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Invocation

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

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

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

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

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

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

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

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

								        E.K
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Prière de l’Année 2011/2012

En Son nom, nous vivons, en Son temple, nous vivons;
En Lui, en vérité, nous vivons, jusqu’à ce qu’Il ouvre Son oeil en nous.

En Son nom, Il vit, en Son temple, Il vit;
En Lui, en vérité, Il vit, lorsqu’Il ouvre Son oeil en nous.

Entretemps, attendons et regardons vers Lui et non vers les uns,
 les autres.

Appelons-Le en tout pour trouver tout en Lui,
Lorsque la vie est une fête de chars* et non une fête de guerre.

Pleine Lune de la Vierge, 12 septembre 2011, 11.26 h MEST
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Message du Mois de la Vierge

« Les vallées sereines et les champs verts de la nature qui resplendissent 
de pureté représentent la Vierge » dit le Maître Djwhal Khul. Les natifs 
de la Vierge ne sont pas bavards ni et  leurs paroles ne sont matérialistes. 
Ils ont une pureté d’expression qui s’exprime à partir du silence naturel 
qu’ils ont. Ils sont des êtres modestes qui ne s’exhibent pas. Ils ne croi-
ent pas dans le fait de se commercialiser ou de se vendre eux-mêmes. 
Ils sont de loin les meilleurs serviteurs et sont aussi tendres que le bébé 
dans le ventre de la mère. 

Souvenez-vous que la Vierge est le sixième signe du zodiaque et que son 
symbole ésotérique est un double triangle qui est placé en juxtaposition, 
c'est-à-dire, avec un triangle vers le haut et un triangle vers le bas placé 
au travers. C’est un hexagone, une croix tridimensionnelle qui foncti-
onne à travers la puissance numérique de six. Ce symbole est le symbole 
de Kumara. Les natifs de la Vierge ont une plus grande opportunité d’être 
des fils de Dieu. 

Les fils de l’homme qui deviennent Fils de Dieu à travers le temps selon 
la loi de l’évolution. On peut y parvenir en adoptant les processus de 
transformations qui s’y rapportent. Dans le symbole du double triangle 
qui est également appelé le sceau de David, le triangle avec le sommet 
vers le bas représente les attitudes terrestres et celui avec le sommet 
vers le haut représente les attitudes divines. L’homme est double, il a 
le potentiel pour le terrestre, il a aussi le potentiel pour le divin.  Pour 
les objectifs terrestres, les instruments dont il dispose sont triple. Pour 
les objectifs divins, les instruments dont il dispose sont aussi triple. Les 
instruments terrestres sont le désir, l’émotion et l’action centrée sur soi. 
Les instruments divins sont la volonté divine, l’amour et l’action désinté-
ressée. Lorsque l’homme s’oriente vers le triangle divin, à partir du men-
tal terrestre il donne naissance au mental divin qui est appelé Bouddhi. 
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Lorsque le Bouddhi est activé, on peut remplacer progressivement le 
désir personnel par la volonté divine ou la bonne volonté, l’attachement 
émotionnel par l’amour divin et la pensée matérialiste par la pensée et 
l’action divine. 

Lorsque l’on travaille de la manière susmentionnée, on construit un pont 
entre le Bouddhi et le mental et l’on permet au plan divin de se mani-
fester à travers le mental dans le monde terrestre. Ainsi, la prophétie du 
Royaume de Dieu sur Terre est réalisée à un niveau individuel. Le fils de 
l’homme devient Fils de Dieu. La Vierge offre cette opportunité à cha-
que homme qui a le potentiel des deux triangles et des six instruments. 
Lorsque l’on travaille sur la pureté des motivations, la grâce descend et 
vous comble.  La Grâce est la bénédiction des Vierges. 
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Message de l’Enseignant

Ne vous immiscez pas dans l’Activité de Vie en Vous

La vie et le corps ont une interaction naturelle. Le principe de pulsation 
de vie est connecté au corps et mène l’activité pranique quintuple. Son 
fonctionnement dans le corps est en accord avec la volonté divine. On 
conseille à l’homme de ne pas interférer avec ignorance dans son inter-
action avec le corps.  L’homme peut au mieux aligner le mental avec 
l’activité pranique en lui. Il peut s’aligner avec le chant de la respiration 
et acquérir le rythme nécessaire et l’harmonie. Lorsque l’harmonie est 
acquise, l’homme peut se relier davantage avec l’activité respiratoire 
et atteindre la source d’une telle activité qui est l »activité de pulsation 
en l’homme. Lorsque le mental est occupé avec l’activité de pulsation, 
l’activité pranique s’associe également et se fond avec le principe de 
pulsation. Lorsque l’activité du mental et l’activité respiratoire se fondent 
dans le principe de pulsation,  l’état qui en résulte est appelé pranayama, 
signifiant littéralement prana régulé. C’est pourquoi, il faut s’assurer 
qu’on n’interfère pas avec l’activité pranique existante et qu’au mieux on 
profite de l’activité pranique existante. Interférer avec l’activité pranique 
au nom d’exercices respiratoires perturbe le système de l’activité de vie, 
et peut mener à des maladies incurables. Ne laissez pas vos pratiques 
yoguiques dévier des fonctionnements normaux et naturels existants en 
vous. Le Yoga est le processus d’union avec la force de vie. L’union de la 
force de vie et de la force de la conscience est appelé Yoga. 
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Gîtâ-Upanishad

Le Seigneur Krishna 

Faire l’Expérience de Brahman

«Celui qui accomplit l’équanimité et la stabilité, transcende tous les 
plans de la création en une fois et se tient dans « unité » avec Brahman» 
(5-19)

Commentaire :

Le mental contient le principe de conscience et dès lors la stabilité du 
mental donne stabilité au principe de conscience. L’activité rythmée 
amène la stabilité nécessaire. L’équanimité peut être acquise en se sou-
venant de l’unité une au sein de la diversité apparente. L’équanimité 
permet par la suite de visualiser l’unique en tout et tous en l’unique. 
Faire l’expérience de l’unique en tout et de tout en l’unique mène à 
l’expérience de Brahman, le Dieu Absolu. 

