  
 ments de sagesse ou à la musique. 

8. Buvez beaucoup d’eau et assurez-vous d’une vie pure. 

Ce sont les fondements qui sont déjà négligés. 
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Maître Morya
Maruvu Maharshi

Ma Co-Operation

Si vous pensez que vous êtes mon disciple, la peur cesse d’exister pour 
vous. Si la peur vient, pensez à moi. Votre foi en moi permet une trans-
mission automatique de courage. Dans votre éternel voyage, écoutez 
les histoires que je raconte. Elles sont relatives à de nombreux yugas. 
Bon nombre de celles-ci sont disponibles dans les Ecritures orientales. 
Quelques unes figurent dans les Ecritures occidentales. N’ayez pas de 
préjugés envers les Ecritures orientales. Elles existent depuis des âges. 
Elles vous conduisent aux Annales Akashiques. 
Vous ne devez pas totalement compter sur vous-mêmes pour accomplir 
votre travail. Vous pouvez aussi compter sur moi. Je vais réussir de mul-
tiples tâches si vous me laisser coopérer avec vous. Lorsque mon travail 
est votre travail, votre travail est aussi le mien. Nous finirons par faire un 
unique travail ensemble. Mes disciples ont réussi à faire un énorme tra-
vail dans le passé étant donné qu’ils me laissaient coopérer. 
« Travaillons ensemble, partageons ensemble et soyons protégés ensem-
ble. »
Cette invocation védique est une réalité pour ceux qui y croient. La foi 
demande du courage. 
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Maître Koot Hoomi

Devâpi Maharshi 

Immolation – Sacrifice

L’auto-immolation n’est pas le sacrifice de soi. L’auto-immolation est 
fanatique. Ce n’est pas différent du suicide. Seules de personnes ex-
trêmement émotionnelles ont recours à l’auto-immolation. C’est fait par 
haine d’un secteur de la communauté ou d’une section de personnes. Le 
mépris, la haine et la nature intolérable mènent à l’immolation de soi. 
L’auto-immolation a pour résultat la destruction des autres. Les bombes 
humaines contemporaines en sont une illustration. 
Le sacrifice de soi est sur une base complètement différente. Il est basé 
sur des vertus non sur des vices.  Il émerge de l’amour, de la connais-
sance, de l’harmonie avec l’être universel. Il émerge d’une expansion 
de conscience.  Il arrive naturellement tandis que l’homme progresse 
et réalise « Je suis Cela, Cela je suis ». C’est un état où l’existence 
unitaire est progressivement remplacée  par l’unité d’existence. Dans 
cet état, l’illusion de l’existence individuelle cesse. C’est aussi appelé : 
‘L’Abandon à Cela Je suis’ (Samarpana). Maître CVV, Sai Baba de Shirdi, 
Ramakrishna Paramahamsa sont des exemples récents, tandis que Jésus, 
Bouddha, Socrate sont de exemples antérieurs du sacrifice de soi. 
Un tel sacrifice de soi inspire les semblables, les humains pour des âges. 
Cela représente un modèle pour les autres à suivre dans l’évolution. C’est 
un état de pure connaissance. Comparer l’immolation de soi au sacrifice 
de soi est de la complète ignorance. L’auto-immolation est destructrice, 
le sacrifice de soi est illuminateur. Le premier est un acte qui relève du 
mal, le dernier est un acte relevant de la bonne volonté. 
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Message du Maître E.K.

Le Victorieux

Celui qui accomplit le but de la naissance humaine en réalisant pleine-
ment les potentiels du corps humain est celui qui est vraiment victorieux. 
Il est le conquérant. Conquérir les potentiels du corps avec l’aide de la 
Loi et l’action correspondante est la victoire. Seuls ces conquérants ac-
quièrent un corps de lumière à partir de leur corps de chair et de sang et 
ils vivent éternellement. 
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Vidura 

Enseignements 
de Sagesse

Souvenez-vous
Que le feu est latent dans l’eau, 
La valeur est latente dans l’initié

Et le métal est latent dans la pierre. 
Ils émergent dans l’urgence. 

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

Les Enseignements

L’Enseignant est comme le nuage de pluie. Ses enseignements sont 
comme une averse de nectar. L’averse est large et variée. Ils devraient 
être reçus au centre du cœur pour y être alimentés et nourris jusqu’à ce 
que leur parfum soit transmis au mental. Du cœur à la tête se transmet-
tent les enseignements.  Les têtes transformées diffusent les enseigne-
ments par la parole sans distorsion. Les enseignements sont donnés à ce 
type de disciple non seulement à l’état d’éveil mais aussi durant l’état de 
rêve et l’état de sommeil. 

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

Sri Ramakrishna

La Tâche du Gourou, une Tâche Difficile

En effet, la tâche du Gourou est très dure. S’il a vu le Seigneur et a été 
mandaté par Lui pour enseigner, comme le furent Narada, Shukadeva et 
Sankaracharya, c’est une affaire différente.

Le Mot de Dieu ! – quel magnifique poids doit-Il porter !
Une montagne peut être déplacée par Lui.  
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La Prière du  Profane

Puissions-nous travailler avec des esprits ouverts, 
La voix proclamant 

Et les mains conférant la bonne volonté. 
Nous prions !
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Le Discipulat

Justes Relations

Une juste parole ne peut émerger d’une vie erronée. La vie juste est le 
fondement pour la parole juste. Une juste vie demande un juste plan 
d’action. Le dernier demande une connaissance correcte. On ne peut 
acquérir une juste connaissance sans avoir une intention ardente  de 
s’harmoniser à la bonne volonté. Les Sages de tous les temps ont dé-
montré cette bonne volonté. C’est pourquoi leurs paroles sont restées 
enrichissantes pour tous les temps à venir. Leurs paroles sont tendres 
comme les fleurs et solides comme les diamants. La vérité est l’essence 
de leurs paroles. Leurs paroles nourrissent. L’impact de leurs paroles dé-
truit même l’ignorance chez autrui. Le son de leurs paroles est comme 
la musique auspicieuse du matin. Les paroles des sages sont comme des 
fleuves paisibles d’eau pure qui épanouissent la vie. Elles octroient la 
stabilité. Elles étendent la compréhension. Elles stimulent les capacités. 
Le discipulat est la capacité d’écouter et de comprendre les paroles des 
sages (les Maîtres de Sagesse). 

