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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. 

								        Maître E.K
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Prière de l’Année 2013/2014

Gods are born at sunrise, man is born at noon.
Gods set in the West, man sets at midnight.

Gods are born in Capricorn, man is born in Aries.
Gods set in Cancer, man sets in Libra.

Les Dieux sont nés au Lever du Soleil, l’homme est né à midi.
Les Dieux se couchent à l’Ouest, l’homme se couche à minuit.

Les Dieux naissent en Capricorne, l’homme est né en Bélier.
Les Dieux se couchent en Cancer, l’homme se couche en Balance.

Pleine Lune de la Vierge, 19 septembre 2013, 13:13 h MEST
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Message du Mois de la Vierge

Quand le Soleil entre en Vierge, l'esprit se tourne naturellement vers 
la pureté de la Vierge. La Vierge est sans aucun doute pure. La vénéra-
tion de la Vierge ne peut pas être limitée aux prières de dévotion et à 
s’agenouiller. Il faut se résoudre à se consacrer et à gagner la pureté né-
cessaire sur le plan mental, émotionnel et physique. Apprécier la pureté 
n'est pas suffisant. Il faut adopter pour soi-même la pratique de la pureté. 
La pureté de la parole est la première étape vers cet objectif. Peu nom-
breux sont ceux qui peuvent parler de manière pure, peu nombreux sont 
ceux qui peuvent choisir les bons mots. Peu de gens peuvent s’exprimer 
en quelques mots. La loquacité de l'humanité a dépassé le sens des pro-
portions. A moins que les langues bavardes soient mises au repos, on 
continuera à polluer par la parole.
Lorsque l’on pollue par la parole d'une part, et qu’on adore la Vierge 
d’autre part, on essaie seulement de se livrer à moins d’activité polluante 
et à la recherche de la pureté.
L'homme travaille contre ses propres objectifs par la parole. Puisse le 
discours être réduit. Que l'obscurité du bruit soit mise sous la surveil-
lance de silence. Le silence ne peut pas être rompu, sauf pour la trans-
mission de la lumière. La Vierge est en trigone avec le Taureau, où est le 
verbe. Pour obtenir le verbe, la parole a besoin d'être transformée d’une 
voix de bruit pour devenir une voix de silence, puis une voix qui trans-
met la lumière.
La Mère en tant que Vierge ne parle que pour transmettre la lumière, 
pour bénir, pour protéger et  répandre l'amour. Puisse le transit du Soleil 
en Vierge inspirer chacun de nous à revoir nos paroles et à y apporter de 
la qualité.
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Message de l’Enseignant

Se Rappeler

La substance que le Créateur utilise pour la création, c'est CELA. CELA 
est indéfinissable, infini, éternel, et non qualitatif. Le Créateur profère 
CELA comme tout ceci.
Chacun de nous est essentiellement CELA et est appelé à partir de CELA 
pour être ce que nous sommes. Nous sommes en vérité CELA, mais 
enveloppés dans trois qualités et cinq éléments. Les couches autour de 
nous sont au nombre de huit. Les couches agissent comme des voiles et 
nous rendent incapables de conserver l'identité d'origine. Nous prenons 
la vérité substituée et vivons différent de CELA.
Se souvenir de CELA au-delà des huit voiles permet d'obtenir le statut 
d'origine. Notre statut original est JE SUIS CELA.

La Hiérarchie a des Enseignants partout sur la planète. La sincérité du 
chercheur de vérité lui permet de trouver son propre professeur. Les 
Enseignants ne sont pas disponibles dans les places de marché pour les 
choisir. Ils ne sont pas négociables. Ils peuvent être trouvés dans des 
lieux sacrés et ils peuvent être abordés à travers le lieu secret en soi. 
Ceux qui cherchent avec le cœur, mais pas via le mental trouvent leur 
Enseignant pour avancer sur la voie de l'éternité. L'éternité ne vous dé-
place pas. C'est ici, ici avant et ci-après.
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Gîtâ-Upanishad

Le Seigneur Krishna 

Stabilité du Mental

Unissez votre conscience avec  la mienne et asseyez-vous stables, me con-
templant. Par cela, vous gagnez la paix mentale. Vous êtes débarrassé de 
la peur, vous gagnerez en stabilité, l'activité de vos sens se régularise». 
(6-14)

Le Seigneur parle dans la strophe précédente du fait de fixer notre con-
science au niveau du centre du front. Il dit maintenant dans cette strophe 
de rester unis avec lui au centre des sourcils, de s'asseoir là stable, par 
la contemplation et d'être dans son aura régulièrement par la contem-
plation. Cette pratique, si elle est faite sincèrement sur une base quoti-
dienne, peut permettre de gagner lentement la coopération des sens et 
de l'esprit. Les sens ne conduisent pas la conscience dans l'objectivité. 
La conscience ne se déplace pas çà et là. Dans la mesure où l'activité 
des sens est régulée, l'esprit gagne la stabilité nécessaire. La paix est le 
résultat de la stabilité de l'esprit. La peur est éliminée en raison de la pré-
valence de la lumière de la conscience.
Une contemplation régulière au centre des sourcils en visualisant une 
lumière éclatante autour du centre est d'une grande importance. Cela 
permet une orientation vers la lumière de l'être. Autant cette orientation 
se produit, autant l'esprit et les sens sont régulés et stabilisés. Un état 
sans peurs et de paix règne. La pratique de la méditation quotidienne 
devrait prendre la place d'une habitude quotidienne, tout comme le petit 
déjeuner, etc.
Lorsqu’on contemple sur le centre des sourcils, l'objet de la contempla-
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tion n'est pas éloigné de soi. Si l'objet est à l'extérieur, il y a une distance 
et l'esprit se déplace dans l'objectivité et est  envahit par la suite. Pour 
éviter une telle interpénétration, le fait de contempler sur un centre inté-
rieur est recommandé, de sorte que la prise de conscience se déplace de 
la circonférence au centre sur le plan mental. Lorsqu’on s'approche du 
centre, lentement, la paix se rapproche. L'approche doit être lente, pro-
gressive et subtile. Aussi lentement que l’on approche, de la même ma-
nière subtile la paix approche. Lorsqu’on s'approche du centre, le centre 
luit. Comme le centre luit, la peur disparaît.
C’est nouveau pour le contemplateur au début, mais lorsqu’on contem-
ple régulièrement, cela devient naturel. Notre nature s'approche de nous 
et, à un stade avancé, culmine en nous.
C'est ce qu'on appelle le retour à la maison. Lorsqu’on rentre à la mai-
son, on retrouve la propreté et la tranquillité. Laissez votre nature, qui 
est la féminité en vous, se joindre à vous pour être mâle-femelle. Par 
cela, vous gagnez le statut de célibat, parlant de manière occulte. Vous 
n’aurez plus besoin d'une femme ou d'un homme dans l'objectivité, ni 
ne sentirez le manque de l'énergie correspondante. Le féminin répond 
au masculin en vous. Votre nature vous répond. Vous devenez un tout. 
Quand vous êtes ensemble, vous êtes donc un célibataire paisible et 
sans peurs.
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Le Seigneur 
Maitreya

