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OM

La tête d’éléphant, la flûte,

la lyre à sept cordes et la conque 

sont des symboles spéciaux du OM.

Apprenez à les respecter.

 Toutes les formes dans la création

sont en vérité des formes du OM.

Souvenez-vous du OM lorsque vous voyez une forme.

Cela vous conduit à vous accorder avec le OM.

K. Parvathi Kumar 

\
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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.

Master E.K.
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Prière de l’Année

L’ascension de l’homme se fait par l’aigle.

La descente de l’homme se fait par le serpent.

Le serpent est la spirale enroulée du temps.

Les langues du serpent sont les ailes de l’aigle. 
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Message du mois de la Vierge

La Vierge représente la virginité. La virginité est le but de l’humanité. La 
virginité représente la pureté semblable à celle d’un ciel bleu pur. Un men-
tal pur de vierge permet d’expérimenter le Royaume de Dieu. Celui qui 
l’atteint est appelé le Fils de la Vierge. Jésus le Christ dont l’ascendant était 
la Vierge au moment de sa naissance avait atteint ce stade et était appelé 
dès lors le Fils de la Vierge. La pureté intérieure et extérieure est la carac-
téristique essentielle de la Vierge et cela peut être atteint par le service et 
le sacrifice démontré par un autre signe mutable, le Sagittaire. Le service à 
ses semblables qui conduit à l’oubli de soi, construit la pureté intérieure. La 
qualité d’un tel service construit la pureté interne et externe. Et, un service 
de qualité conduit à l’oubli de soi. Le Soi prévaut sur le soi. De tels êtres 
sont appelés les possédés de Dieu. Leurs démonstrations de service (ce qui 
est naturel pour eux) inspirent même les êtres qui les environnent à s’enga-
ger eux-mêmes dans le service. 
Lorsque le serviteur atteint ce stade élevé de service, le Soi Universel est 
reflété en lui, ce qui est encore localisé dans un autre signe mutable, les 
Poissons. Les Poissons représentent la Mère Universelle. La Vierge repré-
sente le fils de l’homme. Le Sagittaire détient la clé du service. Le seuil est 
les Gémeaux, où le serviteur est affecté par la dualité de l’égoïsme et du 
non égoïsme. 
Le fils de l’homme en Vierge se transforme en homme de service en Sa-
gittaire par l’impulsion de servir. L’âme prend naissance et entreprend de 
grandir. Mais son jumeau, la personnalité, la limite, par les intérêts de la 
personnalité. L’âme et la personnalité sont des jumeaux, l’un essayant 
d’avoir la suprématie sur l’autre. Le fait que les Gémeaux soient l’opposé 
du Sagittaire, doit être reconnu et à chaque stade, le serviteur devrait sacri-
fier son intérêt personnel en faveur de l’intérêt plus large. S’il fait ainsi, les 
jumeaux des Gémeaux sont neutralisés ; la dualité est neutralisée et le servi-
teur s’élève pour recevoir la grâce de la Mère dont le signe est les Poissons. 
Le regard plein de grâce de la Mère des Poissons (Meenakshi), atteint le fils 
de l’homme et le transforme en Fils de Dieu. De tels êtres sont les véritables 
serviteurs dans le monde. Les autres qui se mêlent un peu de servir sont 
coincés d’une façon ou d’une autre par leurs personnalités et doivent faire 
de gros efforts pour progresser. La Vierge du signe de la Vierge, dès lors, 
suggère de travailler sans rechercher la rémunération.

La Lettre de Vaisakh no. 5 cycle 22/ 5



6 La Lettre de Vaisakh no. 5 cycle 22

 Message de l’Enseignant 

Le Drame

L’imitation du plan des planètes et des éléments est une clé du 
discipulat. Cette imitation est appelée Yajna. Elle est aussi appelée 
Drame de l’imitation de ce qui est en haut par ce qui est en bas. 
La première étape de l’imitation est un service sans motivation et 
inconditionnel. Avec cela, chaque branche de la sagesse devient 
vraie pour l’individu. Sans cela, tout sujet reste une théorie malgré 
un apprentissage laborieux et une compréhension méticuleuse. 
Les spéculations intellectuelles ne sont pas des réalisations. Tout 
comme le Soleil, la Lune, les Eléments et les Saisons fonctionnent 
; de même chacun devrait jouer son rôle de servir la création sans 
motif personnel. 
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Gîtâ-Upanishad

- Le Seigneur Krishna -

Tapo Yajna 

Pour rester dans la mémoire du JE SUIS, le Seigneur suggère qua-
tre actes de Bonne Volonté. Le premier et le second des quatre 
actes de Bonne Volonté sont Dravya Yajna et Yoga Yajna. Cela a 
déjà été décrit le mois précédent. Le troisième acte est de se rap-
peler le JE SUIS CELA JE SUIS. C’est appelé Tapo Yajna. Le nom de 
Dieu est CELA. CELA existe comme Je suis. Tout comme l’océan 
existe en tant que vague. La vague acquiert une identité indé-
pendante. De même, bien que CELA existe en tant que Je suis, 
le Je suis acquiert une identité indépendante. Bien que Je suis 
acquiert une identité indépendante, c’est une fausse identité. Il 
n’y a pas de Je suis indépendant de CELA comme il n’y a pas de 
vagues indépendantes de l’océan. L’indépendance apparente est 
apparente et non réelle. Le Je suis individualisé est le substitut 
de l’Original. L’identité indépendante est fausse. Il est suggéré 
de se rappeler régulièrement et continuellement de CELA. C’est 
ainsi que le mantram « CELA JE SUIS » est conçu. En Sanskrit, il 
est appelé SOHAM. Le Seigneur suggère de se rappeler de façon 
répétée de cela comme une manière de rester dans le souvenir du 
JE SUIS Original. C’est appelé Tapo Yajna. 
Le souvenir constant de la vérité advient dans le centre du cœur. 
La pulsation dans le cœur claironne le son SOHAM. Si le mental 
rejoint le cœur et écoute le clairon de la pulsation, la fausse iden-
tité cède le pas à l’identité Originale.
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Le Seigneur Maitreya

La Noblesse

Celui qui est reconnaissant est noble. Les ingrats sont ignorants. 
La gratitude est l’une des qualités maîtresses de la justice et sans 
justice on ne peut pas atteindre le Sentier. Réalisez la beauté de 
la gratitude. Elle enflamme le feu dans le cœur. Si vous inculquez 
l’habitude de la gratitude, il y aura une accumulation volontaire 
de noblesse venant des vies antérieures. Certains naissent nobles 
à cause de cette attitude. Apprenez à être reconnaissants même 
pour les plus simples actes de faveurs que vous recevez. La no-
blesse est de reconnaître l’attitude d’aider comme elle s’exprime 
dans l’autre. Le Seigneur en tant que Rama exprimait une telle 
noblesse envers un écureuil, un oiseau, quelqu’un des tribus 
ou même envers son ennemi. En cela réside le message du Sei-
gneur.



Maître Morya
- Maruvu Maharshi -

La Mère

Le travail de la nature est subtil. La nature est la mère qui sau-
vegarde les véritables enseignements d’une distorsion éventuelle. 
Les enseignements distordus, qui sont généralement très fréquents 
dans le monde, ne sont que des déformations de l’original, et des 
enseignements originaux sont à nouveau remis par la Mère Nature 
à ceux qui ont le véritable feu de l’aspiration. La Mère est la Mère du 
Feu, Mahayogini et elle est aussi connue comme la Mère de l’Agni 
Yoga. Elle préserve les enseignements du Fils de Dieu des mauvai-
ses interprétations erronées. Le véritable service démontré par des 
aspirants ardents permet d’accéder aux véritables enseignements. 
Lorsqu’il y a trahison ou rupture de confiance, on refuse la vraie 
sagesse aux serviteurs. La véritable sagesse est comme un Rayon de 
Soleil qui ne peut pas être brûlé. Les distorsions des enseignements 
sont considérées comme cruelles par la Mère Divine. Le serviteur 
devrait dès lors servir sans distorsion et sans manipulation ni ma-
lice. Nous disons « nous avons entendu ; vous devez comprendre 
qu’à partir du moment où vous avez entendu nos enseignements, 
vous en avez accepté la responsabilité. Suivez implicitement cet 
enseignement. Ne le distordez pas à votre convenance. Si vous 
faites ainsi, la Mère voile ». Le voile de la Mère ne peut être levé 
par aucun être dans la création. Ce n’est que par la rectitude et par 
la juste action que la Mère ressent la compassion de lever le voile.
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Maître Koot Hoomi
- Devapi Maharshi -

 Qualité

Tant que l’on est dans une enveloppe terrestre, l’imperfection est 
inévitable. On doit continuellement s’efforcer de créer le bien. Le 
travail de créer le bien perfectionne subtilement celui qui y est 
engagé. Le travail consacré à créer le bien a son impact subtil sur 
le corps. C’est pour cette raison que la qualité est demandée dans 
un bon travail. 
« Qualité, qualité, qualité » est le cri dans tous les trois mondes. 
Travailler pour la qualité est aussi important que travailler pour le 
bien. Seuls les hommes ignorants ne se soucient pas de la qualité 
de leur travail. Ils ne sont pas volontaires à parfaire. Ils préfèrent 
rester dans l’ignorance. Lorsque l’ignorance domine, il n’y a pas 
ce besoin urgent de perfectionnement. De tels êtres ont tendance 
à devenir plus denses à cause de la vie terrestre. Le résultat d’une 
telle ignorance est de gagner en volume, en poids et en densité du 
corps. De telles personnes deviennent un havre pour la maladie 
terrestre. 
Le feu est nécessaire pour tempérer les meilleures lames. Sans le 
feu, les centres dans l’organisme ne peuvent pas être raffinés. Le 
feu de se perfectionner soi-même, devrait être gardé allumé pour 
récolter les bénéfices d’une enveloppe terrestre. La même enve-
loppe devient un tombeau et celui qui y réside devient le résident 
d’un cimetière.
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Message du Maître E.K

Je Suis cela Je Suis

Le but de la vie est de révéler celui qui est en accord avec le Di-
vin en lui en tant que JE SUIS. Le but reste caché aussi longtemps 
que cet alignement n’a pas lieu. Lorsque le but de la vie n’est pas 
révélé, la vie se déroule à vagabonder sans direction spécifique. 
C’est pour cette raison que les personnes cherchant un but de vie 
essayent de se réunir autour de personnes qui connaissent un tel 
but. Jusqu’à ce moment là, on tâtonne dans l’obscurité. 
Tant que quelqu’un ne réalise pas « JE SUIS CE QUE JE SUIS » il 
reste juste une entité localisée et s’appelle lui-même « Je suis ». 
Ce « Je suis » n’est qu’un fantôme, le soi réfléchi. Le soi réfléchi 
se réfléchit dans l’objectivité qui est aussi un monde réfléchi. Les 
réflexions interagissent avec les réflexions et le Soi reste au-des-
sus de ces réflexions. Imaginez le Soleil se réfléchissant dans un 
étang d’eau. Le Soleil réfléchi se met en mouvements et se trans-
forme avec le mouvement des eaux. Le Soleil originel est stable 
et immuable dans les eaux stables (éthers) du ciel. Réalisez cette 
situation en vous-même. Lorsque vous réalisez cela, vous êtes 
l’être réalisé.
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Vidura

Enseignements de Sagesse

L’humilité élimine l’ignominie.
Le courage élimine la crise.