L’équanimité comme base pour atteindre le Brahman, qui est la synthèse 
à l’arrière plan de toutes choses. Les plans d’existence ne sont que des 
divers états de conscience. Les sept plans de conscience ne sont que 
les sept différentes combinaisons d’esprit et de matière. Dans les plans 
supérieurs, il y a la prédominance de l’Esprit et la subordination de la 
matière à ce dernier. Dans les plans inférieurs, il y a la prédominance de 
la matière et la subordination de l’Esprit à la matière. Selon les degrés 
d’esprit et de matière, il y a sept couleurs qui sont également disposées 
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depuis le supra terrestre jusqu’au terrestre. Les divers degrés ne sont que 
diverses présentations sur la conscience pure. Imaginez l’écran argenté 
sur lequel passe diverses couleurs et formes. Lorsque vous êtes consci-
ents de l’écran, vous n’êtes pas conscients des événements apparents 
qui viennent à passer sur l’écran.  Mais lorsque vous êtes conscients des 
images sur l’écran, l’écran se relègue lui-même dans l’arrière plan. De vi-
vre dans l’arrière plan nous permet d’être en association avec Brahman. 
Krishna suggère que l’on peut être conscient de l’arrière plan de toutes 
les images qui ont lieu dans tous les sept plans. 
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Le Seigneur 
Maitreya

Unité Divine – Yoga

Le Yoga n’est pas une pratique à temps partiel à exercer durant les heures 
du matin et du soir. Le Yoga est une façon de vivre. Le Yoga doit être en 
action tout au long de la journée et dans toutes les facettes de vie dans 
lesquelles nous sommes engagées. D’être un avec le Divin et de foncti-
onner ainsi vis-à-vis de toutes les facettes de vie est le Yoga. Si l’on fait 
ainsi, les pensées, paroles et actions impures progressivement sortent 
de la vie du Yogi. Si on est occupé par des pensées, paroles ou actions 
répugnantes durant la journée, on se dupe soi-même en faisant des ex-
ercices de pratique de yoga. L’auto-aveuglement est horrible et stupide. 
S’auto-aveugler c’est s’assassiner soi-même, c’est un suicide. C’est con-
sidérer comme un crime. 

Le Yoga c’est du feu, lorsque vous vous associer au feu, il consume toutes 
les impuretés en vous et conserve ce qui est pur en vous. C’est pour cette 
raison, qu’on appelle le Yoga, l’Agni Yoga. Lorsque nous disons Agni 
Yoga, les gens s’illusionnent en croyant que c’est différent du Yoga de 
Pantanjali, le Yoga classique. L’humanité a le chic de s’auto-illusionner 
en tirant de l’orgueil de nouveaux termes de yoga. 

Le Yoga n’est qu’unique mais a de nombreux noms, tout comme Dieu est 
un mais a beaucoup de noms. Ne vous illusionner pas vous-mêmes avec 
des termes tels que le Kundalini Yoga, l’Agni Yoga, le Yoga de Patanjali, le 
Raja Yoga, le Yoga de Krishna, du Christ, de Pythagore, le Yoga de la syn-
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thèse, le Yoga Intégral. La plupart des soit disant aspirants s’impliquent 
dans des jeux de jardin d’enfants en jouant avec les jeux des terminolo-
gies. C’est répugnant. 

Amenez le Yoga dans votre vie quotidienne. Soyez avec le Divin, lorsque 
vous vous parlez, vous pensez ou agissez. Soyez avec le Divin lorsque 
vous êtes avec vous-même ou avec votre famille ou dans votre profes-
sion ou dans des activités sociales. Soyez avec le Divin lorsque vous êtes 
dans des programmes de loisirs. D’être avec le Divin autant que possible 
et progressivement d’établir l’unité avec le Divin à tous moments, dans 
toute action, dans toutes facettes de vie est la manière de vivre que l’on 
appelle la vie d’un Yogi. Ne vous illusionner pas à propos du Yoga à 
moins que votre effort soit d’être avec le Divin. 
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Maître Morya
Maruvu Maharshi

Les Timides

Déjà depuis l’enfance, on raconte aux gens les histoires de vies extra-
ordinaires. Il n’y a pas d’histoires de vies ordinaires. Les histoires sont 
destinées à mettre la lumière sur le côté extraordinaire de la vie humaine 
et non sur des vies ordinaires, matérielles et limitées par la routine. Il 
ne peut y avoir d’histoire d’une personne qui se contente de manger, se 
balader, gagner sa vie et dormir. Manger, s’accoupler et dormir font par-
tie de la routine quotidienne, qui n’inspire personne véritablement. Des 
millions le font de manière quotidienne. 
Les histoires sortant de l’ordinaire intéressent le commun des hommes. 
Des hommes qui montrèrent de l’audace, du courage, de l’esprit 
d’aventure sont intéressants. L’histoire d’hommes qui ont accompli de 
nobles buts inspirent. L’aspiration est le feu caché qui peut être allumé 
par les histoires peu communes et emplies d’actes nobles. Lorsque le feu 
est allumé, il y a la flamme. Lorsqu’il y a la flamme, les transformations 
ont lieu. Lorsque les transformations ont lieu, l’homme transcende.  
Les hommes qui sont liés par leur maison,  par leur famille, par leur 
profession sont des êtres timides qui construisent autour d’eux des fi-
lets fragiles de sécurité personnelle et meurt timides.  Ils ont de piètres 
excuses pour ne pas sortir de leurs propres cocons et faire des actes de 
bravoure. Ils tuent la volonté qui est donnée par Dieu et étouffe le feu ca-
ché. Vouloir, oser, s’étendre, servir et être silencieux sont les qualités que 
nous recherchons. Le royaume de Dieu n’est pas pour les timides qui ne 
savent pas briser leurs propres faibles chaines. 
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Maître Koot Hoomi

Devâpi Maharshi 

De l’Anxiété au Bonheur

Le bonheur est ce à quoi chaque être humain aspire. Mais l’anxiété est, 
existe et est même installée. L’anxiété est l’invité qui n’a pas été prié qui 
arrive à la maison forçant la porte d’entrée. Le bonheur est l’hôte tant at-
tendu qui ne se montre pas. L’anxiété n’a pas besoin de porte pour entrer 
dans la maison. Elle peut même entrer par les murs de la résistance. Elle 
est aussi mystérieuse que les Maîtres de Sagesse qui ont la capacité de 
passer à travers les murs. C’est le paradoxe de la vie humaine. 

