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Don Pedro Nahdm
gewidmet

Im Jahre 1992 lud Don Pedro Nahim den Ver-
fasser des Buches, K. Parvathi Kumar, ein, sei-
nen Gruppen in Argentinien, denen er seit mehr
als 30 Jahren die Lehren der Hierarchie vermit-
telte, Vortrage und Seminare zu geben.

Er horte K. Parvathi Kumar zu und war tief
beriihrt. Pedro Nahim iberreichte ihm einen
typisch argentinischen Silberbecher mit Mate-
Tee und sagte: ,Du bist gekommen, und meine
Arbeit ist vollendet. Ich wei3, daR Du wieder-
kommen wirst, und ich kann nun in Frieden ge-
hen. Du wirst mich nicht mehr in meinem phy-
sischen Korper antreffen, wenn Du das ndchste
Mal kommst.”

An dem Tag, als K. Parvathi Kumar im Mai
1993 von Indien aus Uber Europa nach Siid-
amerika reiste, verlied er seinen Korper.

Don Pedro Nahidm lebt in den Herzen sei-
ner Schiiler weiter. Er war ein furchtloser Kimpfer
und Jiinger. Durch seine Arbeit wurde das Funda-



ment fir das zukiinftige Wachsen der theoso-
phischen Bewegung in Argentinien gelegt. Er
fihrte den spirituellen Gedanken in gesellschaft-
liche, politische und freimaurerische Kreise ein.

Wahrend eines Gruppenlebens in Posadas
(Misiones, Argentinien) sprach K. Parvathi Kumar
Uber die theosophische Bewegung. Das Thema
erflillte Pedro Nahim mit groBer Freude.

Es ist deshalb fir K. Parvathi Kumar eine eh-
renvolle Verpflichtung, das Buch Don Pedro
Nahim zu widmen.
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Text eines Seminars, das von K. Parvathi Kumar
vom 03. bis 05. Juli 1992 in Posadas (Misiones,
Argentinien) gegeben wurde.



Selbstmagnetisierung

Wir haben alle eine gemeinsame Absicht, wenn
wir uns hier treffen. Diese Absicht &t uns ein-
ander immer wieder begegnen. Sie ist dem
Meister besser bekannt, und sie hat unser Leben
geleitet. Diese Absicht bewirkt, dall wir uns von
Zeit zu Zeit treffen, weil sie sich selbst mehr be-
kannt machen mdochte.

Jedesmal, wenn das Licht starker leuchten
mochte, entwickelt es seinen eigenen Plan, um
Menschen zu versammeln, damit das Licht ver-
starkt wird. Das macht es uns moglich, ein wenig
mehr Licht in unserem Leben zu manifestieren
und in unsere Umgebung auszustrahlen. Es ist
ein Vorgang, in dem das Licht sich selbst mani-
festiert. Wenn der Korper sich kooperativ verhilt,
strahlt das Licht immer starker in ihn hinein, und
allmédhlich, nachdem der Korper umgewandelt
wurde, wird er benutzt, um Licht auszustrahlen.
Die Ubertragung von Licht wird mdglich, wenn
der Korper umgewandelt worden ist.



Magnetismus kann von einem Eisenteil ver-
breitet werden, das zu einem Magneten geworden
ist. Ein Stlick Eisen kann keinen Magnetismus aus-
strahlen, wenn es nicht selbst vorher magnetisch
geworden ist. Der erste Schritt des Vorganges ist
die Selbstmagnetisierung. Erst danach breitet sich
der Magnetismus durch das Eisenteil aus. Vorher
war es ein Stiick Eisen, und spéter wurde es zu ei-
nem Magneten. Sofern es ein Magnet bleibt, kann
es auch Magnetismus ausstrahlen.

Die Absicht will, daR alle, die ihr folgen, ma-
gnetisiert werden. Es ist nicht weise, wenn wir ver-
suchen, andere zu magnetisieren, ohne vorher
selbst magnetisch geworden zu sein. Das ist so, als
wiirde ein unmagnetisches Stiick Eisen den
Versuch machen, ein anderes zu magnetisieren.

Die Theosophie spricht von folgendem Leit-
gedanken: ,Wir missen erleuchtet werden, um
erleuchten zu kénnen.” Dies ist das grundsatzli-
che Ziel der theosophischen Bewegung.

Die Theosophie ist gottliche Weisheit, und sie
bewegt sich. Das ist die theosophische Be-
wegung. Weisheit bewegt sich durch jene, die
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weise geworden sind. Anders kann sie sich nicht
weiterbewegen. In regelmiligen Zeitabstinden
findet die Bewegung der Weisheit statt. Es gibt
kleine und grol’e Epochen solcher Bewegung.

Vom Anbeginn der Menschheit gibt es Theo-
sophie. Es ist nicht richtig, wenn wir sagen, daf®
die theosophische Bewegung mit H. P. Blavatsky
(Madame Helena Petrowna Blavatsky) begon-
nen hat. H. P. Blavatsky leitete nur eine Epoche,
eine Bewegung der Theosophie ein.

Periodisch erhdlt der Mensch die Gelegen-
heit, sich in die gottliche Weisheit hineinzube-
geben und dadurch seine eigene Identitit zu
erkennen.

Die Identitét eines jeden Wesens ist, dal$ es
ein Sohn Gottes ist. Durch Zeitzyklen hindurch
vergifSt der Mensch, da8 er ein Sohn Gottes ist,
und wiederum durch Zeitzyklen hindurch wird
er daran erinnert, daRR er ein Sohn Gottes ist.
ZyKklisch bringt uns die Zeit zur Weisheit. Ein sol-
cher Zeitzyklus, den wir kennen, ist die theoso-
phische Bewegung, die uns von H. P. Blavatsky
gebracht wurde. Deshalb missen wir ihr dank-
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bar sein. Aus gewissen erhabenen Zentren der
Menschheit hat sie den Menschen wieder das
Licht gebracht. Die Weisheit flof8 nicht von H. P.
Blavatsky, sondern durch sie. Das war moglich,
weil sie ein guter Kanal fiir die Weisheit gewor-
den war. Sie hitte der Welt nicht die Weisheit
geben kénnen, wenn sie nicht Kanal dafiir oder
nicht selbst magnetisch geworden ware.

Der erste und grundlegende Schritt, wie wir
ihn in bezug auf die theosophische Erfahrung
verstehen, ist, dals wir mit der Weisheit an uns
selbst arbeiten. Wir brauchen nicht darauf aus
zu sein, die Weisheit zu verbreiten, sofern wir
nicht mit ihrer Hilfe an uns selbst arbeiten. Es ist
ein falsches Verstandnis zu glauben, dafl man
Weisheit verbreiten konnte. Die Weisheit weil3,
wie sie sich selbst verbreiten kann. Sie braucht
nur Kandle.

Die Sonnenstrahlen kénnen nicht durch eine
Backsteinmauer in einen Raum gelangen. Wenn
aber die Wand aus Glas besteht, konnen die
Sonnenstrahlen durch sie eintreten. Der Unter-
schied zwischen einem Eingeweihten und einem
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Nichteingeweihten ist derselbe wie zwischen
dem Glas und der Backsteinmauer. Die Materie
in der Steinmauer ist sehr schwer, und im Glas ist
sie sehr leicht. Die Steinmauer gestattet dem
Licht nicht hindurchzudringen, wéhrend das
Glas dies zulaRt. Das heilét, das Glas erlaubt dem
Licht nur das Hindurchscheinen. Es kann jedoch
nicht fir sich in Anspruch nehmen, selbst
Spender des Lichtes zu sein. Was kann das Glas
tun, wenn keine Sonne da ist?

Das ist alles, was ein Eingeweihter tun kann.
Er kann Ubermittler der Weisheit sein, er kann
sie jedoch nicht geben. Der Gebende ist je-
mand, den wir nicht kennen. Wir kennen ihn
nicht, weil wir zu sehr mit Namen und Formen
beschiftigt sind. Selbst die Sonne, die wir als
das Zentrum des Sonnensystems kennen, gibt
nicht das Licht. Sie ist selbst Kanal fiir ein héhe-
res Zentrum. Ebenso ist jeder ein Kanal, und
das, was wir als ‘das Absolute’ kennen, leitet
sich selbst durch all diese Kandle.

Dies ist das grundlegende Verstindnis der
Theosophie. Das heil’t: Licht existiert, Weisheit

13



existiert, und einem Zeitzyklus entsprechend
bewegt sich die Theosophie. Es gibt einige
Kandle, die ihre Bewegung moglich machen.
Das beste, was ein Kanal tun kann, ist, daftir zu
sorgen, dafd er transparent wird. Alles, was man
tun muf, ist, dafiir zu arbeiten, da8 der Korper
lichtdurchldssig wird. Danach liegt es am Licht
zu entscheiden, was zu tun ist, wie es zu tun ist,
wo etwas zu tun ist und wann etwas zu tun ist.

Selbst wenn das Glas lichtdurchlassig ist,
kann es kein Licht geben, wenn die gesamte
Umgebung bewdlkt ist. Ebensowenig wie das
Glas kein Licht geben kann, so kann auch ein
vorbereiteter Kérper kein Licht geben, wenn es
in den hoheren Kreisen nicht beabsichtigt ist.
Deswegen arbeitet ein  Eingeweihter in
Ubereinstimmung mit Zeit und Raum. Er weil,
dal8 er nicht tiberall, an jedem Ort und zu jeder
Zeit das Licht verbreiten kann, sondern er wirkt
wie ein Brennpunkt und Ubermittelt es je nach
der Entscheidung der héheren Ebenen.