La patience élimine la colère.
La bonne conduite élimine la chute.
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Paroles de Shirdi Sai

Les deux Pôles

On vous refusera la splendeur de la vie si vous avez refusé une 
telle splendeur aux autres. Ceux qui négligent une telle splen-
deur autour d’eux seront négligés par la vie. Reconnaissez cela 
comme le secret de la pauvreté et rectifiez votre comportement. 
Apprenez à donner à la vie ce qui se rassemble autour de vous. 
La collecte est destinée à la distribution et la distribution est des-
tinée à la collecte. Cela est la loi latente de la vie.
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Sri Ramakrishna

Plonger Profondément

Si vous remplissez un récipient de terre avec de l’eau et que vous 
le mettez à part sur une étagère, toute l’eau sera absorbée par 
le pot en quelques jours ; mais si vous le gardez immergé dans 
l’eau, il restera plein tant qu’il sera là. Tel est le cas avec notre 
amour de Dieu. Si vous cultivez l’amour de Dieu pour un temps 
et qu’après cela, que vous vous occupez d’ d’autres affaires en 
L’oubliant, alors vous trouverez que votre cœur s’est vidé de ce 
précieux amour. Mais si vous gardez un cœur plein de béatitudes 
et que vous plongez toujours dans l’amour sacré et la foi, il est 
certain de rester plein à ras bord avec la ferveur divine de cet 
amour sacré. Celui qui peut se résigner lui-même à la volonté du 
Tout-Puissant avec une foi simple et un amour sincère réalise le 
Seigneur très rapidement.
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La Prière 
de l’Homme Profane

Nos queues sont nos extensions.
Nous ne pouvons pas les diriger.
Au contraire, ce sont elles qui nous dirigent !
Le chariot conduit le cheval !
Le serviteur mène le Maître.
Nous courons derrière nos ombres !!
Nous nous tournons vers Toi,
parce que nous sommes totalement fatigués.
C’est pourquoi nous Prions.
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Le Discipulat

Celui qui ne Prie pas

L’attitude de ceux qui ont abandonné toutes pratiques religieuses 
et qui croient qu’ils n’ont plus le besoin ou l’utilité de la prière, 
n’est pas une attitude correcte. Ils doivent apprendre l’art de la 
révérence et ne pas répudier Dieu par un processus de non re-
connaissance. La reconnaissance est le mode de la relation avec 
le Divin. Lorsque nous nous approchons de Dieu, il s’approche 
de nous. Cette approche des deux côtés est d’une importance 
majeure et fondamentale. Dieu va nous approcher davantage si 
nous Lui en donnons l’opportunité.
C’est honteux lorsque nous manifestons de l’indifférence envers 
Dieu, lorsque nous L’ignorons. Communier toujours avec Lui, re-
merciez-Le toujours, louez-Le et glorifiez-Le joyeusement pour Sa 
divinité. Son souci de nous est bien plus grand que notre souci de 
Lui. Son aide devient spécialement manifeste dans les moments 
difficiles. Il nous guide lorsque nous ne savons pas quel chemin 
emprunter. Il dépasse les dangers, Il ouvre les portes closes. Il 
envoie les chercheurs de vérité et console celui qui est dans la 
peine. Cela devrait susciter un peu de reconnaissance de notre 
part et n’être pas récompensé par la négligence et l’ingratitude. 

A continuer...
 

Un disciple
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Méditations Occultes

Méditation n° 21

From sleep to darkness, from darkness to no colour,
from no colour to brilliant blue, from brilliant blue
To brilliance pure, from brilliance pure to one colour,
from one colour to three, from three to four,
from three and four to seven, from three times four to twelve,
from twelve to twenty four,
to forty eight, forty nine, to ninety eight,
to one hundred, to one thousand and a series of zeros,
to lead again into the one great Zero.
The world goes to sleep.

(Du sommeil à l’obscurité, de l’obscurité à l’absence de couleur,
de l’absence de couleur au bleu brillant, du bleu brillant 
à la pure brillance, de la pure brillance à la couleur unique,
de la couleur unique à trois, de trois à quatre,
de trois et quatre à sept, de trois fois quatre à douze,
de douze à vingt-quatre,
à quarante-huit, quarante-neuf, à quatre-vingt dix-huit,
à cent, à mille, et une série de zéros,
pour mener à nouveau dans l’unique grand Zéro.
Le monde va dormir.)

Commentaire :
Ceci est une méditation profonde reliée aux nombres et aux couleurs. 
Elle indique le déploiement de la création et sa culmination. Du som-
meil au sommeil, toutes les étapes du déploiement et de la culmination 
sont données dans cette méditation. 
Avant le déploiement de la création, il y avait l’obscurité. Cette obscu-
rité était comme l’état de sommeil, mais pas le sommeil tel que nous 
le connaissons. C’est un état dormant, l’état de Samadhi. Celui qui est 
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en Samadhi semble être quelqu’un qui dort. Mais ce dernier est dans 
l’existence pleinement consciente. Dans le sommeil, la conscience se 
fond dans l’existence. L’obscurité à laquelle on se réfère dans cette mé-
ditation est comme l’arbre banyan dans la semence. L’arbre est là dans 
la semence, mais il n’est pas là en tant qu’arbre. Il peut devenir un arbre 
lorsque la semence reçoit l’impulsion. La semence contient tous les dé-
tails de l’arbre. Elle contient la connaissance de l’arbre, sa vie, sa longé-
vité et, en fait, tout ce qui se rapporte à l’arbre. Telle est l’obscurité avant 
la création jusqu’à ce que l’impulsion de la création advienne. Une fois 
que l’impulsion advient, l’obscurité devient bleue. Le bleu comporte la 
brillance et la brillance est pure. Lorsque c’était l’obscurité, elle n’avait 
pas de couleur, ni de qualité apparente. Cette obscurité ne peut être 
décrite ou connue. Elle n’est pas manifestée. C’est la plénitude comme 
l’état de la semence. Quand vient l’impulsion de l’épanouissement, elle 
émerge en tant que sons, couleurs, nombres, formes, etc. 
Très souvent, le bleu et le noir alternent ; on peut en faire l’expérience 
lors d’un ciel de nuit. Le ciel de nuit sans étoile est sombre, tout en étant 
aussi bleu foncé. Le bleu peut être profond ou clair. Quand il est pro-
fond, il est indigo, qui est plus proche du noir. Quand il est bleu clair et 
brillant, il est comme le ciel bleu de la journée. Le ciel reflète toutes les 
couleurs de l’obscurité jusqu’au bleu, et du bleu au blanc.
Le blanc et le bleu ne sont pas des couleurs par elles-mêmes ; la profon-
deur du blanc apparaît comme bleu. Le Blanc est la synthèse de toutes 
les couleurs et n’est pas une couleur par elle-même. Les étapes initiales 
de manifestation de la couleur vont de l’obscurité au bleu foncé, du 
bleu foncé au bleu clair et du bleu clair au blanc. Le blanc, à nouveau, 
se détaille en rouge, en jaune doré et en bleu. Ainsi, une couleur devient 
trois couleurs. Les trois, avec leurs bases, deviennent quatre. Les trois 
se reflètent à nouveau depuis la quatrième, pour devenir sept couleurs. 
Ainsi, les couleurs de l’arc-en-ciel se manifestent. Ainsi, de un à trois, de 
trois à quatre, de quatre à sept, cela a lieu.
« Trois plus quatre font sept ; trois multiplié par quatre font douze », 
c’est une autre affirmation occulte qui révèle les sept plans d’existence 
avec les douze qualités. Depuis le Soleil, sept planètes émergent princi-
palement. Le Soleil amène douze qualités à travers l’année solaire. Les 
principes du Soleil sont au nombre de sept et ses qualités au nombre de 
douze. Les douze qualités se forment en douze paires de qualités, ce 
qui fait vingt-quatre. Quand les vingt-quatre qualités sont toutes mani-
festées, la création est complète.
Quand les douze mois sont vus comme des paires, on a douze Nouvel-
les Lunes et douze Pleines Lunes, avec les qualités ascendantes et des-
cendantes. Ensemble, elles forment vingt-quatre. De la Nouvelle Lune 
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à la Pleine Lune, il y a deux semaines de sept jours, avec l’intervalle 
de la huitième phase. Ainsi, vingt-quatre devient quarante-huit et ces 
quarante-huit qualités préparent le corps de création. En l’homme, les 
quarante-huit qualités existent dans les quarante-huit pétales des cinq 
centres éthériques décrits comme suit :

Muladhara 4 Pétales.
Swadhistana 6 Pétales.
Manipuraka 10 Pétales.
Anahata  12 Pétales.
Visuddhi 16 Pétales.
________________________

Total  48 Pétales ou 24 paires de pétales.

