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CHAPTER VI
KAMA-DESIRE

THE fourth principle. Kama Rupa. In English, thes§lans
and Desires. Kama Rupa is not produced by the batis the
cause for body. This is the balance principle efghven. It is the
basis of action and mover of the will. Right de$éads to right
act. This principle has a higher and a lower aspgéw principle

is in the astral body. At death it coalesces whth dastral body and”

makes of it a shell of the man. It has powersobin of an
automatic nature. This shell is the so-called i5paf séanceslt
is a danger to the race. Elementals help this sheflancesNo
soul or conscience present. Suicides and execttaihals leave
very coherent shells. The principle of desire isiown to all the
organized kingdoms. It is the brute part of mannN&anow a
fully developed qua- ternary with the higher prpies partially
developed.

Pages 49 to 64

INTRODUCTORY REMARKS

This chapter speaks of the “balance principle”— lgaar
desire; it is the fourth principle counting fromaoale or from
below, so numerically it stands as the balancéhefSeven. It i
also the principle which is most developed andse among me
in general, and forms the basis for their acti@mg] here again
is the “balance” from which the ways go up and doieing the
active principle, desire will be for physical exste ang
possessions as all in all, or for a life in spénitd true perceptio

and understanding; it is in these directions thedys go up of

down”, the choice resting with each human beingl, thie results
following the choice and effort.

When the human being leaves the body to returntst
elements of the physical world, he still possethesKamic of
desire body of astral substance and for a longeshorter time
according to the intensity of the physical life &, he think
and acts in a world of his own creation. When hecalids thé
Kama Rupa, or in other words, dies out of it, aditefrom the
physical body, it remains coherent for a time aregjibs tg

CHAPITRE VI

KAMA-D ESIR

Le quatrieme principe. Kamarupa. Passions et dénirs
francais. Kamarupa n'est pas le produit du cotpm est I3
| cause. C'est le principe balance des sept principest Ig
base de l'action et le moteur de la volonté. Lardéste
conduit a l'action juste. Ce principe a un aspapgseur e
n aspect inférieur. Ce principe se trouve dansdgps
astral. A la mort, il fusionne avec le corps astpai devient
la coque de I'hnomme. Celle-ci a ses propres posiepir sont
de nature automatique. Cette coque est le prétemdyrit »
des séances. C'est un danger pour la race. Le®rium
aident cette coque dans les séances. Ni 'ameconiscience
ne sont présentes. Les suicidés et les criminetsutés
laissent des coques trés cohérentes. Le principdédu es
commun a tous les réegnes organisés. C'est la fmatigale
chez 'nomme. L'homme est actuellement un quater|
entierement développé, ses principes supérieursétamnt
gue partiellement.

nai

Océan de Théosophie de la page 48 a la page 54

REMARQUES PRELIMINAIRES

Ce chapitre parle du « principe balance » - Kama ou
désir ; c'est le quatriéeme principe en partant dart ou d'en
| bas ; aussi numériquement il est au point d'équilibes
Sept. C'est aussi le principe le plus développée gblus
employé parmi les hommes en général ; il constiubase
de leurs actions et ici encore il est le « poidgdilibre »
id‘ou partent les voies vers le haut et vers le Bémt le

rincipe actif, le désir tendra soit vers l'exisemphysique €
rT)es richesses comme étant tout en toute choseyeitune
;vie en esprit et une perception et une compréhe
véritables ; c’est dans ces directions que lessveieont vers
le haut ou vers le bas » [page 49], le choix incamba
Ochaque étre humain et les résultats découlant dix et des
efforts.

5Quand 'étre humain quitte le corps qui retourneses
[éléments du monde physique, il posséde encore rigs
'Kamique ou corps des désirs fait de substancdesttaour
un temps plus ou moins long, selon lintensité aevie

— =, Y

t

nsio

D

disintegrate, although its coherence as an autonwtheren
body may last for a great many years. It is thisndeaRupa whic
is the chief actor in spiritualistic seances, ancdho
disintegration is delayed and existence prolongechbdiumisti
practices. After “dying” out of the Kama-Rupa, tReal Man
ascends to the Devachanic state, a state whichbmapalled th
divine personal state, and after exhausting itsipoiies, returns
to earth-life. This is the general course of madkirthe
exceptions are those who, through knowledge andfeain
accordance with that knowledge, pass beyond iltusio

tphysique passée, il pense et agit dans un monda gdepre
création. Quand il abandonne le Kama-Rupa, ou autre's
termes, quand il se sépare de lui par un processusort
comme il le fit du corps physique, ce Kama-Rupater
cohérent pendant un certain temps, puis commense
désintégrer, bien que sa cohérence en tant que cohgren
automatique puisse durer pendant un grand noménaéks
C'est ce Kama-Rupa qui est le principal acteur des
séances spirites, et dont la désintégration esrdet e
I'existence prolongée par les pratiques médiumsigdpres
«la mort » d'avec le Kama-Rupa, 'Homme Réel &€ia
'état dévachanique, état que l'on peut qualifiedtad
personnel divin, et aprés en avoir épuisé les pitisss il
revient a la vie terrestre. Tel est le parcoursggainsuivi par
I'humanité ; y font exception ceux qui, par la caiseance €
une vie conforme a cette connaissance, passentlaude
lillusion.
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Q. The chapter speaks about the desires and pashiring
two aspects, one higher and the other lower. Whatldvbe the
higher?

A. The higher is the identification of the beingthvithe
higher nature, Atma, Buddhi, Manas, and the “lowevith the
physical body, and desires pertaining to physigetence.

Q. 1 - Le chapitre parle des passions et désirsme
ayant deux aspects, l'un supérieur et l'autre iefér. Quel
serait le supérieur ?

R - Le supérieur est l'identification de I'étreaaniature
supérieure, Atma, Bouddhi et Manas, et « l'inférieuau
corps physique et aux désirs se rapportant a theds
physique.

Q. If the Kama Rupa is but the mass of desirespasgdions
of the incarnated being, and he has no concern thighpeople
left behind, who would be responsible for the scaty of those
evil thoughts and deeds?