Pourquoi l’anxiété, la peur, la suspicion grandissent si facilement dans 
l’humanité ? Pourquoi le Nouvel Age ne fait-il pas son entrée ? Le Nouvel 
Age et son bonheur correspondant sont très attendus. Et vient toujours ce 
qui n’est pas invité. La joie invitée ne vient pas. Les personnes se souha-
itent l’une à l’autre de doux rêves, mais inévitablement des cauchemars 
arrivent. Quelle est cette énigme de la vie humaine ? Comment pourrait-
elle être résolue ?

La clé est simple. Comme elle est simple, elle est souvent égarée et 
même oubliée. La clé est dans la nature. La nature n’est pas centrée sur 
elle-même. L’homme, le produit de la nature est centré sur lui. Il n’est 
dès lors pas dans le courant de la nature et de la vie. Il nage à contre 
courant et dès lors invite les problèmes. Le service est le moyen de faire 
un revirement dans la vie. Des personnes qui sont centrées sur elles, sont 
des êtres blessés par eux-mêmes. Autant quelqu’un est centré sur lui-
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même, autant il se ligote étroitement lui-même. Lorsqu’il adopte le ser-
vice, l’auto-ligotage cesse et il commence à se délier. Le service consiste 
à essayer de voir le soi en autrui. Le soi qui est le centre maintenant va 
vers la circonférence quand le soi est vu en l’autre et que le service est 
rendu.  Servir la vie qui nous entoure est le message de la nature. Le ser-
vice à soi-même est une création de l’homme. Lorsque l’homme apprend 
à servir son environnement autant qu’il se sert lui-même, l’expansion 
nécessaire a lieu, la peur et la suspicion se dissolvent, l’anxiété dispa-
raît, l’insécurité meurt, la confiance nait du cadavre de la méfiance. Le 
bonheur se pointe à distance et atteint la proximité. Nous l’avons apprise 
pendant des vies cette clé. C’est la clé que nous souhaitons transmet-
tre à ceux qui voudraient se déverrouiller eux-mêmes et entrer dans 
l’expansion et la beauté de la nature. De tels êtres s’installent dans le 
bonheur. Leur bonheur est sans cause.  
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Message du Maître E.K.

Rama, l’Avatar

La première et la plus importante des Ecritures dans ce cycle de temps 
est la Ramayana. Le Seigneur Rama, l’Avatar de la Personne Cosmique, 
a fait la démonstration à l’humanité dans son ensemble, du modèle 
humain idéal pour une vie harmonieuse et satisfaisante. Il n’a démon-
tré aucun pouvoir supranaturel. Il n’a pas non plus fait de miracles. Il 
a montré comment un humain peut vivre en accomplissant sa vie, en 
construisant de justes relations avec les parents, les enseignants, les 
frères, les amis, collègues, supérieurs, subordonnés, étrangers et même 
avec ses opposants. Il démontra la juste parole et la juste action non 
seulement envers les humains mais également envers les plantes, les ani-
maux, les minéraux et les éléments. Il resta en parfait alignement de pen-
sée, action et démontra le pouvoir de  la vérité. Sa vie a été une source 
d’inspiration pour la transformation de beaucoup. La dernière étant la 
vie  du Mahatma Gandhi. Chaque disciple ferait bien de comprendre la 
vie et le message de Rama, l’Avatar.   
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Vidura 

Enseignements 
de Sagesse

Parlez des actes de bonne volonté qui sont faits.
Ne parlez pas des actes de bonne volonté 

À faire.
Laissez l’action parler. 

Ne laissez pas faire des discours
À propos des actions. 

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

Les Quatre Voies

Ecoutez les histoires de initiés (ou lisez les). Aspirez à être associé à 
Eux, soit par la pensée ou par le travail ou si possible par la proximité 
physique. Ce sont les quatre manières de se relier. Observez ce qu’Ils 
font.  Lisez et étudiez ce qu’Il dit. Pratiquez ce qu’Ils instruisent et si pos-
sible suivez Les en coopérant avec Leur travail. Ce sont quatre manières 
pour se relier davantage après avoir établit le lien. En vérité l’Initié est la 
Vérité en chair et en os. Ce n’est pas toujours facile de comprendre leur 
schéma de comportements. La patience, la persévérance, le silence une 
confiance en soi inébranlable sont les quatre qualités requises pour tra-
vailler avec un Initié. 

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

Sri Ramakrishna

Les Enseignants les plus Grands

Les enseignants les plus grands sont ceux qui disent que Dieu est au sein 
de la forme aussi bien que sans forme et qu’Il se manifeste à Ses adora-
teurs en tant qu’Etre au sein des Formes. 
Avez-vous vu un passage d’eau qui s’emplit complètement de l’eau de la 
rivière qu’il rejoint ? 
Parfois, le passage ne laisse aucune trace, étant complètement un avec 
l’eau de la rivière. Mais très souvent on peut noter un léger mouvement 
dans ses eaux, ce qui prouve son état séparé par rapport à l’eau de la 
rivière. 
C’est à peu près la même chose avec un enseignant dont l’âme est de-
venue une avec l’Ame Universelle, mais en lequel il se maintient encore 
cet égo de connaissance, une légère trace d’individualité pour marquer 
son existence séparée de la Déité. 
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La Prière du  Profane

Nous prions.
Nous savons que nous créons par nous-mêmes, des obstacles à Ta visite. 

Mais il y a-t-il des obstacles ? 
Pour nous, ils existent. 

Nous les créons, nous les promouvons et nous en suffoquons. 
C’est assez.

Aide-nous au moins à prier. 
Aide-nous de Ta Présence !