De quarante-huit, la méditation parle de quarante-neuf. C’est l’âme 
avec le corps conscient. 
A l’Ajna, le nombre est doublé à nonante-huit et, avec l’âme sans la 
conscience du corps et la super âme (Dieu), cela fait cent. L’âme et la 
super âme sont les deux centres dans le corps humain qui représentent 
l’homme en Dieu et Dieu en l’homme. Ces deux ensemble, avec les 
autres qualités, donnent le chiffre cent. Une centaine représente le un 
suivi de deux zéros. Un est l’Atma, un des zéros est le mental et l’autre 
zéro est le corps. Une centaine est aussi appelée l’état d’Atma, Buddhi 
et Manas. Lorsqu’ Atma ou le soi est réalisé, Buddhi et Manas sont ar-
rondis. Une centaine se déploie à travers le temps en mille. Cent repré-
sente le centre Ajna, et mille représente le centre Sahasrara. Par la suite, 
il y a des séries de déploiements depuis les états d’existence planétaires, 
aux solaires, aux cosmiques et supra cosmiques, conduisant à l’Un Uni-
versel, l’Unique, représenté par le grand Zéro, qui est appelé Poornam 
ou la plénitude cosmique. C’est le Zéro positif, la plénitude. Depuis le 
Zéro positif, on va vers le Zéro négatif, qui est le néant. De la plénitude 
au néant et du néant au sommeil, le mouvement a lieu.
On recommande au lecteur de lire cette méditation encore et encore 
et d’établir l’ordre de déploiement et de repliement de toutes les intel-
ligences en lui.
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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 
de les expérimenter. Il préside sur le mental et permet des idées 
mentales. En essence, Rudra est celui qui met en mouvements, la 
force principale, la volonté dans tout ce qui Est. 
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Les Feuilles de l’Ashram

La Clé

La conscience entre dans l’agenda du mental, des sens et du corps 
et y est enveloppée. 
La rivière coule dans le lac et est entourée.
Enveloppée, la conscience se sent conditionnée. Entourée, la ri-
vière se sent arrêtée.
Lorsqu’elle n’est pas entourée, le flux est naturel pour la rivière. 
Lorsqu’elle n’est pas enveloppée, la liberté est naturelle pour la 
conscience.
Etre libre bien qu’entouré, est la clé du bonheur. Etre conscient 
tout en étant enveloppé par le mental, est la clé de la vie.
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L’amour

L’Amour nivelle tout et harmonise.
L’Amour est Sacrifice.

Dans l’Amour, le Sacrifice se fait –
Ce n’est pas un ressenti de Sacrifice.

 



Le changement

Le discipulat enseigne comment
changer pour permettre

la dissolution
du conflit.
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Le silence

Rencontrer les questions des autres
Avec le Silence.
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Hymnes sur Agni 

18. SAKHE SKHAYAMABHYA VAVRUTSA VASUM NA CHAKRAM 
RADHYEVA RAMHYA VASMABHYAM DASMA RAMHYA
AGNE MRULIKAM VARUNE SACHAYUDO MARUTSU 
VISWABHANUSHU
TOKAYATUJE SUSUCHANA SEM RUDHMASMABHYAM DASMA 
SAM KRUDHI.

Le chariot, aux chevaux jumeaux et aux roues qui se déplacent rapide-
ment, va vers le but. De même, Oh Seigneur Agni à la présence auspicieuse 
! Apporte Varuna avec toi pour notre plénitude. Tu octroies la splendeur 
à Varuna, en Maruts qui constitue notre conscience et les vents de la vie. 
Octroie nous tes bénédictions ainsi qu’à notre progéniture. 

Commentaire :
Le Seigneur du feu Cosmique Agni se déplace promptement accompagné de Var-
una passant dans les plans Cosmiques, Solaires et Planétaires. Les rayons 
du Soleil contiennent la triple qualité d’Agni, Varuna et Maruts. Tandis que 
Varuna et Maruts octroient la conscience et la vie ; leur fondement est Agni. 
Dans la mesure où Agni est satisfait, Varuna et Maruts sont également sat-
isfaits. Lorsque ces derniers sont satisfaits, la conscience et la vie se mani-
festent totalement et aident à faire une expérience optimale. Dans ce sloka, 
le ritualiste vénère en demandant une telle plénitude pour lui et pour sa 
progéniture, sa famille et ses associés.

P.S. Les Maruts sont les sept vents principaux qui dirigent la vie dans tous 
les sept plans. Les plans d’Agni sont au nombre de sept et dès lors, les plans 
de Maruts sont au nombre de sept. Les plans de conscience sont aussi au 
nombre de sept. Les sept plans se subdivisent en sept sous plans chacun. 
C’est pourquoi,les Maruts et les feux sont énumérés comme 49. 



Invocations 
de la Flamme Violette

La Flamme du demi jour est la Flamme du Violet.

La Flamme Violette bénit, bénit gentiment 
Pendant le demi jour.

La Flamme Violette touche gentiment
Pendant le demi jour.

La Flamme Violette entre gentiment
Dans ceux qui sont orientés.

Nous nous orientons et attendons ardemment de percevoir,
De recevoir et d’assimiler la Flamme Violette

Et d’accomplir notre part dans le Plan !
Puisse cela être notre plan quotidien. 
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De la Plume de l’Enseignant

La Quatrième Loi – Les Relations Sexuelles

La question d’une dame durant la session de questions et de réponses à 
la Bibliothèque Théosophique, Buenos Aires (Argentine).

Maître,
Pensez-vous que notre jeunesse dans les pays occidentaux nous apprenne 
comment les relations sexuelles seront dans le futur ? Ne pensez-vous 
pas qu’elle nous donne un exemple ? Parce qu’elle met en pratique sans 
le savoir, la quatrième loi de l’âme (qui est la loi de l’attraction et de la 
répulsion expliquée par le Maître D.K. dans la Psychologie Esotérique, qui 
opère en accord avec la loi cosmique de l’amour expliquée dans le Feu 
Cosmique, où il est expliqué que les Logos se sont joints pour la création 
de quelque chose, juste comme une étoile ou quelque nouvelle galaxie, 
mais qu’après, ils ont été repoussés l’un par l’autre. Ils se sont séparés pour 
faire un autre travail. Dans les pays occidentaux, les jeunes gens, comme 
ils ne croient pas dans les limites du mariage, vivent ensemble cinq ou dix 
ans au plus, avant de se marier, s’ils se marient. Parce qu’ils comprennent 
que l’attraction ne durera pas toujours. 
(Nous savons tous que seules les relations d’âmes sont sensées durer et 
non celles des personnalités). Ainsi d’une certaine façon, ils agissent gui-
dés par leurs âmes, qui sont libres, ils s’unissent un certain temps, assez 
long pour faire un certain travail et terminer leur karma et par la suite, ils 
poursuivent ou pas. Mais ils font juste ce qu’ils ressentent d’une maniè-
re libre. Ils ne s’obligent pas à agir à la manière des Poissons, selon des 
schémas religieux ou des anciennes coutumes. Ils agissent selon l’âge du 
Verseau qui est sujet au changement et en acceptant les changements, ils 
le font avec beaucoup de responsabilité, surtout lorsqu’il y a des enfants, 
ils ne les oublient pas. De plus, dans la plupart des cas, les anciens coup-
les poursuivent comme des amis. Mais ils prennent vraiment soin de ne 



pas avoir d’enfant au moins pendant les cinq premières années. Ainsi, ne 
pensez-vous pas qu’ils mettent en pratique les enseignements sans les 
connaître, juste guidés par la Hiérarchie pour établir un nouvel ordre, un 
nouveau schéma ?