Un Disciple.
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Méditations occultes

Méditation 60

Ten Times Ten. The wheel roTaTes.
Three wheels from one wheel.

a ToTal of four wheels.
Three above and four below.

seven wheels roTaTe in Three direcTions.
seven and Three is Ten.

(Dix fois Dix. La roue tourne.
trois roues à partir D’une roue.

un totaL De quatre roues.
trois au-Dessus et quatre en Dessous.

 septs roue tournent Dans trois Directions. 
sept et trois font Dix.)

Commentaire:

Dix est un nombre parfait.  C’est le nombre de la plénitude.  
Symboliquement, dix est un et zéro.  Un est l’existence une.  Zéro est 
sa création.  Le un dans la création est dix.  Il descend par étapes vers la 
création visible, physique et dense.  Un devient dix et, dix fois, il évolue 
pour être une création.  A nouveau, il évolue dix fois pour être dix et pour 
être un. L’ensemble de l’involution et de l’évolution a lieu à travers le 
temps.  Le dix est comme suit :
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1. Temps (le Divin).
2. Matière racine (Aditi). 
3. Rajas  (conscience de Soi). 
4. Tamas  (Mental).
5. Sattva  (Bouddhi).
6. Akasha  (Son).
7. Air  (Toucher).
8. Feu  (Vue).
9. Eau (Goût). 
10. Matière (Odorat). 

Tout cela se manifeste à travers la rotation du temps. Les éléments mani-
festés tournent comme une roue.  A partir d’une roue, les trois roues 
émergent.  La première est cosmique, la seconde est solaire et la troisième 
est planétaire.  De un à trois, un total de quatre roues émergent. Le mou-
vement des trois roues amène la quatrième, qui reflète les trois roues. La 
réflexion a sa déflexion.  Ainsi, il y a trois roues défléchies à partir des tr-
ois originelles, avec la quatrième, celle qui reflète. Ainsi, sept roues tour-
nent.  Les sept roues tournent dans trois directions, avec les trois qualités 
qui deviennent occasionnellement prédominantes.  Les trois directions 
prennent la prédominance dans trois situations différentes. Quand c’est 
évolutif, Rajas (dynamisme) prédomine.  La qualité de l’équilibre prend la 
prédominance au terme de la créativité. L’équilibre garde la création en 
existence.  Quand la création se dissout, Tamas (inertie) prédomine.  
Ainsi, trois devient quatre, quatre devient sept, sept devient dix.  La roue 
une est considérée dans ses dix aspects. Dans l’homme, il y a également 
sept roues représentant les sept Chakras.  Les sept Chakras contiennent 
les trois directions. En fonction de la direction des Chakras, la chimie de 
l’homme a lieu. La formation des sept roues se manifeste depuis le haut 
vers le bas, jusqu’au Muladhara.  Le quatrième Chakra  est Anahata.  Il 
reflète les trois Chakras du dessus comme les trois Chakras du dessous 
du diaphragme.  Ainsi, sept Chakras fonctionnent et les Chakras portent, 
de façon inhérente, les trois qualités et donc, ils prennent trois dimen-
sions selon l’évolution de l’homme.  Contemplez l’équilibre dans tous les 
Chakras, l’inertie et le dynamisme étant égaux, l’état d’équilibre épanouit 
la conscience comme une source, transformant le Chakra en un lotus.
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Les Feuilles de l’Ashram

Rosicrucien

 « Rose- Faire Emerger – Amour ;
Couleur – Croix – Karma ;
Rose – Croix – Conscience.
Rose et Croix – Croix Rose ;

- Rosicrucien ».

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

62. Chandra Sekhara

On dit que le Seigneur porte un croissant de Lune qui représente le men-
tal cosmique qui octroie la béatitude. Le Seigneur préside également sur 
le mental des êtres. C’est pourquoi on l’appelle Chandra Sekhara. Les 
Yogis qui ont atteint les plus hautes initiations sont appelés les êtres à la 
tête de lune. Pour eux la conscience est la servante.  

De Dr. K. Parvathi Kumar: Rudra. Dhanishta, Suisse
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L’amour n’est pas du commerce – il n’y a pas de sensation 
De ‘donner et prendre’,

Pas de sentiment de service et de sacrifice.
Une seule sensation, un sentiment existe,

C'est-à-dire l’Amour.

 

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

Chaque mission a besoin de sa vision. 
La vision doit être dynamique

Pour accomplir la mission. 

.

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

Le silence est le pont invisible 
Entre les divers plans d’existence. 

Seuls les silencieux
Peuvent marcher sur ce type de pont !

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



La lettre de Vaisakh25/89 25

Hymnes sur Agni

57. YUGE YUGE VIDADHYAM GRUNABHYA HA
AGNE RAIM YASANAMDEHI NAVYASEEM

PAVYEVA RAJAN NAGHASAM AJARA
NEECHA NIVRUSCHA VALINAM NATEJASA

Oh Seigneur Agni ! Tu es le plus habile des yogis. Quiconque te vénère 
est béni d’une nouvelle manière quant à sa progéniture, ses richesses et 
sa réputation. Tu es celui qui ne vieillit pas, le toujours jeune et radieux. 
Tout comme la foudre détruit un arbre immense, détruis les inimitiés. 