Nous prions. 
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Le Discipulat

Créativité

L’état de disciple n’est pas de vivre avec des pensées empruntées. Les 
vies qui sont guidées par des pensées empruntées sont des vies de mé-
diocrité.  Il est requis des disciples de sortir de la routine et de s’engager 
dans la pensée créative. La créativité est le moyen d’activités excepti-
onnelles. La créativité permet le mouvement des pensées sous forme de 
spirale contrairement au mouvement circulaire  les pensées routinières. 
Les pensées routinières transforment les disciples en rongeurs autour 
d’un moulin. Il en résulte la monotonie. Nous avons besoin de disciples 
pour s’engager dans la créativité en pensée et en action. La créativité 
vient de l’origine de l’être. Chaque fois qu’il y a une pensée ou une 
action créative, la substance originelle s’exprime elle- même. La sub-
stance originelle n’est autre que la substance spirituelle en l’homme.  
Comprenez que la créativité est la vie. La médiocrité est une vie mono-
tone. Les pensées routinières mènent à une vie morte. Ne laissez pas les 
disciples êtres des morts vivants. Puisse-t-il ressusciter la vie des morts. 
Puisse-t-on réfléchir à cela ! 

Un Disciple.
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Méditations occultes

Méditation 57

Man is in globe. Lotus is in man.
The heart of space is man. The heart of man is space.

The heart of space is the centre.
The heart of man reflects the circumference.

(L’homme est dans le globe. Le lotus est en l’homme.
Le coeur de l’espace est l’homme. Le cœur de l’homme est l’espace.

Le cœur de l’espace est le centre.
Le cœur de l’homme reflète la circonférence.)

Commentaire:

Il est expliqué dans les méditations précédentes que le globe se déploie 
en un lotus au cours du temps et que les êtres émergent dans tous les 
sept plans à travers les septuples plis du lotus.  Il est également expliqué 
que l’espace entre dans tout ce que la nature a formé à travers le temps.  
L’homme émerge du lotus de la création et y vit.  Le lotus est le globe de 
l’espace déployé.  Ainsi, l’homme est dans le globe et est dans le lotus.  
Le lotus est à nouveau en l’homme et l’espace est aussi en l’homme, 
comme il est en tout être.  Ce qui est autour de l’homme est également à 
l’intérieur de l’homme.  C’est la beauté de l’homme.  Les cinq éléments 
autour de l’homme sont aussi à l’intérieur de l’homme.  Le mental de 
l’espace fonctionne comme le mental en l’homme.  Les trois qualités de 
la création fonctionnent comme les trois qualités de l’inertie, du dyna-
misme et de l’équilibre.  La conscience (l’activité intelligente) qui existe 
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dans la création, existe également en l’homme. Les principes planétaires 
qui existent à l’extérieur, fonctionnent également en l’homme.
 Tous les potentiels de l’espace existent également en l’homme, parce 
que le cœur de l’homme est l’espace.  L’espace en l’homme déploie le 
lotus en l’homme qui, à son tour, est septuple. Tandis que le cœur de 
l’homme est l’espace, le cœur de l’espace est l’homme.  Tel est le statut 
de l’homme dans la création.  Comme il est le cœur de l’espace, il est le 
centre de la création.  
 Tout ce qui est, est une expression de l’espace et un tel espace pulsant est 
dans le cœur de l’homme.  C’est pourquoi, du centre du cœur, tout peut 
être exprimé.  L’espace est Dieu absolu.  L’homme est le mini Dieu dans 
la grotte de son cœur.  Le centre de l’homme est l’espace micro tandis 
que l’espace est macro.
 Cette méditation suggère aux étudiants de se relier au cosmos avec les 
principes qui existent en lui, qui sont comme suit :

1.	 L’espace du cœur qui est pure existence.
2.	 La pulsation de l’espace dans le cœur.
3.	 La nature épanouissante de la pulsation
4.	  La conscience à travers l’épanouissement, en tant que ‘JE SUIS’.
5.	  Les trois qualités de la nature et la conscience correspondante.
6.	  Les douze qualités de la conscience. 
7.	 Les sept principes de la conscience.
8.	  Les cinq éléments et le mental.

Le temps du déploiement et du repliement de l’espace, de sommeil en 
sommeil.

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

Vierge

Un avec le regard, un avec le cadre et un avec soi-même à l’intérieur de 
soi-même. 

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

59. Nataraja

C’est le roi de la danse. N dit que le Seigneur est dans une danse éter-
nelle. S’il termine sa danse, la création arrive à sa fin. Sa danse n’est au-
tre que le fonctionnement métrique et musical du principe vibratoire de 
la création dont la base est dans la pulsation de l’espace. Fréquemment 
l’on rencontre le symbole de Shiva dansant, qui devrait nous rappeler 
la pulsation, la vibration et la puissance correspondante. Le Seigneur 
Nataraja est aussi considéré comme celui qui octroie l’excellence musi-
cale des Gandharvas. 

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

L’amour connaît le pardon, 
Connaît la tolérance, 
Connaît les autres. 

 

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

La Nature est belle et splendide grâce à ses couleurs 
Toujours changeantes qu’elle présente au fils des saisons. 

On conseille à l’homme de se mettre en accord avec les sai-
sons

Afin d’être aussi beau et splendide. 
L’homme se préservant des saisons cesse d’Etre

(Il se dégrade et meurt)

.

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

Les enseignements et les écrits 
Par impressions sont familiers

Pour les êtres silencieux. 

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

54. SURYONA YASYA DRUSATHI RAREPA
BHIMAA YADETI SUCHATASTA AADHIHI

HESHASWATAH SURUDHO NAYAMAKTAOH
KUTRA CHID RUNVO VASATIR VANAJA

Visualiser Agni est comme visualiser le Soleil levant dont l’apparition 
brûle l’obscurité et l’ignorance. Oh, Seigneur Agni, aucun endroit et 
aucun coin ne peuvent résister à ta forme enflammée. Comme le mu-
gissement d’un taureau dans la nuit, tes flammes s’étendent dans les 
environs. Tes feux peuvent être visualisés même depuis le sommet de la 
montagne. 