Das bedeutet, dal’ er jederzeit bereit ist zu
Ubermitteln. Ebenso ist ein Theosoph ein Kanal,
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und er arbeitet in Ubereinstimmung mit der Zeit
und dem Ort.

Gegen Ende des letzten Jahrhunderts gab es
eine glinstige Zeit, in der die Weisheit ent-
schied, sich selbst ins Bewuftsein zu bringen.
Sie fand dann einen Trdger, der ausreichend
rein, transparent und strahlend war, um sie zu
reflektieren. Das ist der Trdager, den wir H. P.
Blavatsky nennen. Durch H. P. Blavatsky konnte
die Weisheit die Menschen Uber die Meister der
Weisheit erreichen. Erinnert euch, daR selbst
die Meister der Weisheit nicht die Gebenden
sind. Sie handeln nach der Absicht, die aus den
hoheren Zentren kommt. Sie haben das
Verstehen der Zeit, und dementsprechend wird
das Licht Gbermittelt, wenn fir die Menschheit
eine Morgenddimmerung gekommen ist.
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Die vier Aufgaben eines Theosophen

In den alten Schriften wird ein Theosoph als eine
Person definiert, die sich vier Aufgaben widmet.

1. Aufgabe: Lerne kontinuierlich Weisheit
Es gibt kein Ende der Weisheit. Niemand kann
sagen: ,Ich habe gelernt.” Wenn dies jemand be-
hauptet, ist er unwissend, weil man nicht sagen
kann, daf man einen unbegrenzten, unendli-
chen Aspekt vollkommen verstanden hitte. So-
lange jemand nicht seine Identitdt mit dem Raum
durch den Kosmos gefunden hat, kann er nicht
behaupten, dal er alles weils. Und wenn er seine
Identitdt auf diese Weise gefunden hat, wird er
niemals sagen, daf er gelernt hat. Wer seine
Identitdt gefunden hat, spricht nicht. Wer seine
Identitit weniger gefunden hat, spricht mehr.
Wer sie starker gefunden hat, spricht weniger.
Ein Theosoph ist jemand, der ununterbro-
chen lernt. Er steht in einem kontinuierlichen
Lernprozel$, und sein Tagesablauf schliefSt das
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Lernen ein. Jeden Tag hat er etwas zu lernen,
und er macht sich dariiber Notizen. Wer dies
nicht tut, ist kein Theosoph.

Lernen ist der grundlegende Schritt zur
Selbstentfaltung. Du muf’t also einen Platz und
eine Zeit haben, wo du jeden Tag eine Schrift
studieren kannst. Das mul} ohne Unterbrechung
getan werden.

Wir miissen genauso bestindig studieren,
wie wir jeden Tag frihsticken. Wenn wir das
Frithstiick oder eine Tasse Kaffee verpassen, sind
wir ziemlich betroffen. Trifft es uns ebenso, wenn
wir an einem Morgen unser tagliches Studium
verpassen? Wenn wir nicht diese Betroffenheit
verspiiren, dann lalst uns nicht davon sprechen,
da8 wir Theosophen sind. Selbst an dem Tag, an
dem wir unseren letzten Atemzug tun, missen
wir studieren: nicht um unseren Kopf mit Infor-
mationen aufzubldhen, sondern um das Lernen
in den Tagesablauf einzugliedern.

Lernen muf8 zu einer Lebenseinstellung wer-
den, nicht das bloBe Lernen aus Blichern, son-
dern das Lernen aus den Ereignissen des
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Lebens. Fiir einen Theosophen ist es wesentlich,
daB er offen fiir das Lernen ist.

2. Aufgabe: Wende die Weisheit an, die du ge-
lernt hast

Der erste Schritt wird nutzlos, wenn du nicht
versuchst, die Weisheit, die du jeden Tag lernst,
anzuwenden. Dann ist es besser, nicht zu stu-
dieren, weil wir unausgeglichen werden, falls
wir zuviel studieren und zuwenig tun. Der
Zweck des Studierens besteht nur darin, daf® wir
es praktisch anwenden.

Wenn es keine Mdglichkeit gibt, die Weis-
heit, die wir studieren, anzuwenden, dann be-
deutet das, dall Art und Methode des Studierens
uns nicht bekannt sind. Ein Studium, das uns
nicht befahigt, es anzuwenden, ist nicht der rich-
tige Weg. Dann muf3t du jemanden um Rat bit-
ten, der weils, wie man studieren soll. Wenn dir
jemand sagt, dal du damit beginnen sollst, den
Kosmos zu studieren, dann leitet er dich falsch
an. Sagt dir aber jemand, wie du deine drei Kor-
per reinigen kannst, fihrt er dich in rechter Weise
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zur Weisheit. Solange du dich nicht selbst ver-
standen hast, kannst du niemals den Kosmos, die
solare Ebene oder den Planeten verstehen.

Du kannst dich nicht selbst verstehen, bis du
deine drei Korper gereinigt hast. Deshalb muf}
man lernen, wie die drei Korper gereinigt wer-
den. Wir kénnen nicht unseren physischen,
emotionalen und mentalen Korper vollkommen
unrein belassen und uns mit Weisheit beschéfti-
gen. Das ist so, als wiirde man eine dicke
Mauer aus Backsteinen bauen und dann das
Licht bitten hereinzukommen. Wie sehr du
auch darum bittest, das Licht kann nicht durch
derart dicke Mauern dringen.

Wir sollten damit beginnen, das zu lernen,
was uns in die Lage versetzt, es im taglichen Le-
ben anzuwenden. Das wird uns einen Rhythmus
geben, der bestandig die Korper reinigt. Der ge-
samte Prozels besteht darin, mit dem Reinigen
der Koérper zu beginnen. Solange die Korper
nicht gereinigt sind, kann Weisheit nicht verstan-
den werden. Nur weil wir das Alphabet kennen,
konnen wir noch nicht Die Geheimlehre, Eine
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Abhandlung (iber kosmisches Feuer und die
Weltschriften lesen. Sie sind nur Buchstaben fir
uns. Wir konnen die Grundgedanken des
Buches nicht verstehen. Man braucht ein kri-
stallklares Denkvermogen, um den Inhalt der
Geheimlehre oder der Abhandlung iber kosmi-
sches Feuer zu begreifen. Wenn wir uns in der
[llusion wiegen, diese Biicher zu studieren, ohne
vorher ein solches Denken erarbeitet zu haben,
dann leben wir nur in dieser lllusion, aber nicht
mit der tatsdchlichen Erfahrung.

Um kristallklares Denken zu erreichen, be-
notigt man einen klaren Emotionalkorper (einen
K&rper aus reinen Wassern, nicht aus schlammi-
gem oder unsauberem Wasser) und auch einen
reinen physischen Korper, weil das Denken
vom physischen und emotionalen Kérper be-
stimmt wird. Wie kann das Denkvermdogen
Klarheit erreichen, wenn es von Emotionen und
vom Kérper hin- und hergerissen wird? Klarheit
kommt nur, wenn die beiden niederen Korper
gereinigt sind. Jedes Weisheitsstudium, mit dem
man beginnt, mul’ sich auf die Reinigung des
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physischen und emotionalen Korpers beziehen.
Das bedeutet Arbeit mit dem physischen Korper
und den Sinnen. Wenn wir nicht einmal in der
Lage sind, unseren Sexualinstinkt zu lberwin-
den oder den Instinkt, alles zu essen, egal was
es ist, dann konnen wir nicht behaupten, daf
wir reine Korper bekommen haben, die es uns
ermoglichen, ein reines Denken zu erlangen.

Der dritte Schritt ist ein klares Denkvermo-
gen. Um klares Denken zu erreichen, missen
die beiden vorhergehenden Schritte ausgearbei-
tet werden. Einer bezieht sich auf physische und
der andere auf emotionale Reinheit. Es gibt ei-
nen systematischen Weg zur Weisheit.

Bist du in der Lage, nur weil du die Sonne
sehen kannst, hinauf zur Sonne zu springen?
Dasselbe versuchen viele Leute mit der
Weisheit. Das Ziel ist, die Sonne zu erreichen.
Dariiber besteht kein Zweifel, aber es gibt ei-
nen Weg dorthin. Wir kdnnen nicht in der irri-
gen Vorstellung leben, dall wir die Fahigkeit
haben, bis hinauf zur Sonne zu springen. Diese
Verriicktheit muf8  durch  eine richtige

22



Vorgehensweise ersetzt werden. Die Methode
wurde als die Anweisungen im Yoga des
Patanjali oder in der Bhagavad Gita gegeben.

Die grundlegenden Schritte missen ausgear-
beitet werden, damit eine sanfte Entfaltung
stattfindet. Wenn du die innersten Blatter eines
Lotus sehen mochtest, dann missen zuerst die
duleren Blatter gedffnet werden. Du kannst die
aulberen Blatter nicht aufbrechen, um die inne-
ren zu sehen. Es gibt eine sanfte Entfaltung der
duleren Bltter. Erst dann kommen die inneren
Blatter zum Vorschein. Wie kann ein inneres
Blatt erkannt werden, ohne daR die aulleren
Blatter sich entfaltet haben?