Commentaire :

Le Seigneur Agni est sans conteste le plus habile dans la création. Il crée, 
il nourrit et détruit les indésirables. Ceux qui le vénèrent sont bénis de 
façon imperceptible d’enfants, petits enfants et arrières petits enfants. 
Ils sont aussi bénis de biens qui procurent le bonheur et le confort. Leur 
réputation est étendue. Telle est la beauté de la vénération du feu. La 
vénération du feu a été un rituel très ancien et attire aussi les enfants. 
La lumière et la puissance de la flamme sont plaisantes à regarder. Sa  
brillance dansante est enchanteresse. Les flammes du feu ont toujours 
l’air jeune. Les flammes sont au-delà du vieillissement et toujours jeunes, 
actives et dansantes. L’habilité du feu surpasse l’habileté de toutes autres 
choses dans la création. Le feu est aussi considéré comme le principe 
yogique parmi les cinq éléments étant l’élément médian. Il transforme le 
visible en invisible et  vice versa. 
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C’est le feu qui cause la fertilisation, la germination et la croissance. 
Le feu est donc considéré comme le plus habile des yogis. 
Le feu est invoqué et vénéré pour combler les vies – personnelle, 
de groupe et globale. Le feu peut même octroyer l’illumination et 
l’immortalité.  Tout comme la foudre détruit un arbre, les obstacles à la 
fertilisation, la germination et la croissance peuvent être détruits par le 
feu. Il n’y a pas d’obstacle pour le feu. Lorsque l’homme rencontre des 
empêchements, des obstacles et des ennuis à l’intérieur et autour de lui, 
on lui recommande fortement de vénérer le feu pour griller les démons 
et les obstacles. Ce sont les vrais ennemis qu’il faut détruire pour croître 
sainement. C’est la raison de cette prière. 
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Invocations 

de la Flamme Violette

Maître Saint ! Nous comptons sur Toi.
Maître Comte ! S’il Te plaît ne nous écarte pas.

Oh Saint ! Peins-nous de Ta couleur, Violet.
Mène-nous dans Ton pays.

Ne regarde pas dans nos comptes, oh Comte !
Ils comprennent d’innombrables erreurs. 

Mets nos voiles, oh Saint,
Réinitialise les, conduis-nous dans le saint comté.

Tu es le Maître de compassion.
Tu es le Saint Géant.

Tu es le Roi, le Comte du comté Violet.
Généreux, sois généreux pour ceux qui ont chuté, oh Germain !

Maître Comte, Saint Germain. 

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

Questions et réponses :

Question: Maître, pourquoi certains actes nous comblent et d’autres pas? 
Quelle est la clé de la plénitude ? 
 
Réponse : La volonté est la clé. Lorsque quelqu’un veut, il pense qu’il 
a voulu. Mais la vérité est qu’à travers lui, Il a voulu. Lorsqu’il sait que 
ce qui est voulu ne l’est pas par lui mais à travers lui, alors l’approche 
des actes sera différente. Lorsqu’on a gardé en soi l’idée que Sa volonté 
prévaut, on est à l’aise dans le travail. Lorsqu’il y a une telle aisance 
alors les actions sont bien planifiées. Elles sont faites au moment juste 
et à l’endroit juste. C’est la clé. C’est pourquoi Jésus disait « Père que Ta 
Volonté soit faite ». 
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MAITRE EK

VISHNU PURANA
CHAPITRE  VIII

Le Manu et ses émergences 2  

Daksha donna naissance à 24 jeunes filles. 13 d’entre-elles furent ma-
riées par le Seigneur. Elles sont :

1. Sraddha (l’adhérence et l’aspect dévotionnel)
2. Lakshmi (la splendeur)
3. Dhruti (la tolérance)
4. Tushti (la satisfaction)
5. Medha (la compréhension)
6. Pushti (la nutrition)
7. Kriya (le pouvoir d’agir)
8. Buddhi (la volonté)
9. Lajja (la modestie)
10. Vapu(la silhouette physique)
11. Shanti (la paix)
12. Siddhi (l’accomplissement)
13. Kirti (la réputation)
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Les 11 jeunes filles restantes avaient toutes des yeux très gracieux :

1. Khyati (la popularité)
2. Sati (la bonne conduite)
3. Sambhuti (la naissance)
4. Smriti (le souvenir)
5. Priti (l’appréciation)
6. Kshama (la tolérance)
7. Santati (la continuité)
8. Anasuya (la conscience qui n’est pas atteinte par la malice)
9. Urja (l’énergie)
10. Svaha (celle qui appelle le feu à la manifestation afin d’effectuer   
 l’acte de combustion, causant ainsi la synthèse et l’analyse des   
 éléments de la création)
11. Svadha (l’autonome, qui cause la synthèse des éléments de sorte   
 qu’ils existent comme un être crée). 
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Agni- Une Introduction au Travail du Feu 
Cosmique 

1. Pensées introductives. 
Conscience de Groupe.

Salutations fraternelles et cordiales aux frères et sœurs qui se sont ras-
semblées ici. Nous faisons un effort de plus pour une vie de groupe. La 
vie de groupe se poursuit maintenant, et nous avons tous appris la vie de 
groupe un jour ou l’autre. Ainsi ce qui se passe maintenant est seulement 
un processus très naturel. Nous pouvons voir la floraison des vies de 
groupe. Mais avant la fleur, il y en a quelqu’un qui a planté la semence. 
Mais avant que quelqu’un ne sème la semence, les semences furent plan-
tées dans la pensée. Et avant qu’elles ne fussent plantées dans la pensée, 
elles étaient dans l’espace. Si vous vous relié à ce qui a précédé, vous 
vous relié à quelque chose où vous atteignez l’éternité. Nous voyons 
apparemment que nous avons tous été inspiré par Maître E.K. et Maître 
D.K. pour faire fructifier le rêve de la vie de groupe, pour manifester la 
vie de groupe à laquelle on avait pensé pendant des décades. Mais il y a 
une organisation qui travaille, qui a travaillé pendant des décennies. 

Avant que l’on ne pense à la vie de groupe même au niveau de la 
Hiérarchie, cela existait, car chaque âge a sa propre qualité, et le temps 
l’apporte et alors nous y entrons. Et tandis qu’elle arrive nous en voyons 
la manifestation et alors nous en faisons notre propre compréhension. 
Quiconque a travaillé à l’arrière plan, ils ont laissé les fruits et le goût du 
magasin de fruits. Et après l’avoir un peu goûté, ce n’est pas à nous de 
manger totalement les fruits du jardin mais de les distribuer aux autres. 
C’est ce que nous appelons l’AMOUR. Ainsi nous devons réaliser la 
beauté de la vie de groupe et sur cette base, nous devrions distribuer aux 
autres. Puissent ces sept jours s’accomplir selon notre préparation. 

C’est notre préparation à la vie de groupe, qui nous permet de réaliser 
la douceur de la vie de groupe. En fonction de l’orientation que nous 
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avons, selon la préparation que nous avons, et selon notre capacité à 
nous reconnaître nous-mêmes en tant qu’âmes et non en tant que per-
sonnages, l’objectif de la vie de groupe est de réaliser la conscience de 
groupe. La conscience de groupe signifie une seule conscience qui fon-
ctionne à travers l’ensemble du groupe. Ainsi nous devrions y parvenir. 
C’est une expérience à continuer dans la vie quotidienne par la suite.
 