Réponse du Maître

Les jeunes dans les pays occidentaux passent par un processus expérimen-
tal d’essais et d’erreurs pour trouver la juste balance dans leurs relations 
sexuelles. C’est plus un exemple d’un glissement de l’âge des Poissons 
à l’âge du Verseau. C’est un changement avant qu’ils s’installent dans 
une compréhension sensible de la loi de l’attraction et de répulsion. La 
quatrième loi cosmique de l’amour est entre l’âme et la personnalité en 
soi-même. Cette opération est plus verticale qu’horizontale dans le dis-
cipulat. Chaque personne éprouve cette loi d’attraction et de répulsion, 
entre elle-même, l’âme et la personnalité. De même, l’explication dans le 
Feu Cosmique où l’Ame Cosmique descend et fait son ascension à travers 
l’attraction et la répulsion. C’est pour créer et plus tard, pour évoluer que 
cette loi est utilisée. Il y a constance, stabilité et un objectif à long terme. 
La quatrième loi a trait à l’involution et l’évolution de l’âme individuelle. 
Certains jours, un aspirant est trop attiré par activité de l’âme et d’autres 
jours par l’activité de la personnalité. Ainsi la loi opère à l’intérieur des 
individus. Ce n’est pas de la même manière que font les jeunes gens en 
Occident. Vivre ensemble trois ou cinq ans, se marier par attraction et 
plus tard, divorcer, changer d’épouse, est une action linéaire mais non 
une action verticale. Ceci a trait à une jeunesse qui ne travaille pas avec 
une ligne verticale. C’est un schéma différent. Vous aimez une person-
ne aujourd’hui, vous vivez avec lui ou elle et un autre demain et encore 
une autre le troisième jour. Cela vous divise. La division s’installe en vous. 
Vous allez devenir multiple ; vous allez devenir comme une foule en vous-
même. Par cette expérimentation, vous perdez l’intégrité et vous devenez 
une personnalité éclatée. Tout cela émerge d’un manque de compréhensi-
on du sacrement que l’on appelle le mariage. 
Le mariage est un sacrement spécial pour l’être humain. Qui lui permet de 
prendre soin. Il permet que l’un travaille pour l’autre. Il permet de respec-
ter les points de vue de l’un et de l’autre. Lorsque les différents points de 
vues sont acceptés, vous acquérez la vision. Cela vous permet d’apprendre 
la juste stabilité et l’adaptabilité. Cela vous apprend votre responsabilité. 
Cela vous donne un compagnonnage durable avec la compatibilité des 
énergies correspondantes. 
Les trop nombreux changements que quelqu’un fait dans la structure de la 
personnalité, érodent l’âme et même obscurcissent l’âme, l’être. On res-
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te une personnalité divisée. Les changements fréquents dans l’objectivité 
amènent de l’instabilité à l’intellect. Il n’est pas recommandé que les per-
sonnes changent fréquemment de maison, de travail, de lieu et d’épouse. 
Changer d’effets personnels comme la voiture, les montres, les spectac-
les, les chaussures et les choses de même ordre, mettent l’intellect dans 
l’étonnement. C’est devenu l’ordre de chaque jour et de chaque moment 
de changer les choses. Cela ne peut pas être vu comme de la flexibilité, 
cela peut être vu comme un désir qui ne s’achève jamais. Cela va faire 
de quelqu’un un vagabond sans fin. Vous avez besoin de construire une 
relation par un apport constant d’énergie à un certain aspect de vie. La 
constance est une vertu. L’inconstance est une faiblesse.
Un changement constant indique que votre mental est fiévreux. Il n’y a 
alors, pas de croissance dans la vie ou de construction. C’est comme un 
plant de rosier qui est déterré encore et encore d’une position à l’autre. La 
plante ne grandit pas et ne peut jamais fleurir. De même, quelqu’un ne 
pourra pas fleurir dans la vie, à moins que sa vie économique, maritale et 
sociale soit assez constante. Quand je dis assez constante, je ne veux pas 
dire, devenir conditionné. C’est d’être stable et non d’être cristallisé dans 
la vie. De tels mentaux ne peuvent pas méditer ; ils se baladent ici et là. 
Ils ne peuvent être domptés, même plus tard et seront comme un taureau 
non domestiqué. Dans un tel état d’esprit, quand vous faites l’amour avec 
une femme, vous allez penser à une autre femme dans votre mental. Lors-
que vous serez à un travail, le mental va suggérer autre chose. Vous allez 
perdre l’état de présence. C’est pourquoi vous allez constamment passer à 
côté de l’expérience de vie. Vous frappez à la porte de l’expérience mais 
vous n’êtes pas là lorsque la porte est ouverte. Ces perturbations du mental 
doivent être arrêtées pour acquérir l’expérience de base de la vie. C’est ce 
qui arrive aux jeunes qui continuent de changer fréquemment. Un chan-
gement ici ou là dans la vie est recommandé. Mais le changement ne peut 
pas être un programme. 
Comme je l’ai dit avant, le mariage des humains a un but noble : de pro-
curer des corps sains et harmonieux pour des âmes qui s’incarnent et éga-
lement de nourrir ces âmes pour leur propre croissance. Un enfant est 
soumis à beaucoup de conflits lorsque ses parents se séparent. Du point 
de vue des enfants, la séparation des parents est un acte d’irresponsabilité 
même s’ils partagent cette responsabilité. Une situation de séparation, ce 
n’est pas la même chose qu’une parenté harmonieuse. 
Comme vous l’avez justement dit, la quatrième loi se déroule de façon 
linéaire mais pas de façon verticale. Le fonctionnement linéaire de la qua-
trième loi perturbe également la sixième loi de dévotion, la septième loi du 
rythme et la cinquième loi de l’intellect clair.
J’espère que c’est clair.
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La Section des enfants
La Doctrine de l’éthique

La femme et la « Lux » de la maison.
Ne lui causez pas de peine.
Ne vous battez pas avec elle. 
Ne lui proférez pas d’insulte.

 

Chers enfants,

La plupart d’entre vous connaissent la Vierge Marie. La Virginité 
est représentée par le signe de la Vierge. La Virginité est un autre 
nom pour la pureté. Lorsque quelqu’un est pur à l’intérieur et 
à l’extérieur, on dit qu’il est une vierge. Avec la civilisation qui 
se développe, les hommes apprennent à être purs à l’extérieur. 
Mais ils devraient apprendre également à être purs à l’intérieur. 
La pureté intérieure est une rareté dans l’humanité. Les êtres hu-
mains souffrent d’émotions comme, les désirs de base, la colère, 
la possessivité, les illusions, l’orgueil, les préjugés et la jalousie. 
A moins que celles-ci ne soient nettoyées, la pureté intérieure ne 
peut pas prendre place. La clé pour nettoyer ces émotions internes 
est de servir ses semblables comme les hommes, les animaux, les 
plantes, les oiseaux, etc. Lorsque le service est fait avec intensité, 
la pureté apparaît. Le signe de la Vierge représente le service. 
  Dr. K. Parvathi Kumar

 
(de l’éditorial du Dr.Kumar sur le site web : www.jugendforum-mithila.de) 
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Revue des Livres

Lessons on Homoeopathy 
(Leçons sur l’homéopathie)

Le Dr. Ekkirala Krishnamacharya avait choisi 
l’homéopathie comme medium pour guérir 
le malade et propager la même chose à des 
milliers de disciples en Inde et à l’étranger 
qui rendent maintenant un service valable en 
guérissant les malades. Faisant partie de ces 
enseignements, il a réalisé un séminaire de 3 
jours sur l’homéopathie à Coxyde (Belgique) 
durant sa dernière visite en Europe, en 1983. 
Les conférences qu’il y a données sont publiées 
dans cette édition au bénéfice de la postérité. 
C’est une pièce maîtresse dans la littérature 
homéopathique pour tous types de personnes 
en général et pour les praticiens en particulier.

Ekkirala Krishnamacharya: Lessons on Homoeopathy
Copies: The World Teacher Trust, info@wtt-global.ch

Saturn- The Path to Systematized Growth 
(Saturne- Le Chemin de la croissance systmatisée)

L’étude de Saturne – le Principe et la pratique 
du principe dans la vie quotidienne, trans-
forme un aspirant en disciple accepté. Sat-
urne est le Gardien du Seuil du Temple de 
l’Initiation. Il donne les opportunités à travers 
les difficultés de la vie, qui sont des messag-
ers de ce qui est demandé dans la vie et de 
ce qui est à apprendre. Il n’y a pas d’autre 
principe qui enseigne aussi méticuleusement 
que Saturne à suivre le chemin des justes re-
lations. 
De nombreux secrets reliés au travail de Sat-
urne sont donnés dans les enseignements 
contenus dans ce livre

K. Parvathi Kumar: The Path to Systematized Growth
Copies: The World Teacher Trust, info@wtt-global.ch
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Maitre Morya

 

Partie 1

Introduction

Maître Morya, le guide sublime du Premier Rayon de la Volonté et du 
Pouvoir, est l’une des plus anciennes âmes de cette planète. Il est issu 
de la lignée des rois de l’existence systémique solaire et dès lors, de la 
première existence systémique. Les légendes les plus anciennes en Inde 
mentionnent deux dynasties, qui ont depuis disparus dans l’obscurité 
du temps. La première est la dynastie des rois de la « race solaire » qui 
régna à Ayoda (actuellement Oude). La deuxième est la dynastie lunaire, 
la « race lunaire », qui régna à Pruyag (Allahabad).
Le non du premier roi de la dynastie solaire est IKSHVAKU. Il est le fils 
de VAIVASVATA MANU et il est le prototype de notre cinquième race-
racine. Il est « l’homme parfait ou le penseur » et règne sur l’actuel Man-
vantara ou sur cet Age du Monde. Sous sa guidance, l’humanité actuelle 
fait son évolution. Près de Shigatse, il a réuni quelques Maîtres autour 
de lui, qui s’occupent directement de ce qui concerne l’Inde, l’Europe 
et l’Amérique. Il a aussi réuni ceux qui autour de lui prendront plus tard 
soin de la sixième race-racine qui est en train d’advenir.
Le Vaivasvatu Manu est le fils du Dieu solaire VIVASVAT (Le Seigneur 
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de la Lumière). Dans la Bhagavad Gita, Krishna dit : « Auparavant, j’ai 
transmis cet enseignement insondable du Yoga à Visvasvat. Vivasvat l’a 
donné à Manu et Manu l’a transmis à son tour à Ikshvakhu ». « Jusqu’à 
l’époque du premier roi Ikshvakhu, le dirigeant a été un être spirituel ap-
précié de toutes les personnes, étant donné que son pouvoir, sa gloire, sa 
miséricorde et sa sagesse pouvaient être clairement reconnus de tous.
Le Seigneur lui-même s’est incarné dans la lignée de l’existence solaire 
dans le Treta Yoga en tant que Rama. Rama fut le septième Avatar de 
Vishnu. Il est considéré comme l’incarnation de la Vérité (Dharma), spé-
cialement à cause de sa qualité d’être un roi juste, qui est cité en tant 
qu’exemple encore et encore. Le nom de Rama peut être traduit comme 
« Délice ou sources de toute joie ». Son importance en tant qu’Avatar 
est souvent reconnue dans le fait qu’il a développé la qualité de Sattva 
dans l’homme. Lorsque le Seigneur descendit en tant que Rama, sa lig-
née continua avec le Maître Morya qui en est le dernier représentant. 
Il était déjà un adepte très élevé dans le premier système solaire. Not-
re compréhension n’est pas assez profonde pour saisir la grandeur de 
sa conscience et nous pouvons uniquement imaginer vaguement, quel 
sacrifice cela doit être pour lui d’être toujours incarné sur cette planète, 
malgré sa haute initiation. Aucun aspirant ou disciple ordinaire ne de-
vrait dès lors penser entrer en contact direct avec lui. Il appartient aux 
groupes des Grand Etres qui vinrent du premier système solaire jusqu’à 
notre système actuel et qui assistent l’humanité en tant qu’enseignants, 
depuis des temps immémoriaux. Dans la doctrine secrète, il est dit qu’à 
l’époque de la Lémurie, des initiés très élevés des époques antérieures 
du monde se sont incarnés afin « de former une crèche pour les futurs 
adeptes humains » sur cette terre. « Ces fils de la volonté du Yoga étaient 
un groupe d’êtres semi divins et semi-lunaires qui arrivèrent ensemble 
avec ‘celui qui n’a point de nom’ et qui est appelé ‘le Grand Sacrifice’ 
ou ‘le Veilleur Solitaire’. C’est sous la guidance directe et silencieuse de 
ce MAHA-GURU que tous les autres enseignants moins divins ou les 
instructeurs de l’humanité, depuis le premier éveil de la conscience hu-
maine, devinrent des guides de l’humanité précoce ». Doctrine secrète 
1,207
Dans la Ramayana, l’écriture la plus ancienne sur la planète, il est dit 
qu’il y a encore un être supplémentaire qui appartient à la dynastie so-
laire, le dieu-singe Hanuman. Shiva, qui représente le premier rayon, a 
choisi la forme d’un singe pour son incarnation. Toutefois, il ne s’incarna 



