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Puisse la Lumière en moi être la Lumière devant moi 

Que je puisse apprendre à la voir en tous. 

Puisse le son que je prononce révéler la lumière en moi 

Que je puisse l'écouter tandis que les autres parlent. 

Puisse le silence être présent en moi et autour de moi, 

Le silence que nous rompons à chaque instant, 

Puisse-t-il combler l'obscurité du bruit que nous faisons 

Et le convertir en la Lumière de notre arrière-plan. 

Que la vertu soit la force de mon intelligence, 

Que je puisse atteindre la réalisation, 

Que mon dessein s'inscrive dans le dessein de notre terre, Que mon 

plan soit un épitomé du Plan Divin. 

Puissions-nous dire le Silence sans le rompre. Puissions-nous vivre 

dans la conscience de l'arrière-plan. Puissions-nous exprimer la lumière  

sous forme de joie. Puissions-nous être dignes de trouver une place  

au sein du Royaume Eternel OM. 

Maître EK 
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Prière de l'Année 2020-2021 

The bear is in the cranial cave. 

The cub is in the lions cave. 

The dog is in the kennel of the base. 

Link up the three vertically and feel 

the Light, the Love and the Will. 

 

L’ours est dans la grotte du crâne. 

Le lionceau est dans la grotte des lions. 

Le chien est dans la niche de la base. 

Reliez-vous aux trois verticalement et ressentez  

la Lumière, l’Amour et la Volonté. 

 

 
 

 
Pleine Lune du Scorpion, 31 octobre 2020, 15:49 CET 
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Message du Mois du Scorpion  

L'entrée de Soleil en Scorpion inaugure une période de silence, une période 

d'introspection, une période de recherche intérieure. Il permet de retrouver la 

plus profonde des chambres de l'humain, là où règne à nouveau l'immobilité. 

Le Scorpion est synonyme de profondeur et de subtilité. Les plans subtils sont 

plus faciles à percevoir et à habiter lorsque l'on a les énergies du Scorpion. On 

peut également percevoir les changements subtils qui se produisent autour et 

s'ajuster en conséquence. Saturne et Mars sont actifs en Scorpion; Par 

conséquent, la patience, la tolérance, la capacité d'attendre peuvent être 

gagnées, tandis que Mars donne la force nécessaire pour continuer à chercher. 

Le Scorpion étant le huitième signe, tout natif avec une combinaison Saturne-

Mars dans sa huitième maison devra apprendre la discipline relative à Saturne 

et à Mars. Ce n'est qu'alors qu'il peut réussir à naviguer dans la vie en harmonie 

avec les changements subtils qui sont à l'œuvre dans le monde. La mort, 

également, n'est qu'un changement, qui est la perception ultime qui peut être 

acquise selon les énergies de la huitième maison. Percevoir la mort et assister 

à la mort est de loin la sensibilité la plus brillante. Maître Djwhal Khul nomme 

le Scorpion «l'étoile brillante de la sensibilité». 

Bien que tous les humains ne soient pas nés en Scorpion, ils ont leur huitième 

maison, et il leur est recommandé de se tourner vers les énergies présentes 

dans la huitième maison et de les maîtriser afin qu'eux aussi puissent acquérir 

la perception des dimensions subtiles ainsi que le changement. Que le Scorpion 

soit bien utilisé par un disciple sincère. 
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Message de l'Enseignant 

Conscience stable 

Selon le temps et la situation, les événements changent dans la création. 

Rester immuable dans une ambiance changeante est ce que l'on appelle la 

conscience stable. Lorsque vous avez tendance à ÊTRE, vous pouvez faire 

l'expérience de l'environnement changeant ; si vous êtes au moyeu de la roue, 

vous pouvez voir le mouvement de la roue. Si vous vous lancez dans le 

mouvement, vous bougez aussi comme les autres et vous périrez. 
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Les Expressions du Seigneur Krishna 

De nombreuses incarnations Me sont arrivées. 

Beaucoup d'autres incarnations vous sont arrivées. 

Je me souviens de toutes ces incarnations. 

Vous n De nombreuses incarnations m'est arrivé. 

Beaucoup d'autres incarnations vous sont arrivées. 

Je me souviens de toutes ces incarnations. 

Vous ne vous souvenez d'aucune d'elles. 

(4-5) 

 

Je suis l'enfant non né. 

Je ne me décompose ni ne meurs. 

Je suis le Maître des êtres. 

Je suis né de Ma nature 

Ce qui M'est toujours obligeante. 

(4-6) 
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Le Seigneur Maitreya 

La Communauté de Maitreya 

La pierre angulaire de la connaissance 

La croyance est la pierre angulaire de la connaissance, de la croissance et de 

l'épanouissement. Il faut croire soit à la super-conscience, soit à la conscience 

de soi. Quand ni l'un ni l'autre n’existent, on est en danger. Les hommes affligés 

par Kali ont généralement perdu confiance en eux. Par conséquent, ils 

s'appuient sur un nom ou une forme de Dieu. Ils ressentent que leur conception 

de Dieu est le Dieu. Ils utilisent ce concept comme un talisman à toutes fins. 

Par de tels moyens, ils ne gagnent pas en confiance en eux et ne sont pas 

capables de s'aligner sur l'état super-conscient. La plupart des religions 

survivent grâce à des pratiques diverses et multiples par lesquelles les humains 

sont préparés pour être plus comme des moutons que comme des créateurs. 

La créativité est l'une des dimensions essentielles de l'homme qui manque à 

cause de divers systèmes de croyance. 

Les hommes doivent s'introspecter eux-mêmes, s'enquérir et essayer de savoir 

pourquoi ils sont dans l'incarnation humaine. Il doit y avoir une remise en 

question interne de l'activité individuelle au quotidien. Il faut s'assurer de sa 

clarté dans son activité et dans quel but. 

Nous ne souhaitons pas que les humains soient des moutons qui se déplacent 

aveuglément dans une direction initiée par quelqu'un d'autre. 
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Maître Morya 

Maruvu Maharshi 

Le moine 

Un aspirant a rencontré un moine. Ce moine n'a pas de langue pour parler et 

n'a pas de main droite pour faire quoi que ce soit. Pourtant, son visage est 

plein d'éclat. L'aspirant était attiré par la lumière dans la tête et voulait 

s'associer au moine. L'aspirant a demandé au moine s'il pouvait rester à 

proximité et être avec lui et qu'il ne serait pas un fardeau pour le moine. Le 

moine hocha la tête en accord.  

Il y avait des personnes qui venaient chez le moine pour demander des conseils 

et la probabilité de certains événements de leur vie personnelle. Le moine 

hochait seulement la tête pour affirmer. L'aspirant a vu cette activité pendant 

plus de trois ans.  

Un jour, l'aspirant a demandé au moine : «Maître, à votre avis, tout semble 

être possible, vous faites un signe de tête à chaque visiteur pour affirmer son 

point de vue. Pensez-vous que tout est possible pour toutes les personnes ? »  

Le moine hocha de nouveau la tête. L'aspirant était perplexe. À ce moment, 

le vent vint et enleva le vêtement supérieur du moine. Sur la poitrine du 

moine, il y avait la présence de Gautama le Bouddha avec la bénédiction à 

deux mains et l'impression affecta l'aspirant. Comme si de nulle part, une voix 

se fit entendre: «Pour celui dont l'abandon est total, tout est possible. Le 

moine n'a besoin de rien. Vous aussi apprenez à être ainsi, si vous le pouvez. 

Arrêtez de chercher, commencez à offrir ». 
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Maître Kut Humi 

Devâpi Maharshi 

Shambala 30 

Souvenez-vous de Sambala, saluez le Seigneur Sanat Kumara et suivez le 

chemin du Seigneur Maitreya, l’Instructeur du Monde. 