Die ganze Zeit {iber haben wir im Auferen
gelebt, und jetzt haben wir uns entschlossen,
ins Innere zu gehen. Um vom Auferen ins
Innere zu gelangen, missen wir zuerst dafir
sorgen, dak das AuRere den Weg fiir das Innere
freigibt. Das Physische und Emotionale sollten
deshalb den Weg fiir das Denkvermdgen freige-
ben. Wir koénnen nicht exzessive sexuelle
Ausschweifungen und gleichzeitig Weisheit ha-
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ben. Wir kénnen nicht Erndhrungsgewohnheiten
ohne jedes feine Unterscheidungsvermdgen
und gleichzeitig Weisheit haben. Viele Leute
bilden sich ein, dall das Denken wichtig und
das Emotionale und das Physische unwichtig
sind. Zweifellos ist das Denkvermogen mdachti-
ger als die Geflihle und der Korper, aber nur,
wenn es die emotionalen und physischen
Begrenzungen tberwunden hat.

Es gibt eine Methode des Lernens, die uns be-
fahigt, Weisheit praktisch anzuwenden. Wenn wir
dieser Methode nicht folgen, dann haben wir nur
wirres Wissen, das nicht Weisheit ist. Wir sammeln
ein paar Informationen an, und sie machen uns
mehr zu schaffen, anstatt uns Erfahrung zu geben.

WiBt ihr, wie man eine Kokosnuf 6ffnet und
ikt? Im Orient ist dies ein Gleichnis. Wird einem
Menschen, der darauf nicht vorbereitet ist, Weis-
heit gegeben, die sich auf die kosmischen und
solaren Ebenen bezieht, dann ist das so, als wiir-
de man einem Affen eine Kokosnul geben. Der
Affe weil’ nicht, wie er die Kokosnul$ 6ffnen soll.
Jede andere Frucht, die an einem Baum wachst,
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kann er sofort essen, die Kokosnuf jedoch ist mit
Fasern und einer Schale bedeckt. Diese miissen
entfernt und danach muf8 die Frucht aufgebro-
chen werden, damit man in den GenuB der
Milch und des Fruchtfleisches kommen kann.
Der Affe hat eine Kokosnuls bekommen. Er weil3,
dal’ es eine Frucht ist, aber er weils nicht, wie er
sie Offnen kann, um sie zu essen. Er kann sie
auch nicht wegwerfen, eben weil er weil’, daf8 es
eine Frucht ist.

Das ist genau das Problem eines Menschen,
der zuviel lernt, ohne es anzuwenden. Das, wo-
riber er informiert wurde, kann er nicht wegwer-
fen, und er kann es nicht gebrauchen, weil er
nicht weil}, wie er damit arbeiten soll. Die Ko-
kosnul® und der Affe sind beispielhaft dafir, wie
es ist, wenn die Weisheit sich nicht im taglichen
Leben ausdriicken kann. Welchen Wert hat die
Weisheit, die uns nicht im Alltag helfen kann?
Warum brauchen wir jene Weisheit, die uns
nichts niitzt? Worin besteht die Notwendigkeit
einer Weisheit, die uns keine Ausgeglichenheit
im Leben vermittelt?
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Nimm die Weisheit an, die im tiglichen
Leben angewendet werden kann. Was in der
Konstellation des Sirius oder der Plejaden ge-
schieht, hat keine unmittelbare Bedeutung fir
uns, wenn unser Leben in zerriittetem Zustand
ist. Unser wirtschaftliches, gesellschaftliches
und hdusliches Leben ist zusammengebrochen,
und wir wissen nicht, wie wir es wieder ins
Gleichgewicht bringen  kdénnen. Dennoch
mochten wir uns mit dem Kosmos beschdftigen.
Fehlt uns jedoch der rechte Weg zur Weisheit,
dann passiert so etwas.

Dieser Planet ist sehr schon, und auch die
Pflanzen, die Tiere und die Menschen auf ihm
sind sehr schon. Wir denken nicht daran, mit all
dem auf dieser Erde Harmonie herzustellen.
Wenn wir das aber nicht tun, dann sind wir nicht
geeignet, Theosophen zu sein. Wir missen mit
dem arbeiten, was uns unmittelbar umgibt, seien
es Menschen, Tiere, Pflanzen oder Mineralien.

Stelle mit allem, was dich umgibt, Harmonie
her, dann wirst du langsam die tieferen Aspekte
der Weisheit erreichen. Das Leben selbst sollte
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Methoden enthalten, mit deren Hilfe wir nicht
nur zu den Menschen, sondern auch zu den
Tieren, Pflanzen und Mineralien Harmonie auf-
bauen. Unsere Haltung gegeniiber den Tieren,
Pflanzen und der Erde muB sich &ndern. Andern
bedeutet: Harmonie mit allem, was uns umgibt,
zu erreichen.

Welchen Umgang sollen wir mit Pflanzen
und Tieren pflegen? Wie sollen wir mit Men-
schen umgehen? Welchen Umgang sollen wir
mit dem anderen Geschlecht haben? In diesen
wechselseitigen Beziehungen liegt die Har-
monie verborgen. Haben wir sie verloren, so
liegt das daran, daf® wir uns in einem dieser
Aspekte nicht richtig verhalten haben.

Unser Verhalten gegenliber dem anderen
Geschlecht, gegeniiber den Tieren, Pflanzen
und der Erde entscheidet Uber unsere
Harmonie.

Wie wir mit ihnen arbeiten sollen, stellt die
grundlegende Weisheit dar, die wir anwenden
missen, wenn wir Theosophen sein wollen.
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3. Aufgabe: Nachdem du die Weisheit ange-
wendet hast, lehre die Weisheit, die du erlebt
hast

Die Weisheit, die wir erleben, soll ausgespro-
chen werden. Oft versuchen wir, vom ersten
Schritt gleich zum dritten zu springen, ohne
vorher den zweiten Schritt zu machen. Dadurch
lehren wir nur die Weisheit, die wir in den Bi-
chern gesehen haben. Ein Theosoph spricht
nicht aus Biichern. Er spricht aus seiner Erfah-
rung, die er aufgrund seines Studiums und der
Anwendung der Theosophie gewonnen hat.
Zwischen beidem besteht ein groller Unter-
schied. In dem einen Fall kann er nur die
Biicher nacherzdhlen, im anderen Fall kann er
das Erleben der Weisheit geben.

Das Erlebnis der Weisheit zu geben ist etwas
anderes, als Uber Weisheit zu informieren. Der
eine spricht die Wahrheit aus, der andere
spricht Uber die Wahrheit. Zwischen beiden be-
steht ein groRBer Unterschied. Viele Leute kon-
nen Uber die Wahrheit sprechen, aber nur weni-
ge konnen die Wahrheit sprechen. Wer Weisheit
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lehrt, die er erlebt hat, spricht wahrhaftig, und
wer ohne Erfahrung spricht, der redet Uber
Wahrheit, aber er spricht sie nicht. Erleben ist
die Grundlage des Lehrens.

Wenn du ein dickes Buch liber Magnetismus
hast und du legst einige Eisenteile um das Buch,
wann, glaubst du, werden die Eisenteile magne-
tisch geworden sein? Nicht einmal dann, wenn
das Wassermannzeitalter zu Ende gegangen ist.
Anstelle des Buches iiber Magnetismus lege
einen Magneten zu den Eisenstiicken. Wieviel
Zeit brauchen sie, um selbst zu Magneten zu
werden? lhr kennt die Antwort.

Das ist der Unterschied zwischen dem, der
Weisheit spricht, die er selbst erfahren hat, und
dem, der iiber Weisheit spricht, die er am Tag
zuvor aus einem Buch gelernt hat. Was ich mor-
gens frith studiert habe, versuche ich euch im
Vormittagsunterricht zu erzahlen, und was ich
nachmittags studiert habe, erzdhle ich euch
abends.

Ihr mogt glauben, dal’ ich ein Lehrer bin,
aber ihr bekommt tiberhaupt nichts, weil ich
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nicht Weisheit mit euch geteilt habe, sondern
nur mein mentales Verstehen. Es gibt ein
Magnetisieren durch Lehren. Das geschieht nur,
wenn die Weisheit gelebt und gelehrt wird.

4. Aufgabe: Das Lehren sollte dazu inspirieren,
die Weisheit anzuwenden
Ein Theosoph studiert, wendet an und lehrt, und
durch seine Arbeit werden die Menschen in sei-
ner Umgebung inspiriert. Er wirbt bei anderen
nicht dafir, dals sie Weisheit in die Tat umsetzen
sollen. Er tut es und teilt sein Tun mit anderen.
Diese werden dadurch inspiriert und versuchen,
dasselbe zu tun. Wenn sie es versuchen, dann
ist es nicht der Theosoph, der das veranlal’t. Sie
haben sich selbst dafiir entschieden. Das heif3t,
dal8 sie auf der Seelenebene die Inspiration be-
kommen haben, und sie sind der Meinung, dal}
sie dasselbe tun sollten. Deshalb gibt es bei der
Umsetzung der Weisheit kein Werben.