Par exemple, nous avons maintenant deux traductions simultanées. Elles 
semblent se couper au niveau des sons. Ainsi nous devons parvenir à ce 
qu’une manière harmonieuse de traduire se manifeste au lieu de chacun 
ressentir que l’autre nous dérange. Si nous pouvons parvenir à une ma-
nière où les deux traductions aient lieu sans que l’une confusion pour 
l’autre, alors je pense que nous avons réalisé quelque chose en rapport 
avec la vie de groupe. C’est le groupement des personnalités  qui a lieu 
quand nous entrons dans la vie de groupe. Parce que nous sommes tous 
venus avec tous nos véhicules, et nous pensons avoir parqué nos véhi-
cules à l’extérieur mais le véritable véhicule est ici. Nous sommes venus 
sur nos chevaux et nous sommes entrés dans cette salle de conférence 
avec nos chevaux. Les chevaux font du bruit. Celui qui est sur le cheval  
veut du silence, mais il ne sait pas qu’il est venu dans cette salle de con-
férence sur un cheval ce qui signifie que nous avons aussi amener nos 
personnalités. Il faudrait garder ce fait à l’esprit. Mais si nous sommes 
un bon cavalier, nous devrions savoir comment dompter le cheval  et le 
garder calme. Ainsi si nous domptons le cheval et que nous nous ren-
controns comme les cavaliers des chevaux, les sept jours devraient nous 
permettre de réaliser qu’il y a un seul cavalier qui monte tous les che-
vaux. Ainsi, c’est un seul qui monte les sept chevaux. Si nous lisons tant 
de choses sur l’un qui monte sept chevaux, il faut le réaliser.   

Nous disons qu’un rayon unique blanc est devenu les sept rayons et 
nous disons qu’un son a produit 49 sons. Et nous disons que c’est un feu 
qui est devenu 49 feux. Tout cela est connu en théorie. Mais vous dites 
« Feu » ou vous dites « Lumière », ou vous dites quoi que ce soit, nous 
parlons uniquement de nous-mêmes.  Nos avons fait nos preuves à nous 
comprendre à la seconde personne, ainsi chacun de nous pense que les 
autres devraient contribuer à la vie de groupe. D’abord nous devrions 
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voir comment est notre cheval. Ainsi c’est une bonne expérience pour 
nous et parce que nous y prenons de plus en plus goût, nous nous ras-
semblons en nombre plus important et pour des périodes plus longues. 
Le fait que chaque année, le nombre soit plus important et la durée plus 
longue, prouve qu’il y a quelque chose que nous aimons dans ce type de 
vie de groupe. Cela signifie qu’il y a en son sein, une lente et progressive 
réalisation de la conscience de groupe. Et comme cela se produit, la 
conscience de groupe s’épanouit de plus en plus. 

Si des personnes sont venues de divers endroits à Wipperfürth, c’est 
uniquement la pression de l’âme qui a poussé leur cheval vers ce lieu. 
C’est pourquoi je dis : «  Chaleureuses salutations fraternelles  aux frères 
et sœurs qui sont rassemblés ici » et non «Qui se sont rassemblés ici 
». Nous pensons que c’est nous qui avons pris la décision de venir ici. 
La décision de venir ici est comme lorsqu’un homme laisse pousser sa 
moustache. Il dit : « J’ai décidé de faire pousser ma moustache ». Sa dé-
cision de faire pousser sa moustache ne devient possible que lorsque la 
moustache commence à pousser de l’intérieur. Si un jeune garçon dit : 
« Je vais faire pousser ma moustache », à l’âge de cinq ans, ce n’est pas 
possible. Et lorsque la moustache pousse naturellement, quand il grandit 
en âge, est-il sage de penser que c’est lui qui fait pousser sa moustache 
? La moustache pousse par elle-même et nous pensons que nous faisons 
pousser notre moustache, n’est-ce pas ? Alors l’homme devrait répondre, 
si c’est juste ou pas. Lorsque la moustache pousse, nous ne pouvons pas 
dire que nous faisons pousser la moustache. 

De la même façon, lorsque l’âme décide de la vie de groupe, nous nous 
rassemblons tous. Que cela nous plaise ou pas, nous sommes rassem-
blés ce qui signifie que ce n’est pas la décision du cheval de venir à 
Wipperfürth. C’est la décision de l’Unique qui monte le cheval et qui 
conduit le cheval a Wipperfürth. L’âme qui a conduit les personnalités, a 
rendu possible à tous les chevaux de se rassembler ici. 

Ceci est donc la compréhension, lorsque nous disons : « Salutations 
fraternelles à ceux qui sont rassemblés ici. » Dans tout ce qui se passe, 
nous pensons l’avoir fait. C’est une compréhension qui grandit lorsque 
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nous grandissons. Notre frère Günter a eu une expérience ici. Lorsque 
c’est lui qui le faisait, cela n’arrivait pas. Et soudain, cela arriva et il vit. 
C’est ainsi que cette lumière a fonctionné. Nous sommes tous inspirés 
par l’âme de préparer précieusement l’autel.  Qu’est-ce qui a fait que 
tant de personnes sont toutes  venues ici et ont rapidement préparé cet 
autel en dix minutes. Nous pouvons penser que c’est Doris, Edith, moi-
même, Jésus, Günter qui nous avons réalisé tout cela. Mais la vérité est 
que l’autel s’est réalisé lui-même à travers nous. C’est ce que nous réali-
sons durant une vie de groupe. Nous pouvons en faire l’expérience, lors-
que cela arrive extérieurement. Mais la beauté du Maître est que c’est à 
travers nous qu’Il travaille et nous, nous ressentons l’événement. 