Pendant la nuit la plus longue, la Hiérarchie s'accorde avec Sambala et mène 

le rituel de la naissance du Sauveur. L'aube, après la nuit la plus longue, 

inaugure le Capricorne. Le Capricorne est le signe de la naissance des dévas, 

tandis que les humains sont nés en Bélier. La naissance des devas précède la 

naissance des humains. Ce sont les dévas qui préparent la création, dans 

laquelle les hommes entrent à mi-chemin. L'aube du Capricorne n'est pas 

seulement considérée comme l'émergence du sauveur, mais aussi comme le 

moment le plus propice pour semer des graines pour l'année à venir. 

Le Seigneur Sambala implante les graines du Plan dans le plan subtil parmi les 

intelligences dévas dont la Hiérarchie obtient le détail dans le signe solaire 

suivant du Bélier. La Hiérarchie se connecte donc à Sambala non seulement en 

Bélier comme on le sait généralement, mais aussi dans le Capricorne 

précédent. 

Les rayons du soleil du matin à travers Sambala qui contient le sang du sauveur 

sont reçus par la Hiérarchie formant un triangle avec Sambala. Sahasrara est 

le centre pour recevoir ces énergies. 

Les disciples feraient bien de visualiser un triangle comme entre Sambala, les 

rayons du soleil de l'aube du Capricorne et la Hiérarchie. Un tel travail au mois 

du Capricorne est très bénéfique pour élever ses énergies. 
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Message de Maître E.K. 

Suivez les commandes internes 

Je ne crois pas au mot «suiveur». Je crois que l'on doit être dévoué au divin en 

soi et suivre les commandements intérieurs. La fraternité se développe à partir 

de telles attitudes. Il permet le travail de groupe, le partage de groupe, 

l'activité de groupe et la conscience de groupe. 
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Le Yoga du Maître C.V.V. 

Aphorismes aux Disciples 30 

83. Ne laissez pas les disputes, les opinions et les préjugés du monde entrer en 

vous. Vous pouvez être informés des problèmes sociaux mais n’y demeurez pas. 

Ceci est un commandement. Cela désactive vos prières. Soyez en conscients. 

 

84. Dans la prière, vous pouvez recevoir des fragments de connaissance 

disjoints, notez-les juste. Ils semblent être non connectés mais en temps utile, 

vous trouverez leur synthèse. 

 

85. Tous ceux qui se joignent à vous dans les prières sont ceux que dirige. 

Cette union ensemble vise la transformation et la transcendance. Ils n’ont rien 

à faire avec les statuts sociaux tels que le pouvoir, l’argent, etc. Qu’il n’y ait 

pas de transactions financières ou autres transactions commerciales terrestres 

entre vous. Seule la charité collective est autorisée. Même pour cela, le revenu 

intègre est essentiel. 
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Vidura 

Enseignements de sagesse 

Le feu révèle les objets dans l’obscurité. 

Le comportement révèle la droiture. 

La transaction révèle la bonne volonté. 

La bravoure se révèle dans les périodes de danger. 

L’équilibre se révèle dans les périodes d’adversités. 

L’ami ou l’ennemi se révèle dans les périodes de besoin. 

Connaissez-les au travers des occasions appropriées. 

 

Sagesse pratique 

Le jour dans lequel  

l’on est né dans la lumière 

est ‘le jour de naissance’ 

et il faut s’en réjouir. 

Si non, résolvez-vous  

à être nés dans la lumière 

le jour de votre anniversaire. 
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Saraswathi 

Suktam 5 
Concepts 1 

 

Celui qui se réalise lui-même en tant que le Verbe dépasse les limitations de 

la vie. Les encerclements sont les limitations. Ils sont ce que nous appelons les 

anneaux de Saturne. Tandis que nous progressons dans la connaissance, les 

encerclements disparaissent progressivement. Nous avons de nombreux 

encerclements et nous vivons sur la base de nos propres concepts de juste et 

de faux. Chaque endroit, en fonction de ses conditions de vie, a ses propres 

règles concernant ce qui est juste et faux. Ce qui est juste dans un endroit 

peut ne pas être juste dans un autre endroit. Toutes les décisions à propos du 

juste et du faux sont relatives et nous suffoquons des nombreux concepts que 

nous avons créés. Toutefois, certains principes dans la Création sont 

éternellement valables ; ils sont appelés Dharma. Les principes universels ne 

changent pas selon l’endroit, la saison ou la période. 

Par exemple, lorsque nous progressons dans la connaissance, nous avons 

tendance à moins manger. Au plus la qualité de l’inertie est forte en nous, au 

plus nous avons tendance à manger. Manger davantage est autorisé dans une 

situation. Manger davantage n’est pas autorisé dans une autre situation. Ne 

pas manger est autorisé dans encore une autre situation. Ainsi, que décidons-

nous ? 

Ceux qui préconisent certaines choses très fortement, découvrent lorsqu’ils 

évoluent, que leurs théories ne sont plus valables. Tous les ‘ismes’ servent un 

but jusqu’à un point, mais lorsque nous évoluons, notre compréhension grandit 

et nos concepts changent. Nous avons de telles barrières comme la nationalité, 

la langue, le genre… qui colorent nos préférences, nos attraits et nos rejets. 

Tout ceci est une sorte d’illusion, vu depuis un point de vue supérieur. 
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L’Ashram 
Les Règles Pour L’Entrée 

L’Application du Son ‘A’ 4 

Apprenez à voir l’Unique Omniprésent dans chaque forme que vous rencontrez, 

de façon quotidienne. Appliquez-vous à cela. Très souvent, vous pouvez 

échouer ; néanmoins, persistez et insistez pour vous souvenir de l’Unique dans 

les formes. Après tout, toutes les formes ne sont que les précipités des 

qualités, qui représentent la Nature de l’Unique. L’Unique est toujours 

présent. Généralement, nous voyons uniquement les formes et leurs qualités. 

Nous ne voyons pas leur fondement. La pratique est de voir la base. Nous 

échouons à voir l’Unique lorsque nous rencontrons les êtres qui nous sont 

familiers. Nous échouons à voir l’Unique dans les étrangers, car nous 

ressentons le non familier. Ainsi, dans les êtres familiers et dans les êtres non 

familiers, nous échouons invariablement à voir l’Unique. Cela requiert de la 

pratique. La clé reliée à l’application du ‘A’ est une clé maîtresse pour de 

nombreux buts. Si cette clé est bien acquise, l’on peut même comprendre 

l’essence des Ecritures, les sciences et les lois, et ainsi de suite. Reconnaissez 

l’Unique dans les formes visibles. IL est l’Unique caché. Ses qualités peuvent 

être comprises. Ses formes peuvent être vues. Sans Lui, ni les qualités, ni les 

formes n’existent. Les qualités et les formes qui émergent de Lui Le cachent. 

La pratique est dès lors de voir ce qui n’est pas apparemment visible et 

compréhensible. Pour ceux qui aspirent à entrer dans l’ashram subtil d’un 

Maître, l’application de cette clé dans la vie quotidienne est très importante. 

Il peut être réitéré que cette clé est la plus importante des clés. 

Sagesse pratique 

N’agissez pas à moins que vous soyez liés par le devoir. 

Ne parlez pas pour rien.   
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Sur la Doctrine Secrète 

La Sur-Âme 

« Vous êtes des Dieux » disent les psalmistes du roi, et nous trouvons Jésus 

rappelant aux scribes que cette expression était adressée aux hommes mortels, 

réclamant pour eux-mêmes le même privilège sans aucun blasphème. Le fidèle 

Paul affirmait que nous sommes les temples du Dieu vivant. La théophanie 

accepte généralement la communication entre les Dieux et les initiés qui sont 

des mortels et qui sont spirituellement capables de profiter d’une telle 

relation. Le Dieu le plus élevé, la Sur-Âme de l’être humain, adhombre 

l’individu durant sa vie pour des buts d’instruction et de révélation. Cette Sur-

Âme est erronément appelée l’ange gardien. Elle ne se tient pas seulement à 

l’extérieur et surveille les individus, mais s’incarne pour des buts de 

révélation. Lorsque son incarnation peut atteindre le mental, la conscience 

finie devient une avec la Conscience Infinie, une condition sublime grâce à 

laquelle Elle s’exprime au travers de l’individu. 