Jene sind dumm, die glauben, sie mifSten
fir Religion und Weisheit werben. Viele Leute
denken, daf8 sie Weisheit oder Religion verbrei-
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ten miflten. In der Weisheit gibt es keine mis-
sionarische Tatigkeit. Man wendet sie einfach
bestandig an und spricht weniger. Dann werden
jene, die um euch herum sind, inspiriert, wenn
sie das mochten. lhr steht nicht einmal in der
Verantwortung zu inspirieren. Die Inspiration
kommt auf natirliche Weise zu ihnen, wenn ihr
dabei nicht den Unterton habt, inspirieren zu
wollen. Wenn ihr tétig seid, geféllt anderen das,
was ihr tut. Sie fiihlen sich von eurem Tun ange-
nehm berthrt und haben das Gefiihl: Warum
machen wir das eigentlich nicht genauso?

So wird Weisheit angenommen, wenn sie
sich durch Taten zeigt. Ansonsten ist es wie mit
dem Buch und den Eisenteilen. Man fihlt sich
nicht dazu getrieben, und es besteht auch keine
Notwendigkeit, die Weisheit zu verbreiten, weil
sie sich selbst verbreitet.
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Sein

Du bist und bleibst immer, um zu sein. Das ist
alles. Bleiben oder Sein. Welche Tatigkeit fiihrt
ein Glasfenster aus? Es ist einfach nur da, es
bleibt da. Ist, Sein oder Bleiben sind die Worte,
die wir lernen mussen, im Leben anzuwenden.
Wenn wir fest im Licht stehen, dann wird das
Licht sich selbst leiten. Wenn du das Licht aus-
breiten mochtest, dann ist dir das nicht méglich.
Die Sonne breitet das Licht aus. Du kannst ein
lichtdurchlassiger Kanal sein, durch den das
Licht hindurchscheint.

Was erreicht wird, wahrend du die vier
Schritte praktisch anwendest, ist Sein. Stehe je-
derzeit im Licht. Stehst du im Licht, dann findet
das Licht durch dich seinen Ausdruck. Stehst du
nicht im Licht, dann kannst du kein Licht aus-
strahlen. Das ist die Schonheit der praktischen
Weisheit. Leider halten wir viel mehr vom Tun
als vom Sein. Sind wir Menschenwesen (HUMAN
BEINGS) oder ‘Menschentiter’ (HUMAN DOINGS)?
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Menschenwesen (HUMAN BEING) bedeutet Mensch
-Sein (TO BE HUMAN). Sei einfach, dann werden
die Dinge geschehen.

Wodurch leben wir? Weil wir etwas tun?
Wir tragen nichts dazu bei, dall wir leben.
Fihren wir die Atemtdtigkeit aus? Die Atmung
geschieht in uns. Ich habe nicht den Eindruck,
dall wir uns viel um unsere Atmung kiimmern.
Wir haben ganz andere Dinge zu tun, als an
unsere Atmung zu denken. Dennoch geschieht
die Atmung in uns, auch ohne dal$ wir daran
denken, sie zu machen. Sie geschieht.

Das Herz schldgt, wir machen den Herz-
schlag nicht. Die Pulsierung geschieht in uns,
wir machen sie nicht. Der Blutkreislauf ge-
schieht in uns, wir machen ihn nicht.

Das ist das Sein in uns, und all unser Tun
sollte nicht im Gegensatz zu unserem Sein ste-
hen. Wenn das, was wir tun, im Widerspruch zu
unserem Sein steht, beeintrachtigt es unser Sein.

Es ist wichtig zu sein und das zu tun, was
harmonisch zum Sein ist. Was immer wir auch
tun, es mufl in Harmonie mit unserem Sein
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stehen. Ist unser Tun nicht in Harmonie damit,
dann wirkt sich das auf das Sein aus.

Tun ist dulerlicher als Sein. Sein ist unsere
Natur. Tun ist unser immer wiederkehrender
Ausdruck. Kénnen wir ununterbrochen in Tatig-
keit sein? Dennoch atmen wir ohne Unterbre-
chung. Sein ist dauerhaft, Tun ist periodisch.
Das, was periodisch ist, sollte nicht das beein-
trachtigen, was von Dauer ist. Diese beiden An-
teile, die zu uns gehoren, sollten wir ganz genau
kennen.

Wir konnen vieles im Leben tun, aber nur
soweit, wie es nicht das Sein beeintrachtigt.
Wenn wir Wiinsche haben, die unser Sein an-
greifen, dann sollten wir zwischen beiden die
Wabhl treffen. Was ist wichtiger? Der Wunsch
oder die Harmonie mit dem Sein? Alles, was
sich auf das Sein auswirkt, sollte ohne Z&gern
abgelehnt werden, seien es physische Verdn-
derungen, EBR- und Trinkgewohnheiten, Sex,
Worte oder Gedanken. Wir kdnnen es uns nicht
leisten, etwas beizubehalten, was unser Sein an-
greift. So ist das Verstandnis eines Theosophen.
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Zeitweilige und bestindige Werte

Ein Theosoph weist die sogenannten wertvollen
Dinge zurlick, sofern sie sein Sein beeintrachti-
gen. Er unterliegt nicht mehr der Verblendung
der grofen Dinge. Er ist starker mit dem Guten
als mit dem Grollen verbunden, weil er weil,
dal8 das, was groB ist, nur flir eine gewisse Zeit
glitzert, wahrend das, was gut ist, ununterbro-
chen und dauerhaft Schutz gewahrt. Uns faszi-
nieren eher vergdngliche und kurzlebige Dinge,
und wir werden von Minderwertigem angezo-
gen.

Gesundheit ist wichtiger als das Essen, das
zur Verfligung steht. Nur weil wir etwas bekom-
men konnen, essen wir einfach. Das beeinfluf3t
die Gesundheit negativ. Wenn man erkennt,
dal8 die Gesundheit wichtiger ist als irgendwel-
che Nahrungsmittel, die uns gerade angeboten
werden, dann essen wir nicht alles ohne jedes
Empfinden, denn das fihrt zu Krankheit.

Wenn Dinge in der Natur erreichbar sind,
dann ist es nicht zwingend, dall man sie auch
geniefen mulS. Du mufSt dein Unterscheidungs-
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vermogen gebrauchen. Die Natur hat alles nicht
nur dir zur Verfigung gestellt, sondern auch fir
so viele andere Menschen. Nur weil du etwas
haben kannst, muflst du nicht alles nehmen.
Manche Menschen konnen Essen bekommen,
also essen sie standig. Sie haben nicht die Fa-
higkeit zu unterscheiden.

Nur weil etwas zum Essen da ist, essen wir.
Das kann sehr frith morgens sein oder zur Friih-
stiickszeit, zwischen Frithstiick und Mittagessen
oder unmittelbar nach dem Mittagessen. Es kann
zur Abendbrotzeit sein oder sogar kurz vor dem
Einschlafen und nur, weil wir es gerade haben
konnen!

Der Mensch hat noch nicht seine Unterschei-
dungsfahigkeit in bezug auf das Essen geibt.
Tiere haben einen Essensrhythmus. Sie essen
nicht, nur weil ein sehr wichtiger Mensch ihnen
gerade etwas zu essen angeboten hat. Wenn ein
Tier seine Tagesration Gras gefressen hat, dann
wird es sogar dann nichts mehr fressen, wenn
der Prasident des Landes kommt und es mit Gras
fUttern will. Wir dagegen sind gewillt zu essen,
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weil die Person, die uns eingeladen hat, wichtig
ist. Wir haben nicht den Essensrhythmus, den die
Tiere haben. Deshalb haben die Tiere weniger
Krankheiten als die Menschen. Genauso hat das
Tier eine Zeit fur die Paarung. Der Mensch hat
keine bestimmte Zeit dafiir. Es kann tagstber sein
oder nachts, es kann zu jeder Zeit und mit jedem
sein.

Wie kénnen wir behaupten, dals wir entwik-
kelt sind? Bei derart grundlegenden Dingen wird
vom Unterscheidungsvermogen keinerlei Ge-
brauch gemacht. Wir nutzen die Gelegenheit,
weil sie da ist. Deswegen sagen die orientali-
schen Schriften: ,Ein Mensch ohne Feingefiihl ist
schlimmer als ein Tier.” Ein Mensch, der Unter-
scheidungsfahigkeit hat, ist besser als ein Tier,
und ein Mensch, der nicht unterscheidet, ist
schlimmer als ein Tier. Er ist eine groRere Plage
fur die Natur als ein Tier.

Solches Unterscheidungsvermégen sollte in
bezug auf dauerhafte und fliichtige Dinge ver-
wirklicht werden: Was ist von Dauer, und was
ist kurzlebig? Was hat Prioritdt und was nicht?
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Wenn es um das Essen geht, hat die Gesundheit
Vorrang gegeniiber irgendwelchen Nahrungs-
mitteln, die gerade zur Verfligung stehen. Wir
sollten nichts zu uns nehmen, was uns schadet.

Liebe hat gegeniiber dem Geschlechtsleben
Vorrang. Schweigen ist dem taktlosen Sprechen
und Denken vorzuziehen. Die Absicht ist bei
allen Handlungen malgebend.

