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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



La lettre de Vaisakh 26/78	 3

Invocation du Maître E.K.						      2
Prière de l’Année							       4	
Message pour le mois du Scorpion	 	 	 	 	 5
Message de l’enseignant		   				    7
Le Seigneur Krishna : Gîta Upanishad				    8
Le Seigneur Maitreya						      11
Le Maître Morya – Maruvu Maharshi					    12		
Le Maître Khut Humi – Devapi Maharshi				    13
Message du Maître E.K. 						      14
Les Enseignements de la Sagesse de Vidura				    15		
Les Paroles de Shirdi Sai 						      16
Sri Ramakrishna							       17
La Prière de l’Homme Profane					     18
Méditations Occultes						      19
Les Feuilles de l'Ashram						      23
Kapila								        24
L’amour								        25
Le changement							       26 		
Le silence							       27
Hymnes sur Agni							       28
Invocations de la Flamme Violette					     30
Le Discipulat							       31
De la Plume 							       33
Vishnu Purana							       35
Agni								        37
Fenêtre pour le Service Mondial					     39
La Science de l'Homme						      44
Paracelse- Santé et Guérison					     46
La Section des Enfants et des Jeunes					     49
Revue de livres							       51
Jours astrologiques importants					     52		
La Grande Invocation						      53

Table  des  Matieres

Lettre numéro 7 / cycle 26 –  23 octobre au 21 novembre 2012–8

Le Dr Sri K. Parvathi Kumar est le Président du « World Teacher Trust » et le Fondateur de la « 
Lettre de Vaisakh ». Les Enseignements donnés au nom des Maîtres sont tous des pensées-se-
mence exprimées par eux. Ils sont élaborés et décrits par le Dr Sri K. Parvathi Kumar pour facili-
ter la compréhension de la moyenne des membres du groupe.
La « Lettre de Vaisakh» en allemand (imprimée) ; wtt@kulapati.de En espagnol (WTT Argentine) 
: wtt@wttargentina.org (WTT Espagne) : wtt.spain@gmail.com
La version anglaise de la « Vaisakh newsletter » est également disponible en version imprimée. 
Contactez, s.v.p. Le World Teacher Trust Global La Lettre de Vaisakh, Büelstrasse 17, CH-
6052 Hergiswil, Suisse E-mail : info@wtt-global.ch Website : www.worldteachertrust.org



4	 La lettre de Vaisakh 26/78

Prière de l’Année 2011/2012

Up the ladder creeps the serpent.
Self-opposing coils harmonised.

Ascending the vertical bore of the eternal centre.

(Le serpent grimpe le long de l’échelle.
Les anneaux opposés l’un à l’autre s’harmonisent.

Ascensionnant par la percée verticale du centre éternel.)

Pleine Lune de la Balance, 29 octobre 2012, 20:49 h MEST
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Message du Mois du Scorpion

Le mois du Scorpion nous rappelle le pouvoir du Mars Cosmique Kartika. 
Kartika est le Kumara Cosmique en qui sont incarnés le pouvoir, la con-
naissance et la capacité d’agir. Les rayons du soleil durant le mois du 
Scorpion transmettent ces graines puissantes du Kumara Cosmique qui 
peuvent être plantées dans notre système durant les heures de l’aube. 
Sanat Kumara en est un aspect planétaire. Le Seigneur Solaire transmet 
les aspects cosmiques de Kumara au travers du Scorpion qui sont peu 
connus en astrologie, mais par contre, bien connus en astrologie vé-
dique. 

Selon les Puranas, Kartika est le célibataire cosmique pour qui il n’y a 
rien qui soit de l’ordre de l’impossible. Son énergie permet de surmonter 
tout obstacle, dont l’obstacle de la mort. Les Puranas l’exhortent car il y 
a des épisodes dans les Puranas où il pouvait même donner des conseils 
au Seigneur Cosmique Shiva et au Seigneur Cosmique de la Sagesse 
Ganesha.

Souvenez-vous que le Scorpion est le cinquième mois de la roue inver-
sée, passant par les Poissons, le Verseau, Le Capricorne et le Sagittaire. 
La cinquième maison parle du Fils. La roue inversée présente le Kumara 
Cosmique dans le mois du Scorpion alors que dans la roue normale, 
dans la cinquième maison du Lion, il y a le Kumara Saravana. Durant 
le mois de Vaisakh (Taureau), le Kumara se présente lui-même en tant 
que Visakha. Ces trois Kumaras, nommées Visakha en Taureau, Saravana 
en Lion et Kartika ou kartikeya en Scorpion représentent les trois états 
différents de Kumara que l’on nomme solaire, planétaire et cosmique. 
Leur seul but est de permettre à l’homme de transcender la mort trois 
fois en trois états, afin d’expérimenter la félicité ultime de Brahman et ce 
Kumara en tant que Brahman est appelé Subrahmanya.
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La science des Kumaras est, en effet, une science profonde en elle-
même, dont on fait vaguement allusion dans les Quatre Evangiles et 
les Quatre Cavaliers dans la théologie chrétienne. Puisse le mois du 
Scorpion être bénéfique aux aspirants afin de semer en eux les graines 
de la Volonté, de l’Amour et de l’Action Cosmiques au travers du son 
Kartikeya.

Puissent les groupes être bénis.
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Message de l’Enseignant

Ne servez pas la Fierte, ne servez pas les Fiers.

Pour le disciple, il n’est pas désirable de servir le fier ; il est imprudent de 
servir le fier.
La fierté peut venir, la fierté peut émerger, lorsque les hommes ont de 
l’argent, du pouvoir ou quoi que ce soit auquel le monde accorde de la 
valeur. Lorsque des personnes sont affectées par la fierté, le préjudice 
existe avec eux. La fierté et le préjudice sont des jumeaux insépara-
bles. Le préjudice trouble la compréhension, il cause l’incompréhension. 
Lorsqu’un être fier comprend mal, il punit, il humilie, il cause la souf-
france. 

La fierté et le préjudice donnent naissance à la jalousie et la haine. 
La jalousie et la haine mènent à la colère et le fait de nourrir une 
haine piquante. Avec tout cela, une personne fière fait déraper ceux qui 
l’entourent, elle les ridiculise et les maltraite. C’est imprudent pour un 
disciple. Afin de maintenir son corps et le nourrir, le disciple ne doit pas 
servir des gens sans culture, non civilisés, des êtres fiers non évolués. Il 
ferait mieux de s’en remettre au Divin et d’attendre de trouver le chemin 
légitime et paisible qui lui permettra d’accomplir son but de vie.
Il est aussi bien conseillé au disciple de maintenir une distance respec-
tueuse avec les hommes de fierté et de préjudice. 
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Gîtâ-Upanishad

Le Seigneur Krishna 

La Loi de l’Acceptation

« Il est nécessaire de suspendre l’activité des sens à volonté lorsqu’on 
embarque sur le chemin du Yoga. De la même manière, à un stade avancé 
de Yoga, il est nécessaire de suspendre l’afflux de propositions venant de 
l’intérieur. »   4/6

Commentaire :