Nous avons l’arrivée de quelqu’un d’Amérique du Sud et un autre 
d’Australie en même temps. Pouvons-nous dire que nous l’avons pla-
nifié ? Pourrions-nous planifier que quelqu’un d’Australie et quelqu’un 
d’Argentine ou du Brésil arrivent au même point et entrent par la porte 
? Et ne pensez pas que nous puissions planifier. Ceci est une dimension 
qui est montrée pendant les vies de groupe. Lorsque nous sommes si 
fortement absorbés dans nos vies individuelles, il est très difficile pour 
nous de voir quand cela arrive. La seule manière de pouvoir voir quand 
cela arrive, est quand d’autres le font. Nous ne pouvons pas vraiment 
l’expérimenter lorsque cela arrive à travers nous. Ainsi nous devons gar-
der l’œil ouvert et voir comment se passe ces sept jours. Tandis que nous 
parlions du concept, il y a eu la manifestation de quelqu’un de l’Orient  
et quelqu’un de l’Occident en même temps. 

 Une autre est le fonctionnement de cette lampe et une autre la prépara-
tion de l’autel. Je vous prie toutefois de ne pas vous méprendre comme 
quoi je vous aurais demandé de voir l’avènement de miracles, parce que 
normalement tout ce qui est dit est plutôt mal compris que compris. Si 
nous avons l’œil pour voir, ce qui est un miracle pour les autres, devient 
un événement normal pour nous. Le but de la vie de groupe est donc 
d’expérimenter l’Unique fonctionnant à travers tous. Lorsque je dis fon-
ctionner à travers tous, nous essayons de voir à travers tous, mais nous 
devons aussi Le voir à travers nous d’abord. C’est ainsi que nous allons 
selon notre préparation faire l’expérience de la conscience de groupe du-
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rant ces sept jours. Et alors, l’apporter dans nos vies. J’ai commencé avec 
ce concept, car l’an passé nous avons conclu notre vie de groupe avec 
ce concept d’expérimenter ce qui advient. Nous allons donc continuer à 
le faire et durant ces sept jours, nous aurons quelques compréhensions 
au sujet du feu durant les sessions du matin, et certaines compréhensions 
du fonctionnement de tout ce que nous voyons sur la toile de fond de 
l’éternité. Les sessions de l’après midi seront consacrées à comprendre 
davantage l’éternité de l’existence, et le matin nous aurons une com-
préhension du feu et de son fonctionnement. Et nous aurons – comme 
vous le savez- la méditation à six heures le matin et à six heures le soir et 
un bon petit déjeuner, déjeuner et diner. Ainsi voyons comment cela se 
passe.  Et comme je sens que ceci est le premier jour, que chaque frère 
et sœur vienne ici et parle 2 minutes à propos de son nom, de l’endroit 
d’origine, de sorte que nous ne nous sentions pas étranger les uns par 
rapport aux autres dès le moment où nous aurons conclu la session de 
ce soir.  
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Fenêtre pour le Service Mondial
Nouvelles et Activités
(apports bienvenus)

ESPAGNE

Rapport du groupe : Espagne
Nom du Groupe : WTT – Groupe de Madrid
Contact : Conchi Gonzalez, Ignacio Acero
Adresse : c/ Enrique Larreta n°1 -1°A, 28036 Madrid.
Tel : Conchi ++34 617 901 651 ; Ingacio ++34 + 91 5553064
E-Mail : ctelera@gmail.com / ignacioacero@aceroabogados.com
 

Activités

DHANISHTA

Nous collaborons avec Dhanishta dans la vente des livres à tous les mem-
bres du groupe ainsi qu’à des librairies spécialisées.
A l’adresse indiquée, nous avons des livres acquis ou donnés par les 
membres du groupe pour les prêter ou permettre à d’autres membres ou 
sympathisants (qui ne pourraient les acheter) de pouvoir les lire – ceci 
pour des raisons économiques ou parce que l’édition de certains livres est 
épuisée. 

ASSOCIATION « L’AIGLE DE TOLEDO »

Tous les membres du groupe du WTT de Madrid prennent part aux activi-
tés de l’association de « L’aigle de Toledo », cette année avec un nouveau 
nom « Les Frères de l’Aigle », créé selon l’inspiration du Maître P. Kumar.
Au sujet des « Frères de l’Aigle » : 
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•	 Le	 projet	 de	 répandre	 la	 connaissance	 à	 propos	 des	 énergies	 de	
Toledo continue. L’association a développé différentes activités à Toledo, 
à côté des méditations de groupe de pleine lune et de nouvelle lune. 

•	 Lors	des	Equinoxes	et	des	Solstices,	une	nouvelle	activité	a	été	éta-
blie « Le chemin de l’Aigle » : les participants marchent autours la ville de 
Toledo, en s’arrêtant aux quatre points cardinaux et font une petite médi-
tation.

•	 Des	travaux	d’unification	des	énergies	ont	été	développés	par	des	
gens de différents groupes et l’Association  promeut des activités, des 
cours, de rencontres, des débats, des conférences sur des sujets de spiritu-
alité. Tous sont dans la lignée des activités menées par le WTT.

•	 Du	 4	 au	 6	 juin,	 un	 séminaire	 fut	 organisé	 à	 Toledo	 «	 L’Aigle,	
Symbole Cosmique », donné par l’enseignant P. Kumar. Nous avons pu 
compter sur la collaboration de tous les frères du WTT et un grand nom-
bre de membres du WTT d’Amérique ont également pu participer.

•	 Parmi	d’autres,	l’Association	a	collaboré	avec	la	fondation	«	L’école	
de la Solidarité » d’Ignacio Pereda. Ce projet vise à aider l’intégration des 
personnes isolées à Grenade. Des bougies faites par les membres de la 
fondation sont vendues à l’Association.