Commentaire :

Regarder la flamme du feu est aussi propice que de regarder le lever 
du soleil en Orient. Cela disperse l’obscurité de l’ignorance et allume 
l’objectif pour ce jour. Le soleil et la flamme nous rappelle nos obli-
gations envers notre environnement. Car la flamme du feu comme les 
rayons du soleil, illumine l’environnement. De même, nos actions envers 
nos semblables devraient les aider à lâcher leur fardeau si pas les illumi-
ner. Nos actions ne peuvent pas engendrer davantage de fardeaux pour 
les autres. Les activités du disciple devraient être attendues avec anxiété 
comme les amoureux de la nature attendent le lever du soleil. Le soleil 
et la flamme sont toujours occupés à illuminer l’environnement, ainsi 
devrait être la vie des disciples. Les rayons atteignent tous les coins et re-
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coins pour transformer l’obscurité en lumière. De même les flammes du 
feu se développent dans toutes les directions et ne rencontrent en géné-
ral pas d’obstacles. De même, le service du disciple devrait atteindre des 
endroits inatteignables. Servir ceux qui sont mal soignés, d’aider ceux 
qui ne le sont pas, d’atteindre les endroits nécessiteux inatteignables de-
vraient être l’aspiration de service du disciple. 
Le mugissement du Taureau dans la nuit est entendu dans les endroits 
éloignés. De même l’impact des activités de bonne volonté du disciple 
doit atteindre le lointain. De même que l’on peut observer un petit feu 
du sommet de la montagne, puisse l’activité du disciple être remarquée 
par un Maître de Sagesse  supervisant les disciples et leurs activités. La 
flamme du feu a tant de dimensions. La flamme de l’aspiration du disci-
ple doit être accordée avec la flamme du feu. 
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Invocations 

de la Flamme Violette

Je suis la lumière
Mais dans l’obscurité.

Je suis la vérité,
Noyée dans un monde de mensonges.

Je suis immortel,
Immergé dans l’illusion de la mort et de la naissance.

Absorbez l’illusion, 
L’obscurité et l’ignorance.

Permet- nous d’entrer dans la Lumière.
Nous T’adorons, oh Lumière de Violet !

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

Questions et réponses :

Question: Maître est-il nécessaire de faire face à l’Est ou le Nord 
lorsqu’on fait des prières ou des méditations ? 
 
Réponse : Lorsque la dévotion prédomine, les directions peuvent être 
secondaires. Lorsque l’alignement est dominant, la direction importe 
peu. Le divin est présent dans toutes les directions. Mais les êtres sur 
la terre se déplacent circulairement de l’Est à l’Ouest et de le l’Ouest 
à l’Est. Etant donné que le Soleil représente notre conscience, l’aurore 
réveille et le crépuscule nous permet de nous reposer. C’est pour cette 
raison qu’il est recommandé de s’orienter vers l’Est. De même la terre a 
un pôle Nord et un pôle Sud. C’est aussi le cas des humains. Ils ont leur 
colonne cérébro-spinale avec un axe du Nord au Sud. Le pôle Nord et 
le pôle Sud mènent la rotation des énergies. Leur rotation rapide éveille 
également la conscience. Par correspondances l’épine dorsale humaine 
fait aussi l’expérience du mouvement des énergies. Pour cette raison 
s’orienter vers le Nord permet également l’absorption d’énergies distribu-
tives tandis que l’orientation vers le Sud permet l’absorption d’énergies 
de consolidation. 
Ceux qui souhaitent réaliser la compassion et ceux qui souhaitent guérir 
et être guéris peuvent s’orienter vers le Sud. Il existe aussi la tradition de 
s’orienter vers l’Ouest pour vénérer, afin de dépasser les obstacles et pro-
gresser dans la vie. Généralement, les enseignants suggèrent l’orientation 
vers l’Est ou le Nord.  
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MAITRE EK

VISHNU PURANA
CHAPITRE  VII

Les principes féminins

Brahma, le Créateur, a ensuite produit les principes féminins passifs et 
dit: « Que ces neuf soient tes épouses. » Il y a dans l’ordre :

1)	 Khyati (Le Concept), la femme de Bhrigu ;
2)	 Bhuti (La Conception), la femme de Pulasthya ;
3)	 Sambhuti (L’Etat défini), la femme de Pulaha ;
4)	 Anasuya (La Conscience qui n’est pas touchée par le mal), la femme 
de Athri ;
5)	 Kshama (La Survie), la femme de Krathu ;
6)	 Priti (La Liaison) ; la femme de Angirasa ;
7)	 Sannati (Le modèle courbe ou de contour) ; la femme de Marichi ;
8)	 Urja (La Nourriture ou entretien) ; la femme de Daksha ;
9)	 Prasuti (L’Accouchement) ; la femme de Vasistha.

(Prasuti est aussi appelé Arundhati dans certaines écritures. De telles 
altérations mineures ont lieu parce que ces termes ne sont pas des noms 
dans le sens de noms propres. Ce sont uniquement des qualificatifs étant 
donné qu’ils représentent les qualités et leurs fonctions. Un tel système 
de nomination est en accord avec les Ecritures védiques.)
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Fenêtre pour le Service Mondial
Nouvelles et Activités
(apports bienvenus)

ESPAGNE

Nom du groupe : Le World Teacher Trust Espagne / WTT Espagne
Nom de l’activité : Edition Dhanishta
Contact : Valentin Garcia edicionesdhanishtha@wttes.org

Activités

Durant l’année 2010 ont été édités les livres suivants :

1)	 Sobre el Servicio de K. P. Kumar (Sur le Service)
2)	 Brotes de Sabiduria, de K. P. Kumar (Boutons de Sagesse)
3)	 Las Ensenanzas De Sanat Kumara, de K. P. Kumar (Les 				  
	 Enseignements de Sanat Kumara)
4)	 Urano El Alquimista de la Nueva Era, de K. P. Kumar (Uranus : 		
	 L’Alchimiste du Nouvel Age)