Die Vorbereitung
Dies ist der Weg zum Leben, der der Menschheit
wieder einmal gegeben wird, damit sie auf ihm
in groeres Licht voranschreiten kann. In diesem
Zeitzyklus wird die Weisheit mehr von jenen er-
lebt, die Unterscheidungsfahigkeit in bezug auf
Denken, Sinne und Kérper gebrauchen.
Das Wassermannzeitalter wird fiir jene wabhr,
die diesen Schritten der Weisheit folgen. Die
Menschen haben eine Gelegenheit, in hohere
Bereiche des Lebens zu gelangen. Das gilt nicht
fur alle, die ohne feines Empfinden sind.

Wenn ein Flugzeug nach Posadas abfliegt,
dann ist es fur jene gedacht, die sich mit ihren
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Tickets am Flughafen bereithalten. Es ist nicht
fur die gesamte Einwohnerschaft von Posadas.

Genauso werden diejenigen, die vorbereitet
sind, das Wassermannzeitalter erleben. Die Vor-
bereitung besteht in der Reinigung der drei Kor-
per. Das ist die Zulassung. Ein Mensch, dessen
drei Korper rein sind und der sich selbst in rech-
ter Weise im Leben und im Licht verhalt, ist be-
rechtigt, in das Flugzeug einzusteigen, auch
wenn er weder Blavatsky noch Bailey studiert.

Jene, die Blavatsky und Bailey studieren,
aber keine Ausgewogenheit im Leben entwik-
kelt haben, kénnen nicht dadurch ins Flugzeug
gelangen, dall sie die Biicher vorzeigen. lhr
milt die Tickets vorzeigen und nicht die
Biicher! Wie koénnt ihr am Flughafen die Biicher
vorzeigen, um damit ins Flugzeug zu gelangen?
Ihr miRt dort das Ticket vorzeigen.

Das Ticket fiir das Erleben des Wassermanns
erfordert eine wesentliche Vorbereitung. Diese
Vorbereitung besteht in der bestindigen Reini-
gung der drei Korper.
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Reinheit des Korpers

Seht euch die Frau an, die uns die Bewegung
der Erleuchtung in diesem Zyklus gab: H. P.
Blavatsky. Nach den Worten der Meister war H.
P. Blavatsky der reinste Korper, der ihnen auf
diesem Planeten zur Verfligung stand, um die
Weisheit zu tibermitteln. Die Reinheit ihres Kor-
pers kann man an ihren Augen erkennen. Sie
leuchten und sind durchléssig fiir das Licht.

H. P. Blavatsky konnte Gegenstinde und
Menschen mit ihren Augen beherrschen. Solche
Macht hatte sie in ihren Augen. Woher konnte
sie das? Sie hatte dies durch Jahre harter Arbeit
erreicht. Immer zog sie es vor, unerkannt zu blei-
ben und zu arbeiten. Es ist nicht notwendig, dal’
wir sie kennen.

Eingeweihte leben nicht in der Verblendung,
dall man sie kennen miufte. Seit 5000 Jahren
schon ist H. P. Blavatsky mit Maria zusammen. Sie
hat sich ausgesucht, erst jetzt bekannt zu werden,
und selbst heute weils man nur sehr wenig von ihr.
Maria war der erste Jinger von Meister Djwhal
Khul und H. P. Blavatsky der zweite. Sie wurden
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beide fast im selben Jahr angenommen. H. P.
Blavatsky ist ebenso alt und rein wie Maria.

H. P. Blavatsky wurde dazu ausersehen, die
Weisheit des neuen Zeitalters auf dem Planeten
bekannt zu machen. Niemand kennt die vorbe-
reitende Arbeit, die sie geleistet hat. Wir wissen
auch nicht, wieviel Maria gearbeitet hat, um so
rein zu werden.

Es erfordert einen sehr hohen Reinheitsgrad,
um einen Erléser zur Welt zu bringen. Nicht
durch alle Menschen kénnen hohe Seelen ge-
boren werden. Die hohen Seelen brauchen rei-
ne Korper, um herabsteigen zu kdnnen. Damit
die Hoheren herabsteigen konnen, miissen Kor-
per vorbereitet werden.

Auch in unserem Fall missen die drei Kor-
per rein gehalten werden, damit die Seele ge-
boren werden kann. Das ist genauso wie die
Geburt des Erlosers. Von dieser Art war der
Korper von H. P. Blavatsky. Aufgrund der Licht-
durchlassigkeit ihres dreifachen Korpers wurde
es moglich, die gottliche Weisheit (THEO-SOPHIA)
wieder auf den Planeten zu bringen.
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Es gibt viele, die keine Mitglieder der Theoso-
phischen Gesellschaft und dennoch Theosophen
sind. Ob jemand ein Theosoph ist oder nicht,
hangt von seiner Lebensfiihrung und von dem
ab, was er unter Beweis stellt. Wer immer das
Verstandnis hat, von dem ich bis jetzt gespro-
chen habe, ist ein Theosoph, gleich ob er Mit-
glied der Theosophischen Gesellschaft ist oder
nicht. Das sind diejenigen, die das Wassermann-
zeitalter verstehen und Ubermittler der Wasser-
mannenergie sein konnen. Laft uns dieses Ver-
stehen als Grundlage der Theosophie behalten,
damit sie sich in uns und durch uns bewegen
kann.

Es muf die Bewegung der Weisheit in uns
geben, denn sie verursacht die Reinigung der
Korper. Ist die Reinigung erst einmal geschehen,
bewegt sich die Theosophie um uns und inspi-
riert andere. Nicht wir sind diejenigen, die inspi-
rieren, sondern die Theosophie inspiriert. Das
nenne ich die theosophische Bewegung.
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Wassermann — Uranus

Das Verstehen des Wassermannzeitalters hat mit
den Schwingungen des Planeten Uranus zu tun.
Unser Planet Erde ist seit kurzer Zeit in der Lage,
die Energien von Uranus zu empfangen. Seit der
Entdeckung des Radiums kann die Menschheit
die Schwingungen von Uranus empfangen.

Wenn etwas in uns stimuliert wird, dann ist
das Aufnehmen der entsprechenden planetari-
schen Schwingung moglich. Zur selben Zeit wie
wir uns dessen gewahr werden, arbeitet es mit
uns. Der Planet Uranus schwingt mit sehr ho-
hen Energien. Er wird viele Verdnderungen in
unser Leben bringen, vorausgesetzt, dall wir un-
sere Hausaufgaben erledigt haben.

Die Wirkung von Uranus auf unseren Plane-
ten fiihrte zur Entdeckung des Urans sowie zur
Anregung der Uranusqualitdt im menschlichen
Herzen. Diese Stimulierung erméglicht die Wie-
derherstellung des menschlichen Kérpers. So ar-
beitet der Planet Uranus fiir uns.
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Die Uranusqualitdt wird im Herzzentrum sti-
muliert, um den Korper neu aufzubauen. Das ist
heute notwendig, damit wir die Wassermann-
energie erfahren konnen. Mit den Korpern, die
wir zur Zeit haben, kdnnen wir sie nicht erleben.
Wir missen immer &therischer in unserem
Wesen werden und den Atherkérper stirken,
statt den physischen Korper durch allerlei schwe-
re Nahrungsmittel immer mehr zu kraftigen. Wir
miissen den Atherkorper sehr stark machen.

Normalerweise zerfallt, wenn ein Mensch
stirbt, nicht nur sein physischer Korper, sondern
auch sein dtherischer Korper. Folgen wir jedoch
einer Praxis, die von der Theosophie (der Weis-
heit der Weltschriften) gegeben wurde, kénnen
wir den Atherkérper kriftigen. Das haben auch
all jene, die wir die Meister der Weisheit nennen,
getan. Die Anwendung der Weisheit macht es
uns moglich, den Atherkorper zu stirken, was
uns wiederum in die Lage versetzt, dem physi-
schen Korper willentlich eine neue Struktur zu
geben. Die Meister der Weisheit bewegen sich
mit Hilfe ihres Atherkérpers, und wo immer sie

46



wollen, kénnen sie sich physisch manifestieren.
Das Umherbewegen findet im Ather statt, und je
nach Notwendigkeit gibt es die Manifestation bis
zur physischen Ebene.

SchlieBlich bezieht das, was wir physisch
nennen, das Atherische mit ein. Ather ist die
feine Materie, und was wir physisch nennen, ist
die dichte Materie. Wir missen uns von der
dichten zur feinen Materie umwandeln. Das
meine ich, wenn ich von der molekularen
Struktur der Backsteinmauer im Gegensatz zur
Molekularstruktur des Glases spreche.

Ather ist ein Aspekt der urspriinglichen Ma-
terie. Sogar das, was wir Licht nennen, ist Mate-
rie. Genauso wie die Ebenen der Existenz haben
wir auch Abstufungen der Materie. Es gibt die
kosmische Existenz und auch kosmische Materie,
die beide zusammen das kosmische Bewuftsein
manifestieren. Die urspriingliche Materie wird in
den orientalischen Schriften MuLa PRakrITI ge-
nannt und ist ein Aspekt der gottlichen Mutter.
MutA PrAKrITI oder die gottliche Mutter und
PARABRAHMAN oder der Vater existieren ewig.
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Das, was wir als Ather kennen, ist nur ein Aspekt
der kosmischen Materie. Selbst die kosmische
Materie hat in sich sieben Abstufungen.