La Sur-Âme et l’individu ne sont que le Père et le Fils. Lorsque le Fils s’oriente 

vers le Père, la fontaine divine jaillit au travers de la plateforme humaine. 

Ceci est également appelé ainsi : « le Verbe s’est fait chair et sang ; l’individu 

devient divin dans le véritable sens du terme. » Ainsi, l’on tend à être un 

véhicule de Dieu, un temple de Dieu, un médium de Dieu, un disciple du Maître 

et ainsi de suite. 

Ce qui descend dans l’homme n’est pas uniquement ses sept principes ; c’est 

un rayonnement de l’Océan Infini de Lumière qui est appelé la Super-Âme ou 

la Sur-Âme, et c’est également appelé l’Âme Divine. Elle est en conjonction 

avec l’Âme du dévot et Buddhi. L’Âme qui réside dans le corps lui-même n’est 

pas une entité, mais bien une émanation de l’Absolu. Elle devient Une avec 

son Originel, qui est au-delà et fonctionne au travers du Buddhi qui est le point 

de transmission dans le monde. 

Ainsi, chaque mortel a une contrepartie immortelle. L’immortel et le mortel 

sont toujours unis. Le principe spirituel et intellectuel dans l’individu s’oriente 

vers le spirituel, vers l’Âme Universelle. Le système humain tout entier tombe 

en alignement et construit un lien avec la Vérité. La corde de connexion qui 

tient fermement l’individu est appelée ‘Sutratma’ – la corde de l’Âme. Les 
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hommes devraient savoir qu’il y a un principe intérieur lumineux en eux qui 

est céleste de nature et qui est en relation avec le corps de sept tissus et qu’il 

se connecte lui-même à sa Source par laquelle l’homme se tient au-delà des 

circonscriptions et des limitations. 
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Saturne 

Le Sentier de Narayana 
Le Sentier Ascendant et Descendant des Eaux 4 

De même, la planète connait également quatre stades, aussi bien que le 

système solaire et le système cosmique, et le Créateur prévaut sur celles-ci. 

Le Créateur présent est déjà âgé de 51 ans ! IL est Lui-même, maintenant, 

dans la période de contraction. Son expansion est terminée. Sa durée de vie 

est de 100 ans. Lorsque le Seigneur expire, il y a la Création et lorsqu’IL inspire, 

il y a la dissolution de la Création. L’opposé est vrai en nous. Lorsque nous 

inspirons, nous sommes emplis de vie, parce que notre inspiration est ce que 

le Seigneur expire. Lorsqu’IL expire, nous inspirons. Lorsqu’IL inspire, nous 

expirons. Ce qu’IL expire, nous l’inspirons, et ce qu’IL inspire, nous l’expirons. 

C’est ce que Krishna montra à Arjuna. Lorsque Krishna inspira, Arjuna trouva 

que les êtres revenaient en Lui. Le seigneur inspire signifie que toute la 

création retourne en Lui, et lorsqu’IL expire, tous les êtres émergent de Lui. 

Le processus total est compris pour être une expansion et une contraction. 

Ceci est ce qui est appelé la Loi de la Pulsation, qui est l’une des lois 

fondamentales. Le fonctionnement du cœur a également lieu sur cette base. 

Le Seigneur Krishna garantit donc la ‘Grande Vision’ à Arjuna. IL garantit cette 

vision à sa mère nourricière Yasoda, dans son enfance, et également aux initiés 

à la cour royale du Roi Aveugle. 
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Le Discipulat 

Les Qualités du Mental Sain 
(Des Lois des Justes Relations) 

Les Fautes 2 

Un homme ne doit pas se mentir à lui-même, ni dissimuler une faute, ni 

s’excuser lui-même le long d’une seule ligne. Puisse-t-il apprendre à 

diagnostiquer ses propres motifs, mots et actes, pour se voir lui-même dans le 

miroir de ses actions et appeler les choses par leurs véritables noms. Ce n’est 

pas une tâche facile ou flatteuse de se trouver soi-même, de s’identifier soi-

même à sa faiblesse, son égoïsme ou ses échecs, et cependant, cela doit être 

fait. Amener un point sans visibilité dans la lumière de la conscience consiste 

à disperser l’obscurité et l’aveuglement. Un homme peut avoir quelques 

grandes faiblesses en souffrance, desquelles il est complètement inconscient. 

S’il lui est parlé de leur existence, il nie catégoriquement, consciemment et 

sincèrement leur présence et affirme l’opposé. Il n’est pas possible de le 

convaincre que, dans cette connexion spécifique, il est totalement aveugle. 

Nous devrions regarder l’exposition de nos fautes et faiblesses comme un 

moyen vers leurs renoncement et éradication. La reconnaissance d’un défaut 

est une étape préliminaire vers son dépassement. Certains reconnaissent leurs 

fautes mais se livrent à des excuses plausibles ou à l’autojustification, par le 

biais de la rationalisation. Ils recherchent diligemment l’immunité pour leurs 

échecs en jetant le blâme sur les autres. Cette auto justification est une 

tentation qui doit être évitée. Si nous supportons mal la vérité à l’égard de nos 

fautes, cela pointe un domaine d’aveuglement et de faiblesse et indique un 

manque fondamental d’absence de passion et de détachement. 

 

Un disciple  
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L'Enseignant 

72. Atapakam 

Celui Qui Elimine la Cause le l’Inquiétude 

L’inquiétude existe lorsque l’on est dans la personnalité. Il y a une inquiétude 

reliée à notre propre futur. La seconde inquiétude se relie à la famille qui lui 

appartient. La troisième inquiétude se relie aux notions conçues par nous. La 

crainte de l’inconnu, la crainte du futur, la crainte de la maladie, la crainte 

de la perte et de l’inconfort correspondant – tellement nombreuses sont les 

craintes qui consument l’homme de la personnalité. L’impact du feu 

correspondant aux inquiétudes qui consument continue à détruire celui-là. Il 

ne peut pas voir qu’il est au-delà de sa propre personnalité, qu’il est l’âme et 

qu’il a une personnalité. Lorsque l’on s’installe dans la lumière de l’âme, les 

pensées, les émotions et les conditions physiques n’affectent pas ; par contre, 

on les gère avec la connaissance d’être une âme et l’on voit sa personnalité 

comme une robe au travers de laquelle on travaille. L’on ne s’identifie pas à 

la personnalité. L’identité de la personnalité génère le problème de l’égo et 

l’orgueil et les préjugés correspondants. L’Enseignant transmet toujours à 

l’étudiant de se relier lui-même à l’âme et non à la personnalité. L’âme entre 

dans la personnalité, mène l’activité et, par la suite, se retire en elle-même. 

Cette capacité d’entrer dans le royaume de la personnalité et de sortir de la 

personnalité est une grande facilité pour ceux qui savent qu’ils sont les âmes 

et qu’ils ont une personnalité. Généralement, un étudiant a une identité de 

personnalité davantage qu’une identité d’âme. Tant que l’on est dans la fausse 

identité de la personnalité, l’on continue de souffrir de la conscience 

séparative. L’Enseignant aide avec dextérité l’être par le rappel constant que 

l’on est l’âme et que l’on a une personnalité et le corps. Il démontre, de temps 

en temps, dans chaque incarnation, comment entrer et sortir de la 

personnalité et du corps correspondant, en sachant parfaitement qu’Il est 

l’âme. 