•	 Nous	 avons	 participé	 à	 la	 XIIIème	 rencontre	 du	 RIL	 (initiales	 en	
espagnoles de « Réseau de Lumière Ibérique ») qui a pris place à Madrid 
où l’un des sujets principaux était : « Vivre en communauté ». Il fut dé-
cidé que les « Frères de l’Aigle » collaboreraient et prendraient part à 
l’organisation de la prochaine rencontre du RIL qui aurait lieu à Toledo.
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Sagittaire – 
Expansion et Accomplissement

La déesse de la plénitude et de la joie est appelée Lakshmi en Inde, la 
Mère de la Splendeur et elle est adorée en jaune-dorée. Lakshmi repré-
sente la santé, la splendeur irradiante, la chance et la beauté. Les deux 
lotus représentent le déploiement dans la lumière subjective et objective. 
Les éléphants représentent la sagesse et la plénitude. - 
Tirés des enseignements de Sri K.Parvathi Kumar
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Extraits des Enseignements
SRI SUKTAM 

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

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

Suite

Padma – le lotus, le son, les lettres, les couleurs
Malinî – la guirlande

La Mère porte une guirlande de tout cela, ce qui signifie : les groupes 
de sons, les groupes de couleurs, les groupes de symboles, ils forment 
tous la guirlande qui est autour d’elle. Si vous souhaitez être un étudiant 
du symbole, de la couleur et du son, la source est la conscience univer-
selle qui est vénérée sous une très belle forme féminine qui porte une 
guirlande de lotus. C’est ainsi qu’on L’appelle « Padma Malinîm ». Toute 
la création est sa guirlande, parce que les détails de la création sont 
comme des lotus. Visualisez le bleu sur lequel il y a la galaxie comme sa 
guirlande. Maintenant, il est dit qu’il n’y a plus qu’une seule galaxie. Ce 
sera illimité tandis que la connaissance progresse. Ainsi, Elle est celle qui 
porte guirlandes après guirlandes de lotus.  
Quand vous avez de si grands concepts à comprendre, le mental s’élargit, 
s’élargit pour  comprendre et dans ce processus de compréhension, il 
est absorbé par le Buddhi. C’est ainsi qu’il y a la soumission du mental 
au Buddhi. Un tel mental est un mental illuminé. C’est ce à quoi on se 
réfère quand on parle de la lumière dans la tête. Un mental qui contem-
ple continuellement sur des grands concepts de lumière se frotte conti-
nuellement contre la lumière et dans ce processus, il devient la lumière. 
C’est le but de la vénération.
C’est pourquoi il y a tant d’aspects cosmiques de la lumière qui sont pré-
sentés dans une variété de termes.

Ardrâm Pushkarinîm Pushtim
Pingalâm Padma Malinîm
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La deuxième ligne : Chandrâm – Chandra
Je vous en ai parlé longuement. C’est le principe de recevoir et de 
réfléchir. Recevoir la réflexion et réfléchir à son tour. Dans ce processus, 
il reste transparent et brillant. Si nous recevons et ne pouvons distribuer, 
nous ne sommes pas transparents.  Les gens qui reçoivent de la sagesse 
et qui ne sont pas capables de la distribuer ne peuvent être transparents. 
Tout ce que vous recevez, vous devez être capable de le redistribuer. 
Alors vous devenez transparents. Le secret pour que vous deveniez la 
lumière est votre capacité à transmettre ce qui vous est venu. Si vous 
recevez de la connaissance divine, vous la distribuez jour et nuit. Si vous 
recevez de la connaissance matérielle, ne la gardez pas, distribuez-la. Si 
vous recevez de l’argent, distribuez-le ! Si vous recevez de la matière, 
distribuez-la ! Vous connaissez la science de la santé, distribuez-la ! 
Quelle que soit la branche de connaissance, qu’elle soit spirituelle ou 
mondaine, distribuez-la ! Si vous recevez de l’information, distribuez-la 
!
C’est ce qui est aujourd’hui demandé comme transparence et communi-
cation. Même les Etats-Unis demandent cela. Soyez transparents ! Soyez 
communicatifs ! Ne vous asseyez pas sur le sommet de la montagne. 
Vous n’êtes pas en sécurité. Revenez à la vallée avec nous tous. Si vous 
êtes au sommet, le vent peut vous emporter. Alors celui qui est sur le pic 
dit : « Si nous sommes dans la vallée, alors les eaux peuvent nous em-
porter ». Ainsi, quel est le chemin ? Le chemin doré du milieu ! Ne pas 
être au sommet, ne pas être au fond de la vallée mais être à une certaine 
hauteur où nous ne sommes pas frappés par le vent ni emportés par les 
eaux.
Ainsi, la transparence est ce qui est décrit en tant que Chandra. On 
dit fréquemment la Lune et lorsque l’on dit la Lune, nous connaissons 
uniquement la Lune que nous voyons. La Lune que nous voyons est un 
satellite qui dirige le principe de la lune. Le Soleil fonctionne aussi avec 
le principe de la Lune. Il reçoit et donne. Le Soleil Central également 
reçoit pour donner, le Soleil Cosmique reçoit également pour donner. 
La Mère universelle également reçoit pour donner et dès lors le Chandra 
originel est la Mère. La Lune originelle est la Mère. Au temps du Pralaya, 
Elle est décrite comme un croissant de lune sur la tête de Shiva. Ainsi, 
lorsqu’il n’y a pas de création, on dit que Shiva existe. Alors le croissant 
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de lune montre qu’Elle existe potentiellement sur sa tête et quand Elle 
croit, alors Shiva se retire dans l’arrière plan, il est son arrière plan. 
C’est ainsi dans la terminologie védique. Dans la terminologie du nouvel 
âge, on dit que le Dieu Absolu est potentiellement manifesté et la premi-
ère manifestation est la lumière. Lorsque la lumière se manifeste, elle se 
retire dans l’arrière plan et, prenant l’appui sur l’arrière plan, la lumière 
se manifeste dans toute la création. Tout comme l’écran de cinéma. 
Lorsqu’il est allumé vous voyez la lumière. Alors vous ne sentez pas 
l’écran, et sur l’écran, lorsqu’il y a des images, vous ne voyez même pas 
l’écran argenté. Les images sont la création, l’écran argenté c’est la Mère, 
et l’arrière-plan est le Père, l’écran éteint. Dans votre télévision vous 
avez un écran noir. Si l’écran est noir la télévision est considérée comme 
plus efficace. Les anciennes générations de télévisions avaient des écrans 
blancs. Maintenant, on appelle les écrans noirs, triniton. Il réfléchit mi-
eux la lumière et aussi réfléchit mieux la couleur. Ainsi, l’écran noir de la 
télé est le Dieu Absolu. C’est le potentiel de l’écran blanc, et sur l’écran 
blanc il y a des images selon un programme.
Ainsi, Chandram est la première émergence qui est appelée la lumière. 
Dieu dit « Que la lumière soit ! ». 
Hiran Mayim – cela a été expliqué dans deux stances. La tonalité dorée, 
les rayons dorés, le corps doré qui est appelé le corps éthérique ou le 
corps subtil. Le monde doré, le Hiranya Loka, qui est notre prochain pas 
immédiat et qui nous permettra de dépasser l’ignorance de la mort. 
Lakshmîm, c’est essentiellement un symbole universel. La Mère est es-
sentiellement une présentation symbolique de Dieu. Il n’y a pas d’autre 
moyen de voir Dieu. Si vos devez voir Dieu, vous devez le voir en tant 
que lumière uniquement. Autrement vous ne pouvez pas le voir bien 
qu’il soit entre-nous. Le Dieu Absolu est entre nous et en nous. Nous 
ne pouvons pas voir. Ca, c’est notre problème. Ainsi, pour donner sa 
présence, il se manifeste en tant que lumière. Il n’y a pas d’autres mo-
yens pour lui. C’est ainsi qu’il se présente lui-même en tant que lumière 
dorée, en tant que lumière de diamant - tout cela est un symbole. Le son 
est un symbole, la lumière est un symbole, le temps est un symbole, la 
couleur est un symbole, les formes sont des symboles. Le symbole est 
essentiellement la Mère, et la Mère elle-même est un symbole du Père. 
C’est pour cela qu’Elle est appelée Lakshmi. S’il-vous plait, comprenez, 
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Lakshmi signifie symbole. 
Chacun de nous est un symbole, un symbole de ce que nous sommes. 
Certains noms que nous entendons, nous font dire « Ha !». Certains 
noms, quand nous les entendons, nous disons « Hu ! ». Pourquoi cela ? 
Parce que ce nom est symbolique de cette énergie. N’est ce pas une mé-
decine amère, au mot même nous disons « Hu ! ». Lorsque nous disons 
« crème glacée » nous avons un sourire. Le nom en lui-même vous rend 
joyeux. Ainsi le mot « crème glacée » est symbolique de quelque chose. 
Et la médecine amère est symbolique de quelque chose. Tous les noms 
sont de symboles. Toutes les formes sont de symboles, Tous les sons sont 
des symboles. Tous les nombres sont des symboles. Toutes les planètes 
sont des symboles. Toutes les constellations sont des symboles. Tout est 
symbole ! La création elle-même est un symbole. Cela c’est Lakshmi.
Jâtaveda Mamâvaha – Celui à partir de qui les Védas sont nées et ensuite 
qui est lui-même né des Védas en tant que feu. Cela c’est Jatavéda, Le 
principal. Agni. Nous demandons à Agni, Jatavéda « Une telle Mère, que 
j’ai décrit, S’il te plait assure nous que Mamâvaha, qu’Elle soit reçue et 
qu’Elle s’établisse en moi ».
« Jâtavedo Agni, Mamâvaha, S’il te plait, accorde-moi une telle Mère. » 