Im Wassermannzeitalter ist beabsichtigt, da-
fur zu sorgen, dal® wir immer mehr in die feine-
re Materie wachsen, so dals wir mehr Licht er-
fahren konnen. Je lichtdurchléssiger die Materie
ist, desto besser kann das Licht hindurchschei-
nen. Das ist ein Umwandlungsprozef der
Materie. In diesem Zeitalter wird die Um-
wandlung der Materie erstrebt.

Bewuftsein ist immer gegenwadrtig, und man
kann es auf der Grundlage der Grobheit oder
Feinheit der Materie erfahren. Wenn du eine
Haube aus Metall Giber eine Kerze stellst, dann
kannst du das Licht darunter nicht sehen. Eine
glaserne Umhiillung wird jedoch das Licht hin-
durchscheinen lassen.

Auch in uns gibt es eine gldserne Umhiillung,
um die wir noch weitere Hillen gebaut haben,
die das Licht verbergen. Eine Hiille, die es ver-
deckt, ist unser Mentalkorper, eine weitere ist
unser Emotionalkorper, und die dritte ist unser
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physischer Korper. Also miissen der physische,
der emotionale und der mentale Korper gereinigt
werden, um den dtherischen Korper zu starken.

Genau das tut der Planet Uranus flr uns.
Wenn wir uns auf die Zeit einstimmen wollen,
sollten wir in bezug auf unsere Erndhrungs-
gewohnheiten und Emotionen immer leichter
werden. Wir missen auch in der Art unseres
Verstehens sehr flexibel werden, weil auch Ge-
danken eingrenzen. Diese drei Schichten miis-
sen also immer wieder gereinigt, gereinigt und
gereinigt werden. So sieht es der Plan des
Uranus fiir uns durch die Zeit vor.

Das planetarische Uranusprinzip stellt einen
Aspekt des kosmischen Bewultseins dar, das
ein Aspekt des Raumbewulitseins ist. Dieses Be-
wufltsein erbaut die Atome der verschiedenen
Ebenen.

Die verschiedenen Abstufungen der Materie
werden durch die Uranusenergie herausgearbei-
tet. Somit hat Uranus den Schlissel fiir die Um-
wandlung der Materie vom dichten zum feinen
Zustand und auch den Schliissel zwischen Raum
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und Atom. Die Wissenschaft begann bei der
Materie und stief8 bis zum Atom vor, und die spi-
rituellen Wissenschaftler begannen beim Raum
und gelangten zum Atom. Seit dltester Zeit wuls-
ten die spirituellen Wissenschaftler, was Raum
und was Materie ist. Sie kannten auch die
Schlissel, die Raum in Materie umwandeln kon-
nen. Jetzt arbeitet sich die Wissenschaft, die wir
kennen, von der Materie zum Raum vor. Die
Wissenschaftler waren in diesem Jahrhundert in
der Lage, bis zum Atom und zur Freisetzung der
Energie aus dem Atom vorzudringen. Sie haben
das Atom gespalten und entdecken nun immer
mehr Bestandteile.

Nachdem sie entdeckt hatten, daR das Atom
teilbar ist, haben sie es immer weiter und weiter
gespalten. So haben wir in diesem Jahrhundert
die Theorie der Quantenmechanik bekommen.
All dies geschieht nur unter dem EinflufS von
Uranus. Viele Wissenschaftler sind von der Ura-
nusenergie beeinfluflt. Deshalb gibt es so viele
Entdeckungen, die sich auf die Materie beziehen.

In ihren Experimenten erreichen sie nun einen
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Punkt, an dem die Materie aufhort und der Geist
anfangt. Die Wissenschaftler versuchen, den
Nullpunkt zu erreichen, was ihnen bisher nicht
gelingt, weil sie entweder ins Minus oder ins Plus
geraten. Sie konnen den neutralen Punkt nicht
finden. Im Wassermannzeitalter werden sie das
dazugehorige Wissen entdecken. Das wird ge-
schehen, weil es in den hcheren Kreisen so ent-
schieden wurde. Der Mensch wird die Null wie-
der erkennen. Dann kann er Atome aus dem
Raum erschaffen. Das ist ein wichtiger Aspekt
von Uranus.

Null vermittelt uns einen negativen Eindruck.
In den heiligen Schriften wird sie PURNAM ge-
nannt. PURNAM bedeutet Fiille. Wenn etwas voll
ist, wird es PURNAM genannt, und das bedeutet
Null. Die Schriften haben zwei verschiedene
Namen fiir dasselbe Symbol der Null.

Ein Name des Symbols ist Fiille, und der an-
dere Name ist Nichtsein. Letzteres wird im Sans-
krit SUNYAM genannt und bedeutet, da8 es einen
Zustand des scheinbaren Nichts gibt, der mit
dem Neumond zu vergleichen ist. Es scheint nur,
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als widre der Mond am Neumondtag nicht vor-
handen. Der Mond ist da, aber wir konnen ihn
nicht sehen.

Auf diese Weise stellt die Null in den
Schriften ‘nichts” und ‘voll’ da. Sie ist ‘nichts’ und
doch “voll’, und sie ist ‘voll” und doch ‘nichts’!

Diese beiden Zustinde werden Sunvam und
PURNAM genannt. Die Bedeutung von PURNAM
schliefSt ein: ‘Ist’ und ‘Ist Nicht’, ‘Es Ist" und ‘Es Ist
Nicht'.

Es gibt ein Stadium, in dem Schépfung statt-
findet. Jetzt sind wir in diesem Stadium. Auch
wenn diese Schopfung nicht da ist, gibt es sie in
potentieller Form. Jede Nacht schlafen wir. Das
bedeutet Pratava (Auflésung) fir unser Denk-
vermogen, die Sinne und den Kérper. Und jeden
Morgen erwachen wir wieder fiir unser Denk-
vermogen, die Sinne und den Korper. Das ist fir
uns der Beginn der Schoépfung. Jeden Morgen
gibt es eine Schépfung, und jede Nacht gibt es
die Auflosung der Schopfung, die wir selbst sind.
Taglich findet die Manifestation der Schopfung
und ihre Auflosung statt. Wir sind vorhanden,
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wenn wir wach sind und wenn wir schlafen.
Existieren wir nicht, wenn wir schlafen? Gabe es
uns nicht, wiirden wir nicht aufwachen. Es gibt
unsere Existenz, und gleichzeitig ist sie fir uns
nicht da. Tagsiiber, wenn wir mit unserem Den-
ken, den Sinnen und dem Korper beschiftigt
sind, vergessen wir unsere Existenz. Aber selbst,
wenn sie fiir uns nicht existiert, gibt es sie.
Deshalb wird PurNAm “Ist” und ‘Ist Nicht' ge-
nannt.

Die zahlenmilige Potenz von PURNAM oder
Uranus liegt zwischen 9 und 1. Daher wurde das
Symbol eines Kreises mit einem Mittelpunkt H.
P. Blavatsky als erste Lektion gegeben, damit der
‘Ist’- und ‘Ist-Nicht'-Aspekt der Schopfung ver-
standen wurde. Je nachdem, wie man ihn be-
greift, ist er da und nicht da.

Das ist die erste Einweihung, die H. P. Bla-
vatsky im Ashram des Meisters erhielt und die zu
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all der Weisheit flihrte, die sie uns gab. Also wird
die Schépfung der Atome aus dem Raum auf al-
len Ebenen der Existenz durch dieses PURNAM
durchgefiihrt. Das ist das Tor in die Schopfung
und auch das Tor zur Auflésung (PRALAYA).

Somit hat das Uranusprinzip den Schlissel
zu dem, was wir Leben nennen, und zu dem,
was wir Tod nennen. Es hat auch den Schlissel
zwischen NOUMENON und PHAENOMENON und
den Schliissel, durch den wir in den Schlaf ge-
langen und wieder aufwachen.

Uranus zeigt den Weg, und das Ticket fir
den Weg bekommen wir, wenn wir bestimmten
spirituellen Disziplinen folgen. Der Durchgang
fihrt zu dem, was wir das ‘Auge SIVAS’ nennen.
Man sagt, daf es sich etwa an einem Punkt Gber
dem Augenbrauenzentrum an der oberen Stirn
befindet. Es gibt in uns das ‘dritte Auge Sivas’,
und wir haben ‘unser drittes Auge’. Wenn wir
die Vision unseres dritten Auges erhalten, wer-
den wir seelenbewuft und sind als Seelen tatig.
Ist das Auge Sivas in uns gedffnet, dann sind uns
alle Geheimnisse der Schopfung bekannt. Wird
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der Mensch sich des Siva-Auges bewuf3t, kann
er erschaffen und zerstéren. Das Wissen dar-
Uber kann dem heutigen Menschen nicht gege-
ben werden, weil er auf Zerstorung ausgerichtet
und egoistisch orientiert ist. Es kann weder
selbststichtigen noch destruktiven Menschen
gegeben werden, sondern nur jenen, die den
Plan der Schopfung verstehen. Also mufs man
die Berechtigung erarbeiten, daB man den
Durchgang passieren kann, um sein eigenes
drittes Auge und das Auge Sivas zu erreichen.

Uranus bietet die Gelegenheit dazu. Man sagt,
dal Uranus eine grofRe kosmische Gottheit ist,
die sich auf einem weilen Drachen in den
Wassern des Raumes bewegt. Wasser sind immer
mit dem Raum verbunden. Wahrend es Wasser
gibt, die emotional sind, gibt es auch Wasser, die
am Himmel und sehr rein sind. Das sind die
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Wellen der Elektrizitat. In den Wassern des Him-
mels, den elektrischen Wellen, bewegt sich das
Uranusprinzip auf einem weillen Drachen.