que jusqu’au plan éthérique. Hanuman est un grand Maître d’une sag-
esse supérieure. Il vit dans les Himalaya parce que lui, comme le Maît-
re Morya, assument la tâche de rester sur cette planète afin d’initier 
l’humanité dans la spiritualité par le sixième rayon. Tous les êtres hu-
mains du premier rayon aiment travailler par le moyen du sixième ray-
on. Hanuman est de loin plus ancien que Maître Morya et est considéré 
comme le plus grand Maître par la Hiérarchie. Dans le Treta-Yoga, il 
vient sur cette planète comme une incarnation du premier rayon, pour 
aider l’Instructeur du Monde, RAMA. 
RAM est le son par lequel le Maître Morya peut être invoqué. C’est le son 
semence du feu, du Feu Cosmique. Depuis le Treta-Yoga, c’est le mantra 
le plus répandu sur cette planète. Il est plus ancien que l’incarnation 
du Seigneur en tant que RAMA. Lorsque RAM est prononcé, toutes les 
choses sont spontanément et immédiatement purifiées. RAM est pro-
noncé afin de brûler les impuretés sur les plans physique, émotionnel et 
mental et pour rendre la personnalité transparente. Ce son a le pouvoir 
de purifier, de protéger et de guider. Il nous fait intuitivement suivre la 
Loi, le Dharma.
« RA représente le Feu Cosmique et MA la nature quintuple. Numérique-
ment le son M est relié au cinq. La création est faite de cinq pulsations, 
de cinq éléments, de cinq sensations et de cinq sens ». Mantrams, 99
RAM est dès lors, le symbole de la puissance créatrice.
Le Maître Morya représente le feu sur la planète. Sa couleur comprend 
toutes les nuances de rouge. Le nombre lié au Maître est le neuf. Son 
jour est le mardi est également le dimanche. Le mardi, le Maître Morya 
travaille à travers Mars. Il est le Maître du signe solaire du Bélier.
Le Maître Morya travaille principalement avec le premier et le sixième 
rayons, bien que chaque Maître soit un adepte de tous les sept rayons. 
Toutefois, les Maîtres travaillent à travers des rayons spécifiques qui sont 
utiles pour l’époque actuelle. Toutes les écoles sont sous la guidance du 
sixième rayon. Du sixième rayon, elles se transforment dans le premier 
rayon.
« C’est parce que le premier rayon, celui de la Volonté ou Pouvoir, est 
relié à Shamballa par l’intermédiaire de son ashram, que le Maître Mo-
rya est le Chef de toutes les vraies écoles ésotériques. Dans l’entreprise 
ésotérique et dans le travail que font les disciples des ashrams, la Volon-
té est développée afin que le Dessein puisse finalement être compris ». 
Les Rayons et les Initiations, 373
Les dirigeants de ces écoles doivent bien comprendre le fait suivant. Tou-
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tes les écoles qui reconnaissent l’influence de la loge trans-Himalayenne 
et dont les membres sont liés consciemment ou inconsciemment avec 
des Maîtres de Sagesse tels que le Maître Morya ou le Maître K.H., for-
ment une école et font partie d’une seule« discipline ». L’extériorisation 
de la Hiérarchie, 15
Le Maître Morya est un point focal d’énergie magnétique pour toutes 
les écoles ésotériques. Basé sur son propre pouvoir, il donne la capacité 
de détruire ce qui est indésirable dans la vie des disciples des aspirants. 
La tâche principale d’un Maître consiste à stimuler et à renforcer ce qui 
doit être stimulé. Ce dont l’étudiant a toutefois le plus besoin est de la 
force d’éliminer ses défaillances.
« Le Maître Morya, qui est l’un des plus connus parmi les Adeptes Ori-
entaux… est un Prince rajpoute et durant plusieurs décennies, il a oc-
cupé une position importante dans les affaires de l’Inde. Il travaille en 
relation étroite avec le Manu et finira par devenir Lui-même le Manu de 
la sixième race-racine. Il demeure ainsi que son Frère, le Maître K.H., 
à Shigatsé dans les montagnes de l’Himalaya ; Il est une figure bien 
connue des habitants de ce village éloigné. C’est un homme de haute 
taille, au maintien imposant, aux cheveux, à la barbe et aux yeux fon-
cés et il pourrait sembler sévère, n’était l’expression de Son regard. Lui 
et son Frère le Maître K.H., travaillent presque comme une unité ainsi 
qu’ils l’ont fait depuis plusieurs siècles et le feront encore dans l’avenir, 
car le Maître K.H. est destiné à occuper la place d’Instructeur du Mon-
de, lorsque Celui qui l’occupe actuellement, la quittera pour un travail 
plus élevé et quand la sixième race-racine prendra naissance. Les mai-
sons dans lesquelles Ils résident sont voisines et Ils passent une grande 
partie de leur temps dans la plus étroite collaboration. Comme le Maître 
M. se trouve sur le premier Rayon de la Volonté et du Pouvoir, son travail 
a trait surtout à l’exécution des plans du Manu actuel. Il est l’inspirateur 
des hommes d’états dans le monde; par l’entremise du Mahachohan, 
Il manipule les forces qui doivent amener les conditions requises pour 
l’avancement de l’évolution raciale. Sur le plan physique, les grands di-
rigeants nationaux qui voient loin dans l’avenir et portent en eux l’idéal 
international, sont influencés par Lui. Initiation, 54 
Il entreprend de diriger ceux qui travaillent dans la politique sur la planè-
te entière et d’influencer les activités politiques. « Le travail immédiat de 
beaucoup consiste à organiser les nations individuelles et à les souder 
en un tout homogène en vue de leur entrée dans la grande forme pensée 
internationale. Tous ceux qui ont une vision lointaine et qui présentent 



aux nations agitées et désorientées l’idéal d’un tout, sont placés sous sa 
vaste inspiration. L’internationalisme est le but de son effort. Avec Lui, 
travaille le grand Ange ou Deva du plan spirituel, désigné sous le nom 
du Seigneur Agni, dans le Traité sur le Feu Cosmique ; Il s’efforce de 
toucher du feu spirituel caché, le centre de la tête de tous les hommes 
d’état intuitifs ». l’extériorisation de la Hiérarchie, 505
Ceux qui travaillent en politique, travaillent « Pour une synthèse subjec-
tive (intérieure), synthèse qui s’exprimera en différentiation extérieure. 
Cette synthèse définira les nombreux aspects de l’unité, essentielle de 
base qui, agissant sous l’influence de la stimulation de l’énergie de syn-
thèse, apportera finalement la paix et la compréhension sur terre – paix 
qui respectera les cultures individuelles et nationales, mais elle les sub-
ordonnera au bien de l’humanité toute entière ». l’extériorisation de la 
Hiérarchie, 663
Comme l’Ashram du Maître Morya est le centre du premier rayon, 
l’énergie qui vient de l’Avatar de Synthèse s’écoule directement dans 
son Ashram, étant donné que c’est la ligne de moindre résistance.
Cette énergie est « transformée » d’une manière scientifique (réduire le 
voltage) et transmise.
« Le Maître Morya, le Maître K.H. et le Maître Jésus, sont trois Maître 
qui à l’heure actuelle collaborent le plus étroitement avec le Christ. Le 
Maître Hilarion travaille avec eux, ainsi que celui que vous appelez le 
Maître D.K. et un autre Maître qui est spécialement relié à ce travail 
de préparation dans la terre sacrée de l’Inde. L’un des Maîtres Anglais 
est tout spécialement actif et le Maître qui est en Amérique adresse ses 
plans en vue d’une participation active au travail. Ces Maîtres consacrés 
forment un noyau autour du Christ afin de guider l’humanité et de réali-
ser le Grand Plan ». L’extériorisation de la Hiérarchie, 504
Comme cela a déjà été mentionné, le Maître Morya est le gouverneur 
et le successeur du Seigneur Vaivaswatu Manu. Il est responsable de 
l’exécution de la majeure part des plans du présent Manu. Ensemble, 
avec les autres Maîtres et principalement avec le Maître C.V.V., il travail-
le pour transformer les corps humains de sorte qu’ils puissent recevoir 
des énergies du Verseau et d’équiper les âmes qui s’incarnent récem-
ment avec des véhicules appropriés qui leurs permettent de développer 
un niveau de conscience plus élevé et de rassembler de nouvelles ex-
périences.
Le Maître Morya est un être très ancien. Nous pouvons lire à son pro-
pos même dans les anciennes écritures de l’Inde, appelées les Puranas. 
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Le livre « Music of the Soul » (la Musique de l’Ame) de Maître E.K., 
contient de nombreuses explications informatives. Nous trouvons une 
description du travail du groupe d’enseignants qui travaillent pour le 
Plan Divin comme des collègues de l’Instructeur du Monde, à travers 
des naissances et des renaissances, et qui vivent dans une continuité de 
conscience. Depuis des temps immémoriaux, il y a eu un lien profond 
entre le Maître Morya et l’Instructeur du Monde, qui est connu comme 
Maitreya en Orient et comme le Christ en Occident. La relation étroite 
entre le Maître Morya et le Maître Khut Humi, l’Instructeur du Monde de 
la race-racine à venir, date de cette époque. 
« Ils ont un but, une cible et un plan. Leur plan est appelé le plan des 
Maîtres et comme il n’y a pas d’autre but que celui de réaliser l’objectif 
de l’Instructeur du Monde, chaque fois qu’il veut descendre et où qu’il 
veuille toucher l’humanité avec une nouvelle vibration ». Music of the 
soul
Dans les Puranas, le Maître Morya est connu comme Maru et le Maître 
Kuth Humi comme Devapi. Dans la Doctrine Secrète, Madame Blava-
tsky note à partir des Purana-Matsya : « Deux personnes, Devapi, de la 
race de Kuru et Maru (Moru), de la famille d’Ikshwaku, continuent de 
vivre à travers les quatre âges, résidant à Kalapa. Ils reviendront, ici, au 
début de l’âge de Krita (l’âge d’or, annotation de l’écrivain). (Vishnu 
Purana)… Maru (Moru), le fils de Shighru, par le pouvoir de la dévotion 
(Yoga) est encore vivant et sera celui qui va restaurer la race Kshattriya 
de la dynastie Solaire. « Dans les notes en bas de page, il est dit : Dans 
les Purana Matsya, chapitre cclxxii, on parle de la dynastie des dix Mo-
ryas (ou Maureyas). Dans ce même chapitre, cclxxii, il est dit que les 
Moryas vont régner un jour sur l’Inde, après avoir restauré la race des 
Kshattriya dans des milliers d’années. Seul ce règne sera purement spiri-
tuel et « pas de ce monde ». Ce sera le royaume du prochain Avatar….
L’encyclopédie Sanscrite, Vachaspattya, place …Katapa (Kalapa) dans 
la partie Nord des Himalayas, et donc dans le Tibet. La même chose est 
dite dans le chapitre xii (Aknada) de la Bhagavat, volume III p.325. Dans 
la Doctrine Secrète, volume 1 p.378 (Universal Press Edition). Kalapa 
est le nom ancien de la demeure de la Hiérarchie, sur l’autre côté de 
L’Himalaya.



La Musique de l’Ame

Dans le livre Music of the Soul (Musique de l’Ame,) Maître E.K. don-
ne quelques exemples de la coopération entre Maru et Devapi. Dans 
un passage, Maru instruit Djwhala Khula, qui est connu comme le 
Maître Djwahl Kuhl ou ‘le Tibétain’ : « Dans les régions supérieures 
de l’évolution spirituelle, il y des personnes qui se souviennent d’elles-
mêmes et de leur travail à travers une série de naissances et de morts, 
au fil des siècles. Il sont le groupe des adeptes que l’on appelle les 
‘immortels’. En eux, le souvenir s’épanouit à travers les naissances et les 
morts au long des Yugas. Ils sont toujours engagés dans un travail conti-
nu d’amélioration de l’humanité et ils n’ont pas de temps personnel ni 
de vie personnelle. Les Véda et les Puranas parlent de telles personnes 
et décrivent leur travail en détails. Alors, par quel nom faut-il se référer 
à chacun d’eux ? Chacun d’eux a un nom distinct, donné par ses pa-
rents à chaque naissance. A travers les centaines de naissances, il a une 
centaine de noms. Par quel nom doit-il être connu ? Il est facile d’avoir 
un nom de code qui perdure à travers toutes ces naissances. C’est une 
question de facilité. Ceci est en accord avec la tradition des Ecritures. 
Les noms des sages que nous voyons dans les Védas, les Upanishads et 
les Puranas sont tous de tels noms de code. Que dire des autres ? Prenez 
nos propres cas. Devapi et Moi sommes représentés comme des per-
sonnages dans les Puranas de Vedavyasa. Nous sommes décrits dans le 
Vishnu Purana, écrit par Parasara, le père de Vedavyasa. Nous ne vivons 
pas dans ces corps quand nous fûmes éduqués par Parasara. Cependant, 
nous nous souvenons que nous sommes les mêmes. C’est une question 
d’expérience et cela ne peut pas être compris par des théories et des 
hypothèses. Vous le saurez bientôt. Même dans cette vie, nous sommes 
connus par deux noms différents dans des endroits différents pour des 
buts différents…Ici je suis Maru. A Dwaraka, Je suis Madhuvrata. Deva-
pi ici est Satanika à Dwaraka ». Music of the soul, 126
En relation avec cette coopération entre la Hiérarchie Spirituelle et le 
Manu, Maru lui explique : « Les enseignements directs du Maru sont 
transmis par les maîtres spirituels aux disciples de tous temps. On peut 
également les trouver dans les Puranas et Ithiasas composés par Veda-
vyasa… »
Djwhala Khula : « Comment est-ce possible pour nous de savoir ce qui a 
réellement été enseigné par le Manu dans ces jours d’un lointain passé » ?
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Maru : « Qui vous a dit que le Manu a vécu dans un lointain passé ? 
Il est là au milieu de nous, se réincarnant avec le Seigneur et pavant le 
chemin du Seigneur, chaque fois qu’il va descendre sur la Terre. Même 
aujourd’hui, le Vaivaswata Manu existe dans un corps physique avec 
son équipe de travailleurs. Il viendra un jour où vous le verrez. Notre 
Seigneur des Armées est le point de départ de la Loi Eternelle. Deux 
ordres spirituels ont débuté à partir de Lui et suivent un chemin parallè-
le. L’un est appelé la Hiérarchie Spirituelle et l’autre est appelé l’Ordre 
de Shamballa. Pour le premier, notre Maitreya est le chef spirituel et 
pour le second, le Manu Vaisvaswata est le leader. Je suis un exemple 
direct pour accepter qu’un individu puisse quitter une classe et joindre 
une autre lorsque la Loi Supérieure le demande. J’étais Kshatriya de 
naissance, étant le fils de Seeghra Varma, qui est le fils d’ Agni Varma 
appartenant à une lignée solaire de rois. On m’a autorisé à quitter la 
classe des dirigeants et à rejoindre la classe des Brahmines. Ceci, parce 
que j’ai été parfait dans l’initiation du Yoga. Je suis sensé être à nouveau 
un dirigeant dans le futur lorsque l’âge de Kali sera terminé. Votre Guru 
Devapi appartient à la lignée lunaire des rois. Il est le fils de Prateepa et 
le frère de Santanu. Il est admis parmi la fraternité des Brahmines depuis 
qu’il est accompli dans le Raja Yoga. Tous les deux, nous avons offert nos 
vies au travail de paver le chemin pour la descente du Seigneur en tant 
que Krishna. Maintenant, nous travaillons ensemble pour le Seigneur ». 
Music of the soul, 214
Comment Krihna décrit le plan pour l’âge à venir et assigne son devoir 
de l’Instructeur du Monde au Seigneur Maitreya : « Je ne rend pas iné-
vitable de devoir descendre dans une réapparition physique encore et 
encore. Il me suffit d’avoir l’âme d’un être réalisé comme véhicule. A 
travers cette âme, je continue à imprégner tous les êtres. Je ferai cela 
jusqu’à la fin de l’âge de Kali. Je choisis votre conscience comme véhicu-
le pur de mon présent sacrifice. Maru et Devapi continuent à paver mon 
chemin en attirant des âmes à la vie divine et en leur donnant les justes 
rectifications requises pour être en accord avec ma présence. De temps 
en temps, il est nécessaire de galvaniser les méthodes d’éducation pour 
les rendre adéquates aux schémas psychologiques changeants, et égale-
ment pour rendre l’ensemble du schéma de mon travail approchable et 
compréhensible par des personnes de différentes langues, à travers les 
siècles. Cette partie du travail sera prise en charge par Djwhala Khula, 
sous la direction de Maru et de Devapi ». Music of the soul, 179
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Fenêtre pour le Service Mondial
Nouvelles et Activités

(apports bienvenus)

Rapport de groupe : 
 Nom du groupe: WTT Group deTolède - Madrid
Contact : Conchi Gonzalez, Ignacio Acerca 
Adresse : C/Capitan Haya, 18-9°C
Téléphone :  Conchi : ++34+913046655/617901651, 
    Ignacio : ++34+915553064 
E-mail :   Jesuslab@mi.madritel.es/
    ignacioacero@aceroabogados.com

Activités:
En collaboration avec le WTT Espagne:
• Nous avons organisé à Tolède le premier séminaire avec le Maître K.P.Kumar 

(Du 31 août au 2 septembre)
• Pendant quelques jours, des exposés durant la matinée ont été organisés à 

Madrid (les 3, 4 et 5 septembre) et deux conférences au Collège des Augus-
tines, le soir, les 4 et 5 septembre, les sujets étaient « La Science de l’Homme 
» et « L’Education au 21ème siècle ».

Association « L’Aigle de Tolède »
Après ces rencontres et grâce à l’inspiration du Maître, l’Association « L’Aigle 
de Tolède » fut créée. Tous les membres du WTT-Madrid sont aussi les membres 
de cette association et prennent part à toutes ses activités.
A propos de « l’Aigle de Tolède » : Le projet de répandre la connaissance sur les 
énergies de Tolède a commencé. L’association développe différentes activités à 
Tolède en plus des méditations de groupe à la nouvelle lune à la Cathédrale et 
à la pleine lune, dans l’Hermitage de la Vallée. 
Un travail pour l’unification des énergies a été développé par des personnes des 
différents groupes et l’Association promeut des activités, des rencontres, des 
cours, des exposés et des conférences sur le sujet de la spiritualité, tous dans 
la ligne avec lequel le WTT le réalise. 

Affirmations :
• « IL a fait du rêve une réalité ».
• « Avec lui et son aide, j’ai trouvé un sens à ma vie ».
• « Le Maître est une source (fontaine) de Bonheur, de Lumière et   

d’Energie qui me supporte ».
• « Le Maître est Amour, Sagesse, Confiance, Sécurité et l’Intermédiaire 

dans la connection entre les Cieux et la Terre ».
• « Gratitude immense et profond bonheur ».
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Extraits des Enseignements

L’Ecriture de la Synthèse

1.    JE SUIS Existence.
 
2.  J’existe même avant et après la Création. Il n’y a pas d’autre.

3.  La Création, les êtres créés, les plans, les planètes, tout existe en 
Moi. Leur existence est apparente. Mon existence est réelle. J’existe 
en tant qu’eux. Ils n’existent pas.