La vente de livres en 2010 a atteint les 11.94257€
Le résultat des comptes au 31/12/2010 était pour Dhanishta de 14.14464€ 
ce qui a permis d’imprimer les livres sans tension.
Pour le moment nous n’avons pas de problème de liquidité parce que 
nous n’imprimions pour l’Espagne que 300exemplaires de chaque nou-
veau livre. Toutefois, à cause d’une baise des ventes, à partir de main-
tenant, nous n’allons plus imprimer que 200 copies.
Durant la rencontre du May Call à Nuria (Espagne) le groupe argentin a 
décidé à l’avenir d’assumer l’impression de ces propres livres avec nos 
conseils.
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Projets actuels :

En 2010 nous avons commencé à traduire les livres suivants :
1)	 Ayurdedic principles for everyday life, K. P. Kumar. (Les principes 		
	 Ayurvédiques pour la vie quotidienne)
2)	 Lessons on Purusha Suktam, K. P. Kumar. (Leçons sur le Purusha 		
	 Suktam)
3)	 Golden Stairs, K. P. Kumar. (Les Escaliers d’Or)
4)	 The Teacher – meaning and Significance, K. P. Kumar. ( 				 
	 L’enseignant  – importance et signification)
5)	 Overseas Messages I and II. (Les messages d’outre-mer)
6)	 The Science of Symbolism, E. Krishnamacharya. (La Science du 		
	 Symbolisme)

Nous avons aussi digitalisé et formaté pour l’édition et l’impression les 
livres de K. P. Kumar ci-dessous :

1)	 Meditation – Gayatri (Méditation – Gayatri)
2)	 The Aquarian Master (Le Maître du Verseau)
3)	 Occult Meditations (Les Méditations Occultes)
4)	 Full Moon Meditations (les Méditations de Pleine Lune)
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La Vierge - Pureté et Sainteté de la Nature Virginale

Le symbole du signe la Vierge est une vierge qui dénote la pureté, la 
sainteté et la nature sublime exprimée à travers le  concept le plus élevé 
de la maternité. La vierge dans le signe de la Vierge est décrit comme 
ayant un épi de maïs dans une main et une lampe dans l'autre. L'épi re-
présente son fils en tant que nourriture spirituelle pour le genre humain. 
La lampe est le symbole du spirituel de la lumière en tant que lumière 
dans l'obscurité. 
Maître EK, Astrologie Spirituelle
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Extraits des Enseignements
SRI SUKTAM 

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

Vie de groupe de Wengen, Suisse, mai 2002

Treizième Hymne 

Continuation

Pushkarinîm – un lac de lotus. Un lac de lotus est considéré comme 
magnifique. C’est un symbole de méditation que la visualisation d’un 
lac d’eau claire comme le  cristal empli de lotus, de préférence des lotus 
blancs. La contemplation d’un lotus blanc aide au déploiement de la 
conscience. Vous pouvez visualiser au niveau de votre front autant de 
lotus que vous pouvez au milieu d’eau claire comme le cristal. Tout le 
bleu de l’espace est vu comme le lac par les Sages et les ensembles de 
systèmes solaires sont vus comme des étoiles et comparés comme des 
lotus. 
C’est ainsi que l’on vénère la Mère comme étant le bleu illimité ; et 
à partir d’Elle s’épanouissent des ensembles de systèmes. C’est ainsi 
qu’Elle est vénérée comme un Pushkarinîm. Cela signifie aussi Pushti 
Karini : Elle donne la plénitude. Elle est dans la plénitude parce que c’est 
Elle qui porte la vérité. C’est pour cela que vous trouvez un très noble 
caractère dans la « Mahabharata » appelé Satyavati, le porteur de vérité. 
L’être le plus noble dans l’univers peut uniquement être celui qui porte la 
vérité et la vérité est Dieu. La vérité est partiellement comprise à travers 
la religion. La religion est trop petite pour contenir la vérité. Elle peut 
uniquement paver le chemin de la vérité. La vérité peut être trouvée par 
chacun, par lui-même et en lui même. Chacun peut chercher l’aide de 
ceux qui ont trouvé la vérité. C’est le choix qui lui est donné. Il n’est pas 
nécessaire qu’il la cherche chez ceux qui ont trouvé la vérité, mais c’est 
une facilité. 
Le porteur de vérité est originellement et essentiellement la Mère et dès 
lors Elle est capable d’octroyer cette plénitude et de combler les perso-
nnes à tous les niveaux. Dès lors Elle est comparée à un lac de plénitude 
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qui octroie cette plénitude aux êtres. C’est ainsi que l’on considère 
Pushkarinîm. Pushkarinîm est la mer bleue de l’espace et à l’intérieur 
de ce lac, il y a des ensembles de systèmes comme des lotus déployés. 
Une autre signification est : Elle est celle qui peut octroyer la plénitude 
et octroyer ces lotus à tous ceux qui cherchent. Les chakras se déploient 
comme des lotus facilement chez celui qui suit le Sentier de la Mère. 
Comme je l’ai dit au départ, la Mère signifie la conscience universelle.

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

Observation

L’homme moderne d’aujourd’hui n’est engagé que dans l’action ou dans 
le sommeil. Depuis qu’il est éveillé, il est dans un type d’action ou un 
autre. Dans l’action également il est impliqué mais il n’est pas dans un 
fonctionnement sans passion. La passion pour l’action engage la perso-
nne tellement complètement qu’elle perd la capacité d’observer sur quoi 
elle agit. L’expérience de l’action sera alors absente lorsque l’implication 
est totale. Pour expérimenter une action, il doit y avoir quelqu’un qui ex-
périmente distinct de l’action. Une multitude d’actions se déroulent dans 
la journée et ceci avec une totale implication dans chaque action. L’un 
devient multiple en l’absence d’un observateur de ses actions.
L’observation de ses propres actes, de sa propre parole permet à la 
conscience qui expérimente de rester à la surface, au milieu de ce flux 
d’activités. L’on peut facilement voir la différence entre une personne qui 
est emportée par les courants de la rivière et une personne qui reste à 
la surface de la rivière. Ce dernier cas permettra de connaître le fruit de 
l’expérience tandis que le premier cas résultera dans l’épuisement des 
énergies.
Depuis les temps les plus anciens on dit de l’homme qu’il est pure con-
science et que sur cet arrière plan, les évènements ont lieu en fonction 
de l’époque et du lieu. Les évènements peuvent être mieux expérimen-
tés uniquement lorsque l’on se tient sur le côté et qu’on les observe. 
Observer ses actions quotidiennes et rester un témoin sont des habitu-
des à cultiver. Ces habitudes doivent être cultivées tôt dans la vie sinon 
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l’homme est engagé jusqu’au point d’être submergé. 
La maladie doit être aussi observée par le malade. En observant la mala-
die, l’observateur se tient à côté de la maladie. La personne devrait savoir 
qu’elle n’est pas malade, son corps est malade, son schéma de désir peut 
être malade, son schéma de pensées peut être malade, ses habitudes 
peuvent être malades et son rythme peut être irrégulier. En se mettant sur 
le côté, on peut voir sa propre vie et ses schémas, et l’on peut amener les 
rectifications nécessaires à partir des observations accomplies. Le fait de 
s’identifier avec maladie résulte dans la croissance de la maladie car ce 
type d’identification permet à l’énergie de s’écouler de la personne vers 
la maladie. 
Les hommes aujourd’hui connaissent uniquement l’engagement dans les 
actions et l’engagement dans le sommeil. Ainsi, ils sont submergés soit 
par l’activité soit par le sommeil. La pratique du Yoga recommande de 
donner naissance et de nourrir le témoin en soi-même. Cela permettra 
à la conscience témoin d’observer les pensées, les paroles et les actions 
pendant les heures d’éveil et d’observer le sommeil durant les heures 
de sommeil. Observer le sommeil peut sembler bizarre mais dans un 
état d’équilibre, la personne peut être témoin même du sommeil tandis 
qu’elle se repose. Le repos est différent du sommeil. Ce sont certaines 
facettes de la vie auxquelles il faut réfléchir et qui doivent être amenées 
dans la vie moderne très affairée.     

Dr. K. Parvathi Kumar 

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

La Doctrine de l’Ethique.

Chers enfants,

Indigestion,
la saleté dans l'eau potable
la luxure pour la femme enceinte
et le lait de chèvre
sont profondément répugnants. 

Dr. K.Parvathi Kumar

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

L’Initié Léonin 2
Yudhistira, deux de ses frères, Arjuna et Bheema et le chien continuèrent leur 
chemin vers le Nord. 
Alors vint le tour du troisième frère, Arjuna. La grande guerre de la 
Mahabharata avait été gagnée et la réputation alla à Arjuna, mais la vérité 
est qu’Arjuna était bien soutenu à l’arrière par un autre homme léonin, le 
Seigneur Krishna qui naquit également dans le signe du Lion. Le Seigneur 
Krishna dirigea toute la guerre et laissa la gloire à Arjuna. Mais Arjuna entre-
tint la pensée qu’il était le meilleur gardien sur la planète et à cause de lui, 
la guerre fur gagnée.  C’est pourquoi, il dut chuter sur le chemin. 
Alors le tour du deuxième frère, Bheema qui était comme ‘l’Hercule 
d’Orient’, tellement il avait de force. Il était le fils de l’air, l’homme du 
Verseau. Pour lui, la matière n’était rien. Juste avec un poing, il était capable 
de descendre une centaine de personne. Il entretenait en lui la pensée de sa 
force. De cette manière, ils tombèrent tous. Yudhistira  resta avec le chien, et 
ils continuèrent de marcher. 
Le Roi Céleste était satisfait du Roi Yudhistira et lui envoya son chariot. 
Le Chariot fut manifesté devant Yudhistira et le conducteur lui expliqua qu’il 
était invité dans le Royaume des Cieux. Yudhistira le remercia et demanda 
au chien d’entrer dans le chariot. Le conducteur du chariot dit : « Pas de 
chien s’il vous plait. L’invitation est pour vous. Dans le Royaume des Cieux, 
il n’y a pas de chiens. Veuillez entrer dans le chariot et laisser le chien. » 
Yudhistira dit : « Je suis désolé, si le chien n’est pas autorisé, moi non plus 
je ne m’autorise pas à être dans le Royaume des Cieux. Le chien m’a suivi 
jusqu’à ce point. Comment pourrais-je l’abandonner ? »
Parce qu’il avait refusé, le chariot disparu. Yudhistira était prêt à rester sur 
la planète pour sauvegarder son chien. L’animal était si content que son 
maître ne l’abandonne pas. Alors il se transforma en Seigneur Pluton et dit 
: « Je te bénis. C’est ce que j’attends d’un être humain. Même sans chariot, 
tu entreras dans le Royaume des Cieux et tous tes frères et ta femme se join-
dront à toi dans le Royaume. »
Ceci est une histoire classique à propos de l’emprise ou de la protection que 
les initiés offrent.  
K .Parvathi Kumar : The Aquarian Cross.Dhanishta, 1998, l’histoire de l’Initié léonin, p.194 
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Revue des Livres

Your Birthday Gift (Ton cadeau d'anniversaire)

Le soleil donne l’influence des douze signes du zodi-
aque différemment pour ceux qui sont nés durant les 
douze mois de l’année. Chaque signe du zodiaque 
octroie sa touche caractéristique à tous les aspects de 
vie. 
L’astrologie détient la clé de la vie. Il est nécessaire 
d’entrer dans les secrets du temps en rapport à sa 
propre vie en particulier et en rapport à l’humanité 

en général. « Your Birthday Gift » est le premier pas vers la compréhen-
sion du Temps et  aussi une juste compréhension de la psyché humaine. 
C’est un cadeau inestimable pour tous les chercheurs de vérité venant de 
Maître E.K.

Ekkirala Krishnamacharya : Your Birthday Gift 
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org

Wisdom Teachings of Vidura (Les Enseignements de 
Sagesse de Vidura)

Vidura était le Conseiller en Chef à la Cour Royale 
du Roi Aveugle. Il était un initié qui connaissait la 
Loi et conseillait le Roi sans relâche et patiemment. 
Il est considéré comme le Mahachohan (le chef 
d’une Hiérarchie Sociale des adeptes transhimala-
yens) dans le monde théosophique. Ses enseigne-

ments au roi sont éternellement valables. Ils sont donnés en bref, extraits 
de la Mahabharata. (La Mahabharata est une grande épopée composée 
de 18 livres par Véda Vyasa. La Bhagavad Gita en fait partie.)