Der weille Drachen ist ein Symbol. Die
Schopfung ist funffiltig, und der Drachen ist ein
Symbol des flinffachen Aspektes der Schopfung.
Der Drachen wird im Sanskrit MAKARA genannt.
MAKARA bedeutet ‘fiinf Hande’: Ma+KARA. Er
wird vom flinfzackigen Stern dargestellt.

Wer den Schlissel kennt, der sich auf die
Zahl Finf bezieht, kann mit den fiinf Elementen
schopferisch tatig werden. Der weille Drachen
herrscht Gber den flinffachen Weg. Die Gottheit,
die Uber Wassermann herrscht, wird in den
Schriften VARUNA genannt. VARUNA wurde in
neueren Sprachen zu Uranus. (Es ist interessant
festzustellen, da® die Indios in diesem Teil Siid-
amerikas GUARANI heilen. Auch sie besalken die
Weisheitsschlissel.)

Man sagt, dall VARUNA auf einem weillen
Drachen sitzt und sich auf den Wassern des
Raumes bewegt. Er hat in seiner Hand eine
Waffe, die wie ein Dreizack aussieht. Mit Hilfe
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dieses Dreizacks erzeugt er elektrische Kraft-
wellen auf den Wassern des Raumes. Der
Dreizack wird das Neptunprinzip genannt.

Uranus leitet den gesamten Prozel’, durch
den der Geist durch die Wasser des Raumes in
die Materie heruntergebracht wird. Er ist jener,
wie ich bereits erwdhnte, der den Schlissel zwi-
schen dem NOUMENON und dem PHAENOMENON
besitzt. Er ist das Tor zwischen dem Nichtsein
und dem scheinbaren Etwas. Er ist das Tor zwi-
schen Geburt und Tod. Er ist das Tor zwischen
Schlaf und Erwachen.

All diese Geheimnisse werden nun von der
Zeit erneut der Menschheit angeboten. Es ist
das Geschenk der Zeit an die Menschheit auf
diesem Planeten, das wir empfangen konnen,
wenn wir eine Disziplin befolgen.

Das ist die weitere Bewegung der Theoso-
phie, die von einem Wassermannmeister ent-
hillt wurde, der diese Arbeit in Fortfihrung des
Werkes von H. P. Blavatsky ausfihrte.

Die Arbeit von H. P. Blavatsky ist das Vorspiel
zur Herabkunft des Avatars der Synthese. Der
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Wassermannmeister leitete das Zeitalter der
Synthese ein. Jetzt werde ich euch die Bewegung
der Theosophie in der Zeit nach H. P. Blavatsky
beschreiben.
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Meister CVV

Die Methode, mit Hilfe des Uranusprinzips die
Energie herunterzubringen, besteht in der Invo-
kation des Klanges durch die kosmische, solare
und planetarische Ebene bis zur individuellen
Ebene. Es gibt eine Methode, um mit Klang zu
arbeiten. Die Arbeit mit Klang fiihrt den Men-
schen in hohere Ebenen seines eigenen Bewuf3t-
seins. Alle aufeinanderfolgenden Schritte, die
wir mit dem Klang erarbeiten missen, sind im
Kapitel ‘Klang’ in dem Buch Wege zum Heilen
systematisch aufgefiihrt. Wenn wir diesen
Schritten folgen, sind wir berechtigt, bestimmte
Kldnge zu intonieren, um die Uranusenergien
in uns und in unsere Umgebung hineinzurufen.
Das ist weilse Magie.

Durch Klange kann man neues Leben um
sich herum schaffen. Das ist das Ziel des neuen
Zeitalters. Durch richtige AuRerung des Klanges
konnen wir einen Weg vom Kosmos zur solaren
Ebene, von der solaren Ebene zur planetari-
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schen Ebene und von der planetarischen Ebene
zur individuellen Ebene bauen. Ist dieser Weg
gut ausgebaut, wird sich der Mensch schneller
entwickeln.

Normalerweise sind wir Sklaven unserer Ge-
wohnheiten. Wir sind nicht in der Lage, sie zu
Uberwinden, obwohl wir unsere Begrenzungen
erkennen. Oft erkennen wir unsere Begrenzun-
gen, aber dies ist noch keine Losung, sie zu tber-
winden. Es kann nur dann eine Losung geben,
wenn wir einen ernsthaft-aufrichtigen Weg zur
Uberwindung der Begrenzung einschlagen.

Eine Losungsmoglichkeit, die gegeben wur-
de, um unsere Gefangenschaft durch das Denk-
vermogen, die Gefithle und den Korper zu
Uberwinden, ist die Invokation des Klanges.
Dadurch steigt die Energie aus hoheren Ebenen
in uns hinab, und der Klang stellt den Korper
wieder her.

Der Weg, auf dem der Klang reist, der Weg
des Klanges durch die Schopfung, wird KUNDALINI
genannt. KUNDALINI ist der Weg vom Kosmos zum
Individuum. Meister CVV brachte auf dem Weg
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der KunpALINI die Uranusenergien auf diesen
Planeten. Er gab den Schliissel, um die Uranus-
energien flr diesen Planeten auf dem Weg der
KUNDALINI herunterzubringen. Meister CVV stell-
te eine Verbindung von der Uranusenergie ber
die kosmische KUNDALINI zur KUNDALINI unserer
Erde Uber die solare Ebene her und von der KUN-
DALINI der Erde zur individuellen KUNDALINL.

Er gab einen Klangschlissel, mit dessen
Hilfe wir diese Energien anrufen kdnnen. Wenn
einmal diese Energien (iber den Klang angeru-
fen werden, findet eine Art ‘Umriihren’ im
Korper statt. Er riihrt im Korper um, und er rihrt
die Kérpermasse um, um den Korper neu aufzu-
bauen. Das wurde dem Planeten in diesem
Jahrhundert als Geschenk gegeben. Meister
CVV verteilte es an den ganzen Planeten und
verankerte den Klangschliissel im Ather des
Planeten. Dadurch wurde es fiir die Menschen
leicht, ihn in ihr eigenes Wesen zu rufen und
sich neu aufzubauen.

Der Herabstieg dieses Prinzips auf den Pla-
neten ist die zweite grolle Bewegung der The-
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osophie. Sie hat groRere Erleuchtung auf dem
Planeten bei allen planetarischen Aktivititen
moglich gemacht.

Das Wassermannzeitalter gibt es alle 25920
Jahre einmal, das heifst einmal in einem “grolien
Jahr'. Innerhalb eines grofen Jahres gibt es die
kreisformige Bewegung aller 12 Zeitalter, wie
das Widderzeitalter, das Fischezeitalter und dann
das Wassermannzeitalter. 2160 Jahre dauert je-
des Zeitalter. So werden alle 12 Sonnenzeichen
in einem grofRen Jahr durchlaufen.

In dieser Subperiode von 2160 Jahren, dem
Wassermannzeitalter, erreicht der Mensch die Ei-
genschaften der Luft. Wassermann steht fiir Luft,
das heif3t, fir die Wasser der Luft. Darauf weist
das Symbol eines Wasserfalles aus einem Topf
hin. Der Mensch muf8 sich mit dem Luftaspekt
vertraut machen. Er mul’ seine Materie leichter
machen, so daR er fliegen kann. Das ist die Vor-
stellung vom Supermann, der in diesem Zeitalter
Wirklichkeit wird. Der Korper muf3 leicht wer-
den. Wir konnen nicht in unserem mentalen,
emotionalen und physischen Korper schwer sein.
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Um die Korper der Seele leicht zu machen,
beabsichtigte die Energie, uns wieder einmal aus
den hoheren Kreisen zu besuchen. Das geschah
um 1910 unter dem Einflul des Sterns Canopus.
Infolgedessen erleben wir nun den Abstieg der
Wassermannenergie auf den Planeten. Diese
Energie kann durch Klang angerufen werden.
(Die Einzelheiten des Abstiegs sind im Buch Der
Wassermann-Meister dargelegt.)

Der Klang macht die Anrufung der
KunpALINI-Kraft mdglich. In friiheren Zeiten
fand die Erweckung der KUNDALINI durch gewis-
se Klangmuster statt, die von Eingeweihten an
jene weitergegeben wurden, die geeignet wa-
ren, sie zu empfangen. Das Erwecken der
KUNDALINI war eine grofse Verantwortung, und
der Meister, der die KUNDALINI der Schiiler auf-
steigen lassen konnte, trug grofSe Verantwortung,
wenn er den Klang an die Schiiler weitergab.

Sich selbst durch Klang zu erwecken, ist der
leichteste Weg und gleichzeitig ein Weg voller
Schwierigkeiten. Erhielt jemand den Klang, ohne
daftir bereit zu sein, dann brachte das dem
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Empfanger eine Menge Probleme. Der Einwei-
hende hatte deshalb eine grolle Verantwortung.
Viele hundert Menschen erreichten in der Ver-
gangenheit die Selbstverwirklichung durch das
Erwecken der KUNDALINI, aber die Meister stellten
sehr hohe Anspriiche, wenn sie den Klang gaben.