Le Parfum

N’oubliez pas l'importance du parfum et les produits parfumés. Le par-
fum est le moyen pour le Divin d’entrer et de donner sa présence. Puisse 
votre maison être parfumée, puisse votre corps être parfumé. Laissez du 
bois de santal, du musc, du camphre et les autres matières odorantes en 
vous et autour de vous.
Un esprit propre est le véritable esprit parfumé qui permet l'expérience 
dans la présence. Dans les temps anciens, les fidèles allumaient des lam-
pes et brulaient de l'encens trois fois par jour.
Là où les parfums ne sont pas autorisés, il ne peut pas être fait beaucoup 
pour invoquer le divin. Dans les temps modernes, les parfums sont in-
terdits dans certains endroits. Dans de tels cas, il vaut mieux pour un 
aspirant qu’il s’interdise lui-même d’être là. Interdisez les lieux et les per-
sonnes qui interdisent parfums. L'interdiction est l'impact de Kali sur les 
esprits de ces personnes qui interdisent les parfums.
Les hommes modernes permettent la fumée de tabac, mais ne permet-
tent pas la fumée de l'encens. Que le bon sens est rare. Il est prude plus 
d'une fois.
Dans les temples et les lieux sacrés, le parfum est abondamment utilisé. 
Dans les lieux de méditation, d’enseignement et de dévotion, les par-
fums sont communs. Le parfum permet l’invitation des énergies divines.
En matière de guérison, les parfums ont un grand rôle à jouer. Le fait de 
ne pas permettre des parfums naturels à l'hôpital c’est renier les pouvoirs 
de guérison de la nature dans les locaux de l'hôpital. Au lieu de cela, 
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dans les hôpitaux modernes, des pulvérisations de produits chimiques 
nocifs sont utilisés, qui contribuent à la maladie
Dans les temps anciens, il y avait une science  qui recommandait un par-
fum particulier pour une situation particulière. Cette science est main-
tenant disponible pour les humains. Le bois de santal est considéré 
comme le roi des matières parfumées et il peut donc être utilisé à tout 
moment afin résister aux énergies négatives.
Ce n’est pas hors contexte que sur la planète il y ait un endroit où le par-
fum était utilisé traditionnellement avec abondance et la ville elle-même 
a été appelé parfum. Hong Kong signifie lieu de parfum. Aujourd'hui, 
Hong Kong est tout autre. Pourtant, il y a un monticule dédié à Bouddha 
où, aujourd'hui encore, le parfum est abondamment utilisé.

Une statue de Bouddha à Hong-Kong.
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Maître Morya
Maruvu Maharshi

Les Enfants

Les bébés énoncent de temps en temps certains mots et phrases qui don-
nent des clefs de leur culture vivante du passé. La vie des nourrissons 
peut également être marquée par de telles expressions. Les aînés devrai-
ent encourager les enfants à parler de ces expressions positives. Les en-
fants ne devraient pas être snobés par mépris. Plusieurs fois, les enfants 
montrent leur volonté et leur enthousiasme à parler de chose qui sont 
beaucoup plus grande que leur âge. Les aînés doivent se sentir respons-
ables de les écouter et même de les encourager. Il ne faut jamais décou-
rager ou arrêter les efforts des enfants. Le passé de l'enfant existe chez 
l'enfant sous forme de semences et de temps en temps, il germe. Tous les 
germes désirables doivent être encouragés indépendamment de leur âge.
Les enfants, en raison de la tendresse de leurs corps, vont naturellement 
se lever avant l'aube, mais les parents paresseux les nourrissent et les 
remettent à dormir. C'est très déplorable. Lorsque l'enfant se lève pen-
dant les heures de l'aube et a tendance à être actif, les parents respon-
sables devraient permettre à l'enfant de le faire. Si c’est possible, ils 
peuvent aussi le rejoindre aussi durant les heures dorées de la journée. 
Pendant les deux heures avant l'aube, la conscience diamantine pré-
vaut. Conditionnée par la matière, beaucoup d'êtres humains ne peuvent 
même pas se réveiller à ce moment-là, tandis qu'un enfant le fait avec 
facilité. Il ne faut pas entraver l'enfant dans ses progrès en fonction de la 
tendance bohème que les plus âgés ont.
Il y a des enfants qui viennent au monde plus tôt que la normale. Ce sont 
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ceux qui sont très actifs et très perspicaces. Cela ne doit pas être compris 
comme de l'hyperactivité. Ne laissez pas les parents se mettre dans la 
voie de l'épanouissement naturel des enfants.

Bénédiction des enfants, Espagne, Juin 2013
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Maître Koot Hoomi

Devâpi Maharshi 

Néron

Combien de temps faut-il être empêtré avec les attractions stupides et 
enfantines du monde? Quand est-ce qu'on apprend à être responsable? 
La responsabilité indique la mesure de la bonne volonté dans l'action. Il 
ne suffit pas d’avoir de la bonne volonté, la bonne volonté doit être dans 
l'action. Dans la mesure où l'on entre dans la lumière, on devrait avoir 
tendance à être responsable.
Les humains ont une grande responsabilité. Ils ont la responsabilité en-
vers les animaux, les végétaux et les minéraux. Ils doivent apprendre à 
utiliser correctement les ressources de la nature, mais ne jamais en ab-
user. La violence est irresponsabilité.
Cherchez-vous vos chaussures quand toute la maison est en feu? Avez-
vous cherché une robe décente pour sortir alors que la maison est sous 
déluge? Pensez-vous à coiffer vos cheveux lorsque la maison a pris feu? 
Quand la vie humaine est en danger, n'est-il pas ridicule de penser à 
l'accomplissement de désirs personnels et au confort? C'est ainsi que 
l'humanité est. Ils parlent de l'empereur Néron, mais l'empereur Néron 
est un véritable échantillon de l'humanité actuelle.
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Message du Maître E.K.