L’activité des sens ne cesse de se produire à travers les canaux des cinq 
sens et l'homme se nourrit dans l'objectivité par ce flux d'énergie à tra-
vers les sens. Là où il y a un objet des sens, le sens donne le message 
et l'homme dans son mental se déplace pour atteindre l'objet des sens. 
C'est ainsi que l'homme du monde est. Lorsqu’il voit quelque chose de 
beau, il doit courir après. Alors qu’il écoute quelque chose de beau, 
il doit courir pour l’obtenir. Quand il goûte quelque chose de bon, il 
doit le chercher encore et encore (glaces et chocolats). Lorsqu’il trouve 
quelque chose de doux, il doit y toucher et si possible l'enlacer. S’il y a 
quelque chose de parfumé, il doit le sentir et, si nécessaire, acheter le 
parfum. C'est ainsi que les sens emmènent l'homme à être sensuel. Un 
homme sensuel poursuit sans cesse les objets des sens. La vie entière y 
est consacrée. L’énergie est brûlée dans une telle poursuite et finalement 
il meurt dans la poursuite des objets des sens.
Le chemin du yoga suggère d'abord d'appliquer des filtres aux sens afin 
que l'énergie de l'homme ne s'écoule pas sans réserve. Plus tard, le Yoga 
suggère de remplacer les filtres par des serrures, le système de verrouil-
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lage permet de suspendre l'activité des sens de temps en temps. Les ver-
rous sont ouverts lorsque cela est nécessaire, mais pas quand on le dé-
sire. C'est ainsi qu'un étudiant de Yoga conserve son énergie en arrêtant 
les sorties non essentielles. Quelques années de pratique permettent à 
un étudiant de Yoga de suspendre l'activité des sens à volonté. C'est un 
aspect du Yoga qui est recommandé, même par Patanjali, dans le second 
aphorisme.
Ici, le Seigneur Krishna suggère un système de verrouillage qui est plus 
élevé, qui permet à l'homme de devenir un Yogi. Il dit: "Appliquer le 
système de verrouillage aux propositions qui viennent de l'intérieur de 
vous-même". L'homme reçoit tant de propositions de l'intérieur et il 
court après chacune des propositions qui lui viennent afin de les ac-
complir. Un homme normal n’attend pas de voir si la proposition est en 
accord avec son but de vie. Chaque personne naît avec un but, accom-
plir un tel but n'est pas possible lorsqu’une personne court après les in-
nombrables propositions venant de l'intérieur. Cela conduit la personne 
dans des chemins de traverse. Les propositions le distraient et même le 
détruisent. Il y a un dicton qui dit : «L'homme propose et Dieu dispose". 
Est-ce que Dieu dispose de ce que l'homme propose? Dieu est une éner-
gie impersonnelle, les propositions de l'homme sont disposées pour la 
plupart à ne pas rencontrer  le vrai but de vie de l’homme.
« Que le dessein guide le faible vouloir des hommes », disent les Maîtres 
de Sagesse. Pour qu’une personne puisse accomplir son dessein, il faut 
qu’elle soit un yogi. Un Yogi est celui qui suspend toutes les propositions 
venant de lui-même. Il répond en fonction de l'heure et du lieu et par 
cela il arrête d’initier quoi que ce soit par lui-même. Un Yogi se rend 
compte que toute la création est déjà une proposition dans l'action et, 
dans le processus de cette proposition, il émerge. Il devrait suivre cette 
proposition ou le plan, au lieu de créer un plan dans le Plan. Créer un 
plan dans le Plan c’est créer une roue dans la Roue, cela lie l’homme à 
son propre sort et le détourne de suivre le chemin de la roue de la vie qui 
était déjà dans l’existence. Quand cette prise de conscience se réalise 
chez une personne, elle cesse de proposer et suit le flux de la vie. Elle 
répond aux événements qui se présentent à elle sans créer elle-même 
des événements. Elle répond aux situations qui se présentent à elle 
sans créer d’autres situations. Elle suit le flux tel qu'il existe et ne crée 
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pas de flux contraire à celui existant. Quand on crée un flux contraire, 
il y a d'énormes courants opposés et la vie est pleine de conflits et de 
confusions. Suivre le flux de la vie est ce qu'on appelle suivre la loi de 
l'acceptation. Quand une personne suit tout à fait la loi de l'acceptation, 
elle suspend le flux de propositions venant de l'intérieur. Elle rejoint le 
courant universel de la vie et va de l'avant.
Lorsqu’on traverse les biographies des Grands Initiés, on retrouve cette 
idée. Ils ont suivi la loi de la vie et n’ont pas créé de situations par leurs 
propres propositions. Parmi ces histoires, l'histoire de Rama, un Avatar, 
se distingue comme l'exemple le plus remarquable. Dans sa vie, il a 
montré comment vivre en homme idéal, accomplissant tous les aspects 
de la vie sans faire aucune proposition venant de lui-même.
La vie du Seigneur Krishna est aussi un exemple illustrant cela. Si l'on 
peut laisser tomber nos propres propositions et se consacrer ardemment 
aux devoirs qui nous sont proposés, on est conduit par la vie. Une telle 
vie sera une vie de plénitude et une vie de gloire. C'est l'une des clés 
principales du Yoga données dans la Bhagavad Gita. Pour la suivre, la 
première étape consiste à être en mesure de suspendre les activités des 
sens à volonté. Plus tard, on peut suspendre des propositions venant de 
l’intérieur afin de suivre la proposition de Dieu.
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Le Seigneur 
Maitreya

Une dimension du Yoga

Suivez-vous le chemin du Yoga ? Suivez-vous vraiment le chemin du 
Yoga ? Si oui, sondez les points suivant avec vous-même :
Pouvez-vous résister à la soif ?
Pouvez-vous résister à la faim ?
Pouvez-vous supporter la chaleur de l’été et le froid de l’hiver ?
Pouvez-vous supporter les rayons torrides du soleil et les chutes de pluie 
?
Etes-vous irrité et perturbé par ce qui précède? Si non, vous êtes apte à 
suivre le Yoga. Yoga signifie équilibre. Un étudiant de Yoga qui  a ten-
dance à être en équilibre reste serein faces aux extrêmes de la vie. Il 
accepte la soif, la faim, la chaleur du soleil, le froid de l'hiver et ainsi 
de suite sans passion, tout en faisant les ajustements nécessaires en lui-
même. Tant que l'on se plaint de ce qui précède, il est dit que l’on a 
échoué dans sa pratique du Yoga. Etre sans passion est le mot clé pour 
le Yoga. Etre sans passion aide à rester stable dans des conditions favora-
bles et dans des conditions défavorables. Sachez-le sur votre chemin du 
Yoga. Accomplissez-le dès que possible.
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Maître Morya
Maruvu Maharshi

La Cle de l'Enonciation

Alors que l’on récite des hymnes, des prières de vénération et chante des 
mantras et d'autres chants sacrés, on a tendance à en perdre le goût et à 
le faire mécaniquement. Un énoncé mécanique provoque la monotonie 
monastique. Ils ne servent à rien. Pour obtenir le meilleur des mantras, 
des hymnes et des prières de vénération, on doit adopter la discipline 
suivante:

1) Consciemment écouter le son émis lorsque vous le prononcez.
2) Écouter l'impact du son soit dans la gorge soit dans le cœur.
3) Ecouter l'impact du son dans l'être est principal, le sens est secon-
daire. C'est la règle essentielle par rapport aux pratiques du son.
4) Lorsque vous prononcez le son et l'écoutez à l’intérieur, vous ferez 
l’expérience des vibrations rythmiques du son et de la manifestation rela-
tive de la lumière. Soyez curieux de cela.
5) Que votre parole ne soit ni trop basse et ni trop élevée. Qu’elle soit 
mélodieuse et modérée.
Lorsque vous prononcez (le son) régulièrement pendant une heure en 
adoptant les règles ci-dessus, les tissus de l'organisme se transmuent, le 
corps a tendance à devenir plus léger, le mental reçoit des  perceptions 
subtiles. Prononcer les sons chaque jour, deux fois, c'est-à-dire durant 
les heures de l’aube et du crépuscule, est considéré comme le plus ap-
proprié et donne des résultats rapides. Dès lors, consacrez les heures de 
l’aube et du crépuscule au travail du son. Ne les gaspillez pas dans la 
vie.
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Maître Koot Hoomi

Devâpi Maharshi 

Un Saint

Si l'un est un saint, il ne va pas promouvoir de conflits. Au contraire, 
il les dissout. Il ne favorisera pas la révolution, il favorise l'évolution. Il 
favorise l'évolution grâce à une importante lumière et une illumination 
apparentée. Il encourage un stupide, un étudiant et un Saint dans le 
droit chemin et ne les décourage jamais. Il n’ignore personne et n’insulte 
personne, il montre le chemin de la synthèse. Son approche est celle de 
l'amitié. Il montre la voie à ceux qui cherchent, il ne prendra pas part 
dans les questions secondaires. Il vit et travaille toujours à dissiper les 
ténèbres. Ses qualités de base sont la disponibilité et l'accessibilité. Il 
n'a pas de travail personnel ou de mission personnelle à accomplir. Il est 
toujours enthousiaste et son mode de vie inspire. Il continue sans cesse 
à semer des graines de connaissance en éliminant les mauvaises herbes 
qui poussent autour. Son existence n’est nuisible à personne. Ses gestes 
même favorisent l’Ahimsa. En vérité, un saint est une incarnation de 
l'amour et de la justice. Un saint travaille jour et nuit pour le bien-être 
des autres.

N’ayez jamais même une légère critique, ne commentez ou ne blessez 
un Saint. Si vous le faites, vous et votre clan rencontrez des calamités 
dans la vie. Si vous le pouvez, vous pouvez respecter un Saint.
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Message du Maître E.K.

Le Seuil

Avant votre naissance et après que vous soyez parti, vous ne savez 
qu'une chose à votre sujet : « Je ne sais pas». Entre votre naissance et vo-
tre mort, vous voyez tant d'êtres, vous êtes en relation avec eux et vous 
interagissez avec eux, intimement ou autrement. D’eux, aussi, vous ne 
savez vraiment rien. Tout ce que vous savez n'est qu'une illusion, tout ce 
que vous savez n’est que transitoire, tout ce qui est réel n'est pas connu. 
En fin de compte, vous savez que vous ne savez pas. Lorsque vous êtes 
sûr que vous ne savez pas, vous êtes apte à recevoir la connaissance. 
Tant que vous savez que vous savez, vous n'êtes pas encore apte à rece-
voir la connaissance. Surmonter ce puzzle du mental pour être au seuil 
de la connaissance.
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Vidura 

Enseignements 
de Sagesse

Celui qui contient
La colère et l’excitation,

Et qui reste stable dans les adversités
Est apte à détenir des fortunes.

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

Offrir

Rappelez-vous que vous ne devez pas me rencontrer mains vides. 
Apprenez à offrir, (même un peu) à recevoir. Donner, c'est la qualité 
dans les trois mondes. Cela vous mène à la compassion et vous mène 
plus loin à la soumission. CeIa développe le détachement et nettoie 
l'esprit. Quand vous donnez, vous recevrez mieux, qualitativement.
Je reçois de ceux que je tiens à honorer. Je ne reçois pas ce qui est impur 
et commercial. Je cherche des dons qualitatifs pour retourner des bien-
faits à ceux qui donnent. 