Ainsi, nous avons commencé à prier Agni, ensuite nous en sommes ve-
nus à la Mère, et maintenant nous revenons à Agni. C’est appelé ‘ l’ordre 
ritualistique’. Comme vous ouvrez, de la sorte vous fermez. 

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur, il peut contenir certaines erreurs. 
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Paracelsus Health & Healing
(Paracelse- Santé et Guérison)

Energie Psychique 2

Les personnes qui ont une faible énergie psychique ne peuvent être le 
gardien d’énergies subtiles et magnétiques. Toute petite énergie cos-
mique réalisée contient en elle la possibilité de danger. Il faut être assez 
fort pour garder un éclat de l’esprit. Les esprits qui sont peu soigneux et 
négligents vont causer plus de danger pour ceux qui cherchent des éner-
gies psychiques puissantes.
Le contenant doit être approprié pour porter un contenu valable. La sci-
ence des possessions nécessite une approche scientifique. L’influence 
de la volonté de l’un sur l’autre doit être considérée avec attention. 
L’influence d’un contenant impur sur le contenu qui est pure ne doit pas 
être négligée. Lorsque les hommes cherchent à purifier le contenu, ils 
sont également la responsabilité de préparer des contenants purs. Si les 
contenants polluent le contenu, le contenu peut devenir du poison, au 
lieu d’être bénéfique. Le subtil doit être bien tenu par le dense. Le plus 
subtil doit être également bien gardé par le plus subtil et ainsi de suite.  
La nature révèle ce secret et l’homme doit apprendre. Le jus de l’orange 
est bien contenu dans l’orange et l’orange elle-même est bien conte-
nue par la peau autour. Le lait est bien mieux contenu dans le pis de la 
vache que dans le frigo. Le légume est bien mieux contenu par la plante 
qu’avec les méthodes modernes de conservation. L’utérus contient bien 
l’enfant qui grandit. Les contenants sont aussi importants voir davantage 
que le contenu.
Le mental est le contenant premier pour l’homme, et si celui-ci est pol-
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lué, toute connaissance qu’un tel mental reçoit devient aussi pollué. La 
pureté mentale et l’orientation sont d’une grande valeur pour tout travail 
de création et c’est pour cela que la préparation du mental constitue un 
des travaux de base pour la guérison subtile. Si le guérisseur est suffisam-
ment pure et qu’il n’a pas peur, il sera capable d’appliquer sa volonté 
pour guérir l’environnement. C’est la beauté de tout guérisseur de rester 
à l’écart de toutes les influences nocives par la juste orientation de son 
mental. Un mental sain permet à des merveilles de se manifester dans le 
domaine ou le mal est présent. 

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)
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La Section des Enfants

La Doctrine de l’Ethique.

Ne résidez pas :
A un endroit dépourvu 

D’un guérisseur, d’un financier, 
D’un professeur et 

D’une rivière qui s’écoule. 