Contenu - Contenant

Même si le contenu est pur, lorsque le contenant n’est pas tellement pur, 
le contenu peut être endommagé ou causer des effets néfastes.  La tenta-
tive prématurée de pratiquer l’occultisme engendrera des difficultés.  Le 
mental, les sens et le corps doivent être purifiés d’une manière régulière 
avant qu’une pratique occulte soit adoptée.  Si vous buvez de l’eau pure 
dans un récipient impur,  il est sûr que vous allez vomir, car l’eau ne 
peut pas être retenue, à cause du contact avec l’impureté du récipient.
Les actes de bonne volonté, réalisés avec un motif, conduisent avec cer-
titude à de nombreuses illusions et craintes.
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De Dr. K. Parvathi Kumar: Vidura, Dhanishta, Suisse

Vidura 

Enseignements 
de Sagesse

Ne cherchez pas l’aide 
de l’avare, du bavard,

de l’ennemi, de la brute, du joueur, 
du protecteur du subalterne,

de celui qui n’a pas de compassion, 
de celui qui est plein de vengeance,

et d’ingratitude.
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Paroles de Shirdi Sai 

Une Déclaration

«  Shirdi sera transformé en un centre spirituel grâce à la présence de 
Baba.  Baba est le diamant parmi les histoires.  Sa simplicité est le voile 
qui le cache aux êtres ignobles.  Sa présence transforme le lieu et les 
personnes.  La postérité réalisera cela, mais non pas les contemporains.

- un Yogi contemporain»

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

Sri Ramakrishna

Le Lavandier

Le lavandier garde une large réserve de vêtements non lavés dans sa 
maison, mais ce ne sont pas les siens. Dès que les vêtements sont lavés, 
sa pièce se vide. Les hommes n’ayant pas de pensée originelle d’eux-
mêmes sont comme le lavandier. Ne soyez pas un lavandier au niveau 
de vos pensées.
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HPB Parle

L'Ancien Par Rapport au Nouveau

Depuis à peu près vingt-deux siècles, chacun qui a lu Platon a été con-
scient que, comme la plupart des philosophes grecs, il avait été initié.  
Les spéculations de Platon sur la création, sur l’évolution de l’homme 
primordial et sur la cosmogénèse doivent être comprises de façon allégo-
rique.  A moins que l’allégorie et le symbole soient connus, la sagesse 
correspondante n’est pas révélée.  Platon lui-même était insatisfait que 
les mystères soient devenus moins secrets à son époque qu’auparavant.  
Il ressentait que les mystères étaient profanés en étant mis à la dispo-
sition des multitudes.  Il aurait préféré garder les mystères bien plus 
jalousement qu’il ne le fit.  L’un de ses disciples lui dit même : « Vous 
dites que dans mon discours précédent, je ne vous ai pas suffisamment 
expliqué la nature du Premier.  C’est dans ce but que j’ai parlé de fa-
çon énigmatique, de sorte que les personnes, sans quelque connais-
sance antérieure, ne soient pas capables de comprendre le contenu.  »  
Tandis qu’il mentionnait de nombreux Dieux, son monothéisme n’est 
pas à questionner.  Il a appelé tous ceux qui sont d’un niveau supérieur 
à l’homme, des Dieux ; ceux qui sont encore d’un niveau supérieur, des 
déités ; et au-dessus des Déités, le Dieu.
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Prière de l’Homme Profane

Le Diabolique et le Divin sont toujours occupés à se battre
- disent les Ecritures.

Mais nous voyons cela même à l’intérieur de nous,
Les deux sont engagés dans un combat.

Tu es Celui qui opère la synthèse.
Aide nous.
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Le Discipulat

Unification

Tournez-vous vers le travail d’unification. Si votre effort est d’unifier un 
groupe, vous pourrez bénéficier de l’expérience de la présence d’un 
Maître. L’unification est ce qui est le plus cher aux Ashrams du premier, 
second, sixième et septième rayon. L’unification doit se faire aux niveaux 
individuel,  groupal, national et global. L’unification demande la possibi-
lité de s’accorder avec le point de vue des autres. Plus on s’accommode 
pour unifier, plus on se tient  dans la présence du Maître. Plus on pro-
meut la critique, le persifflage à l’oreille des autres et la division, plus on 
s’éloigne de l’énergie du Maître. La construction du groupe est une acti-
vité sacrée. Toute obstruction à une telle activité est considérée comme 
le mal. La Hiérarchie espère fermement le fonctionnement et l’harmonie 
du groupe. 

Un disciple
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Méditations occultes

Méditation 79

Number one, the rod. Zero to one, the serpent unwinds.
Number nine, the throne ; number ten, the crown.

Kingdom gained. Hunter becomes saint. Hunter bears pot.
Light of life carried. Mind and wisdom married.

Saint blesses the couple with holy water from pot.

Le nombre un, le bâton. De zéro à un, le serpent se déroule.
Le nombre neuf, le trône ; le nombre dix, la couronne.

Le royaume est gagné. Le chasseur devient saint. Le chasseur porte le vase.
La lumière de vie est portée. Le mental et la sagesse sont mariés.

Le saint bénit le couple avec l’eau sacrée du vase.

 Commentaire :

Le nombre dix est la couronne. Dix est le nombre complet. Il est l’Unique 
et la Création.
L’Unique est le Divin qui régit la Création. Il est sur la tête du chasseur 
comme sa couronne. La couronne est celle du Mage.
Le nombre neuf est le trône.  Le trône sur lequel le chasseur est assis, por-
tant la couronne du Mage, est le trône du Bélier. Le Bélier est le signe du 
gouverneur dans lequel est le lotus de l’Ajna. C’est dans ce lotus qu’un 
Fils de Dieu est assis et dirige. Neuf est le nombre de la pure conscience 
au-delà des trois qualités. Celui qui peut ascensionner jusqu’à l’Ajna et y 
demeurer est le Maître de son système. Le trône du Bélier a été octroyé au 
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chasseur quand celui-ci est passé au-dessus du pont supérieur (expliqué 
dans les méditations précédentes).
Le nombre un est le bâton. C’est le bâton de la conscience (la corde 
vertébrale) à travers laquelle le roi régit le royaume. Le bâton reçoit le 
pouvoir du zéro. Le zéro est la plénitude. Depuis la plénitude, l’énergie 
s’écoule dans le bâton sur un chemin en spirale, que le temps crée (ex-
pliqué dans la  méditation précédente). Le bâton du Roi Mage a un globe 
à son sommet qui représente le zéro. Le bâton est aussi circonscrit par le 
serpent dans un chemin en spirale.