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

Sri Ramakrishna

Dieu est vu partout

En temps ordinaire, l'eau de puits ne peut être tirée que de grandes 
profondeurs et avec beaucoup de difficultés, mais lorsque le pays est 
inondé d'eau pendant la saison des pluies, l'eau est obtenue avec facilité 
partout. Donc, Dieu est normalement atteint avec beaucoup de difficulté 
par des prières et des pénitences, mais lorsque le déluge d'Incarnation 
descend sur la terre, Dieu est vu partout.
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Prière de l’Homme Profane

Offrir a  conduit beaucoup d'hommes 
dans votre Aura la Sphère Divine.

Mais ils ont offert de ne pas atteindre la Divinité.
Ils se sont offerts eux-mêmessans aucun sentiment d'attente.

Nous, mortels, nous avons seulement besoin de cette Clé de l’Offrande.
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Méditations occultes

Méditation 71

Seven chakras link up seven stars.
Seven stars bear the Polar bear.

The bear is in the cave. The dog is at the entrance.
The dog star guards the infernal gate. The three-headed hound.
The hound’s tail is the serpent. The heads bark. The tail stings.

(Sept chakras sont reliés aux sept étoiles.
Sept étoiles portent l’ours Polaire.

L’ours est dans la grotte. Le chien est à l’entrée.
L’étoile du chien garde la porte des enfers. Le chien à trois têtes.

La queue du chien est le serpent. Les têtes aboient. La queue pique.)

Commentaire:

Les sept Chakras dans le corps humain, depuis Sahasrara jusqu’à 
Muladhara, ont leurs contreparties plus élevées dans la partie supéri-
eure de la tête.  Les sept centres reliés à la contrepartie supérieure sont 
les répliques des Sept Etoiles de la Grande Ourse.  La Grande Ourse se 
déplace autour du Pôle Nord de la Terre.  Les sept étoiles dans la tête 
se déplacent aussi de la même façon autour du pôle nord de l’homme.  
Comme l’Ours se déplace autour du pôle, il est appelé l’Ours Polaire.  
Le pôle est déjà connu comme le pôle solaire.  L’Ours Polaire se déplace 
autour du pôle solaire.  Depuis le pôle, il y a une formation convexe 
d’énergies dans la partie supérieure de la planète.  Le pôle est un tour-
billon d’énergies comme un vortex.  Les énergies se déplacent autour du 
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pôle créant une forme convexe qui forme la base de l’hémisphère supé-
rieur de la planète.  Les Sept Etoiles de la Grande Ourse sont vues d’en 
bas, se déplaçant autour du pôle.  Le pôle descend verticalement le long 
des parties supérieures et inférieures de la planète et forme en dessous un 
autre vortex, où il y a à nouveau un rassemblement d’énergies comme un 
tourbillon que l’on appelle le Pôle Sud. 
Les énergies autour de la planète sont dirigées par le tourbillon d’énergie 
distributif du Pôle Nord et par le rassemblement du tourbillon d’énergies 
au Pôle Sud.  Les deux sont connectés par le pôle.  La rotation du pôle 
dirige les énergies comme un axe.  A l’intérieur de cet axe d’énergies, la 
planète est formée.  

Ainsi, il y a un dôme supérieur d’énergies présidé par le Pôle Nord. Dans 
ce dôme, on aperçoit la Grande Ourse de Sept Etoiles. Le dôme supérieur 
est visualisé par les sages comme la carapace convexe de la tortue.  Le 
pôle inférieur des énergies ressemble à un dôme inversé ou à une assi-
ette.  Dans cette assiette, on voit le mouvement de l’étoile du sud appelée 
Sirius.  La Constellation de Sirius agit comme un chien, tandis que les 
Sept Etoiles, qui se déplacent autour du Pôle Nord, agissent comme un 
grand ours.

L’étoile du sud est l’Etoile du Chien tandis que les Sept Etoiles du Pôle 
Nord sont l’Ours.  Dans le corps humain, le Pôle Nord se trouve  au-
dessus de la tête.  Les Sept Etoiles de la Grande Ourse sont dans le dôme 
supérieur du crâne dans la région de Sahasrara.  Le dôme du crâne est 
comme la grotte de l’ours.  L’ours y réside.  Il est intéressant que l’ours 
polaire des régions glacières du Nord réalise une semblable formation de 
glace  (comme une grotte) et y vive.  Ainsi, on peut visualiser la Grande 
Ourse dans le ciel, le Grand Ours au Pôle Nord de la Terre et le Grand 
Ours dans le dôme de la tête.
De façon similaire, l’Etoile du Chien au Pôle Sud peut être visualisée dans 
le corps humain, près de l’extrémité  de la colonne, en dessous de la-
quelle les mondes infernaux existent en l’homme. Les mondes infernaux 
sont au nombre de sept.
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Ils sont :

                                   1.  Athala.       
.                                  2. Vithala
                                   3. Kuthala.
                                   4. Talatala.
                                   5. Rasatala.
                                   6. Mahatala.
                                   7. Pathala.
   
Ainsi, même pour la planète, il y a sept mondes infernaux en dessous du 
Pôle Sud. « L’Etoile du Chien en garde l’entrée. » L’entrée se trouve dans 
les sept mondes supérieurs depuis Muladhara ou dans les sept mondes 
infernaux.  L’Etoile du Chien garde la porte infernale pour s’assurer que 
les êtres ne fassent pas la traversée depuis les mondes infernaux jusqu’aux 
mondes de la surface et du subtil  (plus élevés).
Le monde infernal est représenté par la queue du chien et la queue a la 
forme d’un serpent. Ce serpent qui projette dans les mondes infernaux 
est différent du serpent de la Kundalini.  Le serpent de la Kundalini est 
Naga, le Serpent Divin, tandis que les autres serpents sont les serpents 
terrestres.  Les Nagas sont les cobras Divins. Certains d’entre eux portent 
un joyau dans leur capuchon et nombreux sont ceux qui sont ailés.  A 
tous, des pouvoirs divins ont été octroyés.  Pour plus d’informations sur 
les Nagas et les serpents, référez-vous à la Doctrine Secrète de Madame 
H.P.Blavatsky et à l’Astrologie Spirituelle de Maître EK.
La queue du chien qui ressemble à un serpent est la demeure des êtres 
souterrains qui sont prisonniers.  C’est pourquoi il est dit que la queue du 
chien est le serpent qui pique. 
Il est dit que le Chien a trois têtes.  Le chien, symboliquement, représente 
la vigilance, la fidélité, la capacité de garder et la capacité d’écouter les 
sons subtils.  L’étudiant devrait être vigilant d’observer la lumière dans 
toutes les formes.  Celui qui est fidèle à son Enseignant, qui protège la vie 
à travers le service et qui travaille avec le son (Mantra) qui lui a été donné 
par son Enseignant avec une foi implicite, à celui-ci, le chien peut donner 
l’entrée.
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Travailler avec le son se fait à trois niveaux.  L’un est le ton normal, un au-
tre est le ton inférieur à la normale et un autre encore est le ton supérieur 
à la normale.  Ceux-ci sont les trois niveaux de base du son.  Les têtes du 
chien représentent les sons à ces trois niveaux.  Celui qui prononce les 
sons sacrés dans ces trois niveaux est élevé depuis  Muladhara jusqu’à 
Anahata.  Ce travail avec le son est appelé l’incantation des Vedas.  Dans 
les temps modernes, la signification du mot incantation est déformée pour 
nommer les prononciations malfaisantes.  Le symbole Swastika et le rituel 
de l’Holocauste sont aussi similairement déformés dans leurs significa-
tions.  Tous les chants védiques mènent à l’initiation du son et conduisent 
celui qui les prononce de Muladhara, Swadhistana, et Manipuraka, et le 
place en Anahata.  Le chien à trois têtes aboie également pour empêcher 
l’entrée des êtres souterrains dans les plans supérieurs.  Le travail de ce 
chien est très sublime. 

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

Saisons - Nature

Le printemps est intuitif.
L'été est protecteur et militant.
La saison des pluies est riche.

Par conséquent,
Celui qui désire s’ établir dans l'Esprit
Devrait ritualiser la vie au printemps.
Celui qui cherche le nom et la gloire

Devrait ritualiser la vie en été.
Celui qui cherche à se développer dans la richesse

Devrait ritualiser la vie en saison des pluies.

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

Deux Voies d’Etudes 2

La formation de jour et de nuit, les saisons, la croissance de la faune 
et de la flore de la terre montrent qu'il existe une activité organisée à 
l'échelle planétaire et même systémique. Le dévoilement progressif, la 
croissance et la récession trouvent aussi un ordre, un plan au niveau du 
temps, une fonction cyclique.
Que les intelligences qui sont responsables de ce fonctionnement au 
niveau subtils sont aussi capables de manifester des formes plus subtiles 
aux formes denses est ce que l'ont visualisé les sages et ce sur quoi il 
ont établi des doctrines. Que la nature manifeste du plus subtil au plus 
dense, ne peut être niée. Nos idées et pensées se manifestent quotidi-
ennement dans de nombreuses actions et donnent lieu à des construc-
tions matérielles, même dans notre propre vie. N'est-ce pas une manife-
station du plus subtil au dense? L'être humain naît aussi d'abord comme 
une pensée, puis descend dans le sperme, comme la pensée sexuelle, 
entre dans l'utérus de la mère et développe une forme et est accouché. 
La descendance de l'homme et son corps qui se forme et se développe 
en une forme physique, comporte à son arrière-plan le travail intelligent 
de Manu, le Mental Solaire.
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L’Amour

L’Amour ne connaît pas les besoins personnels.
Il connaît les besoins de la vie environnante.