A. We might ask ourselves, who is responsible foe
contaminating effects of a decaying physical botty¢uld not
be the one whose karma carried him out of it, hasé who ar
living upon the plane of “body”. So with the “adtr@mains”;
those who are ignorant of the real nature of mahwho make
the desire nature the basis of their thoughts atidraare liable
to that kind of infection, There is also a phasedfective karma
involved in the question; the “living” can be affed by the
“dead” and the “dead” by the “living”; knowledge arright
living—spiritual, intellectual and physical “hygief+—are the
safeguards.

Q. 2 - Si le Kama-Rupa n'est que la masse desqrassi
2 et des désirs de I'étre incarné, et s'il ne se prépe pas de
personnes laissées derriere lui, qui serait respbies de |a

dispersion de ces pensées et actions mauvaises ?

t  R. - Nous pourrions nous demander qui est resptm
des effets contaminants produits par une dépopiiigsique
ben décomposition ? Cela ne pourrait pas étre ot le
Karma I'en a fait sortir mais ceux qui vivent sardlan de |
« dépouille ». Il en est ainsi des « restes astsaugeux qu
sont ignorants de la nature réelle de 'nomme fogi de lal
inature du désir la base de leurs pensées et de detions
s’exposent a cette sorte d'infection. Il y a égaleimun
aspect du karma collectif impliqué dans la questiotes
vivants » peuvent étre affectés par les « mortg »eg)
«morts » par les «vivants ». La connaissancenet vie
juste - une « hygiéne » spirituelle, intellectuedtephysique
sont les protections.

sab

Q. Is that Karma?

A. It is. Effect follows cause, and as the causapooceed
from each being, the effects perceived and felt bd of the
nature of the causes set in motion by each one.

Q. 3 - Est-ce cela IKarma ?

R. - Parfaitement. L'effet suit la cause, et conlm
causalité provient de chaque étre, les effets peret
ressentis seront de la nature des causes miseswerement
par chacun.

D

Q. I should say it would be terrible?

A. Nothing is terrible that is avoidable. There dsstructive
as well as constructive forces in the universe;haee to know
these in order to live wisely even on this plamegwledge is als
necessary on the hidden side of nature; we aretbdearn.

Q. 4 —Je dirais que cela doit étre terrible ?

R. - Rien n'est terrible de ce qui est évitablg.dl, dang
l'univers, des forces destructrices aussi bien
bconstructrices ; il nous faut les connaitre afinviee avec
sagesse, méme sur ce plan ; la connaissance gtéleaché
de la nature est également nécessaire ; nous SoCINPESIr
apprendre.

que

Q. What each incarnating being brings back with kitmen
he enters a body are the skandhas?

A. That is the Sanscrit word for the tendenciesmearthly
nature that the being has acquired; they cannaxpeessed o
any other plane than that of body and Kama, thezefehen
earth-life is resumed, the being will naturally atbng the line
he did in previous lives.

Q. 5 - Ce que chaque étre ramene avec lui e
réincarnant, lorsqu'il entre dans un corps, ce sbrn les
skandhas ?

R. - C'est la le mot sanskrit pour les tendancesadiare
nterrestre que I'étre a acquises; elles ne peuyad
s'exprimer sur un autre plan que celui du corptedtama
spar consequent, quand il reprendra la vie terrel§tee agirg
naturellement suivant les lignes qu'il a tracéessdas vies
antérieures.

se

Q. What good then has the vacation in Devachan ¢ane

A. That depends upon himself. In Devachan the b
experiences all that was unselfish and noble ififladast passed
and undoubtedly carries back with him something tlog—

perhaps much, but falling into the field of passiamd desireChose - peut-étre beaucoup. Mais en tombant dacisalep

which he had not conquered while in a body befoestoo ofter
falls a victim to his weaknesses. Devachan ieféectof the life
last lived; whatever of rectification is done mhstdonewhile in
a body

Q. 6 - Mais alors de quel profit lui ont été cesaaces
en Devachan?

eing R.. - Cela dépend de lui-méme. En Devacliiétre fait
l'expérience de tout ce qui fut noble et altruistens la
derniére vie écoulée, et sans nul doute en rappordégue

des passions et des désirs qu’il n'avait pas vainelors
qu'il était antérieurement dans un corps, trop sotnl
devient victime de ses faiblesses. Le Devachauresffetde
la derniere vie vécue ; quelles que soient lesfigations a
faire, elles doivent I'étre pendant qu'on dsins un corp

physique.
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Q. What is meant by the master power of imagin&tion

A. Imagination is the Master Power. This whole @nse is
due to the image-making power of the beings who pasa it.
Everything exists first in idea and then is prodlc®ncretely
The image-making power lies at the root of all prettbns ang

all occult phenomen

Q. 7 - Que veut-on dire par le maitre pouvoir |de
l'imagination ?

R. - L'imagination est le Maitre Pouvoir. Cet ums/
entier est dd au pouvoir de créer des images des @i le
composent. Tout existe d'abord en idée et est tengrodulit]
concrétement. Le pouvoir de créer des images &sthase

de toutes les productions et phénoménes occultes.

Q. If the principle of desire be not strong, thée tmaste
power of imagination cannot work?

A. There must be an image or object to be produaed the

desire to produce must remain until the work isoagglished

this calls for concentration and effort as wellaaknowledge o

ways and means. But selfish desires never fail dokvevil to

others as well as to one’s self, so our image-ntpgower shoulg

be used for unselfish and high aims.

Q. 8 - Si le principe de désir n'est pas puissalus le
maitre pouvoir de I'imagination ne peut pas fonetier?

R. - Il faut une image ou un objet & produire eetésir
de produire doit subsister jusqu'a ce que le ttasait
fachevé ; cela exige effort et concentration aingiumg
connaissance des méthodes et des moyens nécedgiie
jles désirs égoistes ne manquent jamais de faimaaluaux
autres aussi bien qu'a nous-mémes ; par conséaquodre
pouvoir de créer des images devrait étre employ# des
buts altruistes et élevés.

Q. The “Voice of the Silence” says to desire naghiBoes

not that mean personal desires?

