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INVOCACIÓN

May the Light in me be the light before me.
May I learn to see it in all.

May the sound I utter reveal the light in me.
May I listen to it while others speak.

May the silence in and around me present itself,
The silence which we break every moment.

May it fill the darkness of noise we do,
And convert it into the Light of our background.

Let virtue be the strength of my intelligence.
Let realisation be my attainment.

Let my purpose shape into the purpose of our earth.
Let my plan be an epitome of the Divine Plan.

May we speak the silence without breaking it.
May we live in the awareness of the background.

May we transact light in terms of joy.
May we be worthy to find place in the Eternal Kingdom OM.

Master E.K.
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PLEGARIA DEL AÑO 2014-2015

Virat shines through ten digits. Virat has ten fingers.
Man has ten fingers. Man is frame of Virat.
 
Virat resplandece por diez dígitos. Virat tiene diez dedos. 
El hombre tiene diez dedos. El hombre es el marco de Virat.
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CARTA ASTROLÓGICA DEL MES
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=
MENSAJE DEL MES DE PISCIS

La entrada del Sol en Piscis ofrece la oportunidad de ocuparse 
de la dimensión superior de la dualidad. Piscis es el cuarto signo 
mutable. Cualquier signo mutable presenta una naturaleza dual. 
La dualidad se relaciona con el espíritu y la materia, que es lo 
que representan los dos peces. Un pez busca al otro pez. Puede 
ser búsqueda de la materia por parte del espíritu o búsqueda 
del espíritu por parte de la materia. Un aspirante vive en un 
mundo de dualidad. Se encuentra entre búsquedas mundanas 
y espirituales. En él existe esta dualidad. Por consiguiente, hay 
una lucha. Un aspirante emerge. En él hay plenitud de espíritu y 
plenitud de materia. La personalidad exige placeres mundanos. 
El alma demanda trascenderlos. De tanto en tanto hay un tirón y 
un empujón entre el espíritu y la materia, el cuerpo y el alma. Un 
discípulo es aquel que intenta equilibrarlos a ambos y permanece 
como un yogui.
Él no niega ni la materia ni el espíritu, ya que negar no es 
una solución. Trascender es más importante que negar. Una 
trascendencia amigable permite la cooperación entre materia y 
espíritu, es decir, que se trasciendan. La negación o el rechazo 
traen la no-cooperación y la oposición, que conducen a una 
lucha constante.
Puesto que Júpiter es el señor de Piscis, otorga la sabiduría dorada 
de ganar mediante la amistad. Júpiter persuade a los corazones 
de los seres. Sus victorias son muy diferentes a las victorias de 
Marte. Una victoria marciana deja insatisfacción, consternación 
y calumnia con el vencido, que busca la oportunidad para 
rebelarse. Por tanto, Júpiter en Piscis tiene la clave no sólo para la 
trascendencia, sino también para una coexistencia pacífica.
Los signos mutables tienen como señores a Mercurio y Júpiter. Ni 
Mercurio ni Júpiter son luchadores. Los mercurianos son árbitros y 
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tienden a un arreglo. Los jupiterianos son benefactores. Mercurio 
es el señor de Géminis y Virgo, mientras que Júpiter es el señor 
de Sagitario y está exaltado en Piscis. Un Júpiter exaltado tiene la 
clave de la trascendencia.
Al ser Piscis la 12ª casa, la última casa del zodíaco, Júpiter aporta 
una sabia disolución de la dualidad. Recordad que Piscis es la 
9ª casa desde Cáncer. El regente de la 9ª casa también es Júpiter. 
Las almas que entran en cuerpos en Cáncer entran en un mundo 
de dualidad y encuentran la salvación de la dualidad en Júpiter 
en Piscis.
Un estudiante inteligente no se apresurará en los sucesivos años 
solares sin disolver la dualidad que tiene con la ayuda de las 
energías piscianas, que se consideran las energías de síntesis.
¡Que los estudiantes relacionen su 4ª casa como la puerta 
de entrada al mundo, y la 12ª casa como su puerta de salida 
del mundo! Las claves relacionadas con estos signos solares 
correspondientes son útiles. La 4ª casa está presidida por la Luna, 
la mente, mientras que la 12ª casa está presidida por Júpiter. La 
Luna ayuda a analizar, mientras Júpiter ayuda a sintetizar. ¡Que 
los estudiantes se muevan del análisis a la síntesis!

=
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MENSAJE DEL MAESTRO
                                                                                                                   
SERVICIO BENEVOLENTE

Aquel que trabaja para sí mismo, para su crecimiento, material 
o espiritual, no puede considerarse un discípulo. En la medida 
en que los pensamientos de uno se ocupan de uno mismo, uno 
permanece centrado en sí mismo. El discipulado es un proceso de 
abrirnos a partir de estar centrados en nosotros. El estudiante llega 
hasta el centro universal a través de pensar, trabajar y beneficiar 
constantemente a la luz circundante. Hasta que el centro de uno 
no desaparece, el discipulado no está completo.
Pensar y esforzarse por el crecimiento de otro y el bienestar del 
otro es discipulado. Los Maestros de Sabiduría miden al aspirante 
por el servicio benevolente que manifiesta y no por la intensa 
meditación y variedad de centros que hay en su interior. A menos 
que esto se conozca, un aspirante cae en la lazada y por tanto se 
centra cada vez más en sí mismo. En consecuencia, se convierte 
en un prisionero de sí mismo. “Uno para muchos” es discipulado. 
“Muchos para uno” es lo contrario.
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GÎTÂ-UPANISHAD
   - Lord Krishna -

EL UNO EXISTE EN TODO

sarva-bhuta-sthitam yo mam
bhajaty ekatvam asthitah
sarvatha vartamano ‘pi
sa yogi mayi vartate

El yogui que me ve en todos los seres y me sirve como al Uno 
en todo y me busca en toda actividad vive siempre en mí. (6-
31)

Comentario:
Yoga es permanecer asociado con el Dios Uno omnipresente. 
El Dios omnipresente está presente en todos los seres sin 
excepción. Para asociarse con Él, uno tiene que servirle en los 
seres. Así es como servir al entorno con devoción se convierte 
en un ingrediente esencial del yoga. Así que el servicio también 
da la alegría de la Presencia.
A menos que uno vea al Dios omnipresente, su actitud para 
servir no será atenta ni devocional. Cuando el estudiante ve al 
Uno en todo ser, lentamente los seres quedan relegados en el 
trasfondo y el Uno omnipresente sale a la superficie en primer 
plano. Lentamente se da cuenta de que sólo el Uno existe como 
muchos. También se da cuenta de Él en todas sus búsquedas y 
encuentra la realidad de su mismo ser viviendo y moviéndose 
en el Uno. Cuando el estudiante ve al Uno en todo, su relación 
con los seres tiende a ser ecuánime. Ya no tendrá actitudes 
diferentes hacia diferentes personas. Él ve a la Persona Una en 
todas las personas y por tanto será respetuoso y encantador.
En la mente de un yogui no existen las diferencias de actitud.
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MAITREYA EL SEÑOR
- Comunidad de Maitreya -

DEBILIDAD HUMANA

La principal debilidad de la humanidad es que los seres humanos 
no actúan en consecuencia a la pequeña verdad que se les ha 
revelado, ni siquiera cuando están en la escuela primaria. 
A todos los seres humanos se les enseña en la escuela primaria 
que la unión hace la fuerza. Pero un humano adulto prefiere la 
separatividad a la unidad. 
Similarmente, cuando somos niños se nos enseñan los beneficios 
de la cooperación. Pero cuando crecemos, esperamos cooperación 
en lugar de ofrecerla. Hoy en día la gente habla de vida grupal, 
pero no muchos están dispuestos a sacrificar la comodidad de ser 
individualista en la vida de grupo.
No encontramos en ninguno de esos grupos new age que 
sus personas clave vivan y trabajen para la armonía en los 
planos del pensamiento, vital y físico. Si hay algún grupo de 
tales características de tres personas, le extendemos nuestra 
cooperación y hacemos posible que se manifieste un trabajo 
importante de Buena Voluntad. ¿No es una paradoja? 
Entre miles de millones de seres humanos, rara vez encontramos 
un triángulo en el que exista armonía entre los tres. Traten de 
cooperar y unificar, lo cual beneficia al mundo y también a 
ustedes.
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MAESTRO MORYA
- Maruvu Maharshi -
          
PLEGARIAS PARA EL BIEN GENERAL

Cuando el mundo está en crisis profundas, son insensatos aquellos que 
oran para su propio beneficio. Hay muchos ashrams en el planeta en 
los que muchos se retiran para buscarse a sí mismos, buscar la paz y 
la armonía. En lugar de ello, harían mejor orar por la humanidad y su 
elevación.  
La clave oculta para el verdadero desarrollo de uno mismo está en 
pensar en el bienestar de los demás. Las plegarias deben estar dirigidas 
al bien general, no para el bien de uno mismo y el beneficio propio.  
 Esa clase de plegarias permiten recibir la verdadera dirección para la 
vida. Cuando no se conoce el rumbo, no se hace un esfuerzo en esa 
dirección. Por lo tanto no es posible progresar. 
En las cordilleras de montañas, los valles, las selvas, las grutas y a orillas 
de los ríos, hay muchos grupos desconocidos que realizan intensas 
plegarias por el bien general. Son sus plegarias las que llegan a alturas 
muy elevadas para proteger a la humandad. ¡Que ese sea el propósito 
de nuestra plegaria! 	



Circular de Vaisakh 11, Ciclo 28 11

MAESTRO KUT HUMI
  - Devapi Maharshi -

ESFUERZATE PARA BENEFICIAR A OTROS

Cuando el trabajo va aumentando, no pienses que es algo 
desafortunado. Al contrario, es muy beneficioso si uno responde 
al aumento del trabajo. El aumento de trabajo, cuando se atiende, 
genera mucho fuego y causa transmutaciones en las células del 
cuerpo; siempre y cuando ese trabajo sea uno de buena voluntad.
No eludas el trabajo de buena voluntad. No eludas cargas de 
trabajo de buena voluntad. Responde a ellas de inmediato. Si 
el trabajo es verdaderamente de buena voluntad, no sentirás 
cansancio. Al contrario, tenderás a estar alegre en el trabajo. 
Esfuerzo alegre es la cualidad del discipulado. En este esfuerzo 
alegre se elimina mucho karma y los tejidos del cuerpo tienden a 
ser eléctricos y magnéticos. Esfuérzate en beneficiar a los demás. 
En tal esfuerzo, descanso y alegría son concurrentes. Se tiende a 
ser transparente y translúcido. 
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MENSAJE DEL MAESTRO E.K.

JOVIALIDAD

La verdadera riqueza es la jovialidad. Si uno no es jovial, aunque 
tenga una casa moderna y espaciosa con todas las facilidades, un 
vehículo lujoso y grandes saldos bancarios, todo será inútil. Pero 
para el que es jovial, estas facilidades le dan una alegría añadida. 
Uno no puede considerarse rico a menos que sea de naturaleza 
jovial y disposición benevolente. 
La riqueza material no tiene sentido para aquellos que son 
asustadizos, enfermizos, y para aquellos que están involucrados 
en conflictos. No es sino ignorancia el pensar que la riqueza 
material da la felicidad. 
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VIDURA
                 
ENSEÑANZAS DE SABIDURIA

Uno se lleva a sí mismo hacia el sendero del sufrimiento por 
1) enseñar a los indiferentes, 

2) plantar semillas en los campos ajenos, 
3) buscar el bien de los malvados,

y
4) por rehusar cumplir las promesas.
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ASÍ HABLA SHIRDI SAI

MI PLACER

Si quieres
agradarMe al máximo,

da de comer y sirve
a los pobres y a los débiles.



Circular de Vaisakh 11, Ciclo 28 15

SRI RAMAKRISHNA

LA FE PUEDE CONSEGUIR MILAGROS

Un discípulo, teniendo fe firme en el poder infinito de su Gurú, 
caminó sobre un río simplemente pronunciado su nombre. El 
Gurú, viendo esto, pensó en su interior: “¿Qué?,¿Hay tal poder en 
mi mero nombre? ¡Qué grande y poderoso, entonces, debo ser!”
Al día siguiente, él mismo intentó caminar sobre el río 
pronunciando “Yo, Yo, Yo”; pero en cuanto pisó el agua se hundió 
y se ahogó. 
La fe puede conseguir milagros, mientras que la vanidad o el 
egoísmo es la muerte del hombre. 
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SOBRE LA DOCTRINA SECRETA

EGIPTO 3

Dos antiguas civilizaciones, la india y egipcia, fueron contemporáneas 
y con demasiadas similitudes para descartar la teoría de que una 
fluye de la otra. 
Las civilizaciones india y egipcia crecieron a lo largo de las laderas 
de los ríos que fluyen de las montañas a través de planicies y 
desiertos hasta el mar. En ambas naciones, los ríos tienen cocodrilos. 
En ambas naciones la gente adoran al río como a una Diosa. 
Ambas adoran a la vaca. Tienen un conocimiento de cosmología 
bellamente desarrollado. Ambas tienen sistemas de castas. Ambas 
han contribuido a la cultura del mundo. 

Las dos han estado en contacto una con otra durante más de tres 
mil años antes de Cristo a través de la muselina india, el algodón, el 
culantro, el fenogreco, y otras especias de este tipo y condimentos, 
evidenciando que las dos civilizaciones encajan o se pertenecen la 
una a la otra. Fue un marinero indio que fue capturado en Egipto 
el que dio la ruta directa a India por mar (de Egipto a través del 
Océano Indico). Las habilidades náuticas de India ya eran conocidas 
incluso mil años antes de Cristo. Las fuerzas marinas y comerciantes 
indios comerciaban con variedad de buenos productos indios con 
el Lejano Oriente, incluyendo Singapur, Malasia, Indonesia, Bali, 
Sumatra, etc. Los comerciantes de la costa oeste de India viajaban 
hacia África, Arabia, Egipto y Grecia. Los comerciantes se movían a 
Oriente y a Occidente y, de esta manera, también viajaban su cultura 
y también sus métodos de adoración. En instituciones de misterio es 
sabido que Pitágoras, Apolonio e incluso Jesús habían venido a India 
y habían regresado llevando con ellos la Sabiduría Universal. El dios 
céltico de Europa, concretamente Kasyapa, no era sino uno de los 
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patriarcas (Prajapati) del Purana Hindú. 

Al movimiento comercial le sigue el movimiento cultural. La cultura 
trae consigo la sabiduría vinculada con ella. Según Manetho, las 
cronologías hindúes son incluso anteriores en el tiempo a las tablas 
de los reyes egipcios.
Según las crónicas judías, hubo un viaje por mar a Oriente durante el 
período de Salomón, 800 años antes de Cristo, y se trajeron muchos 
artículos de allí. 
El uso de nombres indios para la mercancía levanta una gran 
presunción a favor de su origen indio. La palabra “sindhu”, 
encontrada en la biblioteca de Assurbanipal, se utiliza para describir 
algodón indio. 

El Loto, que tan a menudo se menciona en las Escrituras indias, 
historias y leyendas que están asociadas con la Diosa Lakshmi, 
Diosa de la Riqueza y Abundancia, la cual es también famosa en 
Egipto; la flor es adorada por los hindúes, jainistas y budistas por 
igual. El loto azul aparece en las pinturas murales de las pirámides; 
son ofrecidas a los difuntos y era utilizado para curar y revitalizar, 
e incluso para devolverle la vida al difunto. El Dios del Nilo, Hapi, 
sostiene un par de tallos de lotos azules en sus manos. El loto azul 
es un símbolo de vida, del alimento y del sustento de la humanidad. 
En internet se describe mucho más sobre esto, lo cual prueba las 
observaciones de Madame Blavatski sobre el siglo XIX relativas al 
origen indio de las civilizaciones del Oriente Medio, que a su vez 
formaron los fundamentos para las civilizaciones de Occidente. 
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LA PLEGARIA 
DEL HOMBRE LAICO

La cruda realidad es
que estamos solos,
aunque aparentemente parezca que 
estamos juntos.
La unión con los seres es incierta.
Nos engrandecemos
cuando somos compatibles,
y nos dolemos
cuando somos incompatibles.
Pero Contigo la unión es cierta.
Tú no nos abandonas,
aunque nosotros Te ignoremos.
Tú eres el Amigo
al que yo rezo para que permanezca
conmigo.

          
LA VACA

EL SÍMBOLO Y SU SIGNIFICADO

Las personas que matan a las Vacas, 
las que comen carne de Vaca 
y aquellos que apoyan estos dos actos 
sufrirán innumerables vidas de pesares.
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DISCIPULADO
                                                     
CONSCIENTE DEL CUERPO Y 
CONSCIENTE DE UNO MISMO

Cuanto más sea uno consciente del cuerpo, más involucrado 
estará en su mantenimiento. Los requisitos del cuerpo son 
pocos, pero si uno tiende a ser consciente del cuerpo, 
encontrará requisitos ilimitados para cuidar al cuerpo. Uno se 
involucra día y noche manteniendo el cuerpo. Haciendo eso, 
uno muere.

En lugar de ser consciente del cuerpo, !sé consciente de tí 
mismo!
El ser que uno es no tiene ni forma ni nombre. Reúne a su 
alrededor las tres cualidades, los cinco elementos y los cinco 
sentidos en el cuerpo, de la misma manera que el viento 
surgiendo del éter (Akasha) tiende a ser un torbellino, tomando 
forma de polvo. El viento por sí mismo no es visible, pero un 
torbellino sí es visible. El polvo en el viento se recoge solamente 
debido al movimiento del viento. El polvo no tiene relación en 
absoluto con el viento. 

De la misma manera, el discípulo debería saber que él es el que 
no tiene nombre, el Ser sin forma. A su alrededor se reúnen la 
forma, el nombre y la cualidad. Él, por sí mismo, es puro éter y 
la actividad de las cualidades triples es el viento que recoge el 
nombre y la forma a su alrededor. 

Un Discipulo
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El Gurú es aquel que ha dejado atrás la diferencia entre él mismo 
y los demás. Para él no hay diferencia entre lo nuestro y lo de los 
demás. No ve a otros. Ve al mismo Ser en sí mismo y en los otros. 
Los otros no existen para él, solo existe el Uno. La diferencia entre 
bueno y malo, correcto e incorrecto también deja de existir. Tiene 
un programa único con el objetivo de contribuir a la evolución de 
los seres sin tener en cuenta su estado de ignorancia. No divide 
a los seres en divinos y diabólicos, en buenos y malos. Todas 
las divisiones desaparecen en él. Las divisiones existen para las 
personas que viven en la mente. Las divisiones no existen en las 
personas que viven en el corazón. La mente divide, el corazón 
sintetiza. El corazón es la morada del Gurú; él no ve las diferencias 
como las ven sus seguidores. Está consagrado a hacer un trabajo 
que es ayudar a los seres a evolucionar. Responde a los estudiantes 
según el estado de los propios estudiantes. Procura su bienestar. 
No castiga como un gobernante. Tolera, educa y envía más luz 
hacia sus estudiantes para que comprendan mejor. No tiene un 
programa específico para enseñar ciertas ciencias ocultas, tales 
como astrología, etimología, ciclos de tiempo, curación, disertar 
sobre escrituras sagradas, etc. Él responde a las demandas de los 
estudiantes en la medida en que estas demandas ayudan a los 
seres a evolucionar. 
El Maestro comparte cualquier conocimiento que se busque, pero 
su utilización es responsabilidad del propio estudiante. Entended 
que el Maestro es Existencia Pura disponible para que los demás 
la sigan y experimenten. El trabajo sublime del Maestro es SER y 
estar disponible.

Muy temprano por la mañana recuerdo las sandalias
sagradas del Maestro en la cámara interna de mi corazón.

EL MAESTRO

5. BHEDA VARJITAM –
DESPROVISTO DE DIFERENCIAS
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KAPILA

LOS CUATRO MODELOS DE LA CREACIÓN

Para que los 24 principios formativos se transformen en una 
Creación precisan ser clasificados según ciertos modelos. Esta 
clasificación tiene lugar según cuatro modelos. El resplandor de 
la Consciencia Inmanente, mediante la cual se forma la Mente 
Cósmica, desciende hasta los cuatro modelos y permanece en 
ellos. Estos cuatro modelos descienden del Padre a través de la 
Consciencia Inmanente y su resplandor. Del mismo modo que el 
modelo del ser humano desciende del Padre y llega hasta el Hijo 
a través del esperma, así también descienden desde el Origen los 
cuatro modelos de la futura Creación. 

Estos cuatro modelos son divinos y no obedecen a la Naturaleza 
ni a la Fuerza. Estos modelos, por el contrario, son los que 
moldean a la Naturaleza y a la Fuerza. Estos cuatro modelos 
son descritos como los cuatro Kumaras en los Puranas y también 
se los describe como los cuatro aspectos del Tiempo, las cuatro 
cualidades, los cuatro estados de existencia, los cuatro Jinetes del 
Apocalipsis, etc. En estos cuatro modelos se puede experimentar 
la presencia directa de Dios en la Creación. Estos cuatro modelos 
se denominan como sigue:

1.  Vasudeva      la Consciencia Inmanente 
2. Sankarshana  la Consciencia de Compromiso (la Voluntad) 
3. Pradyümna    el Resplandor de la Consciencia (Amor y Luz) 
4.  Ankuddha     la Impávida Actividad Inteligente de la Conscien
cia.

Estos cuatro modelos tienen como campo de operación los tres 
mundos, que son: 
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1. el Mundo de la Percepción Sensorial
2. el Mundo de la Fuerza 
3. el Mundo del Resplandor.

Estos cuatro modelos y estos tres mundos existen también en el 
ser humano. 1) la Consciencia Inmanente hace posible que el 
ser humano llegue a darse cuenta que “ÉL ES” (o “YO SOY”), 2) 
la Consciencia de Compromiso hace posible que el ser humano 
actúe mediante el pensamiento, la palabra y la acción, 3) la 
Consciencia Resplandeciente hace posible que el ser humano 
sepa cómo obrar, 4) la Consciencia Impávida, que no conoce 
obstáculos, hace posible que el ser humano actúe superando los 
obstáculos. Los tres campos de operación del ser humano son: su 
cuerpo sensorial, su cuerpo de pensamiento y su cuerpo de Luz 
(o Sabiduría).
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HOJAS DEL ASHRAM  

LA SÍNTESIS

1. Acordarse de la Síntesis hace posible que se experimente el 
Alma, la Unidad de la Vida.

2. La Síntesis hace posible que se libere la Bendición desde el 
interior así como la capacidad que ello conlleva. El análisis deja 
suelta la individualidad, la dependencia y la inclinación que 
ello conlleva, como la duda, la sospecha y la separación.

3. Aferrémonos a la Síntesis, la constante corriente de fondo del 
análisis, y establezcámonos en la Bendición.
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SOBRE EL AMOR

SOBRE EL SILENCIO

 El Amor invierte las inversiones siete veces 
y te establece como el Octavo.

 
 Para el discípulo, hay tres cuerdas inferiores
y tres cuerdas superiores de notas musicales. 

Él se encuentra en el medio.
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INVOCACIONES DE LA 
LLAMA VIOLETA

Contamos con el Conde Santo.

Incontables son Sus valientes hazañas.

La violencia mengua ante Su valentía.

La esclavitud se hunde en Su serena presencia.

La libertad brota de Sus santas miradas.

El ritmo y el orden recuperan la fuerza.

Las ceremonias y los rituales pregonan celebraciones.

¡Contamos, contamos, contamos

con el Maestro Conde,

cuyo Esplendor es incontable!
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DE LA PLUMA DEL MAESTRO

PREGUNTAS Y RESPUESTAS

Pregunta: Maestro, ¿cómo reconocemos a un ser realizado?

Respuesta: Sólo un ser realizado conoce a otro ser realizado. Hay 
un dicho popular que dice que solo un Maestro Masón conoce 
a otro Maestro Masón. De la misma manera que una señora 
conoce a su hombre incluso si su hombre va disfrazado. De la 
misma manera que un estudiante conoce a su Maestro incluso 
si tal Maestro va disfrazado. De forma similar que el Ministro 
conoce a su Rey incluso si el tal Rey está en el exilio.
Es su propia consciencia que revela la otra. Tal consciencia está 
más allá de la lógica de la mente.
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¡Queridos niños! 

Una vida es considerada fructífera cuando las obras hechas 
benefician substancialmente a la comunidad. Para hacer este 
tipo de acciones, se requiere obtener la debida habilidad 
durante los años de crecimiento. Cuando tales habilidades 
no se obtienen, la vida resulta ser “una oportunidad perdida.”
La vida de un árbol se considera fructífera cuando da frutos 
abundantes de manera estacional durante largos años. El árbol 
drena mucha energía del sol y de la tierra, crece hacia abajo y 
obtiene la capacidad de dar vida a gran cantidad de frutos durante 
largos años. Incluso cuando este árbol cae con el tiempo, aún es 
recordado. La gente habla del sabor de sus frutos, de la sombra que 
ofrece y de la belleza que posee. No todos los árboles frutales son 
recordados. El que destaca llamativamente se recuerda debido a 
las grandes cantidades de frutos que ha dado durante largos años.
Los humanos tiene el potencial para un crecimiento ilimitado 
y para ilimitadas capacidades. Estas capacidades tienen que 
obtenerse solo durante años de crecimiento. ¡Que vivas 
así y dejes una fragante marca en medio de la humanidad! 

K. Parvathi Kumar

(Del editorial del Dr. K. Kumar en el website: www.jugendforum-mithila.de)

Los conocedores no están realizados hasta que 
ofrecen servicio

SOBRE EL SERVICIO

SECCIÓN NIÑOS
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HISTORIAS PARA JÓVENES

SHADIABAD - LA CIUDAD MALA 

Su nombre era Mandu. En 1579 esta ciudad se llamaba Shadiabad, 
“la morada de la felicidad”. Con un muro a su  alrededor de  cincuenta 
y nueve quilómetros y medio de circunferencia, esta ciudad fue una 
vez una de las ciudades más grandes de India. Cuando Madame 
Blavatsky y su grupo la visitó, sólo encontraron ruinas espléndidas 
que hablaban de su glamour antiguo.
Los viajeros caminaban durante todo el día admirando el lujo 
escondido bajo las enredaderas y el polvo. Al atardecer, descansaban 
en uno de los viejos edificios para pasar la noche allí. Pero de 
la ciudad vecina, llegaron visitantes que insistían en que ellos 
abandonaran ese lugar inmediatamente, diciendo que sería peligroso 
quedarse más tiempo. Los viajeros estaban cansados y sospechaban 
superstición en los visitantes. De repente, los elefantes resoplaron 
y patearon inquietamente. Estiraron las gruesas cuerdas, levantaron 
sus trompas y gritaron con miedo. Los viajeros no pudieron ignorar 
esta señal. Apresuradamente, tomaron su equipaje y huyeron del 
lugar con sus elefantes muertos de miedo. Detrás de ellos se oía el 
aullido de chacales rabiosos y el desilusionado rugido de un tigre. 
Los recuerdos con glamour nos parecen placenteros, pero son ruinas 
que esconden sus peligros. 

Mme. H. P. Blavatsky: De las Cuevas y Selvas del Indostán. p.143



Circular de Vaisakh 11, Ciclo 28 29

Ekkirala Krishnamacharya:                                            
Tu regalo de nacimiento 
info@wttes.com

TU REGALO DE NACIMIENTO 
El sol otorga la influencia de los doce signos 
zodiacales  de forma diferente a los que han 
nacido durante los doce meses del año. Cada uno 
de los signos zodiacales da su toque característico 
a todos los aspectos de la vida. 
La astrología tiene la clave de la vida. Es necesario  
entrar en los secretos del tiempo, relacionados 
con nuestra vida particular y con la humanidad 
en general. “Tu Regalo de Nacimiento” es el 
primer paso hacia la comprensión del tiempo, así 
como también de la correcta comprensión de la 
psiquis humana. Es un valioso regalo proveniente 
del Maestro E.K. para todos los auténticos 
buscadores de la verdad.

La metodología de trabajo entre la espirit-
ualidad y la gestión empresarial es total-
mente diferente. En los negocios está lo que 
se llama ambición como objetivo principal. 
Todos quieren subir la escalera y esto tiene 
sus desventajas y sus consecuencias en los 
otros aspectos de la vida. La competencia 
da como resultado el desarrollo de celos y 
odio hacia los demás y esto arruina total-
mente la atmósfera de la empresa y causa 
una tremenda enfermedad al empresario. En 
la espiritualidad, el objetivo principal es el 
desarrollo integral. Es decir, desarrollarse en 
todos los aspectos de la vida, la vocación, lo 
familiar y lo social. 

LA ESPIRITUALIDAD, LOS NEGOCIOS 
Y LA ADMINISTRACIÓN 

RESEÑA DE LIBROS

K. Parvathi Kumar: 
LA ESPIRITUALIDAD, 
LOS NEGOCIOS Y LA 
ADMINISTRACIÓN 
info@wttes.com
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Piscis representa “la tabla del universo” sobre la cual un adepto 
puede leer el pasado, el presente y el futuro de toda la creación. 
Los adeptos de diversas escuelas entrenan a sus estudiantes para 
leer los “registros akásicos” y los libros invisibles de las grutas 
templo, estimulando en ellos la actividad pisciana. Esto se hace 
conectando la actividad del “ojo del toro” con la de los dos peces, 
los cuerpos de la pineal y la pituitaria. 
Los secretos de la estructura humana y su relación con la del 
hombre cósmico están conservados y ocultos en este signo como 
‘fotografías’ y se reflejan en las profundidades de la conciencia 
del discípulo.

Dr. E. Krishnamacharya: Astrología Espiritual

IMAGEN DEL MES DE PISCIS

PISCIS – LA TABLA DEL UNIVERSO
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AGNI
Una Introducción al Trabajo
del Fuego Cósmico, 40. 

4. EL FUEGO SOLAR
EL AMANECER 2

Hay una gran ciencia en la preparación para el amanecer. Todos 
los días nos visita el amanecer y nos lo perdemos. Y nos quejamos 
de que –a pesar de una ardua práctica espiritual- no somos 
capaces de aumentar nuestra luz. Es como quejarse de que el tren 
no llegó después de haber llegado tarde a la plataforma. El tren 
llega a la plataforma justo antes de las 6 y se va de la plataforma 
a las 6 en punto, y nosotros llegamos a las 6 y 5 minutos.  
Esperamos, esperamos y esperamos. El tren no viene. Alguien me 
dice: “Mañana tendremos más suerte.” Al día siguiente también 
llegamos a las 6 y 5 minutos. Un hombre que se pierde el 
amanecer es como el que pierde el autobús, o el tren, o el vuelo. 
Ningún pasajero puede quejarse de que no hay vuelo, o tren, o 
autobús, si ha llegado tarde. Si queremos realmente ser ocultistas 
prácticos, es obligatorio darnos una ducha antes del amanecer. 
No hay transigencia en ello. Puede parecer duro, pero es verdad, 
porque se necesita una preparación para recibir al amanecer, si 
es que deseas aumentar tu luz. Si nos quejamos de ello podremos 
esperar, ya que tenemos muchas encarnaciones. Los Kumaras no 
obligan, solo nos dicen: “¡eso es todo!” Su tarea termina cuando 
nos lo han dicho. Durante millones de años se está produciendo 
el amanecer, ¿dónde está el apuro? 
El Maestro E. K. era muy amable para las personas que lo veían 
desde la distancia, pero para las personas que vivían con él, era 
como trabajar con el fuego. Nunca le prestaba atención a una 
persona que no se levantara antes del amanecer.
No era cuestión de mirar un rostro que no hubiera pasado por la 
ducha antes del amanecer. Solía decir: “No me siento inclinado a 
ver burros en las horas del amanecer.” 
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De manera que la ducha es una obligación, y es una obligación 
prepararse para el amanecer. – De alguna manera la energía del 
amanecer de hoy es extremadamente fuerte. 
Estas son ciertamente duras realidades si deseamos estar en la 
práctica espiritual. Pero si queremos fantasear con el espiritualismo, 
el tema es diferente. Puede haber una verdadera práctica 
espiritual, y también puede existir una fantasía sobre la práctica 
espiritual. Todo es aceptado. También se acepta el glamour de la 
espiritualidad y se acepta también el glamour sin espiritualidad. 
Se acepta la espiritualidad, el glamour con espiritualidad, y 
también es aceptado el glamour sin espiritualidad. El glamour 
puro funcionando como espiritualidad también es aceptado. Todo 
es aceptado por los Kumaras, porque ellos ven 21 millones de 
variedades de seres humanos. Después de todo, nosotros somos 
una variedad entre ellas. De manera que sólo deseo darles alguna 
información sobre la visita de los Kumaras a través del amanecer 
para que nadie se queje de la ducha antes del amanecer.
De todos modos, regresemos a los Kumaras que nos visitan sobre 
una base diaria. Por favor, utilicen su visita. ¿Cómo se preparan 
cuando esperan a una persona muy importante en su casa? Si 
se espera que alguna persona muy importante visite tu casa, 
¿te levantas de la cama después que golpea la puerta? Esa es 
la insensatez del estudiante espiritual que cree que se tiene que 
levantar después del amanecer. ¿Qué es lo que hacemos cuando 
una persona muy importante visita nuestra casa? Ya desde el día 
anterior la arreglamos bien, disponemos flores de una manera 
hermosa. Arreglamos bien los cuadros de la casa, ponemos 
algunas velas y llenamos de perfume el lugar, porque queremos 
que el visitante piense que lo hacemos todos los días.  El visitante 
no es tonto, él lo sabe. Sabe por qué ese día las cosas están tan 
hermosas. Es para él, no para la persona que espera en la recepción. 
Entonces, lo que hace es (decidir) ‘le haré una visita diaria’. Con 
visitas diarias, ¿haremos la misma tarea todos los días? ‘Oh, viene 
todos los días, ¿para qué trabajar tanto?’ Cuando viene a diario, 
reducimos su importancia, pero no cambiamos nuestros hábitos. 
Esta es la diferencia de una persona que se prepara para la visita 
de una persona importante. Cuando nos visita, nos preparamos 
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para la visita. Que todos los amaneceres tengan esta preparación. 
Tengamos una ventana hacia el Este en nuestro dormitorio. 
Nosotros somos todos gente maravillosa, todos tenemos en 
nuestros dormitories ventanas hacia el Oeste y el Sur, pero no 
hacia el Este y el Norte, porque no queremos que el sol nos visite 
temprano por la mañana.¡Preparémonos para recibir al sol en las 
horas de la mañana! Todas las mañanas, durante el amanecer, 
tienes la visita de los devas del 5° plano. Ellos tienen energías 
espirituales, así como materiales. Así que son dos pájaros de un 
tiro; con un solo esfuerzo las obtienes a ambas. Así, obtenemos lo 
que es necesario para el cuerpo material y lo que es necesario para 
la espiritualidad. Los devas del 5° plano -que se llaman Manasa 
Devas, así como también Kumaras- nos visitan diariamente, y 
debemos estar preparados para recibirlos. 
Y luego, ellos nos visitan en una mayor medida una vez al mes. 
Hay una visita diaria, y hay una visita mensual. La visita mensual 
es a las 24 horas inmediatamente después del momento de la 
Luna Nueva. Y luego, está la visita anual. La visita anual es en el 
mes de Capricornio, al que llamamos también el mes de Makara 
o el mes de los Kumaras. Los cinco Kumaras nos visitan en mayor 
medida durante el mes de Capricornio. De modo que en un año 
solar, tenemos a Capricornio como el amanecer. Y en el mes lunar, 
la primera fase lunar a partir de la luna Nueva es el amanecer 
de los Kumaras. Y luego diariamente, son las horas de la salida 
del sol. De esta manera, podemos esperar diariamente su visita 
y recibir la luz que ellos dan a nuestra caja mental. La llamamos 
caja mental porque estamos en un cuaternario. Entonces, la caja 
tiene que recibir la luz. Es por eso que el Maestro Djwhal Khul la 
llama ‘unidad mental’. No es la mente. La unidad mental no es la 
mente. La unidad mental es el vehículo que recibe las energías del 
5° principio, llamadas ‘los cinco Kumaras’. Así, los cinco Kumaras 
dan su energía a la caja de la unidad mental. Es como ir todos 
los días a una lechería con un recipiente para leche. Si vas con 
el recipiente para la leche, te dan un poco de leche para el día. 
Y ella te mantiene a lo largo del día. Los Kumaras dan la leche de 
otra vaca. La vaca que tenemos en el planeta es un símbolo de esa 
vaca. Este texto no ha sido revisado por el autor y puede tener errores.
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UNA VENTANA PARA EL SERVICIO MUNDIAL

NOTICIAS Y ACTIVIDADES
(Las aportaciones son bienvenidas)

ESPAÑA
Nombre del grupo: Grupo de Pamplona de la WTT
Contacto: Margarita Rojas Palacios				  
Dirección: C/Río Ega, 23, 1º , E-3100 Navarra
Teléfono ++34 699562608 
E-Mail: oxious@hotmail.com / asyram.wordpress.com

Actividades
Hago traducciones de artículos de Paracelso desde el inicio de la revista 
(del inglés al español)
Participación en el triángulo de la red de Meditaciones dominicales 
para el templo Diamantino Global por la Justicia Social, desde 2008.
He impartido clases de inglés en “ SEI “, ONG dedicada a ayudar a los 
niños inmigrantes y en la planificación de eventos para ellos.
En 2012 tratamos de organizar un grupo dedicado a la meditación y la 
salud. He hecho meditaciones en el grupo AWEN, que practica rituales 
celtas. Con este grupo suelo ir a las montañas a caminar y a vivir una 
vida de fraternidad.
En 2013, en el festival en Vaisakh, conocí a Marisa en la escuela de yoga 
“ Asyram “ y hemos comenzado la meditación del Maestro CVV.
Esta escuela está dirigida por Marisa, que enseña yoga y terapias 
respiratorias. Hoy tenemos un grupo en el que siempre somos de 6 a 15 
personas a meditar todos los viernes a las 20:15.
En este grupo se ofrecen terapias de medicina alternativa gratuitas 
dirigidas por María de Jesús Calvo y su marido.
Hay charlas sobre terapias y técnicas de sanación, astrología, sonido, 
etc.
Estamos trabajando en la formación de un grupo de sanación y un grupo 
de estudio de la sabiduría oculta.
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LA CIENCIA DEL HOMBRE

Dr K. Parvathi Kumar
Enseñanza de la Primera Convivencia Grupal de Jóvenes, Parte 31
Agosto 2001, Visakhapatnam/ India

LA TERCERA  SUBCÁMARA DE LA TERCERA CÁMARA

Ahora comenzaremos con la tercera subcámara de la tercera 
cámara de la mente. Les dije que la primera subcámara se 
relaciona con la preocupación de la mente con los requerimientos 
corporales. La segunda subcámara aloja las tendencias de ese 
individuo en particular, a través de las vidas. La tercera subcámara 
tiene la capacidad de pensar claramente. 
A no ser que exista la intención de mejorar la propia forma de 
vida, esta cámara no es utilizada por el hombre. Sólo está ocupada 
en reaccionar con el medio externo. Por eso muchos pensadores 
han escrito que el hombre es un producto de su medio. Pero 
esto no es completamente cierto; el hombre no es un producto 
del medio ambiente, el hombre es muy superior en destrezas y 
capacidades para estar aprisionado por el medio ambiente. Decir 
que es una víctima de las circunstancias y un producto del medio 
ambiente es una presentación incompleta del hombre. Si sólo ven 
la parte vehicular, no ven al hombre y mucho menos a su aspecto 
divino. El hombre es una representación del hombre cósmico. 
Pero cuando el hombre está completamente aprisionado en su 
cuerpo por las tendencias, los sentidos y el cuerpo físico, se 
podría definir a sí mismo como tal. Es como si un grupo de ciegos 
fuera a ver a un elefante. Uno toca la pata del elefante y define al 
elefante como una columna. Pero el elefante no es la columna. 
La pata es una parte del elefante. Otro hombre toca la cola y dice 
que el elefante es como una cuerda. Como nosotros sabemos qué 
es un elefante, nos reímos cuando la gente habla de este modo 
acerca del elefante. 
Por eso los que saben se ríen de las grandes definiciones 
dadas a los hombres por los pensadores ignorantes. El hombre 
esencialmente tiene el elemento del cosmos, y por lo tanto posee 
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todo el potencial que tiene el cosmos. Su conciencia puede 
elevarse sin límites. Su conocimiento puede aumentar más 
allá de las fronteras. Sus potenciales son sobrehumanos. Pero 
eso se sabe solamente cuando se alcanza el conocimiento y la 
correspondiente experiencia. Hasta obtener una comprensión 
completa, es demasiado apresurado definir cualquier aspecto 
de la creación, y mucho menos al hombre. A una persona que 
quiera mejorar su forma de vida, le gustaría experimentar un 
mayor conocimiento, más armonía, una mayor bienaventuranza  
y la intención de ser de más utilidad para la gente de su entorno. 
Entonces en él la tercera cámara de la mente se vuelve activa. 
Esto es lo que se llama la voluntad al bien. A no ser que uno 
tenga voluntad al bien, relacionándose consigo mismo y con el 
entorno, no abrirá la tercera cámara de la mente. El que abre 
la tercera cámara de la mente se convierte en un buscador, un 
buscador de conocimiento, un buscador de entendimiento más 
profundo de sí mismo y de la naturaleza. Dependiendo del grado 
de intensidad con el que busque, la naturaleza abrirá para él las 
puertas del conocimiento. 
De manera que la tercera cámara se relaciona con la aspiración 
ardiente de un buscador, a quien le gustaría conocer los aspectos 
superiores de sí mismo y también experimentar el aspecto oculto 
de la naturaleza. Su búsqueda lo llevará por avenidas donde 
encontrará, paso a paso, el conocimiento correspondiente. Es 
por eso que la auto-transformación o la mejora de uno mismo es 
para el que decide aumentar su comprensión, mejorar su manera 
de hablar, mejorar su forma de interactuar con la gente, para ser 
cada vez más útil para la vida circundante. 
Esta clase de impulso lo ayudará en primer lugar a hacer un 
análisis de la situación actual.  Él es quien desea verse a sí mismo 
desapasionadamente. Normalmente, el hombre tiene muchas 
suposiciones acerca de sí mismo. Es torpe, pero piensa que es 
inteligente. No tiene habilidades, pero piensa que tiene muchas. 
Piensa que habla muy bien, pero no tiene la facultad de hablar. 
Hay un mecanismo defensivo en el hombre, por lo que siempre 
piensa: “Tengo razón, los otros están equivocados.” Esto surge 
de una ignorancia de nivel muy elevado. Esto significa que no 
está dispuesto a abrirse y ver cuáles son sus limitaciones. Si él 
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está bien ¿cómo es que no progresa en la vida? No progresa en 
ningún aspecto de la vida ni demuestra ninguna utilidad, pero se 
arroga ser perfecto. “¡Soy perfecto!” pero todos los días comete 
diez faltas. Cuando se le muestran sus faltas, no las acepta y se 
defiende.  
El primer paso para abrir la tercera subcámara de la mente es 
reconocer las propias limitaciones. No tienes que publicarlas: 
que no eres bueno, que no eres competente, que eres incapaz. 
No tienes que decirlo, es suficiente reconocerlo. Hoy en día las 
personas sienten que si aceptan sus propias limitaciones no serán 
tenidas en cuenta por la sociedad. Por eso tienen un mecanismo 
para defenderse de todas las faltas que cometen. 
Lo que es importante es hacer una introspección. Una persona 
que no hace introspección no tiene posibilidades de entrar en 
los reinos superiores de su propio ser. El primer aspecto es la 
autointrospección, el autoanálisis. Entonces se verán las áreas en 
las que no estás a la altura requerida. Supongamos que yo veo 
que no estoy en el nivel necesario en términos de mi salud. Debo 
mejorar mi ritmo relativo a la comida, al sueño y al trabajo. Si no 
andas bien en el colegio o la Universidad, es un mensaje claro 
de que no estás haciendo lo necesario. Si lo reconoces, puedes 
encontrar formas y medios para estudiar mejor.
Por favor, recuerden que si la gente no tiene ciertas capacidades 
es porque no ha desarrollado la disciplina correspondiente, 
porque no hay nada que el hombre no pueda lograr. 
Hay personas que no pueden tener éxito en lo material. Esto 
se debe a que no tienen disciplina respecto al dinero. Algunos 
carecen del conocimiento relativo a las Escrituras. Esto se debe a 
que nunca abren las Escrituras y tratan de entenderlas. 
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VISHNU PURANA