Dr. K. Parvathi Kumar: Wisdom Teachings of Vidura
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org
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D a t e s  A o û t  /  S e p t e m b r e  2 0 1 1  a s t r o l o g i q u e m e n t  i m p o r t a n t e s

! → 6 / Soleil entre dans la Vierge
! dans la 6 – 1e au 14e phase de lune desc.: Contemplation sur les Pitris
11e phase de la lune décroissante comm. ! 01°00‘  6 / < 01°00‘ 4
Contemplation sur les Pitris (Fin le 25.08. à 13:58h)
Début de la phase de nouvelle lune ! 04°37‘  6 / < 22°37‘ 5
Point de la nouvelle lune de la Vierge: Contemplation sur «La Promesse» 
M Nouvelle lune de la Vierge ! 05°27‘  6 / <  05°27‘ 6
4e phase de la lune ascendante comm. ! 07°57‘  6 / < 13°57‘ 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 ! 08°47‘  6 / < 26°47‘ 7
Contemplation sur les 7 voyantes de la Grande Ourse, représentés par 
les 7 rayons (Fin le 02.09. à 12:40h)
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 11°24‘  6 / < 05°24‘ 9
(Fin le 05.09. à 07:04h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 14°13‘  6 / < 14°13‘ 0
Contemplation sur la Mère du Monde comme Gâyatrî avec un arc-en-ciel 
l’entourant comme une auréole autour de la tête (Fin le 08.09. à 06:24h)
Début de la 23e constellation Dhanishta      < 17°21‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 10.09. à 22:47h)
Début de la phase de la pleine lune ! 18°14‘ 6 / < 06°14‘ =
Contemplation sur Gâyatrî, la Mère du Monde
m Pleine lune de la Vierge   ! 19°17‘ 6 / < 19°17‘ =
! dans la 6 – 1e au 14e phase de lune desc.: Contemplation sur les Pitris
. 8e phase de la lune décroissante comm. ! 26°44‘ 6 / < 20°44‘ 3
(Fin le 21.09. à 04:00h)
11e phase de la lune décroissante comm. ! 29°41‘  6 / < 29°41‘ 4
Contemplation sur les Pitris (Fin le 24.09. à 01:45h)
! → 7 / Soleil dans la Balance
Equinoxe de l’automne : Contemplation sur la Hiérarchie féminine
Début de la phase de nouvelle lune ! 03°1‘  7 / < 21°11‘ 6
Point de la nouvelle lune de la Balance: Fête des lumières pour dissiper 
l’ob scu rité de la nouvelle lune la plus sombre. Contempl. sur La Promesse.
M Nouvelle lune de la Balance ! 04°00‘  7 / <  04°00‘ 7
! dans la 7 – 1e au 9e phase de lune ascendante: 
Vénère la descente du rayon lunaire par la symbolique de Durgâ, la 
Mère impénétrable. …
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Formons le cercle de 

bonne volonté.

Omnia vincit Amos 

(l’Amour vainc toutes 

choses)

Du Sud par l’Amour, qui 

est pur,

De l’Ouest, par la Sagesse 

qui est vraie,

De l’Est, par la Volonté qui 

est noble,

Du Nord, par le silence 

qui est d’or.

Puisse la Lumière rendre 

belles nos vies.

Oh ! Hiérophante de no-

tre rite,  Que son Amour 

rayonne. Omnia vincit 

Amos (l’Amour vainc 

toutes choses) Nous nous 

inclinons en hommage 

et en adoration, Devant 

la Hiérarchie glorieuse et 

puissante, le gouverne-

ment interne du monde, 

Et devant son joyau ex-

quis, l’Etoile de la Mer, la 

Mère du Monde.

Du point de Lumière dans 

la Pensée de Dieu, Que 

la Lumière afflue dans la 

pensée des hommes. Que 

la Lumière descende sur 

la terre. Du point d’Amour 

dans le Cœur de Dieu, 

Que l’Amour afflue dans 

le cœur des hommes,

Puisse le Seigneur revenir 

sur Terre. Du centre où 

la Volonté de Dieu est 

connue, Que le Dessein 

guide le faible vouloir des 

hommes ! Le Dessein que 

les Maîtres connaissent 

et servent. Du centre que 

nous appelons la race 

des hommes, Que le Plan 

d’Amour et de Lumière 

s’épanouisse, Et puisse-t-il 

sceller la porte de la de-

meure du mal. De l’Avatar 

de Synthèse qui est omni-

présent. Que son énergie 

se déverse dans tous les 

règnes. 

Puisse-t-Il élever la terre 

jusqu’aux Rois de Beauté. 

Les fils des hommes sont 

un, et je suis un avec eux. 

Je cherche à aimer, non à 

haïr. Je cherche à servir et 

non à exiger le service dû.

Je cherche à guérir, non 

à blesser. Puisse la souf-

france apporter sa juste 

récompense de Lumière 

et d’Amour. Puisse l’âme 

dominer la forme exté-

rieure, et la vie, et toute 

circonstance, Et révéler 

l’Amour qui gît sous les 

événements du temps.

Que la vision et l’intuition 

viennent. Puisse le futur 

se révéler. Puisse l’union 

intérieure triompher et 

les divisions extérieures 

cesser. Puisse l’Amour pré-

valoir et tous les hommes 

s’aimer. 

Master D.K

La Grande Invocation



Tavahamagna Uthibhir

Mitrasya Cha Prasastibhihi

Dwesho Yuto Sa Duritat

Uryama Martyanam

Oh Seigneur Agni !
Tu es l’ami de tous.

En te vénérant, 
Les humains recevront ta protection. 

Puissent-ils être élevés hors de leur malveillance

Et de leurs pensées et actions malveillantes

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

Commentaire :

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