A. It means, desire nothing for one’s self. To lteebenefit

mankind is the first step.

Q. 9 - La Voix du Silence [page 29] dit de ne fien
désirer. Cela ne fait-il pas allusion aux désirsgmnels ?

R. - Cela signifie : ne rien désirer pour soi-méiiere
au bénéfice du genre humain, tel est le premier
[page 50].

pas

Q. Does the power of the imagination, backed byreng
desire, form an astral body?

A. The power of imagination, backed by a strongirde
in some kofc

must produce a form of what is imaged,
substance, or it could not be perceived as a farrthé mind

Even a fleeting thought produces a form, but thdike, soap
bubbles, soon dissipate; the more the concentrafam a giver

idea or form, the more lasting and concrete it been

Q. 10 - Le pouvoir de l'imagination soutenu par
puissant désir, forme-t-il un corps astral ?

s R. - Le pouvoir de limagination, soutenu par
jpuissant désir, doit produire une forme de ce quité
imaginé, dans quelque substance, sinon elle negbpas
étre percue comme une forme dans le mental. Méneg
pensée fugace produit une forme, mais celle-clie teés
bulles de savon, se dissipe rapidement ; plus moseentrg
sur une idée ou une forme donnée, plus celle-ciedé
durable et concréte.

un

un

h

un

Q. In what is the matrix formed?
A. In the ethereal substance—Prakriti,

action is from the Manasic plane, the creative.tAdlse states

substance are present everywhere, and are usedliaccto the

kind and quality of the idea.

or some tof
densifications; there are several states abovephiysical. The

Q. 11 - Dans quoi la matrice est-elle formée ?

i R.-Dans la substance éthérée — la Prakriti,unelde
ses densifications, il y a plusieurs états au-desgu
vphysique. L'action provient du plan manasique, len
créateur. Tous ces états de substance sont pr@setust, e
sont employés selon le type et la qualité de lidée

Q. If a Kama Rupa takes possession of the mediommd,
then it can give forth knowledge that occurs after death of th
person?

A. The Kama Rupa cannot give anything, but impoessi
are received from it by the mediumistic person;s¢henay be
perceived by the medium as ideas, sights, sourtizsptastes
etc. The Kama Rupa is—with some exceptions—an aatimm)

and has neither foresight nor foreknowledge, andbisolutely quelques exceptions - un automateneljout ni de visions ni g

irresponsible.

Q. 12 - Si un Kama-rupa prend possession du melat
smedium, il peut alors faire connaitre ce qui segeaapres |
mort de la personne ?
R. - Le Kama-rupa ne peut rien transmettre du toets la
personne médiumnique peut recevoir des impregsiossnant d
celui-ci; ces impressions peuvent étre percuele paédium en tant
'gulidées, visions, sons, odeurs, golts, etc...dmakupa est - a part
e

1

D

connaissances concernant lavenir et il est absoltimesponsable.

Q. The chapter says that the Kama Rupas of suioidé

executed criminals can incite others to evil dothgs

A. When the body is forcibly destroyed by a leget@ition
or by suicide, the man is not dead and will notib#&l his natura
life-term is ended. Such an one would seek earthyressio

Rupas that obsess people of like tendencies, amdhar mos
active at spiritualistic seances.

which can be had only through some living bodys kuch Kamanaturel de sa vie. Un tel étre cherchera a s'exprsnr le

s Q. 13 - Le chapitre dit que les Kama-rupas de sidis
ou de criminels exécutés peuvent inciter d'autre
commettre de mauvaises actions ?

R. - Quand le corps physique est détruit par lasfopar
une exécution légale ou par suicide, 'hnomme rpast mort
et il ne le sera pas tant qu'il ne sera pas amivéerme

tplan terrestre, ce qui ne peut s'obtenir qu’a trawe corps
vivant. Ce sont de tels Kama-rupas qui obsedent
personnes ayant des tendances analogues, et qlesmius
actives dans les séances spirites.

les
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Q. Does such a Kama Rupa act with a conscious latne|
of what he is doing?

A. He acts as he feels and on the line of his deghirough
whatever channel may be open to him. He wants Whawants
and takes it wherever he can get it. | would sagt the is
conscious of what he wants, but not of any resjditgi

Q. 14 - Un Kama-rupa de ce genre agit-il avec
connaissance consciente de ce qu'il fait ?

R. - Il agit selon ce qu’il ressent et suivantigné de
ses désirs a travers tout canal qui peut étre bavéri. Il
veut ce qu'il veut et le prend partout ou il peaitdouver. Je
dirais qu'il est conscient de ce qu'il veut, mais 'aucuné
responsabilité.

une

Q. At seances mediums cannot know the nature dietimg
who controls them?

A. A medium is passive and is subject to any kihdamtrol;
such an one provides a channel for anything thay pwne
along. Of course the nature of the mediumistic qeisas to b
taken into account, for according to that will Hee tkind of
attraction afforded.

Q. 15 - Pendant les séances, les médiums ne pguvent

pas connaitre la nature de I'étre qui les contrdle

R. - Un médium est passif et est le jouet de tostetes
de controles ; un tel étre offre un canal a toutgoe peut
ol'emprunter. Naturellement, on doit prendre en adérstion
la nature du médium, car c'est d'elle que dépeledgenre
d'attraction fourni.

Q. Would the reincarnation of a person who longed
death be delayed?

A. Not necessarily. The longing for death might yoive
when the immediate or prolonged conditions seewffer death
as the only release; whereas during the life instioe there
might have been quite other conditions. The whdke df the
person has to be taken into consideration; but edmjudge o
the karma of another?

f Q.16 - Laréincarnation d'une personne qui a foréat]
désiré mourir sera-t-elle retardée ?