Ce bâton décrit plus haut est le bâton dans les mains d’un initié qui 
détient tous les pouvoirs de la création. Madame Blavatsky décrit 
qu’actuellement sur Terre, ce bâton est détenu par le Seigneur Maitreya , 
le Maître des Maîtres et le Yogi des Yogis.
Celui qui a gagné ce bâton, la couronne et le trône, regagne le royaume 
de Dieu et cependant demeure un saint distribuant les énergies d’amour, 
de lumière et de vie à ses semblables, tout en les recevant depuis les 
cercles supérieurs.  Ceci est décrit comme « Le chasseur porte le vase ».
Le vase qu’il porte est le vase du Verseau qui a des ouvertures de cha-
que côté.  A travers l’ouverture qui se trouve de l’autre côté, les énergies 
invisibles entrent et par l’ouverture de ce côté, de telles énergies sont 
transmises en tant qu’amour, lumière et vie.  Le chasseur/saint porte la 
lumière de vie, qui se déploie en volonté, amour et lumière. Dans cet 
état de conscience, le mental est complètement orienté vers la sagesse.  
Ceci est décrit comme « Le mental et la sagesse sont mariés ». 
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Le saint réalise un tel mariage pour ceux qui le suivent.  Il va s’assurer 
que la jeune fille du mental au sein de ses disciples, s’oriente vers 
l’homme de sagesse. Ainsi, le saint bénit ceux qui le suivent. Il octroie 
encore davantage de bénédictions de sorte que le disciple soit comblé 
des eaux du vase (le vase du Verseau).  Tant que le disciple est orienté 
vers le Maître, les eaux continuent à s’écouler à travers le Maître vers le 
disciple.  Cela va résulter, dans le disciple, en un mariage éternel entre la 
sagesse et le mental. 
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Kapila

Les Caractéristiques 
du Triple 2

La  formation des systèmes cosmique, solaire et planétaire est le travail 
de la force dans sa relation avec la Nature, et avec son arrière-plan en 
tant qu’essence.  C’est à ces cinq que les écritures se réfèrent comme 
Dieu.  Le feu conduit tout le processus de la création dans sa triple ac-
tion avec l’Essence et la Nature.  « Il se tient comme le plus important et 
dirige » et dès lors, il est appelé Agni. « Agne Niyati iti Agnihi » - disent 
les Veda.
La Force fait muter la Matière Racine (Nature) émanant de l’Essence et 
crée tout « ceci ».  Sans la force, le feu, la Sakti, la Nature reste inerte.  
La force ou le feu est dès lors considéré comme Dieu dans toutes les thé-
ologies.  Il est le Dieu dans la création.   Il illumine la Nature, l’imprègne 
et la fait muter.  Son autre nom est la conscience.  L’Essence en création 
est conscience et en dehors de la création, c’est l’essence éternelle uni-
verselle inconnaissable, innommable, impensable.  Les noms de la force 
jusqu’ici décrite peuvent être mis en tableau comme suit :
	 Force 			   Sakti
	 Feu 			   Agni
	 Conscience 		  Chaitanya
Ses caractéristiques sont:
1. Volonté 		  - Amour-Sagesse	 - Activité intelligente	
2.Itcha Sakti 		  - Jnana Sakti 		  - Kriya Sakti
3. Feu électrique 	 -  Feu Solaire		  - Feu par Friction
4.Vidyut Agni (Aditya) 	 - Savita Agni 		  - Surya Agni
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Les Feuilles de l’Ashram

Les Nombres

Les nombres inférieurs, qui diffèrent les uns des autres, trouvent leur Plus 
Petit Commun Dénominateur dans les nombres supérieurs.  Les perso-
nnes moins évoluées, qui sont en désaccord les unes avec les autres, 
trouvent leur accord en la présence d’un Maître.
Plus le nombre est grand, plus il trouve d’accord avec les nombres inféri-
eurs.  Plus une personne est évoluée, plus elle trouve un accord avec un 
grand nombre de personnes.
Il n’y a pas de bons nombres et de mauvais nombres – pour ceux qui sa-
vent.  De même, il n’y a pas de bonnes et de mauvaises personnes pour 
ceux qui ont la connaissance.  Celui qui sait réalise l’importance de cha-
que nombre / personne.  Pour lui, tous sont des nombres / des personnes.
Les personnes ne sont que des unités de conscience en essence.  Il en est 
de même pour les nombres.  Les personnes ne sont que les idées d’elles-
mêmes, De même pour les nombres.
Les corps des personnes ne sont que les formes de nombres, qui diffèrent 
selon le temps, le lieu et le stade d’évolution.  Les voix des personnes ne 
sont que les noms des nombres et il n’y en a pas deux les mêmes.

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

L’amour ne peut pas diriger !
L’amour ressent que diriger est bestial.

L’amour vit et communie.

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

Le sage reste en silence
et laisse les autres parler.

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

Le Symbole et sa Signification

Le Seigneur Krishna, dont la lune de naissance est dans Rohini, était 
connu pour être Gopala, le régent du principe de la Vache.  Tout au long 
de sa vie, il ne fut pas un seul jour où il ne servit pas la Vache.
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Invocations 

de la Flamme Violette

Puisse la Lumière de l’Ame, cachée en Inde,
être libérée par ceux parlant le français.

Puissent les nations parlant l’espagnol
disperser les nuages.

Puissent les chinois indiquer le chemin, 
tandis que les italiens taillent le sentier.

Puissent les Etats-Unis illuminer le chemin,
tandis que les britanniques et les australiens

servent le chemin illuminé.

Puissent les russes relier les chemins de lumière,
tandis que les allemands les préservent.

Puissent les suisses faire descendre la Paix Globale
et les japonais la préserver.

Puisse le réseau de Lumière se manifester.

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, en dépit de tant de pratiques que je réalise, je ne 
trouve pas la lumière.  Suis-je dans l’illusion ?

Réponse : La doctrine de l’œil est pour les foules.  La doctrine du cœur 
est pour les élus.  La première appartient à l’orgueilleux, la seconde ap-
partient à l’humble.
Les personnes observent et décident par le biais de ce qu’elles voient, 
de ce qu’elles entendent, de ce qu’elles touchent, sentent et goûtent.  
Tout ce que l’on voit par l’œil n’est pas nécessairement vrai.  Regarder 
avec le cœur, entendre avec le cœur est encore une autre façon.  Le 
sentier du discipulat consiste à activer le fonctionnement depuis le cœur.  
Davantage de fonctionnement à partir du mental fait de quelqu’un un in-
tellectuel orgueilleux.  La loi de la volonté de bien s’infiltre doucement.  
Seul le cœur peut la comprendre.  La volonté de l’illusion s’infiltre agile-
ment dans le mental.  Puissiez-vous glisser votre base de travail du men-
tal au cœur.  Ce ne sont pas vos efforts de vos occuper de l’enveloppe 
inutile.  Si vous souhaitez donner le pain de la sagesse, éliminez immé-
diatement l’enveloppe et occupez-vous du grain.  Vous ne pouvez pas 
créer de la nourriture et la partager avec les autres si vous êtes encom-
brés par l’enveloppe. 
Aussi longtemps que vous vous aimez vous-mêmes, vous tombez dans 
l’illusion.  Quand vous commencez à aimer les autres, l’illusion se dis-
perse, mais doucement. 
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Agni 

Une introduction au Travail 
du Feu Cosmique, Partie 22

Involution et Evolution de la Matière 2

Lorsque nous avons atteint le Scorpion, le conditionnement de la matière 
est complet, car il y a une formation comme une spirale.  C’est ainsi que 
la matière conditionne l’être intérieur.  Jusqu’au plan physique, lorsque 
le feu l’atteint, la matière conditionne totalement le feu à l’intérieur de 
celle-ci.  C’est pourquoi il est dit  : après sept jours de création, Dieu 
prit du repos, ce qui signifie que le feu se reposa dans la matière et 
que la matière domina le feu ;  Ainsi, c’est le travail de l’involution qui 
doit être suivi par le travail de l’évolution.  C’est là que le travail de la 
Kundalini prend place pour vitaliser la matière.  Il y a un processus de 
vitalisation qui prend place par la suite.  C’est ainsi que nous avons 
les êtres planétaires ayant évolué du minéral à la plante, de la plante à 
l’animal et de l’animal aux corps humains.  Toute cette évolution des 
formes sur la planète est également attribuée au Troisième Logos.  C’est 
appelé ‘l’Activité du Troisième Logos’ qui est décrite comme ‘l’Activité 
Intelligente’.
Maintenant, étant arrivés à ce point, mêmes les corps humains ayant 
aussi été créés, l’étape suivantes est de libérer le feu contenu à l’intérieur 
de la matière, car toute la création est un jeu de forces – fondamentale-
ment, l’esprit et la matière.  C’est la matière qui gagne la domination sur 
l’esprit pendant un certain temps et l’esprit qui gagne la domination sur 
la matière pendant un temps.  Ainsi, c’est la période de domination de 
l’un sur l’autre.  Et, entre ces deux périodes, il y aura une période où la 
matière et l’esprit se rencontrent dans une mesure égale.  Tout comme 
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la journée.  Si vous comparez l’esprit au jour et la matière à la nuit ; par 
exemple, il y a domination de la nuit et aussi, domination du jour.  Et 
durant les heures entre le jour et la nuit, ils existent de manière égale.  
De même dans l’année, il y a les jours d’équinoxe qui travaillent comme 
les heures entre le jour et la nuit, c’est le 21 mars et le 22 septembre, où 
le jour est égal à la nuit.  Et il y a le jour le plus long et la nuit la plus 
longue.  Le jour le plus long est le 21 juin, auquel nous parvenons en 
trois jours.  Ainsi, l’illumination est très possible jusqu’à cette date.  Et 
par la suite, il y a une décroissance du jour et une croissance de la nuit 
progressives.  Lorsque nous rencontrons la nuit la plus longue le 22 dé-
cembre, nous comprenons comment le jeu du jour et de la nuit a lieu 
dans une année.  Et, si nous comprenons comment la croissance et la 
décroissance de la lumière de la lune ont lieu au cours d’un mois ; et si 
nous comprenons la croissance et la décroissance de la nuit et du jour 
en 24 heures, nous pouvons aussi assez bien comprendre les Yugas.  Le 
Kali Yuga est la nuit la plus longue.  Le Krita Yuga est le jour le plus long.
C’est donc ainsi que nous acquérons une compréhension à travers les 
actions de la matière et de l’esprit.  C’est le jeu des deux que nous ap-
pelons la Mère et le Père ou la Mère Nature et le Père Esprit.  Dans le 
Ecritures, c’est appelé ‘le jeu entre Parashakti et Parabrahma’.  Et Shakti 
est double : Elle est la matière aussi bien que le feu, le feu qui anime la 
matière.  Ensemble, c’est considéré comme Shakti.  Dans la Théosophie, 
où la trinité est prise en considération, la matière et le feu sont vus sé-
parément et la partie feu est vue comme le Fils.  Je vous ai expliqué 
comment le feu anime la matière, comment le feu vitalise la matière.  
Ainsi, l’émergence du feu depuis la source que nous appelons ‘Le Dieu 
Indicible’ conduit toute cette création, et à nouveau, elle retourne au 
Père.  Ceci est le symbole qui est utilisé par la société théosophique où 
ils ont le serpent encerclé qui encercle à travers le temps et l’espace.

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur et peut contenir certaines erreurs.
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MAITRE EK

Vishnu Purana
 Chapitre XII

Le Seigneur bénit Dhruva

Alors le Seigneur dit au garçon : « Etant donné que je suis compris par 
toi, ta pénitence est accomplie.  Ma vision ne laisse jamais personne 
inaccompli.  Demande quelque chose de grand selon ton propre désir, 
étant donné que n’importe qui me voit peut obtenir ce qu’il désire. »
Alors Dhruva dit : «  Mon Seigneur, Tu habites le cœur de chacun.  Ne 
sais-tu pas ce qu’il y a dans mon esprit ?  Et bien, je vais te dire ce qu’il 
y a dans mon cœur et il est vraiment difficile pour moi de l’atteindre.  
Il n’y a rien de difficile depuis que tu as déversé sur moi ta grâce.  Ma 
belle-mère m’a dit que je n’étais pas apte à m’assoir sur le trône royal de 
mon père étant donné que je ne suis pas né d’elle.  Comme je t’ai vu, le 
Seigneur de tous les plans d’existence, je te demande de me placer dans 
la juste position. »
Alors, le Seigneur dit  : «  La position à laquelle tu as aspiré, tu vas 
l’atteindre.  Déjà dans ta naissance précédente, j’étais satisfait par ta 
conduite.  Tu étais le fils d’un brahman qui pouvait fixer son esprit sur 
moi.  Tu savais comment servir ta mère et ton père et comment accom-
plir tes devoirs convenablement.  Avec le temps, tu as pu t’assurer qu’un 
prince devienne ton propre ami.  Lorsque tu as grandi et es devenu
 jeune, tu as pu voir la splendeur de la vie du fils d’un roi et tu aspirais 
à devenir un prince.  Selon ton désir et ton association, tu es né main-
tenant en tant que prince.  Réellement, c’est une chose rare que de naitre 
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en tant que fils du grand roi Uttanapada.  Ce n’est pas possible pour 
n’importe qui de naitre dans le clan de Swayambhuva.  Même dans cette 
naissance, tu pouvais me vénérer de la même façon et dès lors, tu as at-
teint la grande libération immédiatement.  Le bonheur des cieux et des 
trois mondes pour celui qui m’a offert son mental comme toi, n’est rien.  
Par ma grâce, tu vas atteindre un endroit qui est au-delà des cieux, des 
trois mondes, des galaxies de planètes et des systèmes solaires.  Au des-
sus des astéroïdes, des étoiles et de toutes choses, tu seras placé comme 
le centre de rotation de toutes choses.  Au dessus des sept grands sages 
qui brillent comme les étoiles éternelles, au dessus de ceux qui tournent 
dans l’espace avec des corps brillants et au dessus de ceux qui créent les 
mesures de tout, c’est là que tu te tiens.  Ta mère Suniti vivra près de toi 
pour toujours, sous la forme d’une étoile.  Grande est la splendeur de 
pureté pour les êtres humains qui peuvent fixer les yeux sur toi chaque 
matin et chaque soir avec vénération. »
Parasara dit : « Ainsi Dhruva put atteindre une telle position par la grâce 
du Seigneur de tous les mondes et se tenir ainsi, même aujourd’hui et 
pour l’éternité.  Il put atteindre une telle position en rendant service à 
ses parents et en méditant sur le mantram à douze syllabes de Vasudeva 
(OM NAMO BHAGAVATE VASUDEVAYA).
Usana, le précepteur des dévas et des démons, vit la splendeur et la 
persévérance du garçon et fit son éloge : «   Quel merveilleux exemple 
de pénitence, de capacité et de réalisation.  Il a même devancé les sept 
grands sages.  Même sa mère a atteint la grande position d’une étoile, 
car elle conçut ce garçon de son ventre.  Voyez comment Dhruva s’élève 
dans les cieux.  Celui qui lui offre des prières sera libéré de tous ses pé-
chés et poursuivra son chemin dans le monde céleste.  Personne sur terre 
ou aux cieux n’expérimente de chute s’il tient Dhruva en vénération.  
Celui qui le vénère vit longtemps. »
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La Science de L’homme

Dr. K. Parvathi Kumar
Premiers Enseignements de la Vie de Groupe des Jeunes, 

Partie 15
Août 2001, Visakhapatnam / Inde

La Bouche – L’Emplacement du Feu 2

Dans les communautés civilisées, les dents sont déjà une fragilité à un 
âge très précoce.  Si vous regardez dans la race noire ou dans la race 
brune, les dents sont plus fortes.  Dans la race blanche, même durant 
l’adolescence, les personnes enlèvent des dents.  Vous savez qu’il est at-
tendu, selon la science de la santé, que l’on perde les dents progressive-
ment après soixante ans.  Pas à seize ans !
Les 32 dents sont reliées aux 32 centres de notre corps.  Lorsque vous 
perdez les dents, vous avez perdu l’efficacité de fonctionnement de ce 
centre.  Si les gencives sont gardées fortes et saines, les dents ne seront 
jamais perdues et cela aiderait à mieux nettoyer la bouche.  Ceci est 
l’aspect physique de garder la bouche propre.  Le second aspect de gar-
der la bouche propre en donnant une nourriture saine.
Le troisième aspect pour garder la bouche propre, qui est aussi très, très, 
très important, est que vous n’utilisiez pas la langue pour parler de façon 
désagréable.  N’utilisez pas la langue pour critiquer.  De nombreuses 
personnes sont très critiques avec leurs langues.  Cela engendrera be-
aucoup de destruction de l’énergie intérieure.  Parfois, lorsque les per-
sonnes prononcent des phrases, cela heurte si profondément.  Voyez, 
si vous êtes blessés physiquement, cela peut guérir, mais si vous êtes 
blessés vocalement, bien souvent, cela ne guérit pas.  C’est pourquoi un 
philosophe grec a dit : « Ne vous préoccupez pas du poison de la langue 
du cobra, craignez plutôt la langue de l’être humain. »  Il n’y a pas de 
moyen de la guérir et cette blessure passe à travers des cycles et vous re-
vient.  Quand vous blessez, vous êtes blessés.  C’est la loi.  C’est le troi-
sième aspect de la bouche, que vous n’utilisiez pas la langue pour des 
paroles erronées.  Que sont les paroles erronées ?  Des paroles qui sont 
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désagréables pour les autres.  Gardez les, ne les prononcez pas, essayez 
de prononcer des paroles agréables.
Le second aspect est  : ne manipulez pas par les paroles.  Aujourd’hui, 
tout le monde des affaires n’est que manipulations.  «  J’essaie de te 
manipuler de sorte que tu suives ma ligne de direction. »  La parole est 
pour la communication, pas pour la manipulation.  Si vous manipulez, 
vous êtes aussi manipulés.  Ainsi, ne parlez pas de façon désagréable ; 
ne parlez pas de façon manipulatrice, ne parlez pas pour juger.  Nous 
savons peu de choses et nous jugeons souvent.  Nous pouvons partager 
l’information sans juger.  Vous pouvez avoir votre compréhension, mais 
cette compréhension peut aussi changer plus tard.  Chaque fois que 
vous rencontrez une personne, vous connaissez un peu plus à son sujet.  
Après une petite interaction avec cette personne, n’essayez pas de sauter 
à une conclusion à son propos.  Vous êtes très rapides pour juger les au-
tres, cela n’aide pas.  Vous aurez peut-être à changer votre jugement plus 
tard.  C’est ainsi qu’il y a des mauvaises compréhensions, dont il faut 
retrouver la source plus tard.
Ne présentez pas les choses de façon erronée  !  Essayez d’être aussi 
précis que possible.  Lorsque vous ajoutez plus de mots ou que vous en-
levez certains mots, votre communication a une autre signification.  Il y 
a beaucoup de mauvaises représentations chez les êtres humains, incon-
sciemment.  Nous sommes tellement habitués que les représentations 
erronées fassent partie de notre discours.  Dans le livre « Mithila », il y a 
un chapitre qui est relié à la parole et au son.  S’il vous plait, étudiez le 
lentement !
Ceci est le troisième aspect relié au fait de garder la bouche propre.  
Alors, il y a le quatrième aspect, où vous pouvez garder la bouche sa-
crée.  Ceci est possible, si les trois autres étapes ont été réalisées, grâce 
à la prononciation de sons sacrés.  Une langue a laquelle on a donné 
l’habitude de régulièrement prononcer des sons sacrés, ne sera plus 
encline à d’autres expressions.   C’est ainsi que la langue devient consa-
crée.  Les trois premières étapes sont là pour s’assurer qu’elle n’est pas 
désacralisée.  Et la quatrième est pour la consécration.
Souvenez que l’être humain est le seul dans la création qui a cette facili-
té de la parole.  Aucun autre royaume ne jouit de cette facilité de la pa-
role comme les humains.  Ainsi, la parole doit être gardée sacrée et une 
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langue qui est soumise à une utilisation sacrée durant de longues années 
acquiert le pouvoir de la vérité.  Avec une telle langue, si vous dites  : 
« Vous aurez ce type de bonne chance l’année prochaine », cela va arri-
ver.  Les saints ont acquis une telle langue puissante à travers l’excellente 
discipline reliée à l’utilisation de la langue.
S’il vous plait, rappelez-vous que votre bouche est votre emplacement 
du feu, veillez à la garder propre et à bien l’utiliser.  Alors, elle fera des 
miracles pour vous.  

Ce texte n'est pas corrigé par l'auteur et peut contenir quelques erreurs.
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Paracelsus Health & Healing
(Paracelse - Santé et Guérison)

L'Acupuncture

L’humanité a, en quelque sorte et quelque part, perdu le pouvoir de la 
pensée, au cours des siècles récents.  Les humains sont excessivement 
dépendants de la technologie et ont oublié la capacité d’être créatifs, 
puissants et empathiques dans leurs pensées.  Plus les facilités étaient 
offertes par la science, plus elles ont involontairement contribué à la 
timidité et à l’orgueil de l’humanité.  La dépendance s’est développée 
par rapport à des systèmes extérieurs et la faiblesse proportionnelle a 
pris place dans le système interne de l’homme.  « Tu seras ce que tu as 
pensé. » est un ancien dicton.  Le mental de l’homme a de tels pouvoirs.  
Avec un tel pouvoir, il peut accomplir même des tâches impossibles sans 
le support de la machine ou de la technologie.  L’homme était courageux 
et aventureux et était le maître du climat.  Aujourd’hui, ce n’est plus la 
même chose.
Le mental est un grand agent de l’âme et de sa sagesse.  L’âme est essen-
tiellement constituée de volonté, d’amour et de lumière.  L’homme peut 
amener, à travers le mental, ce pouvoir essentiel de la volonté.  Par le 
pouvoir des pensées, il résiste aux maladies.  Il peut résister au froid et 
à la chaleur, il peut résister au vent et il peut résister à la pluie.  Il pour-
rait même résister à la faim.  Le pouvoir de résistance du mental peut 
également être appliqué pour résister au fait que la maladie l’assiège.  
L’homme s’est orienté de plus en plus vers le désir à cause du dévelop-
pement des facilités fonctionnelles.  Au plus il tourne ces énergies vers le 
désir, au plus le pouvoir du mental est dissipé.  La plupart des pensées 
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que l’homme a sont orientées vers le désir, davantage que vers les obli-
gations sociales et le bien-être social.
Le mental peut être rendu puissant à nouveau en reliant le mental à la 
source du mental, qui est appelée l’âme.  L’âme est comme le soleil per-
sonnel qui transmet la lumière et la vie, qui peuvent être consciemment 
reçues par le mental et être transmises en concentrant la direction de la 
pensée sur les maladies dont l’homme souffre.  Cette direction concen-
trée vers les parties malades du corps résultera en une transmission des 
énergies solaires aux endroits malades correspondants.  Ceci produira 
de forts bons résultats.  Le mental est comme un miroir.  Lorsque vous 
obtenez un angle du soleil, à travers le miroir, sur un objet et que vous 
le gardez concentré, l’énergie solaire, à travers le miroir, se réfléchit sur 
l’objet.  En conséquence, l’objet reçoit l’impact de la lumière solaire.  
Etant donné que la lumière solaire contient également la vie, les énergies 
de vie sont alors transmises avec l’aide du mental.
La lumière dorée du disque solaire régénère la santé, tandis que la lu-
mière de diamant de la lumière solaire peut brûler le corps.  Pour des 
buts d’auto guérison ou de guérison des autres, la lumière dorée de 
l’âme peut être reçue par le mental grâce à la méditation et réfléchir 
cette lumière sur les endroits malades.  Tel était le travail magique de 
guérison lorsque l’homme n’avait pas autant de supports technologiques.  
Ces anciennes méthodes doivent être reconsidérées pour tonifier la santé 
en général et également contre les maladies de routine.  Prendre des 
médicaments pour chaque petit inconfort pourrait alors être abandonné.

Extrait de: Paracelse – Santé et Guérison (Health and Healing)
Avec un abonnement, vous soutenez cet important travail (84 € / an)

Dr. K. Parvathi Kumar
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La Section des Enfants

Sur le service

Le service émotionnel

souffre de mortalité  infantile .
Le service intell igent

est supérieur au service émotionnel.

Le Corbeau Fou
Chers enfants,
Savez-vous comment les anciens considéraient l’avarice ?  Les anciens 
comparaient l’avarice à un corbeau.  Le corbeau est noir et représente 
l’ignorance.  Plus l’on est ignorant, plus l’on s’attache à l’avarice.  Le 
corbeau atterrit partout et en tous lieux pour de la nourriture.  L’homme 
avare cherche également partout et en tous lieux.  Il n’a pas la décence 
de distinguer où chercher, où ne pas chercher, comment chercher, com-
ment ne pas chercher, que chercher, que ne pas chercher, quand cher-
cher et quand ne pas chercher.  Il est sans honte dans ses recherches et 
cherche même à travers des moyens douteux.  Il abandonne l’estime de 
lui-même et la décence en agissant ainsi.  
Le corbeau cherche dans les vallées montagneuses, sur les rives des ri-
vières et dans les jungles, sans cesse et sans fatigue.  Il se déplace sans 
fatigue partout pour chercher selon les demandes de son petit estomac.  
L’avare cherche dans les montagnes, l’or et le platine, se déplace sur les 
rivières essayant de conquérir des endroits et entre dans les jungles pour 
découvrir des trésors cachés.  Il rencontre le même niveau d’obstination 
que le corbeau dans ses déplacements.
Aussi longtemps que l’on ne s’est pas inculqué le contentement, l’on 
continue à se déplacer comme un corbeau fou.

Dr. K.Parvathi Kumar

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

La Rectitude

Durant l’année 1952, la rivière Godavari déborda.  A Rajahmundri et 
tout autour, les biens des habitants furent détruits.  Un guérisseur homé-
opathe perdit tous les matériaux de construction qu’il avait réunis durant 
des années pour construire une maison pour sa famille.  Son ami, Sri 
Sastry vint pour savoir ce qui s’était passé et interrogea l’homme hum-
ble, droit et orienté vers le service.  Il dit : « Je voulais avoir un abri pour 
moi et ma famille, mais le Divin en a voulu autrement. C’est pourquoi 
j’abandonne le projet. »
Quelques jours passèrent.  Dans les heures du matin, l’homéopathe 
trouva autour du terrain de sa maison, des camions transportant des 
chargements de ciment, de briques, de bois et d’autres matériaux essen-
tiels à la construction !  Les conducteurs du camion attendaient pour dé-
charger les matériaux à l’endroit que leur aurait désigné l’homéopathe.  
Pour un homme ainsi habillé, c’était un grand étonnement.  Il refusa 
d’accepter les matériaux qu’il n’avait pas commandés. Les conducteurs 
du camion insistèrent que les matériaux lui étaient destiné.  Après un 
petit temps, l’homéopathe demanda qui les avait dirigé vers lui.  Ils ré-
pondirent : «Sri Hare Ram Sastry  Garu. »   
L’homéopathe alla voir son ami Sri Sastry et le questionna pour savoir 
pourquoi il avait agi ainsi.  Sri Sastry sourit  : « Le Seigneur est compa-
tissant.  Sa volonté transcende les calamités et prévaut.  Il veut que les 
hommes intègres comme toi aient le confort.  S’il te plait, accepte l’aide 
venant du divin.  Je ne suis que l’instrument. »
Sri Sastry dirigea vers son ami tous les matériaux de construction qu’il 
avait rassemblés pour une maison de sa propre famille.