Durch den Besuch der Wassermannenergie
auf dem Planeten gibt es die Masseneinweihung
durch das Erwecken der KuNDALINI. Dafiir wur-
den Kldange empfangen und gegeben.

Das Schone an dem Klang, den Meister
CVV gab, ist, dal8 er allmdhlich die Materie
umrithrt, ohne dem Korper zu schaden. Der
Korper und sein gegenwadrtiger zerbrechlicher
Zustand werden sehr wohl verstanden. Der
Umrihrprozel’ findet in dem Ausmal} statt, wie
es der Korper verkraften kann.

Der Meister pflegte zu sagen, dal® er soviel
bohren wiirde, wie die Korper vertragen kon-
nen. Dadurch wiirde er den physischen, emo-
tionalen und mentalen Korper reinigen und der
Seele einen geeigneten Korper zur Verfligung
stellen, durch den sie arbeiten kbnne.
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Der Meister nennt dies ‘den YOGA der physi-
schen Unsterblichkeit’. Das bedeutet, dalR der
atherische Korper gut aufgebaut und den ande-
ren dichteren materiellen Kérpern erlaubt wird,
mit dem Atherkérper zusammenzuarbeiten. Die
Lebenskraft ist im Korper wirksam, ohne dal’ es
Stauungen gibt.

Eines der Hauptziele des Besuches des Ura-
nusprinzips ist, den Menschen im Atherkérper zu
festigen. Er soll in die Lage versetzt werden, in
Ubereinstimmung mit dem Wassermannzeitalter
tatig zu sein. Wo es Stauungen gibt, werden die-
se vom Prinzip des Uranus durchbrochen. Be-
grenzungen und Grenzen werden zerbrochen,
und Schranken im Denken werden durchbro-
chen weil all das Stellen sind, an denen sich
Energie staut. Deswegen wurden viele Verstop-
fungen beseitigt, als diese Energien den Planeten
besuchten und die zwei Weltkriege auslosten.

‘Biegen oder Brechen’ heifst das Konzept des
Wassermannzeitalters. Wahlen wir die Synthese,
dann wird gesagt, dals wir uns gebeugt haben,

aber wenn wir versuchen, individualistisch zu
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bleiben, werden wir gebrochen, damit wir die
Synthese annehmen. Deshalb wird es Erschiitte-
rungen der Rassen und Nationen geben, damit
ein rechtes Verstandnis der Absicht gewonnen
wird. Rassismus und Nationalismus dienen ei-
nem begrenzten Zweck, und soweit missen sie
respektiert werden. Sie konnen jedoch nicht un-
verhdltnismaRig aufgeblasen werden.

Im Wassermannzeitalter wird auch die Auto-
ritat zerbrechen. Liebe ist die Macht, die im Was-
sermannzeitalter regiert. Somit werden die, die
auf Autoritat bauen, zusammenbrechen, sei es
individuelle oder nationale Autoritdt. Autoritare
Methoden werden in Zukunft nichts mehr nit-
zen, nur die Haltung der Liebe hilft. Die Energie
der Liebe herrscht da, wo geteilt wird zwischen
denen, die haben, und denen, die nicht haben.

Das Bewuftsein wird sich bei Einzelpersonen
und bei Nationen ausweiten. Viele Verdnderun-
gen gehen derzeit auf individueller, gesellschaft-
licher und wirtschaftlicher Ebene vor sich. Sie
geschehen nur aufgrund der Wassermannener-
gie. Ende dieses Jahrhunderts treten wir noch-
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mals in eine langere Periode des Umriihrens ein.
Es wird viele Verdnderungen geben. Jene, die das
Leben verstehen, werden sich als Fiihrungsperso-
nen herausstellen, und diejenigen, die an der
Macht festhalten, werden in den Hintergrund tre-
ten missen.

Die Fahigkeit des Menschen, ins Wasser-
mannzeitalter einzutreten, hangt von seinem lie-
benden Verstehen des Lebens ab. Je groRer das
Teilen ist, desto grofer ist das Verstehen. Das
Bemiihen um die Menschheit, den Planeten, um
Tiere und die anderen Naturreiche entscheidet
tber die Eignung des Menschen, in groleres Le-
ben einzutreten. Auch als Einzelpersonen haben
wir eine Verantwortung bei der Arbeit mit dem
Wassermannzeitalter. Wir missen unsere Korper
entwickeln und auch anderen helfen, ihre Korper
zu entwickeln und sie immer lichtdurchlassiger
zu machen. Das ist eine wichtige Verantwortung
fir jene, die mit dem Wassermannzeitalter arbei-
ten mochten.

Um die Korper leichter und fiir die Wasser-
mannenergien geeignet zu machen, sollten wir
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die Erndhrung mehr und mehr auf leichte Kost
umstellen. In diesem Zeitalter muf8 der Mensch
radioaktiv werden. Er kann nicht langer die Mas-
se der physischen Materie mit sich herumtragen.

Wenn wir in grofere Tiefen des Wasser-
mannzeitalters hineingehen, brauchen wir nicht
mehr zu essen! Es wird nicht mehr nétig sein.
Aus Spals und wenn wir mochten, kénnen wir
einmal in der Woche essen. Mehr ist nicht not-
wendig. Es ist ein falsches Verstandnis, dafl wir
durch die Nahrung viel Energie aufbauen.

In der Vergangenheit glaubte man: Je mehr
du ilt, desto starker wirst du. Wenn du in der
heutigen Zeit immer mehr iRt, wirst du eher
kranker als gestinder, weil sich die Konzepte mit
der Zeit verdndert haben. Schweres Essen wird
uns schwer machen und uns auch zu Krankheit
fahren.

Was versuchen wir durch die Nahrung zu
bekommen? Wir versuchen Lebenskraft aufzu-
nehmen. Sinn und Zweck allen Essens ist, Le-
benskraft aufzubauen. Wenn wir nun Lebens-
kraft bekommen konnen, ohne viel zu essen,
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dann sagt uns die Weisheit, daf® wir uns dieser
Methode anpassen sollten.

Lebenskraft gibt es nicht nur in fester Nah-
rung, sondern auch im Wasser. Es gibt Leute, die
mehr Wasser trinken und weniger feste Nahrung
zu sich nehmen. Deshalb wird allen, die Spiritu-
alitdt praktizieren, viel Wasser empfohlen. Von
schweren geht es zu leichteren Nahrungsmitteln
und von leichteren Nahrungsmitteln zum Was-
ser. Sogar das Wasser wird durch etwas anderes
ersetzt, wenn man im spirituellen Bewuftsein
fortschreitet.

Wer viel Sauerstoff durch richtige Atmung in
sich aufnehmen kann, braucht fiir langere Zeit,
anders als jetzt, weder zu essen noch zu trin-
ken. Das scheint wie ein Marchen, aber es ist
keines. Es ist die Wahrheit derer, die wir vereh-
ren: die Meister der Weisheit.

Viele Eingeweihte, die im Himalaya leben,
essen nur zweimal im Jahr! Wir konnen nicht
einmal leben, wenn wir nur zweimal am Tag es-
sen. Auch sie sind Menschen. Glaubt nicht, dal}
sie mit solchen Korpern beschenkt worden sind.
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Sie haben sich alles erarbeitet. Alles in der Natur
kann man bekommen, aber man muf3 daftr ar-
beiten. Niemand wird Magie anwenden, um uns
umzuwandeln. Wir missen uns selbst umwan-
deln. Bemiihen wir uns jedoch darum, uns um-
zuwandeln, erhalten wir viel Unterstiitzung.

Was macht es den Eingeweihten mdoglich,
sechs Monate lang ohne Nahrung zu leben? Es
ist ihre Fahigkeit, beim Einatmen sehr viel Le-
benskraft aufzunehmen. Wenn wir einmal wis-
sen, wie man richtig einatmet und richtig ausat-
met, dann wird das Hungergefihl nicht mehr so
grof sein.

Im Wassermannzeitalter gibt es einen Weg,
um mit der Luft zu leben. In den Biichern lesen
wir, dal® der Mensch des Wassermannzeitalters
fliegen kann, und durch Filme haben wir bereits
eine Vorstellung vom Supermann erhalten. Der
Mensch wird nicht wie der Supermann im Kino
sein, sondern sehr transparent aussehen, ganz
anders als der muskulése Supermann im Film.
Er sieht nicht wie Tarzan aus, weil seine Starke
nicht in den physischen Muskeln liegt. Seine
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Starke befindet sich im &therischen Korper, der
transparent und beweglich ist und in der Luft
schweben kann.

Es ist jetzt nicht das erste Mal, dafs wir einem
Wassermannzeitalter begegnen, denn schon vie-
le Male ist es da gewesen. In jedem grofen Jahr
gibt es ein Wassermannzeitalter. Von uns wird
erwartet, dal wir uns in unserem Bewulitsein
aufwdrts bewegen und uns immer leichter ma-
chen, nicht nur in bezug auf Erndhrung, sondern
auch in unseren emotionalen Gewohnheiten.

Wir sollten danach streben, uns aufwarts zu
bewegen. Das Streben nach oben [alt die Ener-
gien von der emotionalen Ebene zu hoheren
Ebenen aufsteigen.

Derzeit findet durch Wiinsche und Sexualitt
eine Abwadrtsbewegung der Geflihle statt. