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Oh Lord Agni!
You are the friend of all.

By worshiping you
the humans shall receive protection.

May they get lifted up from their malice
and malicious thoughts and actions

into the kingdom of glory.
May that be so.

¡Oh Señor Agni!
Eres el amigo de todos.

Al venerarte,
los humanos recibimos protección.

Que los hombres sean elevados desde su malicia
y sus pensamientos y acciones maliciosas

hasta el reino del esplendor.
Que así sea.

Comentario

El fuego está en todos. No existe nadie que no tenga fuego en el interior 
y a su alrededor. El fuego protege la vida desde el interior, pero el fuego 
externo puede destruir la vida. El enfado, el odio y la enemistad son el 
fuego que la humanidad emite regularmente a través de su naturaleza, su 
pensamiento y su acción. Así pues, el fuego ha de venerarse para quemar 
la malicia que hay en la humanidad y elevarnos hasta el esplendor de la 
vida, que es también un aspecto del fuego. De hecho, es lo que hay que 
hacer ahora. Cuando muchos trabajadores de buena voluntad veneren el 
fuego con esta actitud, la crisis actual podrá disolverse.
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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 fi ll 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 fi nd place in the Eternal Kingdom OM.

Master E.K.
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PLEGARIA DEL AÑO 2011-2012

In His name we live, in His temple we live;
In Him verily we live until He opens His eye in us.

In His name He lives, in His temple He lives;
In Him verily He lives, as He opens His eye in us.

In the meanwhile, let us wait, let us look to Him and not to each 
other.

Let us call Him in all to fi nd all in Him,
When the life is a Car festival and not a war festival.

En Su nombre vivimos, en Su templo vivimos;
En Él vivimos verdaderamente hasta que Él abre Su ojo en 

nosotros.

En su nombre Él vive, en Su templo Él vive;
En Él verdaderamente Él vive, cuando Él abre Su ojo en nosotros.

Mientras tanto, esperemos, mirémosle a Él y no los unos a los otros.

Llamémosle a Él en todo para encontrarlo todo en Él,
Entonces la vida será un festival de la Carroza y no un festival de 

guerra.

CARTA ASTROLÓGICA DEL MES
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X
Mensaje del mes de Libra

Libra pregona una palabra: “ecuanimidad”. La ecuanimidad permite 
experimentar la belleza de la dualidad. La creación entera se 
expresó a sí misma como dualidad con ecuanimidad como el fulcro. 
Libra se considera, por tanto, como el ombligo o el centro desde 
el cual hay expresiones opuestas alrededor de la circunferencia. La 
circunferencia proporciona 360 fuerzas que no son más que 180 
fuerzas duales. Cuando la verdad se presenta en una dimensión, uno 
debería adquirir la visión interna de la dimensión opuesta. Cuando se 
sintetizan la vista y la visión interna, hay visión. Toda la sabiduría no 
es sino la síntesis de los contrarios. La sabiduría de la Luz suministra la 
sabiduría de la oscuridad. Por esta razón ignorancia y conocimiento, 
verdad y falsedad, vida y muerte, lo visible y lo invisible han de ser 
igualmente comprendidos y sintetizados en uno mismo. A menos 
que se realice la síntesis de los contrarios, uno no puede adquirir 
visión; uno no puede adquirir la verdadera sabiduría.
Libra divide la totalidad del zodíaco en dos pares iguales de energías 
masculinas y femeninas o energías positivas y negativas. Libra-Aries 
no es sino un eje de equinoccio alrededor del cual está la obra de 
la luz creciente durante seis meses y la luz decreciente durante 
seis meses. El año entero no es más que una obra rítmica de luz y 
oscuridad sobre el trasfondo de la Luz Absoluta. Por esta razón las 
escrituras dicen que la oscuridad es Luz Absoluta. Pero esta Luz está 
más allá de lo que conocemos como luz y oscuridad. A esta Luz se la 
llama la Luz del Conocimiento.
Las energías de la izquierda y de la derecha en uno mismo encuentran 
su punto de encuentro en todos los planos de existencia. Estos 
puntos de encuentro existen en nosotros verticalmente. En líneas 
generales, se los considera como siete en número. El centro de base 
es el punto de encuentro de las energías físicas duales. El centro 
sacro se considera como el punto de encuentro de las emociones 

duales. De la misma manera, el plexo solar, de las energías mentales 
duales; Anahatha, de las energías Búddhicas duales, y así hasta 
el punto séptimo, que está en el Sahasrara. Conectando estos 
siete puntos está la columna de energía vertical central, que es la 
columna Aries-Libra. Es a través de este eje donde se da el surgir 
de las energías divergentes. El equinoccio de Libra, por tanto, nos 
brinda una oportunidad de realinearnos en el eje del equinoccio, de 
manera que se adquiera la ecuanimidad.
No descuidemos los equinoccios de otoño y de primavera. Para 
el estudiante de Yoga/del Discipulado son de una importancia 
inmensa.
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Mensaje del Maestro

                                                                                                                   
                                           FORMACIÓN DE BUDDHI

 
La leche con la levadura se transforma en yogur. La leche es líquida y 
es sensible a las fl uctuaciones durante los viajes. El yogur es un líquido 
solidifi cado y no es tan sensible como la leche. La leche es la mente; 
el yogur es el Buddhi. El yogur es el resultado de asociar la leche con 
la levadura. De la misma manera, Buddhi es el resultado de asociar 
la mente con la respiración rítmica. Hasta que no se forme el yogur, 
la leche necesita asociarse con la levadura. Hasta que la mente no 
se estabilice y se transforme en Buddhi, debería continuar asociada 
con la respiración rítmica. A este paso se lo llama Pranayama. Hasta 
que la mente no se transforme en Buddhi, no descuidéis asociarla 
con la respiración dos o tres veces al día, durante 24 minutos. Igual 
que asociar leche y levadura es una profecía segura de la aparición 
del yogur, el Buddhi se forma a través de la asociación de la mente 
con la respiración. Los aspirantes pasan por alto esta práctica diaria 
y sencilla, incluso durante vidas. Tal es la autocomplacencia.