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

L’ouverture d’esprit, 
Légitimer la diversité

Et l’efficacité
Sont les notes clés 

du changement dynamique.

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

Le silence permet de déterrer le passé- 
Les impressions du passé.

Le silence permet aux Yogis de se souvenir
De leurs vies passées !

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

68. Apathyam brujinam ripum

Stenam agne duradhyam

Davistamasya satpate krudhi sugam

« Oh, Seigneur Agni ! Que l’ennemi détestable et manipulateur soit 
distancé de nous. Oh Toi protecteur des hommes de bonne volonté, 
accorde-nous le confort, la paix et l’équilibre ».

Explication:

Le confort, la paix et l'équilibre sont souhaités par tous. Mais qu'est-ce 
qui les perturbe? Tout ce qui dérange est un ennemi. Cet ennemi peut 
exister autour de nous, ou en nous. La plupart du temps, il existe en 
nous. L'ennemi, c'est le comportement désagréable que nous avons, les 
tendances manipulatrices que nous avons, les tendances ignorantes que 
nous avons. Les tendances ignorantes, manipulatrices et de mauvais goût 
qui existent en nous s’expriment au travers de notre comportement dans 
notre activité quotidienne. La conséquence est que nous construisons 
autour de nous des choses qui sont désagréables. Nous attirons autour 
de nous des gens qui sont manipulateurs. Nous sommes suffisamment 
ignorants pour nous créer suffisamment de difficultés à nous-mêmes. 
C'est une expérience commune à tous. Ce que nous pensons être de 
bon goût s’avère être désagréable. Souvent, nous ne sommes pas assez 
francs, que ce soit par désir ou par crainte, ou par décence sociale, et 
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par ce fait, nous nous manipulons nous-mêmes. Autant nous manipu-
lons, d'autres aussi manipulent en raison du degré de leurs désirs, de 
leurs peurs et de leurs convenances sociales. Par conséquent, nous fonc-
tionnons tous avec des masques sur nos visages. Personne n'est réel. Tout 
le monde a une façade. Toute cette activité ressemble à une activité de 
moquerie et de mensonge. Comment peut-il y avoir du calme, de la paix 
et de l’équilibre alors que nous sommes plus prétendants que réels.
C'est comme ça dans le monde, nous sommes victimes de notre propre 
ignorance, nos propres peurs et désirs. Pour sortir de ce sable mouvant, 
une solution consiste à prier le Seigneur Agni afin de brûler tout cela 
en nous et autour de nous. Les prières sont faites pour compléter nos 
forces intérieures afin que nous puissions surmonter nos faiblesses de 
désir, de peur et d'ignorance. C’est pour cela que cette prière est très 
pertinente. Il est naturel que nous demandions à l’Intelligence Cosmique 
toute Puissante Agni de suppléer à notre force afin que nos faiblesses soi-
ent détruites. Ces prières sont vraiment puissantes et aussi utiles.
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Invocations 

de la Flamme Violette

Restaure-nous, Régent, restaure-nous.
Restaure nos corps aux cinq éléments.

Restaure nos sens au Prachetas.
Restaure nos pensées au Manu Vaivasvata.

Restitue nos personnalités 
Au Temple de Salomon.

Puissent les âmes emprisonnées intégrer
L’Ame Supérieure.

Régent, restaure-nous !
Régent, restitue-nous !
Régent, intègre-nous !

OM OMEN OM

De Dr. K. Parvathi Kumar: Violet Flame Invocation, Dhanishta, Suisse
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Le Discipulat

La Croix

Un aspirant spirituel monte symboliquement sur une croix. Une croix 
symbolise une ligne verticale coupant à travers une ligne horizon-
tale. L'axe vertical représente l'énergie spirituelle; l'horizontale repré-
sente l'énergie matérielle. L'axe vertical est le Père, pour ainsi dire, et 
l'horizontal est la Mère. Selon les Védas, le Shiva Lingam représente 
cela. Un Lingam vertical est placé sur un support horizontal. Un aspirant 
spirituel est essentiellement horizontal dans sa psyché. Pour sa com-
préhension, il est le plus souvent du monde. Dès l'enfance, il se relie 
à l'objectivité et  s'y rapporte. Tous les mouvements dans l'objectivité 
sont représentés géométriquement par la ligne horizontale. La descente 
et la montée de l'esprit sont représentés par la ligne verticale. Tant que 
l'homme se limite à l'activité objective, on dit qu’il est un horizontal 
ou une bête. Cet état est appelé l'état de bête, car la colonne vertébrale 
d'une bête est à l'horizontale par rapport à la terre; contrairement à cela, 
la colonne vertébrale de l'homme est perpendiculaire à la terre. 
L'homme est la seule espèce verticale entre les espèces animées Un 
arbre ne fait aucun doute vertical, mais il n’est pas animé. Les animaux 
sont animés, mais ils n'ont pas de posture verticale. Chez l'homme il 
y a l'avantage de l'arbre, d'être vertical, et l'avantage de la bête d’être 
animé.
Le mouvement des énergies dans l'arbre est vertical. L’arbres s’oriente 
vers le soleil et se développe verticalement. L’animal s’oriente vers les 
feuilles, l'herbe, la flore de la terre; il se relie à l'horizontal et vit par 
l'alimentation. L'homme a deux possibilités. Il peut se relier au rayon du  
soleil et se développer verticalement, il peut se relier au monde et croître 



32	 La lettre de Vaisakh 26/78

horizontalement. Quand l'homme n'est pas orienté vers le rayonnement 
solaire et donc ne s’oriente pas à se développer verticalement, il reste 
terrestre. Il suit l'appétit de l'estomac et les appétits du plexus solaire. 
Par cela, il remplit les besoins de l'animal de manger, de se réunir, de 
s'accoupler et dormir.
Mais l'homme a une colonne vertébrale verticale par laquelle il peut 
se relier verticalement  et se développer au-delà de mondanité. Il peut 
entrer dans l'état supra-terrestre, ce qui est appelé le royaume de Dieu. 
Un aspirant spirituel est celui qui réorganise ses priorités de sorte qu'il 
consacre autant de temps et d'efforts à  une croissance verticale qu’à une 
croissance horizontale, si ce n'est plus.
Si l'on est sincère dans sa quête spirituelle, on devrait être en mesure de 
donner autant de temps à l'activité verticale qu’à l'activité horizontale. 
Rarement on voit les aspirants le faire. Ils donnent beaucoup de temps 
encore à l'activité mondaine et un peu de temps à l'activité spirituelle et 
s’imaginent encore d'être des aspirants spirituels. Ils ressemblent à une 
croix avec une ligne horizontale énorme et une insignifiante petite ligne 
verticale. Peut-on appeler cela une croix? Méditez sur cela.

Un disciple
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De La Plume de L’enseignant

Questions et Réponses

Question: Maître, l'étudiant ne devrait-il pas chercher un enseignant? 
Est-ce l'enseignant qui trouve son élève?

Réponse : lLes deux sont corrects. Les étudiants peuvent demander les 
enseignements d'un professeur, l’enseignant instruit. Il est attendu des 
étudiants qu’ils suivent les enseignements. Parmi ces élèves, celui qui 
suit sincèrement les enseignements, l'enseignant le trouve, il trouve ce 
vrai étudiant, lui donne l’entrée en lui, dans la chambre intérieure de son 
être. Un enseignant est généralement disponible pour tous, il enseigne 
généralement tout le monde, mais parmi tous les élèves, seuls ceux qui 
sont ardents dans leur aspiration adoptent les enseignements dans leur 
vie et se montrent disposés à la transformation. L’enseignant fournit plus 
d'énergie à ces étudiants, car ils sont aptes à recevoir les énergies de 
l'enseignant. Fournir de l'énergie à ceux qui ne sont pas enclins n'est ni 
permis ni possible. Il est dit en anglais que l'on peut tirer le cheval vers 
un étang d'eaux, mais on ne peut pas faire boire le cheval. Le cheval boit 
uniquement lorsqu’il à soif. De même, parmi ceux qui cherchent la sa-
gesse, certains ont particulièrement soif, d'autres pourraient simplement 
être curieux et inquisiteurs, mais ne pas avoir soif au point de sauter dans 
la piscine de la sagesse. Dès lors, alors que nombre d’étudiants peuvent 
trouver un professeur, parmi eux, un enseignant trouve deux ou trois 
étudiants qui ont suffisamment soif pour entrer dans une sagesse plus 
profonde, au travers la pratique sincère des enseignements.
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Lorsqu’une véritable relation se construit entre l’élève et l'enseignant 
au travers des performances de l’élève, il y aura un échange d’énergies 
par lesquelles l’élève reçoit beaucoup plus d'informations et 
d'enseignements de l’enseignant durant ses heures de prière, de médita-
tion et de sommeil. Du fait que l'étudiant a suffisamment soif, il les saisit 
et suit l'enseignement avec grande joie. De ce fait, il constitue le pont de 
l'apprentissage entre lui et l'enseignant. Par la suite, c’est au travers du 
temps que les élèves se transforment pour être un enseignant et suivent 
l'enseignant éternellement. C’est ainsi.
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MAITRE EK

Vishnu Purana
 Chapitre X

La lignée de la création de Brughu

Alors Maitreya dit: «S'il te plaît continue la lignée de la création depuis 
Bhrugu."
Parasara  poursuivit: «Bhrugu engendra Lakshmi, Dhata et Vidhata par sa 
femme Khyati. Meru, la grande âme, engendra Ayati (étendue) et Niyati 
(contour), les deux  bonnes jeunes filles qui se sont mariées à Dhata et 
à Vidhata respectivement. Leurs enfants sont Prana (la vie) et Mrukandu 
(Survie au-delà de la mort). Mrukandu engendra Markandeya, la longue 
durée de vie. Prana engendra Vedasira, Dyutiman et Rajavan (la tête de 
la sagesse, de la brillance et de la domination). Ainsi, le clan de Bhrugu 
s’est multiplié.
Marichi se maria à Sambhuti et engendra Purnima (pleine lune), Viraja 
(lueur pré-atomique) et Parvata (la division de l'espace en des points 
nodaux). Angiras se  maria à Smriti et engendra Sinivali (nouvelle lune, 
quand il reste un seul rayon de la lune) et Kuhu (nouvelle lune, quand 
il ne reste aucun rayon de la Lune), Raka (la pleine lune qui se poursuit 
dans le prochain lever de soleil)  Anumati ( l’acceptation) et Anasuya 
(l'esprit sans méchanceté).
Atri se maria à Anasuya, et il engendra trois fils purs: Soma (le 
Gandharva), Durvasa (l'impulsion de la colère) et Dattatreya (le Seigneur 
des yogis). Pulastya se maria à Priti et engendra un fils, Dattoli, qui 
fut le grand sage Agastya du précédent Manvantara, Swayambhuva. Le 
Prajapati Pulaha se maria à kshama et engendra trois fils, Kardama, 
Urvarya et Sahishnu.
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Kratu se maria à Santhati, et d’eux descendirent les 60.000 Valakilyas, les 
subdivisions de la journée. Ce sont des travailleurs silencieux et ils voy-
agent vers le haut comme les lumières de la conscience. Chacun brille 
avec la lumière du Dieu Soleil, et a la taille de la phalange d’un doigt. Ils 
sont les unités de conscience du temps produites par le mouvement de 
la Terre autour du Soleil. La durée entre un lever de soleil et le prochain 
est divisé en 60, et chaque division est subdivisée en mille unités. Le to-
tal est de 60.000 Valakilyas.
Vasista se maria à Urja et il engendra sept fils: Rajas, Gotra, 
Urdhwabathu, Savana, Anagha, Suthapaha et Sukra. Ils sont les sept 
grands Sages, les sept étapes de la descente de la création du plan cos-
mique au plan terrestre via les plans solaires et planétaires. Ils sont appe-
lés les sept rayons de la création.
Agni, le premier fils de Brahma, se maria à Swaha, et engendra trois fils 
rayonnants brillant vers le haut. Ce sont les trois manifestations de feu: 
Pavaka est le purificateur, le Seigneur de la combustion. Pavamana est la 
brise qui produit Agni. 
Suchi est dit ne vivre que sur l'eau. Il est la chaleur des rayons du soleil 
qui fait évaporer l'eau de la terre pour former les nuages. Les trois ont 
engendré huit enfants chacun, les 24 syllabes de la mesure du Gayatri. 
Le père, les trois enfants et leurs enfants sont les 27 manifestations de 
feu divisées en trois groupes de neuf, chacun travaillant sur l'un des trois 
plans de la création. Agni et ses trois fils sont également dit avoir 45 de-
scendants, et dans ce cas ce sont les feux des sept plans de la création, 
chacun subdivisé en sept feux (1 +3 +45 = 49). Leur devoir est de faire 
éclore l'embryon des royaumes les plus denses de la création, et ils pro-
duisent leurs  49 contreparties sur le plan inférieur, appelés les Maruths, 
les fils de Diti. Les 49 président sur la durée du jour, les Maruths prési-
dent sur la durée obscure de la moitié de la journée que nous appelons 
la nuit. Il ya en plus deux Seigneurs du demi-jour, le total devient 100 
unités, présidées par ces 100 Devas. Ils se multiplient par dix dans leur 
descendance et deviennent 1000. Ceux-ci sont multipliées par les 60 en-
fants de Kratu, et puis il ya la naissance des 60.000 Valakilyas. C'est ainsi 
que les 49 feux brillent dans la perception de la création.
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Agni

Une introduction au Feu Cosmique
Parti 16

La Loi de l’Alternance  

J'ai décrit hier un serpent qui s’encerclait lui-même. Donc l’encerclement 
a un début apparent, et il desend vers la matière dense, et encore une 
fois remonte vers le subtil. C'est ce qui est décrit dans les Écritures 
comme la «Descente du Serpent de l'Arbre de Vie». Ce n'est pas quelque 
chose de mal comme c’est erronément compris par les êtres humains 
ignorants. Il s'agit d'une partie de l’histoire totale, tout comme nous 
avons le jour et la nuit. Chaque jour est suivi d'une nuit, et chaque nuit 
est suivie d'une journée. Il est insensé de penser que nous devrions avoir 
la journée continue sans la nuit. Il est insensé de penser que nous aurons 
la pleine lune après la pleine lune sans nouvelle lune entre les deux. 
Nous ne connaissons pas les conséquences, s'il en était ainsi. Si vous 
êtes invité à rester éveillé pendant environ un mois sans dormir, même 
pour une minute, alors vous comprendrez quelle est l'importance de la 
nuit.
Ainsi, la Loi de l'Alternance fait fonctionner l'involution et l'évolution. 
Peut-on inspirer une seconde fois, sans expirer? Nous savons tous que le 
carbone n'est pas bon pour nous, et l'oxygène est très bon. Mais il n'y a 
pas pour nous, de seconde inspiration, à moins que ce qui a été inspiré 
ne soit expiré. 
C'est pourquoi certaines règles fondamentales sont données sur la base 
de cette loi. Tout comme nous ne pouvons inspirer une seconde fois, 
sans expirer, nous ne pouvons pas avoir un deuxième apport de nour-
riture, à moins que le premier apport ne soit digéré et les matériaux 
inutiles n’aient été expulsés. Toute maladie existe, parce que nous conti-
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nuons à manger sans digérer et sans excréter. - Bien sûr, ce ne sont que 
quelques exemples pour vous familiariser avec le concept. Le concept 
est trop profond et trop élevé. Mais il fonctionne même à des niveaux les 
plus simples, parce que c'est un principe. Ainsi, selon ce principe grâce 
à l'interaction du feu avec de la matière, ce que nous appelons l'éther est 
formé, ce qui signifie que c’est la création potentielle future.
Supposons que nous avons cette quantité d’étoffe. Un peintre sélecti-
onne une partie de celui-ci pour  peindre. Ainsi, la partie sélectionnée 
pour peindre, que nous appelons la toile, est la partie potentielle, par 
laquelle la création vient. Mais il y a une telle puissance qui reste inutili-
sée. Il n'existe pas de mesure pour la partie non utilisée de la puissance. 
Il est dit que l’espace pulse et il y a des vagues. Et quelque part dans 
quelque endroit, cela devient un espace potentiel de création. Ce qui 
signifie que cela se prépare à se manifester. Et vous ne pouvez pas me-
surer ce qui n'est pas manifeste. Et même ce qui est devenu un potentiel 
de manifestation, est au-delà de la compréhension de l'esprit humain, 
car il comprend des groupes et des groupes de systèmes solaires. Ainsi, 
le processus de création est un avènement provenant de l'activité de la 
matière avec le feu par friction. Et petit à petit, le serpent se déplace vers 
le bas. Serpent est mentionné, car il s'agit d'un processus cyclique de 
descente. C'est pourquoi l’on dit que «le feu porte un mouvement de ro-
tation ». Il se déplace en rotations. C'est pourquoi  la matière a la forme 
d’une spirale. Nous ne comprenons pas pourquoi seuls les globes sont 
créés, pourquoi ne pas cubes. Il n'y a pas de planète qui ressemble à un 
cube, car un cube est tout aussi parfait qu’un globe. Pourquoi un globe, 
pourquoi pas un cube? Ceci est dû à l'activité de ce feu qui se déplace 
en sens rotatoire. C'est pourquoi le Maître dit: «La qualité de ce feu est 
un mouvement de rotation." A travers ces mouvements de rotation se 
manifestent d’abord des tourbillons de feu. Et à travers ces tourbillons, la 
matière se forment lentement et se cristallise. C'est ainsi que la formation 
globale a lieu. Et avant que cela n'arrive, l'Akasha, tel qu’ il est formé, 
descend en diverses gradations de matière, quand une partie de la parole 
sacrée est prononcée .

Ce texte n’a pas été revu par l’auteur et peut contenir certaines erreurs. Il 
provient des transcriptions du séminaire de Wipperführt en 1991.
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Fenêtre pour le Service Mondial
Nouvelles et Activités
(apports bienvenus)

Argentine

Nom du Groupe : WTT – Missions
Contact : Gustavo Cattivelli Caruso  
E-Mail : wtt.misiones.info@gmail.com
Adresse: San Luis 1652, 3300 Posadas (Misiones), Argentine
Tél: ++ 54+9-376-15375137

Activités :

1. Assistance à “Medaila Milagrosa”, un réfectoire pour enfants, pour 
personnes âgées et pour personnes en besoin. Ils sont soutenus principa-
lement au niveau de la nourriture quotidienne  mais aussi dans tous les 
besoins qu’ils peuvent rencontrer, comme des réparations (comme cela 
arrive avec les poêles à bois et les fours à bois où la nourriture est prépa-
rée quotidiennement), l’achat d’ustensiles et de produits de nettoyage…
Le menu quotidien consiste en 200 à 500 couverts. Les contributions de 
groupe ont atteint 60%.
A propos de l’activité :
•	 Des vêtements sont rassemblés pour aider des personnes dans le 		
	 besoin, spécialement en hiver.
•	 Les personnes malades sont assistées dans l’urgence, dans leur be		
	 soin d’assistance pour aller à l’hôpital, et des médicaments sont 		
	 offerts.
•	 Coopération dans des fêtes d’enfants.
•	 Une thérapie communautaire est donnée, elle est appelée la 		
	 Thérapie Communautaire d’Intégration. C’est un 				  
	 groupe de thérapie où les personnes écoutent, se soutiennent et 
	 s’épaulent émotionnellement.
•	 Facebook : «Comdor medalla milagrosa medulla ».
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2. Fondation et support technique à « Jerovià CONIN » (Coopérative pour 
la nutrition des enfants) à Utuzaingo, Province de Corrientes. L’on vise 
à sauver les femmes enceintes et les enfants entre 0 et 5 ans qui sont en 
danger de perdre leurs facultés psychologiques et motrices  à cause de 
la malnutrition. Grâce à Jerovià CONIN, une surveillance est pratiquée 
dans les quartiers pauvres pour trouver les enfants dans le besoin. Ils sont 
examinés périodiquement au niveau de leur taille, de leur poids et leurs 
réponses psychologiques. Les familles sont soutenues avec des vêtements 
et des articles essentiels : 
Des ateliers à propos de la nutrition, de la stimulation précoce, de 
l’hygiène et un support à la scolarité sont donnés, ceci parmi d’autres. 
L’on procure des soins psychologiques.
Les formalités pour acheter un terrain et construire le Centre Jerovia 
Caring se finalisent, ainsi ils pourront accomplir les activités poursui-
vies par le réseau commun et s’engager définitivement. (jeroviacontacto@
gmail.com et http : // www.conin.org.ar/red_conin.php)
3. Soutien à CADI (Un centre de soin et d’éducation pour des enfants 
handicapés et leurs familles) depuis 23 ans.
4. Visites les dimanches à l’hôpital Balina pour rendre visite aux perso-
nnes hospitalisées dans des sections variées : des patients HIV sous trai-
tement, des patients tuberculeux, des patients qui ont la lèpre et autres 
maladies infectieuses et une section où les patients ne peuvent pas quitter 
l’hôpital  parce qu’ils sont pauvres, alors qu’ils sont en fin de traitement. 
Ils reçoivent des articles personnels de soin, du maté, des vêtements, des 
couvertures, des sucreries, des essuies, etc.
  
5.Visite mensuelle à des patients hospitalisés en psychiatrie à l’Hôpital 
Carrillo, on coopère en donnant du maté, des vêtements et des articles 
personnels de soin.

6. Assistance et soutien à l’école spéciale Carillo, en donnant différents 
articles pour leurs activités scolaires en menuiserie, dessin, peinture, ra-
dio et sport ; partage de la joie lors d’évènements organisés par l’école 
pour encourager les progrès des patients dans leurs tâches.
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7. Don de trois chaises roulantes, ventilateurs et chauffage pour la section 
psychiatrique de l’école spéciale. 
8. Assistance et surveillance d’une salle de jeu dans l’Hôpital 
Psychiatrique « Dr. Fernando Barreiro » pour des enfants hospitalisés et 
leurs compagnons.
9. Traitement homéopathique gratuit pour le public général.
10. Préparation des Ephémérides Astrologiques pour l’Argentine.
11. Chartes de naissance gratuites.
12. Apport périodique d’articles sur l’Astrologie Spirituelle pour le WTT 
d’Amérique depuis le début en Anglais et en Espagnol. (http://www.mit-
hila-wtt.org.ve/)
13. Exposés à des groupes à propos de l’Astrologie Spirituelle dans le cer-
cle du WTT à la demande de la fraternité.
14. Traduction et lecture des articles de la revue  Parecelsus-Health and 
Healing.
15. Traduction d’articles spirituels et de livres.
16.Traduction d’articles pour la lettre de Vaisakh d’Argentine.
17. Impression et distribution de la lettre de Vaisakh d’Argentine.
18. Mise en pages de la revue Paracelsus- Health and Healing espagnole.
19. Coopération dans les dessins graphiques avec le WTT, la Société 
Théosophique d’Argentine et les institutions similaires.
20. Coopération au niveau du dessin et de l’impression de l’agenda 
culturel de ABTA ( Nom de la Bibliothèque de la Société Théosophique 
d’Argentine), publiée chaque trimestre.
21. Contribution aux articles de l’éditorial de la revue Paracelsus- Health 
and Healing pour le publier sur le site web du WTT Américana, en espag-
nol et en anglais.( http://www.mithila-wtt.org.ve/)
22. Contribution au WTT Americana avec une série de dessins de bandes 
dessinées humoristiques, « Swami Urukrama »  en espagnol et anglais.
23. Levée de fonds pour construire le centre de retraite du WTT à Iguazù 
(créé par un ancien groupe de jeunes) vente d’encens, de livres et de 
T-shirts et autres contributions pour les membres du groupe.
24. Maison du WTT dans les Missions.
25. Fondation de la Bibliothèque du WTT des Missions constituée de 
livres spirituels (principalement ceux publiés par le WTT) cela a été créé 
par des donations des membres du groupe. Service gratuit.



42	 La lettre de Vaisakh 26/78

26. Création de la Bibliothèque audio du WTT des Missions avec des cas-
settes et des CD du Dr Parvathi Kumar et des séminaires et conférences 
du Dr E.Krishnamacharya.
27. Vente des livres de Danishtha, Lucis Trust ( Alice A.Bailey), ABTA 
(Association Argentine de la Bibliothèque Théosophique) et ETE (les 
Editeurs Thésophiques en Espagnol)dont les livres ne sont pas disponibles 
dans les Missions.
28. Beaucoup de frères et sœurs coopèrent avec une contribution finan-
cière ou d’autres articles pour entretenir la maison ou nous nous rassem-
blons pour faire nos activités de groupe. 

Activités Spirituelles.

De façon hebdomadaire
•	 Réseau de diamants les dimanches matins
•	 Rituel du Feu les dimanches matins
•	 Chants de 108 Gayatri les dimanches matins
•	 Rituel de l’Eau le lundi à 6 h p.m.
	 Mensuellement
•	 Méditation de Pleine Lune
•	 Méditation de Nouvelle Lune
•	 Danishtha
	 Cette année suivant l’avis de Maître Kumar nous avons commencé 	
	 à nous rassembler aux chutes d’Iguazù tous les premiers di		
	 manches après le début du mois astrologique.
	 Trimestriellement
•	 Solstices et Equinoxes : rassemblement aux chutes d’Iguazù.

Activités d’Etudes.
•	  Chaque dimanche matin : lecture d’un livre du Maître D.K. depuis 	
	 1993
•	  Les mardi et jeudi lecture des livres du Maître K.P.K après la prière 	
	 du soir.
Autres
•	 Une fois par mois le samedi après-midi le groupe se rassemble 		
	 pour discuter de différents problèmes.
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Scorpion
L’Ascension des Serpents grâce à l’Impulsion Pituitaire

Le serpent (le chemin en spirale descendant de chute dans la matière) 
l’homme et la femme tentés. Ils ont mangé du fruit de l’arbre de la con-
naissance (l’origine du mental). Il y eut la chute de l’homme. Ceci est 
l’histoire de l’activité du Scorpion. Lorsque la conscience serpentine de 
Kundalini est élevée hors des liens du Muladhara (le centre de base), 
Swadhishtana (le centre de la rate) et Manipuraka (le plexus solaire), elle 
se manifeste comme des mots de bénédictions du centre de la gorge. Si 
le disciple fait monter cela plus haut en gardant le silence, cela se mani-
feste comme le serpent divin ailé du lotus qui se forme entre le centre de 
la gorge et le chakra Ajna. Si l’étudiant du yoga ferme les yeux, contrôle 
son prana parle pranayama et médite sur le centre du front entre les sour-
cils, cela donne au disciple une impulsion depuis le corps pituitaire vers 
le bas. Cette « impulsion pituitaire » appelle la Kundalini à voyager en 
toute sécurité vers le haut sans les dangers des régions inférieures. 

Extrait de l’Astrologie Spirituelle de Maître E.K. 
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La Science de l’Homme

Dr. K. Parvathi Kumar
Premier Enseignement de Vie de Groupe des Jeunes, Partie 5

Août 2001, Visakhapatnam / Inde

L’homme et ses potentialités 3 

Parfois, nous ne savons pas pourquoi mais nous sommes heureux. Il se 
peut que quelqu’un vous demande : "Pourquoi êtes-vous heureux", car 
il n'y a pas de cause. C'est un état heureux sans cause. Cela signifie 
que votre conscience s'est développée au-delà de la compréhension 
des causes et des effets. Elle est au-delà de la pensée. Tant que vous êtes 
dans la pensée, il y a la cause et l'effet. Elle est au-delà. Elle va au-delà 
des domaines de la pensée et est la source de la pensée. Mais quelle est 
la source de ce processus de pensée? Cela est relativement peu connu. 
C'est la partie inconnue de l'être humain. Comment se fait-il que nous 
ne pensions pas pendant que nous dormons? Comment  sommes-nous 
dans le sommeil? Comment nous éveillons-nous du sommeil? Vous le 
savez après vous être réveillé, mais vous ne savez pas que vous dormez 
pendant que vous êtes endormi. Alors, où êtes-vous et que faites-vous 
quand vous dormez? Ce sont tous les domaines liés à nous qui ne sont 
pas connus de nous. Ainsi, quelque chose existe au-delà de notre pro-
cessus de pensée, seulement en nous-mêmes. Il existe déjà des connais-
sances en nous alors que nous ne le savons pas. C'est là que vous entrez 
dans la partie inconnue de l'être humain.
Sans le savoir, nous inspirons de l'oxygène et expirons du carbone. Il ya 
des intelligences en nous qui effectuent la chimie dans le foie et le dé-
sintoxiquent de la nourriture désagréable et l’excrètent. Il n'existe pas de 
laboratoire de chimie plus raffiné que le foie. Il fonctionne à notre insu. 
Même si je ne suis pas un étudiant en chimie, la chimie continue de fon-
ctionner. Cette partie n'est pas connue de nous.
De la même  manière, il ya la circulation du sang, la purification du 
sang, qui se passe continuellement, même pendant que nous dormons. 
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Quelle est cette partie de nous qui la mène?
Il ya une conscience relative de nous que nous ne connaissons pas en-
core. Elle se réveille et réalise le processus de pensée et provoque le 
mouvement de l'esprit, qui à son tour, provoque le mouvement des sens 
et du corps. Cette conscience doit être connue. C'est le sixième aspect 
en nous.
Inconsciemment, chacun de nous dit: «Je suis, je suis ... je suis, je fais 
ceci, je fais cela. Je vais en Inde. » Quel est ce « je suis »? L’homme 
s'appuie tant sur la raison, mais de nombreuses fois, il fait des choses 
sans raison. Donc, vous ne pouvez pas dire que tout vous concernant 
fonctionne par la raison. Il ya quelque chose au-delà de votre raison. 
Quand vous dites: «Je vais en Inde», qu'est-ce qui va en Inde? Est-ce vo-
tre corps? Il ne peut pas se déplacer par lui-même. S'agit-il de vos sens, 
votre mental? Comment vous est venue l'idée que vous devriez aller en 
Inde? Vous pouvez obtenir l’information que vos amis vont en Inde. Au 
bon moment, s’éveille en vous une idée «Permettez-moi aussi d'aller en 
Inde". Comment s’ produite l’aube de cette idée?
Ensuite, vous dites: «Je vais aller en Inde." Quel est ce «je»? Est-ce la 
conscience? Est-ce la vie? Ou est-ce les deux? Ou est-ce l'intelligence? 
Qu'est-ce que c'est exactement? Comment cela fonctionne-t-il? C'est 
vraiment vous. Vous êtes la vie, vous êtes la connaissance, vous êtes 
l’activité intelligente et vous utilisez l'appareil appelé le corps humain. 
Tout ce à quoi vous vous identifiez n’est rien que votre véhicule. Il y a 
celui qui conduit ce véhicule, qui monte dans ce véhicule et le conduit. 
Donc, il y a la partie véhicule en vous et la conducteur en vous, et les 
deux sont mis ensemble tel un centaure. Cela signifie qu’il y a la partie 
antérieure qui est l'homme et la partie postérieure qui est l’animal. Dans 
le cas du centaure, l'animal conditionne l'homme. Dans le cas de tout 
homme qui est conditionnée par son corps, il est considéré comme un 
centaure.

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)

Les Fondements pour Transformer
les Hopitaux Modernes 1

La nécessité d'une touche de guérison est éminente aujourd'hui dans 
tous les centres de soins médicaux, y compris les hôpitaux où il y a une 
ambiance d’une pratique médicale hi-Tech. Comme les pratiques mé-
dicales deviennent de plus en plus techniques et mécaniques, l'aspect 
humain est en train de disparaître. Quoi qu’il en soit, pour toutes fins 
curatives, la relation médecin-patient, qui est sacré, ne peut pas être 
négligée. Les emplois du temps chargés dans les hôpitaux en raison de 
l'augmentation des patients se traduit en actes mécaniques, limité dans 
le temps, où les médecins et le personnel aidant fonctionnent comme 
des machines. Le contact humain est relégué au second plan alors qu'il 
doit rester à tout moment en position première. Il ne peut pas être 
considéré comme insignifiant ou sans importance. De plus en plus de 
pouvoir s'accumulent autour des pairs et des spécialistes qui sont ex-
trêmement occupés à effectuer les horaires et par conséquent le même 
pouvoir imprègne toute la ligne au travers de la hiérarchie des travail-
leurs de la santé.
Le pouvoir ne peut pas être la base  de la pratique de la santé. L'amour 
est la base de toute activité de santé et de guérison. L'amour engendre la 
guérison. "Là où il ya amour, il ya la guérison», est la maxime antique. 
L'ambiance de l'hôpital doit être agréable pour le patient. Une approche 
humaine est la nécessité de l'heure. Le patient qui se rend à l'hôpital 
aujourd'hui généralement se contracte et s’inhibe. En raison de la mala-
die, le patient est déjà inhibé. Dans la plupart des  cas, la peur plane sur 
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eux et les inhibe d’avantage. La suspicion et le doute suivent la peur et le 
patient reste subjugué par des pensées auto-construites négatives et dé-
pressives. Quand il est exposé à l'ambiance hi-Tech, cela en rajoute en-
core à sa peine. C'est trop demander aux patients que d'être informés de 
leur maladie. Ils sont généralement ignorants et le peu de connaissances 
qu'ils ont disparaît en raison de la peur qui les accable. Les patients sont 
inhibées et professionnels de la santé sont occupés. Les aides soignants 
des patients sont confus, c'est spécialement vrai lorsqu’il s’agit de chirur-
gies. Il est à noter que le patient moyen d'aujourd'hui est plein de peur 
et moins d’autant moins de connaissances. Ils souffrent de diverses peurs 
psychologiques et craintes auto-supposées.
Il est de notoriété publique que lorsqu'un médecin vérifie la tension 
artérielle, le taux de mercure est  légèrement plus élevé que la nor-
male. Lorsque les sucres doivent être testés le lendemain, un patient 
y travaille depuis la veille, construit suffisamment de sucres afin qu’ils 
soient à un niveau plus élevé que ce qui est normal avec lui / elle. Ils 
ont besoin d'être consolée, engagé dans l'humour pour créer une at-
mosphère conviviale. Dans une ambiance conviviale la lecture du taux 
de sucre et de la pression artérielle sont beaucoup plus précis que dans 
une atmosphère tendue. Souvent, le patient dit que chez lui les sucres 
et l’hypertension ne sont pas si élevés, ce qui ne peut être ignorée. Une 
ambiance familiale est la nécessité de l'heure.
Une orientation positive du patient envers le médecin est d'une grande 
importance et cela peut être construit par des médecins s’ils ont une ap-
proche conviviale envers les patients. Les médecins ont besoin de gagner 
la sympathie des patients pour une bonne circulation des énergies d'eux 
envers ceux-ci. Comme les médecins travaillent sans relâche pour amé-
liorer les conditions de santé des patients, ils portent en eux des énergies 
de guérison abondantes dont ils peuvent ne pas être conscients. Des ge-
stes amicaux de médecins permettant la transmission de ces énergies aux 
patients, ce qui est plutôt un aspect subtil de la guérison. Les énergies de 
guérison sont mieux transmises par le sourire et par des regards de sym-
pathie et de compassion. Des paroles apaisantes sont également utiles. 
Un humour approprié est idéal. On dit qu'un médecin sans humour 
n'est pas médecin. L'humour et le sourire font partie des activités de la 
santé et de la guérison. Ils ont besoin d'être cultivés, si on ne les possède 
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pas, et si l'on veut être un bon guérisseur ou médecin. Ce qui est dit des 
médecins est également vrai avec l'équipe de soutien comme les infir-
mières et le personnel de nettoyage. Ils ont besoin d’avoir le sourire aux 
lèvres, de prononcer des paroles de compassion et de donner au patient 
le sentiment qu'il / elle est celui ou celle dont on prend le plus soigné 
de tous. Ce sont quelques principes fondamentaux pour transformer un 
hôpital moderne en un temple de guérison. On peut en dire d’avantage 
à ce sujet.