CAPÍTULO XVI
DAKSHA  1

Parasara dijo: “Según la indicación de Soma, todos los diez 
Prachetasas la aceptaron a ella como esposa. Dejaron de lado 
su enojo hacia los árboles y tomaron a Marisha como su esposa. 
(Los diez órganos nacieron como los diez príncipes en el cuerpo 
animal y humano y se diferenciaron de las plantas.) De estos diez 
príncipes nació un hijo de Marisha, el cual se convirtió en un solo 
Prajapathi compuesto, llamado Daksha, el grande, quien se convirtió 
en Brahmin en tiempos antiguos. (Daksha es el prototipo del ser 
humano con mente, los diez órganos y sus objetos, con la ayuda de 
los cuales vivió como el gran sacrificio de dios.)
Entonces Daksha, el grande, hizo mucho por el bien de la creación. 
Por medio de la reproducción engendró muchos hijos. Dio 
nacimiento a los seres más altos y bajos, a los cuadrúpedos y a los 
bípedos. En obediencia a las órdenes de Brahma, el Creador, Daksha 
se colocó a si mismo como aquel que preside sobre el aspecto 
reproductivo de la creación. A través de su mente dio nacimiento 
a cincuenta hijas. Las primeras diez en matrimonio con Dharma, 
trece con el Señor del Tiempo, quienes fueron hechas para liderar 
al tiempo, y las últimas veintisiete las tuvo con la Luna, quienes 
fueron llamadas Nakshatras. (Las diez hijas nacidas del matrimonio 
con Dharma son los centros de los diez órganos en el cuerpo. Las 
trece hijas nacidas del matrimonio con el Señor del Tiempo son 
los doce meses del año, más el tercer mes lunar que ocurre cada 
cuarto año. Los 27 Nakshatras son las 27 divisiones del zodiaco de 
acuerdo a la posición de la Luna.)Todas esta hijas dieron nacimiento 
a serpientes, ganado, pájaros, Gandharvas, Apsaras, Danayas, y 
todas otras especies del reino biológico. A partir de ese momento, 
engendraron niños a través de la copulación de las parejas de 
hombre y mujer. (La reproducción necesitaba la diferenciación entre 
los sexos y la fertilización.) Entonces comenzaron a multiplicarse 
entre ellos, generación tras generación, a través del pensamiento, la 
vista y el tacto. Todo esto fue hecho posible por la gran penitencia 
de los Siddhas. (Los Siddhas son los principios de la creación que se 
manifiestan como hábitos y a los cuales llamamos herencia.)
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PARACELSO 
Salud y Curación

APOYO AL PROCESO DE CURACIÓN 
A TRAVÉS DE LA CALMA Y EL SUEÑO

Los trabajadores de salud tienen que acentuar la necesidad 
de conservar la calma y una atmósfera de solemnidad. La 
solemnidad contribuye a la salud del bazo. Esto puede sonar 
extraño, pero es cierto. El bazo es el órgano de la armonía y 
por lo tanto debería ser purificado mediante una disposición 
armoniosa. Los médicos piensan que sólo el sistema nervioso 
requiere influencias psíquicas, pero tales influencias también 
son necesarias para diversos órganos del cuerpo. Un ambiente 
tranquilo, calmado, sereno, puro y fresco permite la recuperación 
del paciente, ya que el propio paciente es una fuente de poderes 
curativos. Los medicamentos deben ser complementados por 
tal ambiente. Los hospitales abarrotados trabajan en contra de 
la salud. Debe evitarse la alteración frecuente de los pacientes 
con visitas excesivas de las enfermeras y de los visitantes. Un 
paciente que duerme no debería ser molestado para cambiarle 
las sábanas, la limpieza de la habitación, el cambio de ropa o 
para darle un baño con esponja. 
Un paciente que duerme está en un proceso de curación. No 
se puede perturbar el sueño para tratarlo. El paciente debe ser 
la prioridad, no la rutina general de las enfermeras y de los 
hospitales.
“No moleste a una persona que duerme y mucho menos a un 
paciente” es un consejo antiguo. La energía psíquica reencuentra 
su equilibrio y armonía en el sueño. Perturbar la energía psíquica 
significa perturbar la armonía. Así, el proceso de curación se 
perturba. El médico debe asegurarse de que la armonía del 
paciente no se viole.

Resumen de: Paracelsus – Health and Healing
Con una suscripción, tú apoyas este importante trabajo (84 € / año)
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From the centre which we call
The race of men
Let the Plan of Love and Light 
work out
And may it seal the door 
where evil dwells.

From the Avatar of Synthesis 
Who is around
let His energy pour down 
in all kingdoms.
May He lift up the Earth to the
Kings of Beauty.

The Sons of Men are one 
and I am one with them.
I seek to love, not hate.
I seek to serve and not exact 
due service.
I seek to heal, not hurt.

Let pain bring due reward 
of light and love.
Let the soul control the outer form 
and life and all events,
and bring to light the love 
which underlies the happenings 
of the time.

Let vision come and insight.
Let the future stand revealed.
Let inner union demonstrate
and outer cleavages be gone.

Let love prevail.
Let all men love.

Master D.K.

Let us form the Circle of Good Will.
OMNIA  VINCIT  AMOS.
From the South through Love 
which is pure.
From the West through Wisdom 
which is true.
From the East through Will 
which is noble.
From the North through Silence 
which is golden.
May the Light make beautiful
our lives.
O Hierophant of our Rite
Let his love shine.
OMNIA  VINCIT  AMOS.
Let us form the Circle of the World 
Servers.

We bow down in homage 
and adoration
To the Glorious and Mighty Hierarchy,
The Inner Government of The World,
and to its Exquisite Jewel,
The Star of the Sea -
The World Mother.

From the point of Light
within the Mind of God
let Light stream forth
into the minds of men.
Let light descend on Earth.

From the point of Love
within the Heart of God
let love stream forth 
into the hearts of men.
May the Lord return to Earth

From the centre where the 
Will of God is known
let purpose guide the little wills of men,
the purpose, which the Masters 
know and serve.

GREAT INVOCATION
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PÛSHAN EKARSHYE

YAMASÛRYA PRÂJÂPATYA VYÛHA RASMÎN

SAMÛHA TEJAHA.

YATTE RÛPAM KALYÂNATAMAM. 

TATTE PASYÂMI YO

SAVASOW PURUSHAHA.

SOHAM ASMI.

„¡Oh Dios Solar! 
Tú eres el hijo de Prajapathi. 

Eres el guardián solitario del cielo. 
Eres del todo fortalecedor y regulador. 

Por favor, retira tus rayos y tu brillo. 
Por tu gracia yo entonces podré ver 

Tu hermoso disco dorado“. 

Isavasya Upanishad, Mantram 16.