R. - Pas nécessairement. Il se peut que ce dég
mourir n'ait existé qu'a un moment ou les condsiadu
moment, ou prolongées, semblaient offrir la morinow
seule libération ; alors que pendant la vie en tipesles
conditions ont pu étre tout a fait différentes.Mi@entiére de
la personne doit étre prise en considération ; maispeut
juger du Karma d’un autre ?

ir de

D

Q. It has been said that we were self-consciousnvdrel
before this world began?

A. If by “we” is meant the Perceiver, with the anwlated
experiences of many lives in other worlds, theesteent must b
correct; each personality is but a transient andorplete
expression of the Real Man due to the past karmaodiily
existence. Our work is to realize more and more @un real
nature as spiritual beings, and use the forcesawelrave in the
service of the Higher nature—and that means theicgerof
Humanity in its highest sense.

Q. 17 - Il a été dit que nous avions la conscie
réfléchie au moment et avant le commencement d
monde ?

R. - Si par « nous » on veut dire le Perceveur degc
~expeériences accumulées de nombreuses vies, dariees|a
mondes, cette affirmation doit étre exacte; chaque
personnalité n'est qu'une expression éphémeéreanipléte
de I'Homme Réel, due au karma passé de lexis
\physique. Notre tache consiste a réaliser de plugples
notre propre nature réelle en tant qu'étres spistuet 3
employer les forces que nous avons maintenantraicsale
la nature Supérieure — ce qui signifie le servide
I'Humanité dans son sens le plus élevé.

nce
e ce

ence

Q. Then a small portion of our nature has blinde@ u

A. Yes—a small and transitory portion which men taiie
for the real, and succeed through cause and effdacoming sc
immersed in physical existence, while in a bodyat thall
perception of their real nature is lost.

Q. 18 - Mais alors, une petite portion de notreurat
nous a aveuglés ?

R. - Oui - une petite portion transitoire que lesnmes
prennent a tort pour la partie réelle, et réussisgar le jeu
des causes et des effets, a devenir tellement igémnatan
l'existence physique, lorsqu'ils sont dans un corpsils
perdent toute perception de leur nature réelle.

Q. I understand Memory to be a return of impresgion

A. It is exactly that. In understanding this retuof
impression we should consider and apply the Se
Fundamental proposition; it states the rule of Liaveverything
and every circumstance. So many students do ndy #pp Law
of Karma universally enough; it is generally thoughin regard
to physical conditions, and perhaps mental, bubjisration is
found in everything; every fleeting thought or fagl every
casual motion, is a cause and must bring abogbitsmensurat
effect. All these causes bring their return of iegmion outwardy
and inwardly, and this whether we recognize ther@sgion o
not. Many thoughts, feelings, and actions whichegpgo mos
people as springing up spontaneously, are in yealite to
previous causes set in motion. What we call Memisrga re-
collection, re-miniscence, or re-membrance of g ¥ew of life’s
impressions, yet all of them go to make up the sota- of the

Q. 19 - Je comprends que la mémoire est un retour
d'impression ?

R. - C'est exactement cela. Pour comprendre ceairr
caidpression, nous devrions considérer et mettre
application la Seconde Proposition Fondamentaldie
affirme le regne de la Loi en tout et en touteanstance. |
y a tellement d'étudiants qui ne mettent pas efiqoie cette
Loi de Karma de maniére suffisamment universebta ;y
pense généralement a propos des conditions phgsiefl
epeut-étre mentales, mais en fait elle agit en totbute
pensée ou sentiment fugitifs, tout mouvement @idin est
une cause et doit entrainer un effet proportiofioéites ces
tcauses apportent leur retour d'impression extémant e
intérieurement, et cela, que nous reconnaissionsnany
limpression. Bien des pensées, sentiments et nactiji
semblent a la plupart des gens comme surgi
spontanément, sont en réalité dus a des causess

eto
en

e

ssant
mise

life’'s karma—all of it established by ourselves. dor presen

tantérieurement _en mouvem. Ce que nous appelo
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condition the prime necessity is to scrutinize oustives, ang
know whywe think, say, or do anything, even the most @in
If this course is faithfully followed, we will findurselves gettin
control and guiding our thought, words, feelingd ats, as we
as preventing the recurrence of many detrimentafms. There i
more to the regaining of the “memory of the pa$tlit as an
efficacious step towards knowing ourselves undezoEbphica
principles, it is recommended.

mémoire est un rappel, une réminiscence, ou un-
souvenir » d'un tres petit nombre d'impressionsadée, et
ppourtant toutes celles-ci vont constituer la sontotale du
IKarma de la vie - entierement établi par nous-mémbess
snotre condition actuelle, la premiére nécessitédestalyse
nos motifs, etconnaitre pourquonous pensons, disons
faisons chaque chose, méme la plus ordinaire. $is
suivons fidélement cette méthode, nous nous apense
gue nous sommes en train de prendre le contrbl&a
direction de nos pensées, de nos paroles, senfireeattes
tout en évitant également la réapparition de nomb
retours préjudiciables. Il en faut plus pour receuvia
« mémoire du passé », mais cette approche est neandée

nous-mémes suivant les principes théosophiques.

comme une étape efficace en direction de la cosmace de

«re

Q. Does Theosophy speak of prophecy?

A “Prophecy” is the power to foresee effects, theses o
which have already been established.

Q. 20 - La Théosophie parle-t-elle de prophétie ?

R. - La « prophétie » est la faculté de prévoirdffsts,
dont les causes ont déja été établies.

f

Q. In the Chapter it says, “Even a Buddha or Jesad first
to make a vow”. Please explain.

A. We know that if one desires to accomplish amghie
must determine to do it and persistently follow #teps that wil

Q. 21 - 1l est dit, dans ce chapitre, que « méme
Bouddha ou un Jésus a di commencer par faire un [yos
49]. Pourriez-vous expliquer cela ?

R. - Nous savons que si quelqu'un désire accon
quelque chose, il doit se décider a le faire evrsuaved

bring it about. There was a time when Buddha ouslegas anPersistance les étapes qui conduiront a sa réafisattfut un

erring, sinning mortal; the time came when he ledrabout “the
Self within”, and feeling the stirrings of his highnature, vowe
to make that the living power in his life. The nwatiin such cas
is not merely that he shall attain, but that he rbaythe bette
able to awaken and raise up a humanity which irorgmce
creates its own misery. The Masters of Wisdom ldé&dstame, an
through the Theosophical Movement point out thpssteat mus
be taken by all who would follow in the footsteffstive Saviors
of Men.

\temps ou le Bouddha, ou Jésus, était un mortel qué
yegare; puis vint le moment ou il apprit I'existenite« Soi 3
d'intérieur », et sentant les impulsions de sa I

Le motif, en pareil cas, n'est pas simplement dxvenir lui-

dnéme, mais de se rendre plus apte a éveiller gerélne
thumanité qui par ignorance crée sa propre misess.
Maitres de Sagesse firent de méme, et a trave
Mouvement Théosophique, ils indiquent les étapes
doivent étre franchies par tous ceux qui voudrasentre les
traces des Sauveurs des Hommes.

ySupérieure, fit le veeu d'en faire le pouvoir vivdanhs sa vie.

un

nplir

)

S
qu

Q. What is the difference between the Astral Plang the
Astral Light?

A. The Astral Light is the invisible plane or regidhat
surrounds our earth—as it does every other; itsalzle essend
visible only to a clairvoyant eye, and the lowest bne (the
physical) of the Seven Kosmic Principles. Being tbevest
envelope in which the earth floats, and by which tatter is
permeated, it is the receiver and container ofyeeeil influence;
it can only give out what it receives; it is thédiehouse” so t
speak of the moral and physical emanations of hitynathese
converted into their subtlest essence, are radlzaell intensifiec

Q. 22 - Quelle différence y a-t-il entre le plartrabet
la lumiére astrale ?

R. - La lumiére astrale est le plan ou région iimeésqui
&ntoure notre terre - comme elle le fait pour tslés autre
; c'est une essence subtile, visible seulement cail
clairvoyant, et I'avant dernier des sept Principesmiques|
juste avant le physique. Etant I'enveloppe la plasse dan
laquelle flotte la terre, et par laquelle elle pénétrée, ell
hconstitue le réceptacle et le réservoir de toleeinfluences
mauvaises; elle ne peut donner que ce qu'elletreete est
pour ainsi dire, le « réservoir » des émanationsatas et

and become epidemics, moral, psychic, and physitg|Physiques de lhumanité ; celles-ci, transforméesler

corresponds to thieinga Sarira,or Astral Double, in Man, whic
is the storehouse of the individual’'s moral, psgciind physica
tendencies.

A “plane” is a field of action; we speak of actimgp the
physicalplane,astral plane kamig manasi¢ or spiritual planes.

hessence la plus subtile, sont renvoyées intensjfié
|deviennent des épidémies morales, psychiques siquies
Elle correspond auinga-sharira ou double astral, da
'Homme, qui est le réservoir des tendances mq
psychiques et physiques de l'individu.

Un «plan» est un champ d'action ; nous par
d'action sur les planghysique astral, kamique manasique)
ou spirituel.

"2

n
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Q. Does it affect mankind as a whole?

A. The general effect is ever present; each beiraffected
according to the attractions he sets up either aiounsly or
unconsciously; the unconscious is due to past karthe
conscious to the setting up of new causes.

Q. 23 - Cela affecte-t-il 'humanité dans son erderf?

R. - L'effet général est toujours présent ; chatfoe es
affecté selon les attractions qu'il met en plaggsceemmen
ou inconsciemment ; la partie inconsciente estalu&arma
passé, celle consciente a la mise en mouvemenueles
causes.

t
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Q. If a man thinks high ideals would he attracthigeals?

A. High ideals do not exist of themselves; they
aspirations of individuals, so it would not be aetrconcept t
imagine that there is a storehouse of high idealmesvhere
which we can draw upon; we have to perceive, craatk ac
towards high ideals, in which case our aspirat@amsre-inforcec
by the ideals of others upon the same plane ofgiioand action
due to the interdependence and common spiritualr@af all
beings.

D

=

Q. 24 - Si un homme pense a de hauts idéaux aiifre
il de hauts idéaux ?

are R. - Les hauts idéaux n'existent pas par eux-méroe
psont les aspirations des individus, aussi ce rats@as une
conception juste que d'imaginer qu'il existe, quelgart, ur
réservoir de hauts idéaux, dans lequel que nousripns
puiser ; nous devons percevoir, créer et agir ezxction de
,hauts idéaux ; dans ce cas, nos aspirations saoftrcées
par les idéaux des autres sur le méme plan de @est
d'action, de par linterdépendance et la naturetsplie,
commune & tous les étres.

Q. Is there any special effort indicated in makangow or
pledge, as stated in the chapter?

A. A vow must be in some direction and for some @n
view; this implies special effort. In the Introdigst to Patanjali's
Yoga AphorismsWm. Q. Judge speaks of “a firm positi
assumed with the end in view of union with the HigBelf.” To
take this position one must understand the prigsijpif Man an
of Nature; our study of the “Ocean” and other worksthe
Teachers leads in the direction of this speciabrefiwhich is in
reality the end in view of all our study.

Q. 25 — Y a-t-il un effort particulier indiqué ¢
pronongant un voeu ou un serment, comme c’'est mag
dans ce chapitre ?

g R.-Unvoceu doit étre dans une direction deéfiniavetc
un but défini; ceci implique un effort particulieDans
dintroduction des Aphorismes du Yoga de Patanja
W.Q. Judge parle [page 19] d'une « position ferneeplang
yle but d'atteindre l'union avec le Soi SupérieurBour
prendre cette position, on doit comprendre lescpes de
I'Homme et de la Nature ; notre étude @xéanet d'autres
ouvrages des Instructeurs nous mdaes la direction de cet
effort spécial, qui est en réalité I'objectif visér toute notre
étude.

2N
io

Q. The statement is made that “The God within begiith
Manas, or Mind”; what does that mean?

A. There is no action unless there is a being toaéeel its

effects;Manasis the manifesting or creative power of the bejf§,

the active potency or creator. So far as manifiestas concerne
it is the “God within,” for manifestation begins tWi that
principle.

Q. 26 - Il est dit que « le Dieu a l'intérieur corante
avec Manas ou le Mental » [p. 53]; qu'est-ce quda
signifie ?

R. - Il n'y a pas d'action a moins qu'il n'y aitétre pour
ir ou en ressentir les effetsManas est le pouvoir d
imanifestation ou créateur de I'étre, la puissarativeaou
créatrice. Dés qu’il y a manifestation, il s'agit e Dieu 3
lintérieur », car la manifestation commence avee
principe.

1%

Q. Can we work on this physical plane without thiegiple
of Kama?

A. We are at that stage of evolution where theqipie of
Kama or Desire, prevails generally; this is becaudee “God

within” has become involved in sentient physicaiseence andDieu a lintérieur » s'est trouvé peu a peu plordghs

while in that transitory existence sets the causemotion that
inevitably bring the being back to a similar statel condition. In
physical existence the state of any human being nesBuddhi-
Manasic or Kama-Manasig it is Manasicaction in both case
but in the former the action is of the nature & Spiritual Self
while the latter is action performed from a basfspersona
desires and selfishness. We can and should atti®plane fron
a better basis than personal desire; the objeall @fur studies i
to accomplish this and help others to do likewise.

Q. 27 - Pouvons-nous travailler sur ce plan physi
sans le principe de Kama ?

R. - Nous sommes au stade de I'évolution ou lecjpa
deKamaou Désir prévaut généralement ; cela parce gee « |
I'existence physique sensorielle ; pendant quitaeve dans
cette existence transitoire, il met en mouvemesst ciise
qui rameénent inévitablement I'étre vers un étatuee
scondition similaires. Dans I'existence physiqu&at de tou
étre humain peut étreBouddhi-Manasiqueou Kama-
Manasique dans les deux cas, c’est une acfidanasique
mais dans le premier, l'action est de la nature Sdi
sSpirituel, tandis que dans le second, l'actionagsbmplie
avec pour base les désirs personnels et I'égoitloes
pouvons et nous devrions agir sur ce plan, a pdicite base
meilleure que le désir personnel ; l'objet de $ontes études &
précisément de réaliser cela et d'aider les @afags de mémr

o

t

D
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Q. If the Masters can work without the principlek@&ma on
this plane, why can’t we?

A. Because we continue acting from the basis ofqreal or
physical desire; “Freedom from bondage comes
renunciation of self-interest in the fruits of os@lction.” There i
a gulf between the motive of self-interest and tivhich seek
the good of all creatures and nothing for self. Muesters hav
the knowledge and power to act on any plane becali3déeir
selflessnesKamais not ameanshy which action takes place

froase les désirs personnels ou physiques. « Laalibérde

Q. 28 - Si les Maitres peuvent travailler sur carp
sans le principe de Kama, pourquoi ne le pouvonss
pas ?

R. - Parce que nous continuons a agir en prename

5I'enchainement vient du renoncement a tout intgeésonne
spour les fruits de nos propres actions. » Il y agouffre
pentre le motif de l'intérét personnel et celui cpaherche le
bien de toutes les créatures mais rien pour lui-enépes

DMaitres ont la connaissance et le pouvoir d'agir| su

this plane, but the motive which governs the action
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n'importe quel plan en raison de Leur altruisk@man'est
pas unmoyenpar lequel l'action se manifeste sur ce p
mais le motif qui gouverne l'action.

lan,

How can any being contact matter without the gipte of
Kama?

Q. 29 - Commenin étre peut-il entrer en contact av
la matiére sans que le principe de Kama entre arvje

A. As said beforeKamais not an instrument or means |py R. - Comme on l'a déja fait observiaman’est pas u
instrument ou moyen par lequel I'action ou le congealieu ;

which the action or contact takes place; it is sidar motive in Jfequel :

use by the actor; thastrumentsare the astral and physical bofl§€St une base ou un motif utilisé par 'acteesiristruments
The astral body is a transitory aspect of the sulzst of the InngrSOnt Ie corps astral et le corps physique. Le cagisl es
Man in all cases where the “personality” has narbeeduced tpUn @spect transitoire de la substance de I'Homrteienr
a cipher as a basis for conscious action. The éiarepare wheredans tous les cas ou la « personnalité » n'a pasétite
the being has formed a “permanent astral.” It maycbnceiveg"€ant en tant que base d'action consciente. Lexpgens

t

that the Masters have a permanent astral and simgetiore, by
which any kingdom of nature or state of matter lhayontacted

concernent les cas ou I'étre a développé un «
permanent ». On peut concevoir que les Maitresiomstra
permanent et quelque chose de plus, grace auxdse
peuvent entrer en contact avec n'importe quel refmda
nature ou état de matiére.

Q. When we conquer the tendency to have “the blhasé
we lost that Karma?

A. We must get the fact clearly in mind that Karimaction
with its consequent re-action; that the re-act®mat somethin
different or separate from the action but a coriimn of it.
Karma therefore includes all action, good or bamedial of
otherwise. When we remedy a defect, we do it byesaetion
and we receive the consequent re-action; KarmadsLaw of
“sowing and reaping”; getting the exact resultsoaf thoughts
words and deeds. We never lose the power to adtpwocould
we lose our Karma? Weare Karma.

Q. 30 - Lorsque nous surmontons la tendance a d&
« blues », avons-nous perdu ce Karma ?

R. - Nous devons clairement garder a I'esprit ol
pKarma est l'action accompagnée de sa «réact
résultante ; que cette « réaction » n'est pas gaathose d
différent ou de séparé de l'action, mais qu'elleeshune
continuation. Le Karma inclut donc toute actionnbe ou
mauvaise, réparatrice ou autre. Quand nous corrgyen
défaut, nous le faisons au moyen de quelque aetiorous
recevons la réaction résultante ; le Karma estda des
« semailles et des moissons » ; nous recueillansélsultats
exacts de nos pensées, paroles et actions. Nopsrdens
jamais le pouvoir d'agir ; aussi comment pourrionss
perdre notre Karma ? Nogemmese Karma.

Q. Then holding the idea of joy instead of despoogés an
affirmation, is it not?
A. No, it is not. It is a holding to the happiesbment of
one’s life, an actual experience that we have had @ot an
affirmation of something we imagine.