L’Enseignant fait répéter dans la conscience de l’étudiant qu’il est l’âme et 

qu’il a une personnalité. Par ce rappel constant, Il élève les êtres des 
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personnalités et leur permet d’expérimenter la béatitude de l’âme. De tels 

étudiants sont ceux qui ne sont plus inquiétés ou irrités par l’environnement. 

 

Très tôt le matin, je me souviens des sandales saintes du Maître dans la 

chambre intérieure de mon cœur. 
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Le Son 

Le Son Subjectif et le Son Objectif 4 

Imaginez un instrument musical avec sept cordes, avec trois notes supérieures 

et trois notes inférieures, et une corde médiane entre les supérieures et les 

inférieures. L’être humain est une lyre à sept cordes. Un Maître est celui qui 

peut jouer sur toutes les sept cordes avec aisance. Un musicien est celui qui 

produit habilement les sons correspondant aux Sept Centres. En tant qu’êtres 

humains ordinaires, nous savons uniquement comment travailler avec les trois 

cordes inférieures de l’instrument musical, notre pratique du son n’est pas 

complète. Nous connaissons seulement 50% du son et nous ne connaissons pas 

ses contreparties supérieures. Les pratiques occultes offrent l’opportunité 

d’apprendre la contrepartie supérieure, pour relier les centres supérieurs et 

inférieurs du son. Le son subjectif est énoncé par les centres supérieurs et les 

sons objectifs sont émis par les centres inférieurs de l’être humain. Le son 

subjectif est le courant sous-jacent du son objectif. Le son subjectif est le 

courant sous-jacent et les sons objectifs sont les objets qui flottent sur celui-

ci. Toute notre conversation est en relation aux sons objectifs. La conversation 

est une fonction du son objectif. Quelle est la fonction du son subjectif ? La 

conversation est la fonction du son objectif et l’écoute est la fonction du son 

subjectif. 
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Les Feuilles de l'Ashram 

La Méditation – sa Raison 

Le désir ardent pour la connaissance est un obstacle à la connaissance. Mais la 

connaissance ne peut être réalisée sans une telle aspiration. Ceci est l’homme 

et lui-même (c.-à-d. Son Soi). Pour déverrouiller ceci, il y a un passage. 

Au plus l’on se relaxe, au plus le verrou est relâché. Au plus l’on essaie, au 

plus l’on est fatigué et le verrou est scellé davantage. L’aspiration initie le 

voyage et, après la mise à feu, elle devrait se retirer pour laisser la place au 

voyage. La rapidité du voyage est déterminée par l’aspiration. Ainsi, 

l’aspiration est l’intention et n’a pas de dimension ou de magnitude dans le 

temps et l’espace. Par conséquent, elle se relègue elle-même dans l’arrière-

plan lorsqu’elle fait naître l’action ou le voyage. Mais l’intention laisse son 

propre corps dans le mental et le corps est considéré erronément comme 

l’intention. Il n’y a pas de place pour davantage de mise à feu après la mise à 

feu initiale. Dès lors, l’aspiration n’a pas la place après que l’action ait été 

initiée. 

Mais l’aspirant est piégé par le corps de l’aspiration et, dès lors, il tombe dans 

de plus en plus d’aspirations, d’espoirs, d’idéaux et d’idées. Il devient un 

philosophe spéculatif et perd le sentier pour devenir un spiritualiste pratique 

et pragmatique (un Yogi). L’aspirant ainsi piégé, applique toute la force qu’il 

porte sur le corps de l’aspiration, ce qui est une totale perte de temps, 

d’énergie et de vie. Il n’y a pas de sagesse acquise par cette application 

continuelle de l’activité mentale, sur le précipité mort de l’aspiration. 

Le disciple intelligent devrait quitter ce sentier et se situer lui-même dans « 

l’inconnu » (inconnu pour le mental connu est une sortie de l’inconnu. Le 

mental connu est trop petit pour comprendre l’inconnu ; tout comme la 

création est trop finie pour comprendre le Créateur). L’absence de la 

perturbation de l’aspiration (ou du désir ou du souhait) permet au Rayon du 

Soleil de la connaissance de se refléter jusqu’aux eaux calmes de la 
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conscience, jusqu’à ce que les eaux soient distillées à l’intérieur du Rayon. 

Ceci est le processus qui prend place dans la méditation. Il n’a rien à voir avec 

la compréhension mentale de l’étudiant. La méditation est le processus de la 

réflexion supérieure sur l’inférieure, et de réaliser que l’inférieur transcende 

dans le supérieur, uniquement pour connaitre qu’il est précédemment 

descendu du supérieur. Durant le processus, il est suggéré à l’étudiant de ne 

pas perturber le processus avec le corps de l’aspiration. Ceci devient possible 

uniquement lorsque l’aspirant couple la méditation avec un entrainement 

intelligent, afin de rendre adaptés les niveaux physique, moral et intellectuel 

de son être, uniquement pour effacer l’effort après l’accomplissement. 

 

 

Sagesse pratique 

Les bonnes pensées ne sont pas suffisantes pour nous sauver. 

Le bon travail nous conduit, au travers de l’amélioration, vers la perfection. 
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Mantrams Mystiques 

Les Niveaux Nul, Aucun, Zéro 1 
 

NUL signifie aucun motif, AUCUN signifie aucune personne et ZERO signifie 

aucune pensée.  

Cet état s’occupe de l’étape après que le mental se soit arrêté. Le plan 

bouddhique, dans l’homme ordinaire, a deux moitiés, la supérieure et 

l’inférieure. La moitié inférieure nourrira le mental, tandis qu’elle est 

empreinte du mental. Dès lors, certains flashes d’expérience du plan 

bouddhique ont été dissouts et traduits en pensées qui opèrent sur le plan du 

mental. Le plan mental inclut uniquement la pensée, mais n’a pas de pensée 

de lui-même. Toutes les pensées sont uniquement les résultats de l’expérience 

du plan bouddhique traduite dans le mental. 

Le mental sans le bouddhique peut vivre uniquement d’imagination et 

d’impression, mais non de pensée créatrice. Dès lors, la pensée routinière de 

l’homme est formée uniquement par un mélange confus du Bouddhique 

inférieur et du mental. Lorsque la conscience est transférée des plans astral 

et mental vers le plan bouddhique, au travers de la méditation et de la 

contemplation, la démarcation entre le mental et le Bouddhique devient 

distincte et, au cours du temps, le mental est progressivement absorbé dans 

le Buddhi et disparait. Ceci se passe en trois étapes. La première étape est la 

disparition des motifs de n’importe quelle action. Lorsque l’action prend place 

sur les plans inférieurs avec le mental comme centre, il y aura toujours un 

motif pour commencer l’action. Le motif commence en tant que réponse à 

l’environnement. L’homme ordinaire agit pour quelque chose, il a quelque 

chose pour une cause, il a quelque chose pour un résultat. Il est toujours 

occupé avec quelque chose et soucieux pour quelque chose, bien qu’il ne sache 

pas ce qu’est ce quelque chose. Ce quelque chose n’est en fait réellement 

rien, parce que celle-ci n’a rien de créateur. La succession des incidents de 

son action est vue sur l’arrière-plan du temps dans un ordre chronologique à 
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chaque étape. L’étape précédente est appelée la ‘cause’, l’étape présente est 

appelée l’action’ et l’étape suivante est appelée le ‘résultat’. Ces étapes 

disparaissent rapidement dans l’étape suivante comme les liens dans une 

chaîne. Cette chaîne de motivations et de Karmas individuels disparait lorsque 

le mental commence à fusionner dans Buddhi, les NIVEAUX NULS en Lui, en 

termes de motif. 
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Le Feu 

Explications détaillées 11 

VI. Offrandes aux Dévas Cosmiques 7 

Om Srîm Rajamukhi, Vasyamukhi, Rajavasya Mukhi Swâhâ 

Offrande au principe de l’inclination favorable des êtres du monde jusqu’au 

Ritualiste. 