Chers enfants,

Partout, les êtres cherchent la paix. Qu’est la paix ? La paix est le résultat 
final d’une juste action. La juste action est le résultat d’une juste pensée, 
d’un juste désir et d’une juste parole. Les théismes de tous les temps 
sont destinés à inculquer une juste pensée, un désir juste et une parole 
juste. Le théisme aujourd’hui n’est pas considéré comme un moyen pour 
trouver une existence paisible. C’est plutôt considéré comme un moyen 
pour arriver à ses propres fins qu’elles soient désirables ou non. C’est 
pourquoi beaucoup croient que le théisme n’est pas utile pour réaliser 
la paix. De tels jugements du théisme et de la théologie sont tous arbi-
traires. L’importance du théisme ne peut pas être ignorée par une percep-
tion imparfaite. Le but du théisme n’est pas bien compris. Les buts que 
le théisme cherche à réaliser subissent bien souvent des distorsions. En 
conséquence,  la valeur du théisme n’est pas réalisée. 
La nourriture est destinée à alimenter. Mais lorsque nous perdons de vue 
l’objectif et que nous mangeons tout qui nous plaît et chaque fois que 
cela nous plaît à cause du désir, la même nourriture contribue à la mala-
die. Ce sont les moyens qui distortionnent la finalité. Apprenez à savoir 
quoi penser et comment penser ; que dire et comment le dire ; sur quoi 
agir et sur quoi ne pas agir. Ce type de connaissance est important pour 
se construire une vie paisible. 

Dr. K.Parvathi Kumar

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

Les Futures Ecoles

D’abord les enfants apprendront la confiance en eux, l’amour envers tous 
les êtres, l’altruisme et la charité, et particulièrement à utiliser leur pro-
pre raisonnement et jugement. Le travail purement mécanique mental sera 
réduit à un minimum, du temps sera consacré au développement et à la 
formation des sens de perception intérieurs, des capacités et des qualités 
dormantes. Chaque enfant sera traité en fonction de son individualité et édu-
qué de façon à développer ses forces en équilibre et en harmonie de sorte 
que ses tendances puissent grandir d’une manière complète et naturelle. Les 
enfants grandiront en des hommes et des femmes libres, intellectuellement 
et moralement et sans préjugés dans toutes les directions mais d’abord et 
principalement ils seront généreux. 

H.P.Blavatsky : Echoes of the Past ; dans le Theosophist, Mai 1908, p.757. 
Dans un interview, Mme Blavatsky fut interrogée à propos de sa vision du 
but de l’éducation moderne. Le texte ci-dessus fut sa réponse.  
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Revue des Livres

Messages to Aspirants  (Messages aux Aspirants) 

Le livret contient des extraits de lettres que Maître EK 
a envoyées à des personnes en Occident et en Inde. 
Il est destiné à inspirer les aspirants et les disciples. 
Les lettres contiennent de nombreuses instructions et 
conseils du Maître concernant la pratique spirituelle, 
la vie quotidienne et des questions spirituelles – un 
bijou pour les chercheurs. 
« Les qualités spirituelles ne dépendent pas de la per-

fection sociale et des formalités. C’est la chaleur du cœur qui nous fait 
répondre les uns aux autres à une telle distance. »

Ekkirala Krishnamacharya :Messages to Aspirants 
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org

Spiritualism, Business and Management (Spiritualité, 
Affaires et Organisation)

La méthodologie de travail est totalement différente 
vis-à-vis de la spiritualité ou de l’organisation des 
affaires. Dans les affaires, il y a ce qu’on appelle 
l’ambition comme objectif principal. Chacun veut 
monter dans l’échelle et cette ascension de l’échelle 
a ses désavantages et ses conséquences dans d’autres 

facettes de vie. En spiritualité, l’objectif principal est un développement 
global. C’est se développer dans tous les aspects de la vie, la profes-
sion, la famille et la société. La compétition a pour résultat de déve-
lopper la jalousie et la haine des uns des autres, cela gâche tout à fait 
l’atmosphère qui entoure les affaires et cause de terribles maladies au 
chef d’entreprise. 

Dr. K. Parvathi Kumar: Spiritualism, Business and Management
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org



48 La lettre de Vaisakh25/89

Dates Novembre/Decembre 2011 astrologiquement importantes 

! → 9 / Soleil entre dans Sagittaire
! en 9 – Chaque matin: Utilise les deux heures avant l’aube pour une 
pratique spirituelle intense – particulièrement pendant les 13 premiers 
degrés du transit du Soleil.
! en 9 – Chaque jeudi (24.11., 01.12., 08.12., 15.12.): 
Prière de guérison et travail de guérison
Début de la phase de nouvelle lune ! 01°45‘ 9 / < 19°45‘ 8

Nouvelle lune du Sagittaire: Contemplation sur «La Promesse»
M Nouvelle lune du Sagittaire ! 02°37‘ 9 / <  02°37‘ 9

Début de la 23e constellation Dhanishta    < 17°21‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 01.12. à 17:05h)
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 09°19‘  9 / < 03°19‘ =
(Fin le 02.12. à 23:44h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 12°38‘ 9 / < 12°38‘ 1

Contemplation sur le Seigneur Nârâyana (Fin le 06.12. à 06:57h)
Début de la phase de la pleine lune ! 17°06‘ 9 / < 05°06‘ 3

Contemplation sur le Seigneur Dattâtreya, le Seigneur du Yoga, et sur 
Maître Kout Houmi (Devâpi)
m Pleine lune du Sagittaire ! 18°11‘ 9 / < 18°11‘ 3

. 8e phase de la lune décroissante comm. ! 25°15‘ 9 / < 19°15‘ 6

(Fin le 18.12. à 12:51h)
Début de la 11e phase de la lune descend. ! 28°02‘ 9 / < 28°02‘ 7

Contemplation sur le Seigneur Nârâyana (Fin le 21.12. à 05:39h)
! → 0 / Soleil entre dans Capricorne
Solstice d’hiver: Anniversaire du Jésus-Christ
! en 0 – Chaque matin dans l’aube: 
Contemplation sur l’étoile blanche radiante à 5 rayons 
Début de la phase de nouvelle lune ! 01°39‘ 0 / < 19°39‘ 9
Nouvelle lune de Capricorne: Contemplation sur «La Promesse»
M Nouvelle lune de Capricorne ! 02°34‘ 0 / <  02°34‘ 0

Début de la 23e constellation Dhanishta     < 17°21‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 29.12. à 02:03h)
December Call Day
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 09°40‘  0 / < 03°40‘ 1
(Fin le 01.01. à 20:28h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 13°03‘ 0 / < 13°03‘ 2
Pour guérison (Fin le 05.01. à 04:05h)
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Toutes les dates sont en MET (heures de l’Europe centrale) du »Calendrier astrologique 2010/2011«; 
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.