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

Sur le service

Vivez pour servir.
Servez pour vivre dans la Gloire !

Chers enfants,

Il n'est pas étonnant qu'un Homme de Sagesse soit en mesure de con-
seiller et d'apporter des solutions aux problèmes de la vie. Il n'est pas 
étonnant qu'un homme au cœur vaillant protège les faibles et les hum-
bles. Mais il est étonnant qu’un jeune d'une beauté et d’une élégance 
extraordinaire ait un bon caractère. De même, il est extraordinaire pour 
une personne pauvre de rester vertueuse, de rester juste, de vivre dans la 
dignité.
Méditez sur cela.

S'il n'y a pas de chef, s'il y a trop de chefs ou si un chef est inexpéri-
menté, un état n'est pas en sécurité.
Les citoyens d'un pays suivent la loi seulement quand il y a une bonne 
gouvernance. C'est la représentation du gouvernement qui permet à ses 
citoyens de respecter la loi. S'il n'y a pas de gouvernement, beaucoup 
ne respectent pas la loi. Suivre la loi quand il n'y a pas de gouvernance 
émerge de la qualité d’auto-gouvernance.
Par exemple, si l'on respecte les feux de circulation, au milieu de la 
nuit noire, lorsqu’il n'y a pas de circulation du tout, on est un être auto-
gouverné. De tels citoyens autogouvernés sont peu nombreux. L'auto-
gouvernance n'est pas une qualité si facile. Cela vient des profondeurs 
de l'autodiscipline.
Pendant vos heures de peur, de douleur, de faim, lorsque vous rencont-
rez un ennemi ou un policier, et lorsque vous êtes au cimetière, celui qui 
reste avec vous sans faute est votre ami. Il est fiable. Les autres sont des 
amis de fête.

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

Naciketas et le Seigneur de la Mort   

Il était une fois une famille de grands sages qui ont essayé par leurs actions 
d’échapper au Seigneur de la Mort. Le grand-père a consacré toute sa vie à 
l’objectif de donner aux autres quelque chose à manger. Le père a donné 
tout ce qu'il avait. Naciketas avait 5 ans et observait comment son père a 
distribué tous ses biens - champs, bétail, or ... Le garçon voulait soutenir le 
père et donc lui demanda: «Quand allez-vous me donner?" D'abord le père 
sourit, mais quand l'enfant le pressait chaque jour, il se mit en colère et dit: 
«Je vais te donner au Seigneur de la Mort." Le père a eu peur après avoir dit 
cela, parce que maintenant il ne pouvait pas reprendre sa parole. Naciketas 
était surpris. Il était un sage enfant et pas inquiet. Il était déterminé à soutenir 
son père et a donc demandé: «Oui, je vais aller vers le Seigneur de la Mort. 
S'il te plaît envoie-moi là-bas. "
Avec l'aide de techniques de yoga le père amena Naciketas à la demeure de 
Pluton, le Seigneur de l'enfer.
Pluton n'était pas à la maison. Le garçon n'est donc pas entré dans la mai-
son, mais a décidé d'attendre jusqu'à ce qu'il arrive. En vain l'épouse du 
Seigneur Pluton offrit à  Naciketas quelque chose à manger - le garçon at-
tendait. Après trois jours Pluton revint. Il fut étonné de l'invité et très inquiet, 
parce que Naciketas n’avait rien mangé et l’avait attendu. Ainsi, il n'avait pas 
été en mesure de s'acquitter de son devoir en tant qu’ hôte envers ce garçon. 
En compensation, il a offert à l'enfant de satisfaire trois désirs. Naciketas 
souhaitait être en mesure de retourner chez son père et que celui-ci ne soit 
plus en colère contre lui - Pluton  accepta de répondre à ce souhait. En troi-
sième lieu, le garçon voulait savoir comment lui, son père et tout autre être 
humain pouvait échapper à la puissance de la mort. C’est là que Pluton lui a 
enseigné l'art de se libérer de toute attitude possessive sur tous les plans: sur 
le plan de la matière, sur le plan des sentiments et sur le plan des pensées. 
Le désir de maintenir construit une salle de béton autour de nous dans la-
quelle nous nous enfermons et nous y étouffons.

De: K.P. Kumar: Kata Upanishad. Conférence à Grosse Ledder, Août 2006
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Revue des Livres

Lessons on Vedic Hymns (Leçons sur les Hymnes 
Védiques)

Les sages védiques savaient « comment sont les 
choses et comment elles deviennent ». Le devenir de 
la création sur l’arrière plan de « l’Etre » est un pro-
cessus de son et de lumière. Le son émis dans la créa-
tion résultant en un univers, cela a bien été réalisé par 
les sages. Si un aspirant écoute et récite régulièrement 
les Sookthas, il est progressivement transformé. Les 

Hymnes védiques ont le système, le rythme et la métrique pour opérer la 
transformation nécessaire. Il est très bénéfique pour tout aspirant spirituel 
de réciter régulièrement les Sooktas au moins durant 30 à 60 minutes par 
jour. Ainsi le présent livret est une offrande aux aspirants par la fraternité 
du W.T.T. 

Ekkirala Krishnamacharya : Lessons on Vedic Hymns
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org

Parikshit- Le Disciple Mondial

L’aspiration spirituelle advient chez tout être humain 
dans une incarnation ou l’autre. Si vous avez pro-
fondément l’intention de voir le Seigneur et si vos 
efforts poursuivent ce but, alors vous êtes syymboli-
quement appelé Parikshit. L’histoire de “Parikshit- Le 
Disciple Mondial” par K.Parvathi Kumar est l’histoire 

de la transcendence de la mort par une aspiration continuelle.

Dr. K. Parvathi Kumar: Parikshit- Le disciple Mondial  
Copies: The World Teacher Trust, info@worldteachertrust.org
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Dates  Oc tobre/Novembre 2012 astrologiquement  impor tantes

! → 8 / Entrée du soleil dans le Scorpion
! en 8 – Chaque soir en Scorpion: Allume une lumière pendant les 
heures du crépuscule à l’entrée et adore la force de serpent Kundalini 
qui s’enroule autour de la tige du centre de base.
! en 8 – Chaque lundi (29.10., 05.11., 12.11., 19.11.): 
Contemplation sur Šiva, le 1er Logos cosmique
Début de la 23e constellation Dhanishta     < 17°22‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 24.10. à 14:17h)
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 01°34‘  8/ < 01°34‘ =
Contemplation sur OM NAMA ŠIVÂYA (Fin le 25.10. à 16:09h)
Fin de l’heure d’été (MEST 03:00h → MET 02:00h)
Début de la phase de la pleine lune ! 05°43‘  8 / < 23°43‘ 1
Vénère le 1er rayon cosmique, le Seigneur Šiva, et chante le mantram 
de 5 syllabes OM NAMA ŠIVÂYA
m Pleine lune du Scorpion  ! 06°48‘ 8 / < 06°48‘ 2
. 8e phase de la lune décroissante comm. ! 14°29‘ 8 / < 08°29‘ 5
(Fin le 07.11. à 13:52h)
Jour de bonne volonté, anniversaire du Maître KPK
Début de la 11e phase de la lune descend. ! 17°29‘ 8 / < 17°29‘ 6
Contemplation sur OM NAMA ŠIVÂYA (Fin le 10.11. à 11:18h)
Début de la phase de nouvelle lune ! 21°05‘  8 / < 09°05‘ 8
Nouvelle lune du Scorpion: Contemplation sur «La Promesse»
M Nouvelle lune du Scorpio (eclipse de soleil) ! 21°57‘  8 / <  21°57‘ 8
Début de la 23e constellation Dhanishta     < 17°22‘ -
Méditation de Dhanishta (Fin de la const. de Dhanishta le 20.11. à 19:12h)
> Début de la 8e phase de la lune ascend. ! 28°11‘  8 / < 22°11‘ -
(Fin le 21.11. à 03:23h)
! → 9 / Soleil entre dans Sagittaire
! en 9 – Chaque matin: Utilise les deux heures avant l’aube pour une 
pratique spirituelle intense – particulièrement pendant les 13 premiers 
degrés du transit du Soleil.
! en 9 – Chaque jeudi (22.11., 29.11., 06.12., 13.12., 20.12.): 
Prière de guérison et travail de guérison
Début de la 11e phase de la lune ascend. ! 01°15‘ 9 / < 01°15‘ 1
Contemplation sur le Seigneur Nârâyana (Fin le 24.11. à 06:09h)
Début de la phase de la pleine lune ! 05°39‘  9 / < 23°39‘ 2
Contemplation sur le Seigneur Dattâtreya, le Seigneur du Yoga, et …
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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.