 

Raja Vasyamukhi est un aspect de la Mère du Monde. Lorsqu’Elle est vénérée, 

Elle octroie à celui/celle qui vénère, une bénédiction par laquelle les 

personnes qui regardent celui/celle qui vénère sont orientées favorablement. 

Ce Principe de la Mère s’exprime comme un sourire subtil. Même les rois sont 

orientés favorablement lorsqu’une personne est porteuse de ce principe sur 

son visage. 

 

 

Om Aîm, Hrîm, Srîm Mathangee Svari Swâhâ 

Offrande au Principe Constructeur de la Beauté dans la Création. 

 

Mathangee Svari est un Principe de la Mère qui peut instantanément attirer les 

êtres vers la beauté et les attirer dans la Conscience de l’Âme. Juste par les 

regards, ce Principe dompte même les êtres qui ont des attitudes cruelles. 

Ceci est la qualité acquise grâce à la pratique de l’innocuité totale. Le Seigneur 

Krishna, Bouddha, le Christ, Maître Morya démontrèrent fréquemment ce 

Principe. Ce Principe est invariablement présent avec chaque Avatar. Il existe 

comme le sourire et dans le mouvement gracieux des membres du corps. 
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Rudra 

Le Seigneur de la Volonté et de la Vibration 
Cosmiques 

Quelques Dimensions de Rudra 23 
Urmya 

Urmya signifie la vibration du son, de la lumière, du toucher, du goût et de 

l’odorat. Rudra préside sur les sensations et permet d’expérimenter. Il préside 

sur le mental et permet au mental de penser. En essence, Rudra est celui qui 

met en mouvement, la force principale, la volonté en tout ce qui EST. 
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Sanat Kumara 

Trouvez l’Enseignant à l’Intérieur 

Travailler avec l’Enseignant est sans aucun doute magique, mais cela contient 

ses propres défis. Il conduit progressivement l’étudiant à transcender la 

personnalité dans l’âme. Les étapes correspondantes peuvent être très 

pénibles. Le défi ultime pour l’étudiant est de faire face au seuil de la mort 

tout seul, tout à fait par lui-même, sans soutien externe quel qu’il soit. Le 

nectar de vie est offert uniquement à ceux qui rencontrent les crises et la mort 

sans soutien extérieur. L’Enseignant, à tous les moments de crise, disparait et 

se tient à une distance pour observer comment l’étudiant se comporte dans la 

crise. Seul l’étudiant qui trouve l’Enseignant à l’intérieur peut se tenir tout 

seul dans chaque crise. L’Enseignant retire le mécanisme de soutien extérieur 

afin que le mécanisme de soutien intérieur soit initié comme l’absolue 

nécessité. « La nécessité est la mère de l’invention » est un dicton en anglais. 

« L’homme intérieur s’élève depuis l’intérieur, lorsqu’il n’y a pas de soutien 

autour. » 

De nombreux étudiants pensent initialement que les initiations sont comme de 

doux rêves. Elles se passent dans la crise amère. Ce fut ainsi avec Jésus. Ce 

fut ainsi avec Bouddha. Ce fut ainsi avec Arjuna. Arjuna reçut son initiation au 

seuil d’une guerre globale. Les histoires des Ecritures donnent essentiellement 

cette indication. Je vous informe de ceci, non pas pour vous effrayer, mais 

pour vous placer dans un meilleur état en ayant été informés à l’avance. 

Le sentier du Seigneur est parcouru par les Maîtres de Sagesse. Nier leur aide 

n’est pas sage. De nombreux imaginent qu’ils n’ont pas besoin d’un Enseignant. 

Mais, invariablement, de tels êtres se ferment par leur propre intellect. Pour 

de tels intellects, les vertus sont aidantes, davantage que l’intelligence. 
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De la Plume de l'Enseignant 

Questions et Réponses  

La Langue Anglaise 

Question : Cher Maître, l’anglais oblitérera-t-il toutes les autres langues sur la 

planète au cours du temps ? 

 

Réponse : Cher ami, la langue anglaise prendra finalement la place de 

nombreuses autres langues dans toute l’activité internationale, et encore bien 

davantage dans l’activité des affaires. Elle demeure comme une langue 

globale, pour avoir un moyen de communication au niveau global. Sans 

l’anglais, l’activité internationale ou globale n’est pas possible. Mais cela ne 

signifie pas qu’il oblitère les autres langues qui sont utilisées dans d’autres 

activités que l’activité internationale. 

Même certains anciens initiés se spécialisent dans diverses langues et 

cependant, sans exception, tous connaissent l’anglais. Deux des Maîtres sont 

des autorités en anglais et cependant, ils fonctionnent également avec 

d’autres langues. Néanmoins, l’anglais demeure la langue internationale pour 

de nombreux siècles à venir.  
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La Sagesse des Nakshatras 

19 : Moola 

 

Moola est la constellation de l’origine, la racine. 

Les natifs de Moola sont philosophes de nature, 

curieux à propos des autres, et explorent les 

profondeurs des personnes, des endroits et des 

sujets. Les natifs de Moola sont généralement 

riches, heureux, ont une haute opinion d’eux-

mêmes et blessent les autres par leurs sarcasmes. 

Ils aiment l’atmosphère paisible. Ils ont leur 

propre échelle de valeurs et combattent les valeurs des autres. Ils sont forts 

intérieurement et passent au dessus des obstacles avec le pouvoir de la 

volonté. Ils sont ambitieux et cependant sont imprudents. Ils sont fiers et 

craignent Dieu. Ils sont heureux dans les relations maritales et leurs 

partenaires de vie ont tendance à être de bonne qualité. 

Les planètes régentes sont Ketu et Jupiter ; la partie correspondante du corps 

est les hanches inférieures ; le symbole est un faisceau de racines ; et la Déité 

est Nirruthi. Le pouvoir des natifs de Moola est de détruire. Leur nature est 

dure. Le Seigneur à vénérer par les natifs de Moola est Ganesh. L’œil de chat 

est la pierre précieuse qui leur convient. Le nombre est le 19 ou le 1, tandis 

que le nombre favorable est le 7. L’oiseau est un vautour rouge et l’animal est 

un chien. L’arbre est un saule.  

La première motivation des natifs de Moola est le désir et les natifs 

recherchent l’auto satisfaction. 

Moola combine les énergies de Jupiter et de Ketu. Jupiter permet les 

transformations afin que le natif de Moola s’améliore. Si Jupiter prévaut sur 

les natifs de Moola, ils promeuvent la non-violence, protègent le bien et s’en 

tiennent à la loi. Les natifs de Moola détiennent des pouvoirs magiques et 

peuvent réaliser le bien soudainement, au travers de moyens agiles. Lorsque 

Jupiter est actif avec le natif, l’impact de Ketu est neutralisé. 

Mais, si Ketu n’est pas bien aspecté, les natifs de Moola tendent à être 
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destructifs. Ils détiennent des tendances idiosyncratiques. Si Ketu est bien 

aspecté chez les natifs de Moola, ils peuvent être de bons guerriers et 

généraux. 

Etant donné que Moola est en Sagittaire, s’il advient que Jupiter soit dans l’arc 

de Moola, le natif de Moola en bénéficie extrêmement. Autrement, les natifs 

de Moola restent imprévisibles, destructifs et idiosyncratiques. 