K.P. Kumar : Sri Sastry Garu – Histoire d’un disciple. Dhanistha. 1998, p 74ff
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FENÊTRE POUR LE SERVICE MONDIAL
NOUVELLES ET ACTIVITES

(Apports bienvenus)

Allemagne

Nom du groupe : Gulab-group
Contact : Hans Kleyböcker
Adresse : Nienkamp 74, D-48147 Münster
Tél : ++49 +251-294279
E-mail :kaling@arcor.de
Site web :info@teppich-kettel-service.de

Activités :
Bien qu’elles soient très utiles (à utiliser pour des buts médicaux, comme
légumes, pour les textiles et pour fertiliser le sol), les orties ne sont pas 
très populaires.  Expulsées du bois et des champs environnants, elles 
sont entrées dans le jardin de Gulab, négligeant les clôtures.  Elles cher-
chent des lieux fertiles aux pieds des buissons de roses, envoient leurs 
racines profondément dans le sol dans celles des rosiers et se cachent 
en dessous de leurs feuilles.  Si l’on essayait de retirer l’ortie, le rosier se 
défendait avec ses épines en abimant la peau de celui qui voulait aider – 
comme s’il était attaqué lui-même.
Rose et ortie : dans quel ensemble les mettre ensemble ?

Le jardin de Gulab (rose) est un grand jardin de roses à la limite de la 
forêt, dans le ‘baumbergen’.  Le jardin est dédié au Maître Gulab-Lal-
Singh (M.M.) et à sa grande disciple Héléna Pétrovna Blavatsky.  Le 
groupe prend soin du jardin et célèbre des rituels et des prières de ma-
nière régulière afin de guérir cet endroit.
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Image pour le Mois du Cancer

Les Fils et les Filles de la Vierge

La voie du discipulat consiste à se purifier soi-même sur tous les plans 
de sorte que nous nous accordions avec les énergies de la Mère et que 
nous devenions donc des Fils de la Vierge. La Mère du monde peut nous 
donner l’expérience du septième plan d’existence. Il est appelé le plan 
maha-paranirvanique, la Lumière radiante de l’univers. C’est l’origine 
de laquelle de temps à autre, des Fils de Dieu naissent par la grâce de 
la Mère qui est aussi appelée la Vierge. C’est pourquoi, un des noms des 
Fils de Dieu est « les Fils de la Vierge ». Chaque Fils de Dieu est le résul-
tat de la virginité. Lorsque nous aspirons à devenir des disciples accep-
tés, il est nécessaire de viser la pureté, de sorte que la grâce de la mère 
se déverse pour élever les personnes au stade de sa pureté et de son état 
d’être.   . 
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Revue des Livres

Message of Aspirants (Message aux Aspirants)

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

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

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

New Age Hospital Management (Organisation de 
l’Hôpital du Nouvel Age)

Le besoin d’un contact de guérison prédomine 
aujourd’hui dans tous les centres de soins y com-
pris les hôpitaux où il y a une ambiance de pra-
tiques médicales de hautes technologies. Le livre 
« New Age Hospital Management » (Organisation de 
l’Hôpital du Nouvel Age) présente un exposé donné 

par le Dr. K. Parvathi Kumar dans un hôpital indien qui fut très bien reçu 
par les médecins, les médecins en chef et les professionnels de la santé. 
Il exprima le point de vue que les hôpitaux doivent se transformer en 
temples de guérison, les industries en temples du travail et les institutions 
éducatives en temples d’apprentissage. 

K.Parvathi Kumar: The Teacher
Copies: The World Teacher Trust, info@wtt-global.ch
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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 3  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
Anniversaire de Maître MN
> 8e phase de la lune décroissante comm. ! 04°43‘ 6 / <  28°43‘ 2
Contemplation sur les Pitris (Fin le 29.08. à 00:40h)
Anniversaire de Lord Krishna 
11e phase de la lune décroissante comm. ! 07°54‘  6 / <  07°54‘ 4
Contemplation sur les Pitris (Fin le 01.09. à 07:56h)
Début de la phase de nouvelle lune ! 12°04‘  6 / <  00°04‘ 6
Point de la nouvelle lune de la Vierge: Contemplation sur «La Promesse» 
M Nouvelle lune de la Vierge ! 13°04‘  6 / <  13°04‘ 6
4e phase de la lune ascendante comm. ! 15°58‘  6 / <  21°58‘ 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. ! 16°55‘  6 / <  04°55‘ 8
Contemplation sur les 7 voyantes de la Grande Ourse, représentés par 
les 7 rayons (Fin le 10.09. à 11:21h)
> 8e phase de la lune ascendante comm. ! 19°39‘  6 / < 13°39‘ 9
(Fin le 13.09. à 06:05h)
11e phase de la lune ascendante comm. ! 22°18‘  6 / <  22°18‘ 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 15.09. à 22:39h)
Début de la 23e constellation Dhanishta       < 17°23‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 17.09. à 17:09h)
Début de la phase de la pleine lune ! 25°47‘ 6 / < 13°47‘ =
Contemplation sur Gâyatrî, la Mère du Monde
m Pleine lune de la Vierge   ! 26°41‘ 6/ <  26°41‘ =
! → 7 / Soleil dans la Balance
Equinoxe de l’automne : Contemplation sur la Hiérarchie féminine
. 8e phase de la lune décroissante comm. ! 03°40‘ 7 / < 27°40‘ 3
(Fin le 27.09. à 19:10h)
11e phase de la lune décroissante comm. ! 06°54‘  7 / < 06°54‘ 5
Contemplation sur Šiva, le 1er Logos cosmique (Fin le 01.10. à 01:25h)
Début de la phase de nouvelle lune ! 10°59‘  7 / < 28°59‘ 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 ! 11°56‘  7 / <  11°56‘ 7
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Toutes les dates sont en MEST (heures d‘été de l’Europe centrale) 
du Calendrier astrologique 2013/2014«; 
publié par: The World Teacher Trust – Global, Büelstr. 17, CH-6052 Hergiswil.



La lettre de Vaisakh 27/5 6	 46

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



Sahanâvavatu

Sahanaubhunaktu

Saha Vyriam Karvavhai

Tejasvi Nada Dhita Mastu Ma Vidvishavahai

Puissions nous être protégés ensemble.
Puissions nous partager ensemble. Puissions nous travailler ensemble.

Il n’y aura pas d’obstacle à la Lumière.
Que le Mal ne prévale pas.

Que la Paix demeure dans les trois plans. 