4.  Les êtres ME poursuivent en tant que leur Etat d’Etre. JE SUIS leur 
Etat d’Etre. JE SUIS leur reste éternel. JE SUIS Indestructible, Infini et 
Immuable.

5.  JE SUIS l’essence de tout ce qui est. L’aspect essentiel de tout est 
MOI. JE SUIS l’essence de l’Essentiel, l’Etat d’être de toutes choses. 

6.  Tout autre chose que vous percevez à part MOI, l’essence des cho-
ses autour de vous et en vous est votre illusion. Ils ne sont que des 
reflets.

7.  Dans la création les êtres créés apparaissent grands et petits. Ils ap-
paraissent pour procréer encore des grands et petits. Le grand et le 
petit, le haut et le bas, la gauche et la droite, ne sont que des ref-
lets.

8.  JE SUIS l’existence unique, l’original. Les reflets sont des illusions. 
L’original est le seul réel.

9.  Les êtres et les planètes et les plans semblent exister. En vérité, 
J’existe en tant qu’eux. Ils n’existent pas.

10.  C’est pourquoi le chercheur de vérité a besoin de ME chercher, JE 
SUIS en lui et JE SUIS dans tout ce qui l’entoure.

11.  Le chercheur est JE SUIS, le reflet. Il ME cherche, JE SUIS l’original. 
JE SUIS cherche JE SUIS. Les reflets disparaissent, l’original demeu-
re. Telle est la voix. JE SUIS la voix. JE SUIS CELA JE SUIS est le 
mantra du chercheur.

12.  Sachez que toute recherche n’est que reconnaisse et rappel. Recon-
naissez-MOI. Rappelez vous de MOI en tout ce qui est à l’intérieur 
et dehors.



Extraits des Enseignements

La Nature et les Caractéristiques de la Mère du Monde 
Partie XI

Dr K. Parvathi Kumar

Vie de groupe de Wengen, Suisse, Mai 2002

Hastinada – Le troisième terme signifie le son qui émane de la trompe 
d’un éléphant. C’est une pauvre description d’un profond symbolisme. 
La trompe de l’éléphant existe en chacun de nous. Si la forme relative 
à votre tête, les oreilles et la colonne vertébrale est visualisée comme 
lumière, cela ressemble à la tête et à la trompe d’un éléphant. La tête et 
la trompe est ce qui est considéré comme Ganeshsa et il y a un son qui 
émane de cette trompe jusqu’à la tête. De la pointe de la trompe jusqu’à 
la tête de l’éléphant, il y a un son de murmure qui a lieu. Ce son est ap-
pelé Nada. Nada est le son né de lui-même depuis que la Mère a émané 
de l’Absolu et ce son est ce qui est appelé le OM. Il est aussi appelé la 
voix du silence. Il est aussi appelé la voix du silence. On l’appelle aussi 
le sifflement du serpent, et c’est appelé aussi la voix de l’éléphant. C’est 
Hastinada qui se déplace vers le haut.
Prabodhinîm – La Mère vous initie dans ce son. L’initiation du son qui 
vous conduit jusqu’à l’existence cosmique à travers les sept plans en 
vous, est le travail de la Mère. C’est ce qui est connu comme le Kunda-
lini Yoga. Le son est contemplé dans le centre de base et l’on demande 
au pratiquant d’écouter le son. Celui en qui le son est initié est celui 
qui peut aussi transmettre ce son à ses étudiants. Alors, le son émerge, 
se développe et monte, et à chaque niveau, au Mûladhâra inférieur, au 
Mûladhâra supérieur, au centre sacré, au plexus solaire, etc., à tous ces 
centres éthériques, le son s’élève de centre en centre nettoyant les blo-
cages dans le corps de l’étudiant. Progressivement, le son s’élève vers le 
haut et atteint l’Ajna. Alors, il y a illumination de l’être. C’est ainsi que 
le Kundalini Yoga a lieu.
Le pouvoir de Kundalini dans chacun de nous est le pouvoir de la Mère. 
Elle peut l’initier. elle peut l’éveiller. Elle peut l’éveiller et s’assurer qu’el-
le monte et que son mouvement se fasse par la colonne céro-spinale, 
de la pointe de la colonne jusqu’à la tête du bâton. C’est ce que Moïse 
tenait symboliquement dans sa main. C’est le bâton de pouvoir qui lui a 
été octroyé par Dieu. C’est un serpent qui rampe et c’est aussi un pou-
voir qui s’élève verticalement. Ce bâton de l’initiation est en vous mais à 
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l’état dormant et la Mère peut causer son mouvement ascendant. Si vous 
fermez vos yeux, vous visualisez votre tête comme un globe de lumière 
et vos oreilles comme des oreilles éthériques, vous visualisez que ce 
globe se tient sur un bâton, la colonne vertébrale, et vous visualisez que 
cette colonne vertébrale comme une colonne de lumière et visualisez 
aussi un faible son émergeant de la base de votre colonne vertébrale et 
son mouvement ascendant comme un serpent. 
On recommande à ceux qui n’ont pas un nœud nord et un nœud sud 
favorables de faire cela. Ils auront peur et l’impression que le serpent est 
à l’intérieur et ne pourront plus dormir. Mais d’autre pourront. Le mou-
vement va progressivement s’assurer d’ajustements dans le corps. C’est 
exactement ce que Maître C.V.V. a promis de faire pour nous : « Je vais 
présider sur vous au moment où vous invoquez et Je vais appeler la force 
de votre base et réaliser les rectifications nécessaires au niveau physique, 
émotionnel, vital, mental, bouddhique, etc. et m’assurer que vous M’at-
teigniez et que vous Me rencontriez ». Cela est le travail de l’enseignant 
qui est un représentant de la Mère pour réaliser le travail d’évolution des 
êtres. Mais c’est, essentiellement, son travail. Elle est l’initiatrice et ceux 
qui sont initiés par sa grâce, fonctionnent pour elle en tant qu’initiés 
pour initier les autres. Ainsi, Elle est le Maître initiateur.
Hastinada Prabodhinîm parle de la voix du système cérébro-spinal qui 
est décrit comme un éléphant. Ce son peut-être mieux expérimenté 
lorsque la lune est dans la constellation Hasta, ou lorsque le soleil est 
dans la constellation Hasta. C’est ainsi que le Dieu éléphant devint un 
symbole de vénération pour élever son niveau de compréhension. La 
trompe qui monte est l’indicateur d’un mouvement ascendant du son. 
Le témoin de l’éléphant est relatif à la lumière qu’il apporte. 
Srîyam – La Mère est aussi appelée Srîyam, celle qui octroie le bien-être. 
Nous désirons beaucoup de choses et très souvent, si nos désirs étaient 
comblés, ils nous causeraient plus de problèmes que de joies correspon-
dantes. Les enfants désirent de nombreuses choses de leur mère. Si la 
mère est intelligente et pas émotionnelle, elle va donner ce qui est bon 
pour l’enfant et distraire l’enfant de ses désirs qui ne sont pas bons pour 
lui. L’enfant demande toujours du chocolat mais la mère ne lui donnera 
pas. Pourquoi ? Parce que la mère se soucie de la santé de l’enfant. De 
même, nous, les enfants, nous avons de nombreux caprices et de nom-
breux désirs et nous ne savons pas si ils sont bons pour nous ou pas. 
Mais le gardien d’un magasin peut vous donner de nombreux chocolat 
si vous donnez de l’argent. Il est content chaque fois que vous venez 
acheter du chocolat. Parfois, il vous offre même du chocolat gratuite-
ment pour vous encourager à acheter plus de chocolat. Mais ce n’est 
pas le cas de la mère. Si vous vénérez la Mère et que vous désirez des 
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choses d’elle, elle ne va pas vous octroyer les désirs qui engendreraient 
des problèmes pour vous, qui vous causeraient des crises, qui vous cau-
seraient des conflits. C’est pourquoi on dit toujours aux adorateurs de 
la lumière, « Si vous souhaitez vénérer la lumière avec un désir, vous 
pouvez le faire, mais laissez-les dans les mains de la lumière parce que 
elle sait mieux ce qui doit vous être donné et ce qui ne doit pas vous être 
donné, car la lumière est concernée par votre bien-être ultime ».
La Mère s’assure que vous n’obteniez que des choses correctes et non 
pas des choses erronées et elle vous protége des zones et des lieux de 
danger et elle vous isole si bien que même dans les pires situations, 
celles-ci ne vous touchent pas. Ce type de protection, direction, illu-
mination est offerte par la vénération. C’est pourquoi, même si nous 
méditons, la prière est aussi importante, jusqu’à ce que nous soyons 
accompli par le biais de notre méditation. De nombreuses personnes 
pensent que la prière est inférieure à la méditation. C’est une autre fan-
taisie. Vous pouvez prier et vous pouvez même prier pour que votre 
méditation soit accomplie. Alors, elle devient plus facile à accomplir.
Toute la création est un réseau de la Mère, de lumière, de conscience. 
Ainsi, nous recherchons cette bénédiction avant de commencer nos ac-
tions. Mais, que ce soit terrestre ou divin, elle s’assure que nous aboutis-
sions dans les justes situations, dans le juste chemin occulte et que nous 
ne tombions pas dans des chemins erronés et que nous ne souffrions 
pas car nous sommes très habiles pour choisir ce qui n’est pas désirable 
et nous sommes réticents à choisir ce qui est désirable. Nous avons une 
psychologie très bizarre. Nous sautons sur des choses qui sont dange-
reuses pour nous et nous sommes suspicieux à propos de ce qui nous 
est bénéfiques. 
Nous voulons aussi décider qui sera notre instructeur. Si l’étudiant peut 
sélectionner son instructeur, l’étudiant est déjà bien loin. Mais un étu-
diant est un étudiant, il ne peut pas apercevoir l’instructeur. L’étudiant 
est juste un enfant pour l’enseignant, bien que il soit amical avec lui. 
Comment un étudiant peut-il désigner son enseignant ? Il dit, « O, mon 
Maître est Morya ». Comment sait-il que son Maître est Morya ? Très drô-
le ! Nous rencontrons des gens qui lisent des livres et qui désignent leurs 
enseignants. Ainsi, la meilleure façon est de vénérer la Mère qui vous 
donne le juste enseignant. Vous ne perdez pas de temps. Autrement, 
vous devrez apprendre à travers de nombreuses expérimentations. Les 
personnes font de nombreuses expérimentations à cause de leur folie.
La meilleure façon est de prier pour recevoir le juste enseignant, pour 
recevoir la juste compréhension, pour recevoir la juste voix par rapport 
aux finances, au- dessus de tout, recevoir la juste épouse qui peut être 
un défi pour votre vie. Nous pensons que nous sommes intelligents, 
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nous cherchons à l’extérieur avec nos petits cerveaux et bien souvent, 
nous tombons dans le piège. Au lieu de cela, pourquoi ne pouvons-nous 
pas vénérer et demander à la lumière ou à la conscience de nous assurer 
que nous recevions quelqu’un que nous méritons ?
Pourquoi ces expérimentations ? Nous pouvons expérimenter mais la 
seule chose est que dans ce processus nous perdons du temps. Quel en 
est le bienfaits?
C’est pourquoi, s’il vous plait, ne paradez pas à méditer en abandonnant 
les prières. Cela n’aide pas. Si vous voyez des livres sur la méditation, 
vous trouvez des phrases : « Toutes les prières culmines dans la médi-
tation ». Mais beaucoup n’atteignent pas le stade de la méditation. Il y 
a certaines qualités requises en chacun de nous pour mériter l’état de 
méditation. Les plus anciennes doctrines sur les méditations, à part les 
milliers de livres que nous avons aujourd’hui viennent du sixième cha-
pitre de la «Bhagavad Gita », où l’enseignant dit : « vous avez besoin de 
16 qualités avant de penser vous embarquer dans la méditation ». Pour 
le moment, vous pouvez avoir une ambition désir de méditer. Mais, la 
méditation a-t-elle lieu ? Elle a lieu chez ceux qui ont réalisés ces 16 
qualités. 
Les enfants à l’école primaire pensent au diplôme de Master. C’est une 
noble aspiration. Ainsi, vous pouvez réaliser les étapes pour arriver à 
la méditation et la prière vous aide à atteindre cet état. Elle ne vous 
aide pas seulement à atteindre cet état mais à l’accomplir parce que, 
l’accomplissement ultime de la méditation est d’expérimenter la cons-
cience universelle. La Mère peut vous amener dans la juste voie afin que 
vous ne tombiez pas dans des chemins erronés. Ce type de guidance 
protectrice est appelé Srîyam.

         À suivre

Ce texte n’ayant pas été revu par l’auteur, peut contenir certaines er-
reurs. 



Paracelse 
Santé et Guérison

Le Pouvoir des Pensées de Bonne Volonté et 
d’Amour.

Certaines races sont promptes à succomber à une forme de ma-
ladie physique tandis que d’autres races y sont résistantes. Les 
conditions climatiques produisent certains types de maladies qui 
sont strictement régionales. Mais les maladies globales telle que 
le cancer, les maladies de cœur, de cerveau, de la syphilis, de la 
tuberculose et de la psoriasis sont rampantes. Les maladies globa-
les sont considérées comme le résultat d’un style de vie ignorant 
adopté par l’humanité dans le passé. Le passé ne signifie pas le 
passé immédiat, mais un passé très éloigné comme l’époque at-
lante. 
Si l’on entreprend de faire le résumé global de la santé, on n’a 
même pas pu trouver une centaine de millier d’humains en par-
faite santé, parmi les millions résidents actuellement sur la pla-
nète. Franchement parlant la recherche médicale actuelle et la 
science de la médecine en évolution, sont inadéquate pour ren-
contrer le défit. Cela donne une dimension – ce qui ne peut être 
guérit doit être enduré. Par cette approche de la vie, la tension du 
combat est diminuée, pavant la voie à un meilleur futur, tout en 
endurant les résultats des erreurs du passé. Très souvent lorsqu’on 
ne donne pas une importance excessive à la maladie et l’attention 
correspondante, elle ne se développe pas d’avantage parce que 
l’énergie suit la pensée. Cela peut être encore renforcé par une 
pensée d’unité, de bonne volonté, d’amour en action, en plus de 
la Science de la Philosophie. 
Actuellement les outils cités plus haut sont dans les mains des 
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personnes dévouées mais inintelligentes en général. Tandis que 
la dévotion est désirable, l’intelligence est tout aussi désirable 
pour faire sortir la valeur de ces aides supplémentaires. Lorsque 
la connaissance jalousement gardée par ces personnes dévotes 
mais non intelligentes tombent dans les mains des penseurs et 
des scientifiques, beaucoup d’idées non prouvées par les précé-
dents, trouvent une expression scientifique. Cela va renforcer le 
travail des psychologues et des médecins. Lorsque le travail des 
médecins et des chirurgiens, en relation avec le corps physique, 
est reconnu comme essentiel et bon, lorsque la psychanalyse et 
les conclusions des psychologues s’ajoutent au travail des méde-
cins et des chirurgiens et lorsque le pouvoir de la pensé de bonne 
volonté et d’amour telle qu’elles viennent du théisme, aideront 
aussi, alors et seulement alors, nous entrerons dans une nouvelle 
ère de bien-être.
P.s Les pensées de bonne volonté et d’amour incluent des con-
cepts tels que le yoga, la méditation et les manières de vivre na-
turelles et les pensés de sagesse.
        Dr. K. Parvathi Kumar
Extraits de :Paracelsus – Health and Healing
Par un abonnement, vous soutenez cet important travail (70€/ an)

Dates des prochains voyages 

Dates    Programme
Du 19 au 21 septembre Séminaire à Tolède, Espagne : Equinoxe
Du 30 sept. au 9 octobre  Durga Poojas à Visakhapatnam
Du 18 au 19 octobre  Guru Poojas à Guntur
Du 7 au 9 novembre Guru Poojas à Rajahmundry
Du 21 au 24 novembre  Guru Poojas à Bellary, Karnataka State
Du 7 au 9 décembre  Guru Poojas à Srikakulam
Du 25 au 26 décembre  Guru Poojas à Ananthapur
Du 27 au 29 Décembre  Guru Poojas à Bangalore
Du 8 au 24 janvier  Guru Poojas et séminaire pour les occidentaux  
    à Visakhapatnam
Durant ces dates, vous ne pourrez pas contacter Dr. K.P. Kumar
Vous pourrez trouver ces dates sur : 
www.worldteachertrust.org/vaisakh15_e.htm
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Dates Août /  Septembre 2008 astrologiquement importantes

! ‡ 6 / Soleil entre dans la Vierge
! dans la 6 – 1e au 14e phase de lune desc.: Contemplation sur les Pitris
. Début de la 8e phase de la lune descend. ! 00°46‘ 6 / < 24°46‘ 2

Anniversaire de Lord Krishna et Maître MN (Fin à 12:41h le 24.08.)

Début de la 11e phase de la lune descend. ! 03°22‘  6 / < 03°22‘ 4
Contemplation sur les Pitris (Fin à 05:37h le 27.08.)

Début de la phase de nouvelle lune ! 06°54‘  6 / < 24°54‘ 5

Point de la nouvelle lune de la Vierge: Contemplation sur «La Promesse»
M Nouvelle lune de la Vierge ! 07°48‘  6 / <  07°48‘ 6
Début de la 4e phase de la lune ascendante ! 10°39‘  6 / < 16°39‘ 7
Festival de Ganesha: Contemplation sur Ganesha, le Jupiter cosmique, du 
centre de la tête jusqu’au centre de la base
Début de la 5e phase de la lune ascend. ! 11°39‘  6 / < 29°39‘ 7
Contemplation sur les 7 voyantes de la Grande Ourse, représentés par les 
7 rayons (Fin à 22:43h le 04.09.)

> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 14°47‘  6 / < 08°47‘ 9

(Fin à 05:17h le 08.09.)

Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 17°58‘  6 / < 17°58‘ 0

Contemplation sur la Mère du Monde comme Gâyatrî avec un arc-en-ciel 
l’entourant comme une auréole autour de la tête (Fin à 11:17h le 11.09.)

Début de la 23e constellation Dhanishtha     < 17°18‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta à 19:15h le 13.09.)

Début de la phase de la pleine lune ! 21°58‘ 6 / < 09°58‘ =

Contemplation sur Gâyatrî, la Mère du Monde
m Pleine lune de la Vierge  ! 22°54‘ 6 / < 22°54‘ =

! dans la 6 – 1e au 14e phase de lune desc.: Contemplation sur les Pitris
. Début de la 8e phase de la lune descend. ! 29°07‘ 6 / < 23°07‘ 3

Contemplation sur les Pitris (Fin à 18:02h le 22.09.)

! ‡ 7 / Soleil dans la Balance
Equinoxe de l’automne : Contemplation sur la Hiérarchie féminine
Début de la 11e phase de la lune descend. ! 01°49‘  7 / < 01°49‘ 5

Contemplation sur Šiva, le 1er Logos cosmique (Fin à 12:55h le 25.09.)

Début de la phase de nouvelle lune ! 05°35‘  7 / < 23°35‘ 6
Point de la nouvelle lune de la Balance: Fête des lumières pour dissiper l’ob-
scurité de la nouvelle lune la plus sombre. Contemplation sur La Promesse.
M Nouvelle lune de la Balance ! 06°33‘  7 / <  06°33‘ 7
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Toutes les dates sont en MEST (heures d‘été de l’Europe centrale) 
du Calendrier astrologique 2008/2009, 
publié par: The World Teacher Trust - Global, Wasenmattstr.1, CH-8840 Einsiedeln.
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La Grande Invocation

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 notre 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 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 ex-
térieure, et la vie, et toute circons-
tance,
Et révéler l’Amour qui gît sous les 
événements du temps.

Que la vision et l’intuition vien-
nent.
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. 

Master D.K