Les natifs de Moola développent, dans la dernière partie de leur vie, des 

problèmes relatifs aux hanches, aux cuisses, aux nefs sciatiques, à l’absorption 

de nourriture et même aux oscillations du mental. Il est fortement 

recommandé aux natifs de Moola de vénérer Ganesh, de façon quotidienne, 

pour éloigner les traits négatifs. Les natifs de Moola peuvent être de très bons 

investigateurs et chercheurs. Ils peuvent aller à la racine des choses et trouver 

la vérité. A cause de leur nature incisive et enquêtrice, ils perdent l’admiration 

de leur famille et de leurs proches.  

Moola est profondément connectée à la matière de la Terre et elle se relie à 

la direction du sud-ouest. Moola a la nature de s’enraciner. Ils ont tendance à 

s’enraciner pour leur confort psychique. Il n’est pas facile pour les natifs de 

Moola de changer vers des endroits, des pensées et des idées différents. Ils 

s’en tiennent à ce à quoi ils sont habitués. Les natifs de Moola ont tendance à 

souffrir du stress, de l’inquiétude et de la crainte. Ils sont toujours en 

recherche de la signification et du but de la vie. Bien souvent, ils se déracinent 

eux-mêmes et se sentent instables. Ils créent leurs propres calamités et 

engendrent la commotion à l’environnement. 

Le natif de Moola peut être comme Kali, la Déité de la destruction. Etant donné 

que Moola représente l’origine, les racines ; les natifs de Moola ont leur côté 

invisible qui est enterré ou caché profondément dans leur psyché. Ils sont 

extrêmement secrets et se sentent insécurisés lorsque leurs secrets sont 

dévoilés. Ils sont un peu confus à propos de leur prise de décision et sont 

suffisamment agiles pour attraper ce qui est favorable. Autrement, ils sont des 

individus négligents. Les traits positifs qui leur correspondent sont le travail 

ardu, l’engagement, la résolution et l’application de leur intelligence à des 

idées innovatrices. Ils sont des personnes optimistes et ils ont la capacité de 

sortir des situations très difficiles. Le côté plus sombre des natifs de Moola est 

qu’ils sont imprévisibles, occasionnellement colériques, bornés, catégoriques 

et fiers. A cause de l’orgueil, ils procèdent aux tâches avec une demi-

connaissance et atterrissent eux-mêmes dans les problèmes. 
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Quelques attributs supplémentaires correspondants aux natifs de Moola sont : 

l’auto contradiction, l’aspect traditionnel, informatif, qui s’inflige à lui-

même, qui se déçoit lui-même, rapide et acharné, extrême religiosité, 

croyance enthousiaste, identité émotionnelle, prend des risques, réalisant de 

grands accomplissements, aiment la séparation, la liberté, transgresser, ils ont 

un discours autoritaire, aiment la paix, sont aventureux, ils sont braves et 

explorateurs. 

 

 

 

 
Muladhara Chakra 

  



Page 34 La lettre de Vaisakh 7  

 

Uranus 

L’Alchimiste de l’Age 

 

Symbole et Couleur 1 
 

Varuna, une intelligence supra cosmique qui travaille depuis l’Ouest, avec la 

matière racine, est symbolisé comme un garçon âgé de cinq ans avec quatre 

mains. Dans une main, il tient le trident qui représente Neptune, il monte sur 

un dragon blanc et se déplace sur les eaux de l’espace en dessinant des lignes 

de force avec le trident et cela est la force directionnelle pour la création. 

C’est ainsi qu’est donné le symbole de Varuna, afin que vous puissiez imaginer, 

visualiser et ressentir la Présence. Toutes ces visualisations de Varuna 

devraient être dans le front – depuis le point le plus élevé (sommet) du front 

jusqu’au centre entre les sourcils. Imaginez les eaux de l’espace – elles sont 

apparemment bleues et blanches et personne ne peut décider si elles sont 

bleues ou blanches, parce que le Verseau n’a pas de couleur et est l’arrière-

plan de toutes les couleurs. Généralement, les personnes attribuent la couleur 

aquamarine à Uranus. Mais, elle est au-delà de la couleur et est vue dans les 

variétés du bleu vers le bleu vert, selon les observateurs. Imaginez les eaux de 

l’espace qui sont bleues blanchâtres et imaginez un dragon blanc brillant qui 

se déplace sur les eaux de l’espace. Sur le dragon blanc, il y a un garçon 

élégant avec quatre mains et il tient un trident. 

Alors qu’il se déplace dans les eaux de 

l’espace, le trident est tiré sur la surface, 

créant des lignes de force – qui sont les lignes 

des directions établies par Uranus dans l’Age du 

Verseau. Si vous souhaitez être dirigés par 

Uranus dans l’Age du Verseau, vous pouvez 

visualiser ce symbole et visualiser également 

les trois lignes que le trident dessine dans les 

eaux de l’espace. Ceci est le symbole de 

Varuna qui peut être visualisé.  
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Maître EK 

Vishnu Sahasranamam 
 

Une Promesse 1 

Ainsi, la lumière des rayons du Seigneur, l’âme et l’esprit du Tout, aussi bien 

que le but de tous, est chanté dans mille termes. Rien de plus n’est laissé de 

côté à propos du Seigneur. Faites l’éloge du Seigneur avec les lignes citées ci-

dessus et soyez sûrs que rien de fâcheux ne peut vous arriver. Le précepteur 

spiritualiste deviendra compétent avec l’essence des Védas. Le combattant qui 

défend conquerra et obtiendra le succès. Le commerçant sera hautement 

rémunéré et le travailleur connaitra la joie de son travail. Si vous recherchez 

la loi, vous serez loyaux ; si vous recherchez la richesse, vous serez riches. Si 

vous recherchez les désirs, vous les accomplirez ; si vous espérez des enfants, 

vous aurez des enfants. Par-dessus tout, si vous êtes purs, n’ayant rien dans 

votre mental et que vous louez le Seigneur dans ces mille termes, vous serez 

connus de tous, vous serez désirés par tous et vous deviendrez inévitables pour 

la société et vous vous établirez. Faites le, vous n’aurez plus de peur. Faites 

le, vous n’aurez plus de maladie. Louez-Le, vous grandirez en valeurs, en 

brillance, en force et en vertus. 

Lorsque vous êtes affligés par n’importe quelle maladie, vénérez le Seigneur 

et soyez libérés. Si vous êtes confinés, confus et entravés, vénérez-Le et soyez 

vous-mêmes, l’Etre Libre. Louez l’Homme Unique en vous, vous dépasserez les 

obstacles. Ayez de la dévotion, ayez de la foi et comprenez que l’être humain 

frêle vit par la Vie du Seigneur en tous. Un dévot du Seigneur Vivant, Celui qui 

réside en tous, ne sera jamais frappé par quelque chose de fâcheux. La crainte 

de la naissance, de la vieillesse, de la mort et de la maladie ne touche pas 

celui qui vit avec le Seigneur Vivant, en vénération. Ayez de la dévotion et la 

conscience continue envers la louange du Seigneur, vous vivrez Un avec Lui 

dans le bonheur, la patience, la richesse, l’autonomie financière, le souvenir 

et une ‘langue de bon rapport’ de tous. 

K. Parvathi Kumar 
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Paracelse 

Santé et Guérison 

Les Bases de la Guérison Spirituelle 

Il devrait humblement être accepté qu’il n’y a pas de véritable système de 

guérison spirituelle enseigné dans le monde aujourd’hui. Mais, il y a des 

personnes d’une pureté adéquate pour être les transmetteurs de guérison 

spirituelle, s’il y a l’intérêt adéquat généré par les véritables chercheurs d’une 

telle guérison et s’ils veulent accepter la discipline nécessaire. 

La discipline pour les étudiants de la guérison est aussi pointue que la discipline 

imposée par ce grand initié Pythagore qui demandait le végétarisme strict, le 

silence et l’application du cerveau sur la pensée scientifique et systématique. 

Aujourd’hui, les personnes ont de l’intérêt dans les sujets ésotériques. Elles 

souhaitent entendre, elles souhaitent connaitre, mais elles ne veulent pas 

pratiquer. Le simple souhait de connaitre de bonnes choses est un bon loisir. 

Même pas un seul dans un millier pratique réellement. Ils ont de trop 

nombreuses questions même avant qu’ils pratiquent. 

 La guérison spirituelle ne consiste pas dans certaines techniques employées. 

Elle ne consiste pas en certains modes de prières. Ce n’est pas de l’hypnose. 

Ce n’est pas quelque vague foi du guérisseur et du patient. C’est quelque peu 

au-delà des niveaux purement mentaux, et ce n’est pas de simples affirmations 

ou stimulations au niveau mental de la volonté du patient. 

La véritable guérison spirituelle est basée sur certains principes larges qui 

requièrent l’acceptation mentale totale. L’étudiant doit beaucoup apprendre 

et assimiler la signification et le fonctionnement véritables du corps éthérique. 

C’est le corps éthérique et son fonctionnement qui détiennent la clé de toutes 

les difficultés expérimentées par le corps physique dense. Le corps éthérique 

est également physique, mais subtil. Il est plus facile de rectifier le subtil que 

le dense. Lorsque le subtil est rectifié, il rectifie progressivement le dense. Le 

dense est uniquement un précipité du subtil. Le subtil a un plan ou un modèle 

de l’éther. Tout comme un schéma de courant magnétique décide du schéma 

de la poussière de fer, le schéma éthérique de l’homme décide de la forme 

physique. Les changements faits dans l’éthérique amènent des changements 

dans le physique. 

Lorsque la compréhension nécessaire des courants éthériques et des centres 



La lettre de Vaisakh 34/7  Page 37 

 

éthériques du corps est acquise (pour être précis : expérimentée), alors 

imposer les mains et les déplacer sur le patient a une signification. Autrement, 

c’est un acte sans substance. 

Il y a trois principes de base à expérimenter par le guérisseur, s’il veut être 

grandement aidé dans le travail de guérison.  

L’éther planétaire est un tout. Il est un corps planétaire éthérique, non 

entrecoupé et continu. Dans ce corps éthérique existent les corps éthériques 

du guérisseur et du patient. L’éther planétaire est comme l’océan dans lequel 

le corps du guérisseur et le corps du patient ne sont que deux des innombrables 

corps éthériques des êtres. Ils sont comme les vagues de l’océan et sont donc 

des parties intégrales et intrinsèques. 

Il y a donc une relation qui ne peut être brisée entre le corps éthérique du 

guérisseur et le corps éthérique du patient. Les soi disant guérisseurs ne 

réalisent pas ceci en général, étant donné qu’ils ne s’aventurent pas à entrer 

dans la discipline pour expérimenter l’éther. Une fois réalisée, cette relation 

inséparable devrait être utilisée pour une circulation des énergies de guérison 

définitive et directive. 

Ainsi, lorsque les canaux de la relation sont établis, ils peuvent être 

conducteurs de nombreux différents types d’énergies. Beaucoup peuvent être 

transmis depuis le guérisseur vers le patient. Pour ceci, le guérisseur doit être 

un travailleur désintéressé, presque comme un Saint ! 

Peu sont prêts à être saints tandis que de nombreux sont prêts à guérir sans y 

être préparés ! 

 

Dr. K. Parvathi Kumar 

 

Extrait de « Paracelsus -Health and Healing » (« Paracelse - Santé et 

Guérison ») Site Web : www.paracelsus-center.ch 

 

 
 

 

http://www.paracelsus-center.ch/
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Dimensions de la Sagesse Ancienne 

Dr. K. Parvathi Kumar 

Enseignement à la Vie de Groupe, Partie 19 

Juin 2018, Billerbeck, Allemagne 

Au plus et plus vous êtes capables de contacter la pulsation, l’inspiration et 

l’expiration trouvent leur équilibre dans ce que nous appelons la pulsation. 

Elle est appelée Samana Prana. Ce que nous inspirons est appelé Prana, par 

lequel nous amenons l’oxygène et nous expirons le carbone. 

Lorsque Prana et Apana sont égaux, nous sommes capables d’expérimenter la 

pulsation. Une fois que la pulsation est accomplie, le fait que nous allons rester 

à l’intérieur est certain. Lorsque nous restons à l’intérieur, nous trouvons qu’il 

y a un champ de lumière à l’intérieur et nous aspirons à nous rapprocher du 

champ de lumière à l’intérieur. Notre aspiration d’approcher le champ de 

lumière à l’intérieur nous rend plus profonds et par cela, la Balance est 

clôturée, et la Vierge/Scorpion advient. 

La Balance est la passion qui sépare la Vierge/Scorpion. Lorsque la passion pour 

la vie extérieure est remplacée par un service à la vie extérieure, la nature 

vierge en nous trouve le pouvoir adéquat du Scorpion. C’est un état dans lequel 

il y a autant de puissance que de virginité. La pureté permet non seulement la 

manifestation de la connaissance, mais également la manifestation de la 

puissance et la capacité de réaliser. Bien que cela n’ait pas été bien enregistré 

dans l’histoire de Jésus le Christ, il y eut un grand soutien venant de Marie 

envers Jésus le Christ, en différentes occasions. La puissance de Marie n’est 

pas connue en Occident. Ils voient uniquement Marie comme un être pur et 

docile. Elle n’est pas juste pure et docile, elle est pure et puissante. La 

puissance émerge elle-même grâce à la pureté qu’elle détient. A de 

nombreuses reprises, elle aida Jésus. A tous moments, depuis le début de la 

vie de Jésus, ce fut Marie qui donna la juste direction et le juste soutien. Elle 

soutint Jésus lorsqu’il se déplaça vers l’Est, elle soutint de nouveau Jésus 

lorsqu’il revint en Israël. C’est elle qui le dirigea pour visiter différents 

endroits en Israël incluant le Samadhi de Samuel et incluant également la visite 

au mont Tabor. C’est elle qui le guida grâce à la vertu de la puissance de la 

pureté. 

Ce texte n'a pas été relu par l'auteur et peut contenir certaines erreurs.  
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Histoire pour les Jeunes 

Sur le Service 

N’attendez pas le service de ceux que vous servez. 

N’attendez pas le service du faible et de l’humble. 

7. La Profession 

Krishna expliqua l’importance du travail pour le développement humain et la 

coexistence au Prince Parikshit, le futur Roi. 

D’abord, l’homme fait des efforts pour obtenir des résultats de ses actions. Il 

doit comprendre sa véritable nature en tant qu’un groupe d’êtres et il 

accomplit les résultats désirés seulement s’il comprend les résultats comme la 

conséquence de l’accomplissement de ses devoirs. Il trouve cette 

compréhension dans la sphère de sa profession. La profession devrait être 

adaptée à la nature individuelle et la nature humaine devrait être orientée 

vers la profession. Cet effort contient la Sagesse Eternelle, les Védas. Le 

programme des professions contient le secret de cette Sagesse. Le Manu, le 

Premier Législateur, divisa les professions en quatre sphères : les sphères de 

la connaissance, de l’administration, de la production et de la distribution et 

du travail physique. Connaitre ce programme des Védas et faire en sorte que 

les personnes le suivent, c’est les devoirs des prêtres et du dirigeant. 

L’occupation de l’homme est le fondement et la possibilité de coordonner son 

activité physique avec le mental. L’étude, même de la Sagesse, tout en 

négligeant la vocation, fait de l’individu un mendiant. 

Krishna poussa le Prince Parikshit à commencer son règne en faisant des 

professions traditionnelles des sujets d’études dans les écoles. Ces professions 

sont basées sur les besoins humains fondamentaux : l’agriculture, l’élevage 

des animaux et la construction des maisons. Si l’homme néglige ces centres 

d’activités et se forme lui-même dans différentes choses, il apprend l’habileté 

de l’homme moyen et commence à voler la société. Faire des échanges sans 

production conduit la société à l’inflation et à la destruction. En se focalisant 

sur les trois activités fondamentales, l’homme apprend le travail impersonnel 

et le comportement humain appelé Yagna, le sacrifice. Le sacrifice signifie 

l’activité impersonnelle pour le bénéfice de la communauté et de la vie 

environnante. 

C’est pourquoi la compréhension du sacrifice est la branche principale de la 
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Sagesse est protégée par les sages, les Rishis. 

Lorsque le sacrifice devient celui de la nature humaine, l’essence du sacrifice 

est comprise. 

A continuer. Résumé d’après Ekkirala Krishnamacharya, « Man Sacrifice », 

Chap. 19 (non traduit en français). 

 

 

 

Le Roi Parikshit Et Le Seigneur Vishnu 
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Fenêtre pour le Service Mondial 

Nouvelles et Activités 

(Apports bienvenus) 

Allemagne 

Nom du Groupe : World Teacher Trust e.V. / Edition Kulapati 

Contact : Doris et Günter Zwirner 

Adresse : Hoffmann-von-Fallersleben-Weg 19, D – 48165 Münster-Hiltrup 

Téléphone : + 49 25019786186 E-Mail : wtt@kulapati.de  

Site Web : www.kulapati.de 
 

Activités 3 

Le samedi 14.09.2019, l’assemblée annuelle du WTT Allemagne prit 

place dans la maison du groupe du WTT à Bünde. 21 membres avec 

droits de votes y prirent part. L’activité, les comptes et le rapport 

d’audit furent envoyés électroniquement à l’avance et furent présentés 

et lus en détails durant la réunion. 

L’approbation et la décharge pour l’année financière 2018 fut accordée 

à l’unanimité (avec abstention des membres du Conseil présent). 

En tant que résultat de la fin d’une période d’activités de 3 ans du 

précédent Conseil Exécutif, le Conseil se retira de façon unanime. Le 

secrétaire précédent, Eckart Euler, n’était plus disponible, de sorte que 

les 7 membres suivants furent prêts pour le Conseil Exécutif 

nouvellement élu pour les trois prochaines années : 

o Dr. Kambhampati, Parvathi Kumar 

o Dr. Kleyböcker, Barbara 

o Hitzelberger, Eva 

o Kröhnert, Reiner, Secretary 

o Leicht, Marlies, Yavaline  

o Markgraf, Sabine 

o Zwirner, Günter, Trésorier 

Les personnes mentionnées ci-dessus furent élues à l’unanimité par 

l’assemblée générale en tant que le nouveau Conseil Exécutif du WTT 

Allemagne. Le Conseil Exécutif du WTT souhaiterait exprimer ses sincères 

remerciements à tous les membres et amis pour leur soutien et leur travail 

bénévole. 
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L’Image du Mois du Scorpion 

Le Scorpion – Le Voyage Du Disciple 

 
 

 

Le discipulat est le sentier du fils de l’homme pour devenir le Fils de Dieu. 

L’on est un Fils de Dieu lorsque l’on est installé dans le centre de l’Ajna. 

Il est le siège de la maîtrise. Un Kumara signifie un Fils de Dieu. Il est le 

messager de Dieu. 

Le voyage du disciple commence depuis le Muladhara, représenté par le 

Scorpion. L’homme dans le Muladhara est l’homme dans le monde. Il vit 

dans l’objectivité. Plus l’homme se projette dans l’objectivité, plus il est 

conditionné. Seul un Fils de Dieu peut se projeter dans l’objectivité sans 

être conditionné. Le conditionnement est le principe de Saturne. Au plus 

l’homme travaille avec le désir, au plus Saturne le conditionne dans le 

Muladhara. La conscience conditionnée de l’homme dans le Muladhara est 

décrite comme le serpent Saturne. 

K. Parvathi Kumar : « Méditations Occultes », méditation n° 45.  
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Revue des Livres 

Contes de Sagesse 

Les Sages de tous les temps communiquèrent des 

principes complexes de Sagesse au travers d’histoires 

claires et simples. Un bon Enseignant est 

invariablement un bon conteur d’histoires. Maître E.K. 

était connu pour conter de telles histoires. Il inspira 

de nombreuses personnes dans le Sentier de 

l’intégrité, grâce à ses enseignements et 

inévitablement, il y avait des histoires racontées dans 

chaque exposé qu’il donnait. Lorsqu’il parlait 

d’homéopathie, les auditeurs pouvaient se 

représenter un patient à partir de la description du 

remède qu’il avait l’habitude de donner. C’était sa 

capacité. Puissent ces histoires aider les lecteurs à trouver les clés de Sagesse 

pour enrichir leur compréhension. 

Ekkirala Krishnamacharya : « Wisdom Tales » (Contes de Sagesse - non traduit 

en français) ;  

Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org 

 

Maître E.K. L’Enseignant du Nouvel Age 

Cette présentation à propos de Maître E.K. est 

uniquement pour donner une vue d’ensemble d’un 

homme qui vécut parmi les personnes ordinaires, qui 

servit, guérit, enseigna et inspira. Elle ne peut pas 

être prise comme un compte rendu exhaustif de 

l’homme qui vit dans le cœur de nombreuses 

personnes aujourd’hui, car aucune vie d’homme ne 

peut être considérée dans son intégralité et encore 

beaucoup moins ne peut être présentée. La vie et les 

enseignements de Maître E.K. attirèrent et éveillèrent 

de nombreuses personnes dans le Sentier de la Vérité 

en Occident et en Orient. Le livre contient un aperçu dans la vie et les travaux 

du MAÎTRE. 

K. Parvathi Kumar: « « Master E.K. The New Age Teacher » (non traduit en 

français). Info: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org  

PDF: https://worldteachertrust.org/_media/pdf/en/master_ek.pdf 

mailto:info@worldteachertrust.org
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Formons le cercle  

de bonne volonté. 

Omnia vincit Amor  

(l'Amour vainc toutes choses) 

 

Du Sud par l'Amour,  

qui est pur, 

De l'Ouest, par la Sagesse  

qui est vraie, 

De l'Est, par la Volonté  

qui est noble, 

Du Nord, par le silence  

qui est d'or. 

Puisse la Lumière  

rendre belles nos vies. 

Oh ! Hiérophante de notre rite,  

Que son Amour rayonne. 

Omnia vincit Amor 

(l'Amour vainc toutes choses) 

 

Nous nous inclinons  

en hommage et en adoration, 

Devant la Hiérarchie glorieuse 

et puissante,  

le gouvernement interne  

du monde, 

Et devant son joyau exquis,  

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 demeure du mal.  

 

De l'Avatar de Synthèse  

qui est omniprésent.  

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 souffrance apporter sa 

juste récompense  

de Lumière et d'Amour.  

Puisse l'âme dominer  

la forme extérieure,  

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 prévaloir  

et tous les hommes s'aimer. 

 

Maître D.K.

La Grande Invocation 



 

 

Angustamaatraha Purusho, 

Madhya Atmani Thisthathi. 

Eeshano Bhootha Bhavyasya, 

Nathatho Vijugupsatey. 

Signification : 

La forme miniature de la taille d'un pouce 

est située au centre de la personne. 

Dans ce centre se trouve 

la présence du Maître de l'Univers. 

Reliez-vous à cet être 

de la taille d'un pouce en vous 

et à son centre. 

Il vous libérera du présent et du futur. 

Katha Upanishad 