Q. 31 - Alors entretenir l'idée de joie au lieu
découragement est une affirmation, n'est-ce pas ?

R. - Non, pas du tout. Il s'agit de se fixer sumlement
le plus heureux de sa vie, une expérience réeke rmpus
avons eue et non une affirmation de quelque choeenqus
imaginons.

astra

Is

Dir
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Q. Then you do not deny “the blues™?

A. Neither affirmation nor denial is used. It idljoto deny
what we have actual experience of; such deniahiglg lying to
ourselves and brings us nothing but ignorance aisérgnin the
end. What is needed is knowledge, and knowledgessamly by
experience; we must learn to discriminate betwdet thich
makes for the highest good and that which holddarck; we
could not know pleasure without having known paggod,
without evil; health, without sickness, etc.; itasly through the
“pairs of opposites” that we know anything. Knowded is
acquired only through experience; it cannot beiftai@d”; nor
can any “denial” take away from an individual winet actually
knows.

Q. 32 - Alors vous ne niez pas le «blues » ?

R. - Il ne s'agit ni d'affirmation ni de dénégatid@iest]
déraisonnable de nier ce dont nous avons une exgé
réelle ; une telle dénégation est simplement unsorge 3
I'égard de nous-mémes et ne nous apporte, en faoapte,
rien d'autre qu'ignorance et souffrance. Ce donsravons
besoin, c'est la connaissance, et la connaissaacguiert
seulement par I'expérience; nous devons apprerd
»discerner entre ce qui procure le plus grand bieceequi
nous retient en arriére ; nous ne pourrions pasdite le
plaisir sans avoir connu la souffrance ; le biemssle mal
la santé, sans la maladie, etc. ; c'est uniquem€me au
« paires d'opposés » que nous connaissons qudigse.d_g
connaissance ne s'acquiert que par l'expérierite ne peu
pas étre « affirmée » ; pas plus qu'aucune « dénéagane
peut enlever a un individu ce qu'il sait effectivarh

ri

Q. Can anyone save another?

A. No being, however high can do that. But one v
knowledge can show another how to obtain the kndgdeéhe ha
gained; by following the path that leads to wisdtiva ignoran
become wise. There is no other way.

Q. 33 -Un étre peut-il en sauver un autre ?

vith  R. - Aucun étre, si grand soit-il, ne peut le faikéais
scelui qui a la connaissance peut montrer a un aotmment
obtenir la connaissance que lui-méme a gagnéesuieant
le sentier qui méne a la sagesse, l'ignorant desage. Il n'y

a pas d'autre voie.
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Q. In the state of Kama Rupa we have to overconte
throw off all those desires that we have in thesptal body. IS
that correct?

A. Presuming that it is well understood that Kema Rupa
is only formedafter death and is, as the name implies, the “b
of desire”, the prevailing action is along the liofedesire in tha
body while the being is tied to it; but just as died out of the
physical body in which we created the tendenciethefKama
Rupa so we in time die out of tHéama Rupaand ascend to th
Devachanicstate or condition. Neither iKama-Loka nor in
Devachan have we the power to throw off the tendencies|
have created during our lifetime in the body; ineporwe
experience the evil effects, and in the other thedgeffects o
“the life last lived”. The only time we have in vahi to establist
good causes is during life-time in the body.

an Q. 34 - Dans I'état de Kama-rupa, nous devons vai
et nous débarrasser de tous ces désirs que noussalans
le corps physique. Est-ce exact ?

| R. - En supposant qu'il est bien compris qu&dena-
hdypa ne se forme quprés la mortet qu'il est, comme |
tnom l'indique, le « corps des désirs », l'actioadmminante
suit la ligne des désirs dans ce corps, tant dieely es
attaché ; mais de méme que nous sommes morts
@bandonner le corps physique dans lequel nous asrée:
les tendances dkama-rupa,de méme, avec le temps, ng
meurons pour quitter le Kama-rupa et nous élevi&tat ou
condition DévachaniquePas plus enKama-Lokagu'en
Dévachannous n'avons le pouvoir de nous défaire
ntendances que nous avons créées durant notre n le
corps ; dans l'un, nous expérimentons les mauvfBtseet
dans l'autre les bons effets de « la derniere gmue ». Lg
seul moment dont nous disposons pour créer de b
causes est celui de la vie dans le corps.

pour
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Q. Does dying out of the Kama-Rupa end those d&ksire

A. It does not. If we have not corrected or elindgtathose
“desires” during our life-time, we will have thentdency to do a
we did before, when we once more enter a new phlybiady.
These “desires” are not caused by the physical bty astra
body orKama Rupabut by ourselves as conscious beings w
occupying a body. There is no salvation after death

Q. 35 - La mort d’avec le Kama-rupa met-elle fices
désirs ?

R. - Non. Si nous n'avons pas corrigé ou éliminé
<« désirs » durant notre existence terrestre, now®ng|
tendance a agir comme nous l'avions fait auparaV@arsgue
jnous entrerons, une fois de plus, dans un nouvesus
mlyysique. Ces «désirs » ne sont causés ni pamorgs
physique, ni le corps astral oukama-rupa mais par nous
mémes en tant qu'étres conscients lorsues occupions u
corps physique. Il n'y a pas de salut aprés la.mort

ces

O o0

Q. In the process of evolution we rise by mearthisflower
principle of desire, and then we have to crush that same
principle. Am | right?

A. No, you have a wrong conception of Evolutionwituld
seem. Evolution, properly speaking, is the unfaidai a growth
of consciousness. All beings begin as, let us sagpark o

consciousness. Growth or unfolding comes from donscles étres commencent, disonen tant qu’étincelle d

experience, beginning in the highest state of neatéd matte
and by the action of consciousness producing mark raore
concrete states of matter until the physical i<hed. Evolutior
begins from above and descends to the lower; thieenwthe
lower is conquered, that is to say, is known intrite relation ta
the being involved, and use is made of the lowstriments
according to the behests of the Spirit, the asisemtade plus th
experience gained. Personal, selfish desire isotiteome of
ignorance of our real nature and goal; becausaisfignorance
we set in motion those causes which reproduce #sired for
sentient existence with all its selfish expressidie do not rise
by selfish desires; we do not progress by meantheh; we
become involved in them. Knowledge and effort i tlight
direction will alone free us from our self-made ten

Q. 36 - Au cours de I'évolution, nous nous élevauns
moyen de ce principe inférieur des désirs, puissnibevons
réprimer entierement ce méme principe. Ai-je raigon

R. - Non, il semblerait que vous ayez une falisse
conception de I'Evolution. L'Evolution, a proprenhgarler,
est le déploiement d'une croissance de la consziermus

D

¢

rconscience. La croissance ou le déploiement viemt
I'expérience consciente, en commencant dans l&tptus
élevé de la matiere manifestée et par l'actiormd®hscienc
produisant des états de matiere de plus en plusrets
jusqu'a ce que la matiére physique soit atteintévalution
commence depuis le haut et descend vers le bass,
equand l'inférieur est conquis, c'est-a-dire qwtl@nnu dan
sa véritable relation avec I'étre impliqué, et gles
2instruments inférieurs sont employés selon lesittjons de
I'Esprit, l'ascension est réalisée, enrichie da&péeience
rgagnée. Le désir personnel, égoiste, est le résdh
lignorance de notre nature et notre but réels ragson de
cette ignorance nous mettons en mouvement cescaus
reproduisent le désir d'une existence sensible edes se
expressions égoistes. Nous ne nous élevons pésspigsirg
€goistes ; nous ne progressons pas grace a; ewus
devenons impliqués en eux. Seuls, la connaissari&fert
dans la direction juste, nous libéreront des ligne nous
avons nous-mémes créeés.

D

al

D
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Q. How long does the Ego stay in Devachan?

A. As Devachanis an effect of the life last lived, even if t

“effect” is that of the highest and best of thé& lithe stay in tha
state varies in kind, quality and duration with ledego. It may
vary from thousands of years, to a very short gerbut it must

be remembered that “time” to the “departed” is matasured b

Q. 37 - reste-t-il |en

Dévachan ?

he R.-Comme ledDevacharest un effet de la derniére \
{vécue, méme si « l'effet » est celui de causepliesnobles
et les meilleures de cette vie, le séjour dan€tvarie er
genre, qualité et durée avec chaque Ego. Il petiérvede
ymilliers d'années a une trés courte période ; migdoit s¢
souvenir que le « temps » pour « ceux qui sonigparh'es

Combien de temps I'Ego

e

the earth’s rotation, but by the changes in constiess
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experienced; “a day is as a thousand years, ahdusdnd yea
as one day”.

pas mesuré d'aprés la rotation de la Terre, maislgs
changements de conscience qu'ils expérimenteni; jour
est comme un millier d'années, et mille ans commeg
jour ».

Q. I think it is very discouraging to say the least

A. It ought not to be when we realize that it iBdgkther in
our own hands. Whatever comes to us whether gobdaarise
from our own thoughts, words and deeds. Discouragéemight
be felt by those who would like to get what thewédanot
merited, but those who see the truth and do thbalevduty see
no discouragement anywhere.

Q. 38 - Je trouve cela trés décourageant, c'eshdins
gue je puisse dire.

R. - Cela ne devrait pas I'étre quand nous compisg
sque tout cela est entierement entre nos mains.oQlilaious
arrive, de bon ou mauvais, provient de nos propessées
paroles et actions. Le découragement pourraitise $entir
»chez ceux qui voudraient recevoir ce qu'ils n'cas mérité
mais ceux qui voient la vérité et font tout leurvdie ne
voient de découragement nulle part.

no

Q. What does it mean by the bridge between theddighd
Lower Manas!

A. Any bridge has to be constructédanasis the power t(
think and create. “Higher” means thought and cosafrom a
spiritual basis; “Lower” from a personal, physicahd selfish
basis. The real basis and cause lies in the “Higlteshould be
the nature of the “Lower” to express the “Higheridawe, who
are now in the self-made bonds of the “Lower”, hawdegin tqg
act in accordance with the nature of the “High&vé do this by
thought and effort acting for and as the One Seléll that we
think, do or say; in this way we make the “briddkat joins the
“Lower” to the “Higher.”

Q. 39 - Que veut-on dire par le pont entre le M
Supérieur et I'Inférieur ?

R. -Tout pont doit étre construit. « Manas » es
pouvoir de penser et de créer. « Supérieur » sgp#nsé
et création a partir d'une base spirituelle ; «©fidur » 3
partir d’'une base personnelle, physique et égdistdase
la cause réelles résident dans le « Supérieure» dewrai
étre la nature de I'« inférieur » d'exprimer leup&ieur » e
nous, qui sommes maintenant pris dans les lien
I'« Inférieur » que nous avons créés nous-mémesond
commencer a agir en accord avec la nature du «rigupé.
Nous I'accomplissons par des pensées et des effoutsagir,
pour et comme le Soi Un, en tout ce que nous pen
faisons ou disons ; de cette fagon nous constrside
« pont » qui relie I'« Inférieur » au « Supérieur »

as
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Q. Can you say that you have formed this bridge?

A. | can't say, because a categorical answer waladdho
good, but I think this may be said, that everyorn® studies an
applies Theosophy, from the very first begins théding of this
bridge; every thought in that direction suppliestenal for the
building, and the time must come—if persistent gffe made—
when the “builder” will by means of the bridge hastee domair
instead of two; will live a conscious life in Spjrieven while
occupying temporary bodies of flesh.

Q. 40 - Pouvez-vous dire que vous avez formé de?p

R. - Je ne peux le dire, parce qu'une réponse aadéeg
dne ferait aucun bien, mais je crois pouvoir direi cgue tout
étre qui étudie et pratique la Théosophie commedés,le
tout début a construire ce pont ; chaque pensés deaite
direction fournit des matériaux pour la constructi@t le
temps doit venir - si un effort constant est fowrmou le
« constructeur » aura, grace a ce pont, un seubihenay
lieu de deux ; il vivra une vie consciente en Bspout en

continuant a occuper des corps de chair temporaires
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