Gîtâ-Upanishad

- Sri Krishna El Señor -
         
          ESTABILIDAD DE EXISTENCIA

El que es estable carece de ilusión. La ilusión existe en todos los 
planos. La ilusión es inexistente en la pura existencia, llamada 
Brahman. En consecuencia, estabilizarse uno mismo en Brahman te 
permite prever la ilusión mientras juegas. (5/20)

Comentario:
A la pura existencia se la llama Brahman. A la consciencia que surge 
de Brahman se la llama también la Luz del mundo. Esta consciencia 
siempre se mueve sobre el trasfondo de la existencia.  El movimiento 
de la consciencia  conlleva la necesaria ilusión. El movimiento se da 
siempre en oleadas. La ola es una belleza debido a su movimiento 
danzante de arriba abajo. Es una gozada observar el movimiento 
de las olas de consciencia de arriba abajo, pero al mismo tiempo 
no es tan gozoso si uno está ahí dentro. Observar una montaña 
rusa es alegre. Estar montado durante un rato también podría 
serlo, pero durante un rato. Pero si uno está ahí, necesariamente 
está trastornado al cabo de un rato. Los planos de consciencia no 
son sino los diferentes estados de su movimiento; pero, para tales 
planos, la existencia es el trasfondo. Cuando uno está vinculado 
al trasfondo de consciencia, no importa en qué plano se halle. 
Cuando uno no está vinculado, incluso aunque esté en planos de 
consciencia superiores, sigue estando sujeto a los movimientos y 
a las correspondientes ilusiones. La ilusión es común a todos los 
planos de consciencia. La existencia también es común a los planos 
de existencia. “Permaneced vinculados a la existencia y vivid en 
cualquier plano de consciencia” es la enseñanza de Krishna. Puesto 
que la existencia ofrece estabilidad, no importa en qué plano de 
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consciencia exista uno. La existencia proporciona la síntesis y la 
estabilidad e invalida la ilusión. Aquél que está unido a la consciencia 
de la existencia permanece en ecuanimidad en todos los planos de 
consciencia. De ahí la invocación diaria:
 “Que vivamos en la consciencia de lo Absoluto;
Que distribuyamos la Luz en forma de alegría;
Que seamos dignos de merecer un lugar en el Reino Eterno, OM”.

Maitreya El Señor

                                                         YOGA ENUNCIADO

En toda práctica verdadera de yoga se genera calor en el cuerpo. 
De ahí que al yoga se le llame Agni Yoga. Cuando el calor se genera 
desde el interior, el estudiante se reorganiza desde el interior. Cuando 
se le reorganiza desde el interior, él también organiza su vida en 
el exterior. El Yoga es un proceso de esculpirse desde el interior. La 
consecuencia es una maduración gradual desde el interior. Como 
el proceso se inicia desde el interior, con el toque de un yogui (un 
Maestro de Sabiduría), la inclinación a seguir las regulaciones del 
yoga adquiere fuerza. Por tanto, la práctica del yoga no parece tan 
difícil como lo aparenta. Hasta que no se desarrolla el gusto por las 
regulaciones del yoga, uno no puede progresar en el Sendero del 
Yoga.
Un estudiante de yoga suele autorregularse, y por tanto ya no 
necesita reguladores, mentores del mundo objetivo, excepto el 
Maestro al que se siente inclinado a seguir. La autoinclinación por 
el yoga es la clave, y la autoimposición es el impedimento. Ni el 
Maestro ni el estudiante imponen regulaciones. La actividad es tan 
voluntaria como debe ser. El estudiante siente el gusto y se inclina 
por el proceso por su voluntad propia. La propia voluntad es la base 
de transformaciones suaves. Las imposiciones establecen un áspero 
sendero de obstáculos.
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Maestro Morya

- Maruvu Maharshi -
          
          LA MENTE, EL PRINCIPIO DEL MEDIO        

La mente está constituida por siete capas. A éstas se las llama los siete 
subplanos del plano mental. Al otro lado de la mente está la Luz del Alma, 
llamada Buddhi.  En este lado de la mente están los cinco sentidos, que 
permiten la actividad sensorial. Cuando la mente se orienta a Buddhi, 
se hacen visibles el discernimiento, la sabiduría, la voluntad, el deber 
que tenemos y la acción correcta. Cuando la mente se orienta hacia los 
sentidos, ocurre el deambular en la objetividad del escuchar, ver, probar, 
tocar y oler. El hombre está en la mente. Tiene la capacidad de contactar 
con ambos lados de la mente. Esto debe inculcarse y cultivarse en los años 
iniciales, de manera que su mente pueda recibir los impulsos desde la 
Luz del Alma y comportarse en el mundo de manera apropiada. De esta 
manera da cumplimiento a su vida.
Durante los siete primeros años, en casa los padres ayudan y orientan 
hacia un lado de la mente. A partir de ahí, a través de la educación, se le da 
a uno la oportunidad de inculcar la orientación a Buddhi. Con 14 años uno 
debería ser capaz de contactar con facilidad con los dos lados de la mente. 
Entonces el hombre crece de forma natural como un yogui, permitiendo la 
transmisión de energías desde los estados sutiles de la vida a los estados 
densos de la vida. Durante otros 14 años cultivará las transmisiones 
internas y por tanto permanecerá como un principio medio dorado entre 
los planos de la Luz y los planos mundanos.
Esta sencilla comprensión del yoga se complica excesiva e innecesariamente 
con demasiadas enseñanzas y demasiados maestros. El estudiante actual 
está más apabullado con la plétora de información sobre yoga que 
adquiriendo claridad para llevar el proceso a la práctica. Que el estudiante 
de yoga simplifi que su comprensión y lleve a la práctica los principios 
sencillos del yoga. Cada día no es sino una oportunidad que nos da Dios.

Maestro Kut Hoomi

- Devapi Maharshi -

                                                      LA COMPASIÓN, UNA DIMENSIÓN

“La compasión se desarrolla dentro”. Refl exionad sobre esta afi rmación. 
La compasión no es sino sencilla, y sin embargo es una cualidad Divina. 
Consagrar la vida a un principio como este transforma la vida en nobleza. 
Cuando se adquiere la compasión, uno deja que los demás compartan 
y vivan con alegría. En la medida en que uno intenta llevar una vida sin 
apuros, en esa medida lo intentan los demás seres. Los duros son los que 
no se ocupan de los demás, de la comodidad de los otros, del bienestar de 
los otros. Si los otros no están cómodos, uno no puede estar cómodo. Si lo 
está, entonces es diabólico. Cuando en el entorno hay mucha incomodidad, 
uno debe preguntarse si es la causa de esta incomodidad. Si es así, tiene 
que corregir su distanciamiento de los demás. Si no es así, entonces uno 
puede permanecer donde está y esforzarse por echar una mano. Los demás 
pueden responder o no a la mano extendida que se ofrece. La opción es de 
ellos, según su Karma.
Las vidas de los grandes iniciados revelan la cualidad de la compasión 
en su punto álgido y su extraordinariedad. Salvar al que siente dolor, 
incluso cuando el que siente dolor siente odio hacia el que le ayuda, es 
el punto más alto de la compasión mostrado por los iniciados. Mientras 
esta compasión no se exige a los aspirantes, sí se espera un poco de 
preocupación por los otros seres y un poco de espíritu de cooperación. 
Cuando estos están ausentes, no puede ocurrir gran cosa por la mejora 
de las condiciones generales de vida. La compasión se considera como la 
cualidad fundamental del corazón. Cuando ésta no existe, el hombre no 
es hombre.
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Mensaje del Maestro E.K.

                    EL PUNTO DE LUZ 

La visión de la mente se estrecha cuando uno piensa en “mi, mío y 
mi gente”.
Hay un punto de Luz en la mente y este punto de Luz se apaga 
gradualmente cuando uno adopta el proceso antes mencionado. 
Pero este punto de Luz se amplía para ser un rayo de Luz cuando 
uno reconoce que este punto de Luz existe también en las mentes 
de los demás. El primer método conduce a la ceguera, el segundo 
conduce a la Luz de la Sabiduría. El rey ciego del Mahabharata 
siguió el primer camino, mientras Yudhishtira siguió el segundo 
camino. El primero es el proceso de exclusión. El otro es el proceso 
de inclusión.

Vidura

 
ENSEÑANZAS DE SABIDURIA

El rey 
cuya estrategia es desconocida 

para los que viven dentro 
y fuera del palacio, 

tiene éxito.
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Así habla Shirdi Sai

          VALOR ESCONDIDO

El verdadero Maestro
no se vende a sí mismo.
No habla de sí mismo.
No reclama poderes
ni conocimiento alguno.
No ofrece ni otorga
la autorrealización ni la liberación.

Tiene un aspecto normal,
un talante sencillo y no exhibe nada.
Le rodea un temperamento
normal y natural.

No excita a la gente que le rodea
ni la expone a falsas esperanzas
acreca del reino divino.

¿Acaso no escondes
tus objetos valiosos, como el oro,
los diamantes y el dinero?

Así también, el Maestro
oculta su divinidad
para transmitirsela a aquellos
que están en silencio.

                                                

                                         Sri Ramakrishna

                                                                                       LOS RISHIS

La gente no ve que la ciencia trata solamente con el conocimiento 
condicional. No tiene ningún mensaje del Terreno de lo Incondicional. 
Un mensaje así lo han traído solamente hombres santos que han 
visto y realizado a Dios. Como los Rishis de la antigüedad. Solamente 
ellos son competentes para decir “Dios es esta naturaleza”.
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                                            La plegaria 

                                       del hombre laico

“Todo es divino” dice el raja yogi. “Esto no, esto no, esto no”, dice el 
fi lósofo. Uno es el camino de la inclusividad; el otro es el camino 
de la eliminación. Nosotros preferimos rezar en el camino del raja 
yoga.

 Discipulado

EL MAESTRO DE SABIDURÍA, UN IMÁN

No te ocupes en intentar rectifi car los patrones de la naturaleza 
de otros. Los patrones los edifi ca cada uno a través de repetidas 
acciones. Los patrones indeseables, si los hay, no pueden rectifi carse 
tan fácilmente. ¿Has visto alguna vez la cola de un perro, que 
generalmente es curvada? Aunque la ates a tablas de madera rectas 
por mucho tiempo, a la larga, cuando remuevas las tablas la cola 
tenderá a estar curvada. Nadie puede cambiar a ninguna persona 
tan fácilmente como piensa. En general, uno no puede ser un 
mentor para otros.
Los patrones irregulares no se pueden regular tan fácilmente 
excepto en la presencia de una persona que tenga fuertes patrones 
regulares. La presencia de patrones regulares a nuestro alrededor 
tendrá un impacto en los patrones irregulares, siempre y cuando 
estos últimos estén rodeados de lo primero de manera continua. 
La presencia continua de un imán permite la reorganización de 
las energías en una pieza de hierro, que de otro modo estarían 
trastornadas. Un imán puede ser un mentor de una pieza de hierro. 
Sin la presencia del imán, por mucho que la pieza de hierro  intente 
reorganizarse a sí misma, no puede hacerlo. 
Un Maestro de Sabiduría es un imán. Estando en su presencia, 
trabajando con él, asociándose a él y sirviéndole, causa la magia. 
Un Maestro nunca intenta trasformar a aquellos que lo rodean. Es 
la presencia del magnetismo de su alrededor el que causa la magia. 
El camino de la autorrealización en un cierto estadio necesita la 
presencia de un Maestro. Cuando el aspirante realmente alcanza 
ese estado, el Maestro se presenta. Así es la ley natural. Estudiantes 
sinceros atraen a los verdaderos Maestros; otros atraen a otros de 
acuerdo con su cualidad.

Un discípulo. 
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Meditaciones Ocultistas
MEDITACION 58

Serpent unwinds into spiral. Globe of space 
unfolds into lotus. Serpent of time unwinds into 
spiral. Serpent is in lotus. Lotus is in globe. Globe 
is in mind.
La serpiente se desenrosca en forma de espiral. El globo del espacio se 
abre y se convierte en loto. La serpiente del tiempo se desenrosca en forma 
de espiral. La serpiente está en el loto. El loto está en el globo. El globo está 
en la mente.
Comentario:
Cuando la creación es planeada, el globo espacial se despliega en un loto a 
través del tiempo. La serpiente del tiempo se mueve en espiral, emergiendo 
del plan. Debido al movimiento tiene lugar la creación. Las formaciones 
creadas están llenas de tiempo y espacio. A la formación en sí misma se le 
llama el loto desplegado, ya que el desplegamiento es la característica del 
loto. El desplegamiento es el de la conciencia (luz), que es fresca y brillante. 
Por esto se le llama loto. El desplegamiento se lleva a cabo en capas dentro 
de otras capas, igual que en un loto.
El desplegamiento o replegamiento es dirigido por el tiempo. El tiempo 
hace rotar a la materia, pero estas rotaciones no son circulares, sino 
espirales. A consecuencia de estas rotaciones en espiral, la materia se 
moviliza desde lo sutil a lo grosero y viceversa. Este movimiento espiral es 
debido al principio inherente del tiempo, que forma el loto de la creación. 
De este modo, la serpiente del tiempo está en el loto, hallándose éste en 
el globo espacial.
El globo espacial, sus desplegamientos a lo largo del tiempo, y el 
movimiento espiral del tiempo, se hallan en la mente espacial. La mente 
espacial es la inteligencia espacial. Los sabios experimentan esto; 
el espacio es inteligencia y vida. “El espacio pulsa”, dice el libro de la  
sabiduría perenne. Es esta inteligencia la que se manifi esta gradualmente 
en la hormiga, la planta, el hombre, los devas, etc. Es la vida espacial lo 
que también se detalla en todas las formas. Es la mente espacial la que 
organiza al globo espacial. Al estudiante se le sugiere pensar en el 
espacio, el tiempo y el loto universal en su mente, que representa la 
mente espacial. 

Rudra

60. EL TRIDENTE DE RUDRA

El tridente de Rudra: Es la triple energía que Rudra sostiene como arma. 
Esta triplicidad es Voluntad, Amor y Luz o conciencia, fuerza y materia, 
o también Ida, Pingala y Sushumna. Los seguidores del sendero de 
Rudra veneran el tridente en su columna vertebral. Para el propósito de 
la contemplación interna, esa parte del tridente que se considera como 
Ida debe ser contemplada en amarillo dorado, Pingala en amarillo miel y 
Sushumna en azul celeste.
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           Hojas del Ashram  

                         MI MISTERIO   

Yo existo
Yo Soy el despertar.

Como Creador,
Yo Soy el que está despierto.

Yo Soy la Consciencia de la Creación.

Yo Existo
en los innumerables niveles de la Creación

como esos niveles y su consciencia.
Los niveles existen para sí mismos

y para quienes los perciben.

Las complejidades
de la multitud de niveles de la Creación

no existen para “Mí”.

Igual que las formas
de las plantas, de los animales
y de los seres humanos, etc.,
no existen para el material

del que están hechas.

         Sobre el Amor

El Amor hace posible la trascendencia. 

El Amor trascendental es Amor.

Sobre el Cambio

Es fácil planifi car una estrategia de cambio.

Pero es difícil hacerla efectiva.
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      Sobre el Silencio

El silencio conecta la personalidad 
con el Alma. 

El silencio conecta, además, el Alma con la Superalma.

Himnos a Agni 

55. NUNO AGNEE VRUKEBIHI SWASTI
VESHIRAYAHA PATIBIHI PARPYAM AHA
TASURIBHYO GRUNATHE RAASI SUMNAM
MADEMA SATAHIMAHA SUVIIRAAHA

Oh Señor Agni! Por favor, guíenos rápidamente por el camino en 
el que no encontremos chacales. Asegúrese de que procedemos a 
través de la verdad, esplendor de la vida. Asegúrese de que no nos 
veamos tentados por pensamientos simples, discursos y acciones. 
Asegúrese de que hemos sido bendecidos por la dicha que los hijos 
del fuego experimentan. Asegúrese de que dejamos atrás cientos 
de actos fragantes de buena voluntad.
Comentario:
El himno se explica a sí mismo. En el camino hacia la luz, uno puede 
encontrarse con chacales. No hay que temer a los chacales que uno 
encuentra en el exterior. Pero uno debe estar lo sufi cientemente 
alerta para reconocer a los chacales que surgen en el interior de la 
propia naturaleza. Estos pasan generalmente desapercibidos. Los 
rasgos de caída en la vida, surgen más desde dentro que desde fuera. 
El hombre lleva en forma de semilla los rasgos relacionados con las 
vidas pasadas, que tienden a germinar en condiciones favorables. 
Dado que los aspirantes no pueden estar tan alerta como Agni 
el Señor, que siempre está alerta, la adoración regular del fuego 
quema los brotes de pensamientos no deseados y aísla al aspirante 
del peligro de caer en pensamientos y acciones de manipulación 
simple. Por lo tanto, la adoración del fuego es signifi cativa. El resto 
de las bendiciones que se buscan en el himno, se explican por sí 
mismas.
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Invocaciones de la 

Llama Violeta

¡Llama Violeta!
¡Llama Violeta!

¡Condúcenos a Tu Llama!
No nos dejes en la culpa.

Que no suframos a causa de la Dama.*

¡Llama Violeta!
¡Llama Violeta!

¡Enséñanos las destrezas del juego!
¡Sálvanos de la traba de Maya!

¡Bendícenos hasta que llegue la necesaria calma!

*Dama - la dama de la ilusión

De la pluma del Maestro

PREGUNTAS Y RESPUESTAS

Pregunta: Maestro, ¿cómo podemos encontrar a nuestro maestro? 
¿Cuáles son las insignias? ¿Es usted nuestro maestro?  
Respuesta: Tu maestro está en ti. Esta es la verdad. Uno encuentra 
a su maestro según el grado de sinceridad con la que aspira 
a seguir la luz, para seguir la Verdad. En la medida de lo posible, 
aplica el poco conocimiento que tengas en tu vida diaria. Se fiel a ti 
mismo. Se sincero en lo que haces. Ten una intención completa. Sé 
juguetón en tu tiempo de ocio. No te impongas demasiadas reglas y 
regulaciones. Tu aspiración sincera conduce a un guía, a un maestro 
en el mundo exterior.
Si él es un verdadero maestro, él te llevará al maestro que hay en 
ti, quien te espera en tu corazón. Él te mostrará el camino para 
encontrar a tu maestro en tu corazón. Puede que inicialmente te 
permita depender de él, pero no te permitirá ser su dependiente 
para todos los tiempos por venir. Un verdadero maestro lleva al 
verdadero aspirante al maestro que está en el corazón de su propio 
ser. Le da la técnica y también da algunos consejos prácticos para 
establecer contacto con el maestro en ti. El objetivo de un verdadero 
maestro es el de llevarte al maestro en ti, el cual te acerca aún más 
a la Verdad en ti. Te darás cuenta en su momento de que, en verdad, 
la Verdad y el Maestro no son sino una misma cosa. Sé sincero en tu 
planteamiento y espera con paciencia.
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Queridos niños:
La mente es un don de Dios para el hombre. Tiene la capacidad de 
pensar, planifi car, ejecutar, discriminar, elegir y comprender. También 
tiene la capacidad de conservar en ella el recuerdo de experiencias y 
la información recogida. En general, el hombre pierde la capacidad de 
la mente a medida que progresa y persigue deseos sin discriminación. 
Cuando el hombre es dominado por el deseo, tiende a ser manipulador 
para cumplir sus deseos por las buenas o por las malas. Dicha mente 
pierde los dones naturales que heredó. Dicha mente no se puede 
sanar a través de oraciones. La única forma segura es la introspección, 
discriminar y enderezar el deseo de tener un deseo deseable. Uno se 
encuentra y ha de enderezar las distorsiones y eliminar manipulaciones 
mediante la aplicación de la propia conciencia. Si la conciencia se 
pierde, todo está perdido. Cuidado con esto en el paso inicial del viaje 
de la vida.

K. Parvathi Kumar
(de la editorial del Dr. K. Kumar en la dirección de web: www.jugendforum.mithila.de) 

La comida es Dios para los hambrientos. 
Los donantes son Dios para los 

necesitados.
La tolerancia es Dios en el hombre.

El amor es Dios en el Maestro.

Sección niños

LA DOCTRINA DE LA ETICA

HISTORIAS PARA JÓVENES

La Mayor Ofrenda (1)

Radhamohan era hijo único. Abandonó su mansión de nacimiento, 
con todas sus comodidades modernas y conforts. Se encontraba 
ahora frente el Swamiji en un bonito Ashram en la jungla del Valle de 
los Himalayas. Dijo: “Mis padres no comprenden mis necesidades. Mi 
mente desarrollada y mi consciencia expandida ansían un cambio. 
Vengo a usted para encontrar mi sendero. En su Ashram encuentro 
todo con vida y todo activo. Espero me permitirá que me quede 
aquí para siempre.
Permanecía ante él el Swamiji como si de una torre sonriente se 
tratara, por cuyos ojos, las luces de la entrada de la consciencia 
brillaran. “¡Trabaja, trabaja! Es nuestro trabajo el que nos vuelve 
vivos. Hace cuarenta años atrás, hijo mío, todo esto era una espesa 
jungla, la cual tenía el paso por la mitad de la ciudad con serpientes, 
escorpiones y arbustos, hablando los diferentes idiomas de los 
insectos salvajes. Con los pies descalzos y las manos vacías, ordené 
establecernos aquí y construir, o al menos crear, este Ashram. Ahora 
puedes encontrar este lugar habitable con todas las comodidades, 
incluyendo la comunicación postal y telegráfi ca. Dices que tienes 
de todo en tu pueblo de nacimiento. Todo está arreglado como 
una cuchara de plata en tu boca, un taburete ante tus pies. Esta es 
la única cosa que convierte a un trabajador en un pensador y se 
estropea retirándose de sí mismo para vivir en la mal ventilada casa 
de sus gustos y aversiones. Entonces, a los desamparados seres les 
gusta llamarse a sí mismos fi lósofos o artistas”.
Radhamohan se sintió decepcionado de la crítica en exceso y 
de la actitud poco caritativa del Swamiji. Pensó que había dado 
con la persona equivocada en su vida. Sin embargo, dijo: “Pienso 
que su Santidad me recibirá en su divino seno con las manos 
extendidas…”

E. Krishnamacharya: The greatest Off ering. From: Wisdom Tales (La 
Mayor Ofrenda. De: Cuentos de Sabiduría) (continuará)
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    Reseña de libros

Ekkirala Krishnamacharya:
El Libro de los Rituales.
Copias: The World Teacher 
Trust España. 

EL LIBRO DE LOS RITUALES
Existe una clave práctica para el lado 
teórico de la sabiduría. Sin esta clave, todo 
el núcleo de sabiduría no se realiza sin un 
acercamiento práctico. Existe una manera 
de realizar ciertas cosas de una manera 
determinada que permite al hombre cruzar 
su propia naturaleza. Esto presupone una 
ciencia de hacer las cosas y esa ciencia es “La 
Ciencia de los Rituales”. Un ritual funciona 
como un sacramento para cambiar y ampliar 
la naturaleza del hombre.
Este libro es un tratado conciso de los Rituales 
de la Religión de Sabiduría. El trabajo trata 
con el valor sacro de iniciaciones y de los 
cambios que el estudiante trae.

El discipulado es un proceso de 
transformación del hombre de su estado de 
ignorancia al estado de Luz. En el sendero, 
se encuentra a sí mismo. Un verdadero 
discípulo vive ocultando la Luz interior 
y trabajando de forma silenciosa para 
favorecer su brillo. La Luz que él derrama 
es en silencio y en simplicidad. Un ejemplo 
de este tipo es el discípulo K.V. Sastry, 
cuya historia es inspiradora para aquellos 
que caminan en el Sendero de la Luz en 
la simplicidad. Demanda simplicidad para 
realizar la Verdad. El lector encontrará tal 
simplicidad en la vida y los sucesos de la 
vida de Sri Sastry.

SRI SASTRI GARU. LA HISTORIA DE UN 
DISCÍPULO

K. Parvathi Kumar: 
SRI SASTRI. La história de un 
discípulo.
Copias: The World Teacher 
Trust España. 

Parte 37
UN DEBATE CON EL THAKUR SOBRE EL HOMBRE Y SUS ESTADOS 
POST MORTEM. EL SUTRATMAN. SUEÑO Y MUERTE. ANANDA 
SWAMI Y EL GOZO DEL CORONEL.

                    MAESTRO MORYA

(continuación)
Apenas habíamos fi nalizado la cena en la casa de verano, cuando 
se anunció que cierto hombre joven vestido de yogui, enviado por 
“Thakur-Sahib”, había pedido permiso para vernos. Al mencionar 
el nombre del Thakur, el coronel, el cual había ya solicitado varias 
veces a su guru (maestro) sin recibir contestación de Narayana, saltó 
rápidamente de su mesa.
Ante nosotros estaba el mensajero del Thakur, quien, descalzo, se 
había deslizado silenciosamente sobre el puente durante la noche.
Apareció de repente ante nosotros, como si hubiera surgido 
del sueño de mármol del quiosco. Permaneció ante la entrada, 
inamovible, con los ojos bajos y los brazos cruzados sobre su 
pecho, el destello de la luz de la vela meciéndose con la brisa sobre 
ella. Largas y fantásticas sombras caían sobre su cara y su blanco 
atuendo, dando a su pequeña, delgada fi gura, una casi transparente 
fl aqueza, algo extraño y sobrenatural en su contorno.
 “¡Sarvabhishta, Mundaka!” (que todos vuestros deseos se realicen) 
– su voz dulce, calmada, gentil como una doncella se escuchó en 
Tamil regional.
Cada uno de nosotros respondió a su saludo de acuerdo a su 
conocimiento y habilidad.
“¿Ha llegado usted a nosotros procedente del Thakur-Saib?”
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“Sí, es él quien me ha enviado a vosotros”.
“¿Es usted su chela?... Oh, sí, discúlpeme, por cierto, por tomarle 
como a uno de la Hermandad del Bosque. Supuse que…”
Y sin decir lo que supuso, el Coronel explotó en una alegre, aunque 
constreñida risa.
“No tiene usted que disculparse porque usted supuso correctamente. 
De hecho, pertenezco a esa Hermandad.”
Sentí pena por el Coronel, su vergüenza fue muy completa ante 
esta nueva derrota. Sin quitar sus ojos de la cara del joven, el pobre 
presidente lo miró fi jamente tras sus anteojos con una mirada de lo 
más perpleja, como si estuviera mirando a un fantasma de pie ante 
él. Yo, también, lo miré fi jamente con mucha curiosidad y, tras de 
mí, los hindúes – Mulji y el Babu – hicieron lo mismo. Únicamente 
Narayana permaneció sentado, sujetando tristemente su cabeza y 
mirándose fi jamente, sólo en sí mismo, sin darse cuenta de nada ni 
nadie. Eso parecía.
“Usted… Usted es uno de esos sorprendentes adeptos… ¿Es usted 
un Sadhu?... Simplemente lo supe… ¡Tuve el presentimiento de 
ello!
 “¡Oh mi alma profética!”, comentó tranquilamente el Babú, citando 
a Hamlet.
“Además, yo únicamente soy un candidato, un humilde sishya, 
(un discípulo de un grado más alto, un estudiante de “las ciencias 
secretas”, que ha superado todos los juicios, excepto el último, 
que es el que me hubiera convertido en un sadhu). El coronel-
Sahib, el cual está a su servicio y en quien el Thakur-Sahib confía su 
entrenamiento preliminar, si usted lo permite”.
El extraño habló tranquilamente, seriamente y con gran dignidad. 
No había allí ni la más mínima sonrisa en su joven, casi cara de 
niño, la cual no tenía ni rastro de barba, excepto una apenas casi 
imperceptible caída en su labio superior. A juzgar por su apariencia, 
no parecía tener más de dieciséis años de edad. Únicamente, si 
examinabas más atentamente su extraordinaria cara, sin duda del 
tipo Draviniano, podía notar signos de madurez en ella. Se sentó 
en la mesa con la luz brillante de la lámpara cayendo sobre él, 
haciéndome posible escudriñar sus rasgos más de cerca. Era bajo y,

en general, incluso de constitución más delgada que la de nuestro 
pequeño Babí. Sus manos, pequeñas como las de un niño de diez 
años, reposaban sobre la mesa y el color de su piel satinada me 
recordaba las bonitas manos bronceadas de un pisapapeles. Tenía 
una cara ovalada, sorprendente por su fl aqueza y ternura, con una 
recta y pequeña nariz, una boca pequeña con labios delgados y 
grandes ojos y espesas pestañas poco comunes, tan negras como si 
se las hubiera embadurnado con alquitrán. Todo ello enmarcado con 
una melena leonina de tirabuzones rizados que caían ligeramente 
sobre sus oídos, frente y hombros. Su vestimenta, como la de nuestro 
Babú en un día de calor, consistía en varias yardas de blanca y fi na 
muselina, bajo la cual podían verse los contornos angulares de su 
forma demacrada. Dos profundos surcos entre las cejas, pliegues 
similares en las esquinas de la boca y ojos, que contradecían 
elocuentemente la primera impresión de juventud. Aprendimos 
más tarde que rondaba los treinta años de edad.
Se sentó inmóvil, como si estuviera esperando reverentemente a 
que se le preguntara y, de forma calmada, miró atentamente con 
una mirada inescrutable al Coronel. Si no hubiera sido con un 
ligero movimiento de su collar hecho de semillas de rudraksha, 
(Rudraksha es la semilla o casi el kernel de una fruta de un árbol que 
crece en los Himalayas y en los Nilgiris, mayormente en Nepal) uno 
podría haberlo tomado por una estatua de piedra, con su cara tan 
mortalmente tranquila.
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UNA VENTANA PARA EL SERVICIO MUNDIAL

NOTICIAS Y ACTIVIDADES
(Las entradas son bienvenidas)

Informe de grupo: Buena Voluntad en Acción
Contacto: Aurora Mahedero
Dirección: BVA - Calle Roser, 99, bajos 08004-Barcelona
Teléfono: 93.441.93.61. 
E-Mail: bva@pangea.org / wtt.spain@gmail.com
Website: www.buenavoluntad.org
 
Actividades
Buena Voluntad en Acción es una ONG de carácter social que 
trabaja en favor del Cuarto Mundo. Intenta erradicar la pobreza, 
la marginación y la exclusión social fomentando el espíritu de 
solidaridad y el voluntariado. BVA es una organización humanitaria 
que trabaja por los más desfavorecidos, para que superen la pobreza 
y la miseria, por medio de programas de ayuda asistencial integral. 
Nuestro objetivo es crear correctas relaciones para construir una 
sociedad más humana, justa y solidaria.
Estamos legalmente constituidos desde mayo de 1997. Elegimos 
el Pueblo Seco debido a la creciente necesidad del barrio y a la 
carencia de asociaciones de ayuda social trabajando en la zona. 
Somos una ONG, independiente, laica, sin ánimo de lucro y basada 
en el voluntariado. Desde el barrio del Pueblo Seco, trabajamos para 
la inclusión social y laboral de personas en situación desfavorable.
Continuando con la línea de los últimos años, nuestro trabajo se ha 
centrado en las personas que, por diferentes circunstancias, sufren 
una situación de exclusión social y son víctimas de la pobreza en un 
sentido amplio.
La población base sobre la cual hemos centrado nuestros esfuerzos 
corresponde, principalmente, a familias y personas solas de origen 
inmigrante que, por diferentes razones, tienen más dificultades para 
insertarse y tener una vida digna en nuestra sociedad.
Así pues, hemos podido cumplir el objetivo general de la entidad 

mejorando las condiciones sociales, laborales y culturales de las 
personas, garantizando su pleno desarrollo y autonomía dentro de 
la sociedad.
Este objetivo general se ha llevado a cabo con la concreción de unos 
objetivos específi cos:
Nos acercamos ya a los 10.000 usos que se dan en Buena Voluntad, 
con 9.573 en total.
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EXTRACTOS DE LAS ENSEÑANZAS

SRI SUKTAM

NATURALEZA Y CARACTERÍSTICAS DE LA MADRE 
DEL MUNDO PARTE PARTE XXXXIII

Dr. Sri K. Parvathi Kumar
Convivencia de Grupo en Wengen, Suiza, Mayo 2002

Himno Decimotercero

ÂRDRÂM PUSHKARINÎM PUSHTIM
PINGALÂM PADMA MALINÎM

CHANDRÂM HIRAN MAYÎM LAKSHMÎM
JÂTAVEDO MAMÂVAHA

Continuación
Pushtim -  desarrollo  global.
Si alguien es redondo, decimos que está pleno. Por eso, se considera 
que entre los símbolos, el símbolo de la esfera es el más perfecto. 
No tiene ángulos. El cubo también es un símbolo perfecto y tiene 
ángulos rectos, pero aún son ángulos. En el caso de la esfera, no hay 
ángulos, todos los ángulos están redondeados. Si uno se convierte 
en un gran maestro, y se le otorga el grado 33 de la masonería, se 
dice que ha redondeado todos sus ángulos. No hay ningún ángulo 
en él. Es un globo. No lastima como un ángulo. No sufre inversión. 
Se lo puede poner al revés, se lo puede poner de costado, se lo 
puede poner de mil maneras y sin embargo siempre tiene la misma 
apariencia. 
Eso es Pushti. Eso es la plenitud. Eso es el cero, que puede ser positivo 
y negativo alternativamente. No es de la manera que nosotros 
entendemos como negativo. Negativo signifi ca que puede existir 
potencial mente y que puede estar manifi esto. Cuando es potencial, 
el observador lo considera como negativo. Cuando está manifi esto, 
se lo ve como plenitud. Solamente la plenitud tiene la capacidad de 
ser cero. Otros no pueden ser ceros. Si puedes ser cero, puedes estar 
pleno también. Si eres el 1, hay 9 para contrarrestarlo y convertirte 
en cero. Si eres el 2, hay 8 para contrarrestarlo, si eres el 3 hay 7 

para contrarrestarlo. Si eres el 4, hay 6 para contrarrestarlo. Si eres 
el 5, hay 5. Son complementarios, no contrarios. Es por eso que en 
muchas teologías al Hijo de Dios se le adjudica el número 5. Los 
Kumaras son 5 en 3 planos, lo que hace 15. El 5 es el Hijo de Dios en un 
sistema. Si creces más que el número 5 y te conviertes en el número 
6, entonces el número 4 puede contrarrestarte. Y si te conviertes en 
el número 9, más grande, sólo 1 es sufi ciente. A menudo las grandes 
personalidades son neutralizadas por personas muy simples.
Sólo el 10 es el número perfecto. Los otros, a no ser que aprendan 
a ser complementarios, tienen problemas. Sólo el 5 no tiene 
problemas. Es por eso que los Kumaras no tienen problemas en 
ningún plano de existencia. Pueden actuar libremente en cualquier 
plano de existencia, porque pueden nivelarse con las personas con 
las cuales están tratando. Si mantienes un nivel fi jo, te sientes feliz 
con aquellos que se encuentran en ese nivel. Una persona de un 
nivel mayor o menor que el tuyo, no se sentirá cómoda contigo. Hay 
gente que siente que es de un nivel superior y no se siente cómoda 
con las personas que él piensa que son de un nivel inferior. Pero las 
personas de un nivel inferior pueden ser un reto para las de nivel 
superior y viceversa. De modo que ¿dónde nos nivelamos? ¡En el 
número 5! Y ¿qué es el número 5? ¡Leo! ¿Cuál es su cualidad? ¡El 
amor! ¡La cordialidad! Ese es el único nivel de la Creación. Los demás 
niveles están al revés y tienen que ser reprogramados para darse 
vuelta. Sólo es perfecto Dios, que es el número 10 y el Hijo de Dios 
que es el número 5. Los demás tienen problemas de niveles. Para 
los intelectuales, los emocionales son un problema. La divinidad no 
tiene objeción para residir aún en el emocional, pero el intelectual 
tiene problemas. Es por eso que los intelectuales siempre se 
encuentran a los emocionales, y los emocionales tienen problemas 
con los intelectuales, porque se sienten inermes frente a ellos. Cada 
uno tiene que aprender del otro y encontrar un acuerdo superior. 
Los superiores tienen confl icto con los inferiores. Los inferiores 
tienen confl icto con los superiores.
Los Devas y los Asuras siempre han estado luchando, pero con un 
Hijo de Dios no luchan ni los Devas ni  los Asuras. Ellos siguen el 
áureo sendero medio y se nivelan. Se requiere algo de Mercurio 
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VISHNU PURANA

CAPÍTULO VIII 
La ira de Brahma

Los Kumaras (Sanaka, Sanandana, etc…) previamente creados 
permanecieron pasivos hacia los seres creados porque ellos no 
querían estar apegados a los seres de los diferentes planos. 
Ellos son todos los seres realizados en sabiduría. Ellos son libres 
de apego y de relatividad. Debido a que estos Grandes Seres 
permanecieron pasivos ante la creación de los planos, Brahma, el 
Creador, se puso muy furioso. Su ira era sufi ciente para quemar 
los planos de existencia. Había la emanación de una selección de 
planos, a través de los cuales los Lokas (planos de existencia) se 
hicieron brillantes. De la frente nudosa del Enojado Creador, nació 
Rudra, que tenía el brillo del sol de mediodía. La emanación de su 
cuerpo era terrible y más allá de toda medida. Brahma, el Creador, 
dijo: “¡Divídete!”; y, lleno de ira, desapareció. Entonces Rudra dividió 
Su cuerpo en dos mitades. Este era el Señor con la mujer como Su 
Mitad.
Entonces Rudra dividió Su cuerpo en dos mitades, una femenina 
y la otra Sí Mismo, lo masculino (esto marca el nacimiento de la 
Conciencia del Deva en los planos más elevados, que es responsable 
de la diferenciación del sexo en los planos inferiores, el mental, 
el emocional y el físico.) Entonces Él dividió más allá Su potencia 
masculina en once partes (esto marca la diferenciación de los cinco 
pares de órganos y la conciencia que forma el centro.) Entonces el 
Señor dividió la mitad femenina en muchas partes: la pasiva y la 
activa, la pacífi ca y la agresiva, la oscura y la brillante.

encontrar los niveles. La gente que no usa su Mercurio no puede 
encontrar los niveles. Mercurio puede hacerlo. Cuando hablamos de 
Mercurio, éste se pone a la altura. Si el calor es muy grande, se eleva 
para encontrarlo. Si hace frío, desciende y lo encuentra.
Así, el intelecto ha de encontrarse con el intelecto ¡en simplicidad! 
¡Encuentren al amable siendo amables! ¡Al manipulador lo 
encuentran como manipuladores! ¡Al hombre de negocios como 
hombres de negocios! De acuerdo con ustedes, yo encuentro el 
nivel. Eso es plenitud. No es posible para la gente que está fi ja. 
La gente se fi ja de muchas maneras. Su fi jación en sus conceptos 
dogmáticos no puede hacerlos fl exibles y en tanto el hombre no 
sea fl exible, así sufrirá. Tienen que aprender esto, de las vidas de los 
iniciados. Ellos encuentran niveles y su cualidad está con la Madre. 
Por eso a Ella se la llama Pushtim – la plenitud.
¿Cómo surgen las plantas? ¡Con formas redondas! Ésa era también 
nuestra forma original cuando nos formamos en el vientre de la 
madre. Todo comienza como una burbuja. El espacio también 
comienza como una burbuja. No surge como un cubo, y no puede 
surgir como un triángulo porque nos gusten los triángulos. Si alguien 
es demasiado afi cionado a las pirámides, aún así, esta pirámide 
no puede venir por sí misma. Sea una pirámide, sea un triángulo 
equilátero, sea un cuadrado, sea un cubo, todos los polígonos se 
funden en la esfera. Esa esfera indica una situación completamente 
redondeada. Por eso se la llama huevo cósmico, este huevo, aquel 
huevo. Eso es Pushtim.

Imagen: El Huevo Órfi co, Jacob Bryant, 1774
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Paracelso 

Salud y Curación

LA CALIDAD DE LOS PENSAMIENTOS

La calidad de los pensamientos decide la calidad del bienestar 
de uno. Son de mucha importancia. El decir esto, no es un mero 
dictado moralista. Hay una ciencia detrás de ello. Pensamientos 
rítmicos y sanos permiten un fl ujo vital sano. El derrame de 
pensamientos y emociones perturba el fl ujo vital. Perturbaciones 
frecuentes al fl ujo vital pueden manifestarse en enfermedad. La 
velocidad del pensamiento es tan importante como la calidad del 
pensamiento. Cuando la velocidad es alta, la mente tiende a estar 
hiperactiva, resultando en demasiado consumo de la energía vital. 
Esta, entre muchas, es una razón atribuible a la enfermedad del 
Cáncer. La gente hiperactiva es apta a consumir su sistema. Tiende 
a ser hipertensa, lo cual aumenta la presión en el interior y también 
resulta en derrames cerebrales. Hay muchas enfermedades de 
hiperactividad. Las personas hiperactivas tienden a ser inquietas, 
ansiosas; la irritación está a su puerta. 
Cuando el fl ujo de pensamientos es de baja velocidad, la inercia se 
asienta y causa formación de mucha masa en los tejidos, lo que lleva 
al olvido, falta de continuidad de pensamiento, errores en el habla y 
la escritura. La masa en el cuerpo previene que haya sintonía entre 
el cerebro y el cuerpo y entre el cerebro y el habla. Generalmente se 
ve la falta de buena coordinación entre los miembros del cuerpo. 
Carbonos se acumulan afectando el hígado, el estómago, el páncreas 
y el bazo. Esta acumulación afecta incluso el fl ujo sanguíneo en las 
arterias. Carbonación es el proceso lento que gradualmente toma 
control de la salud del cuerpo. El Carbono es anti vida. 
Así pues, personas inertes traen con ellas anti vida y las personas 
hiperactivas se oxidan. 

La velocidad de los pensamientos decide la dinámica de la persona. 
Ésta puede ser demasiado activa o inerte en general, o puede ser 
alternativamente demasiado activa e inactiva, lo que lleva a las 
enfermedades correspondientes. 
A parte de lo anterior, la calidad de pensamientos trae consigo salud 
o enfermedad. Pasiones excesivas, ataques de ira, actitudes de amor 
y odio extremos, así como también orgullo y prejuicio, afectan la 
calidad de conciencia lo cual, a su vez, afecta la calidad de la energía 
vital.
La sabiduría dice que los predecesores del pensamiento tejen el 
aura de una persona. Así pues, a las personas se les recomienda que 
repasen su calidad de pensamiento y la velocidad del pensamiento.  
Hay mucha penumbra y depresión que prevalece sobre muchos, la 
cual puede dispersarse cambiando la dirección de los pensamientos. 
El Rig Veda ofrece una buena pero pequeña invocación que no se 
debe perder de vista en el contexto de la actividad del pensamiento 
humano. 
“Deja que vengan a mi buenos pensamientos de todas 
direcciones.”

Dr. K. Parvathi Kumar

Extracto de: Paracelso – Salud y Curación
Con una subscripción apoyas este importante trabajo  (77 E / año)
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indicando tu nombre y el concepto CUOTA CIRCULAR, informándonos 
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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 Serv-
ers.

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


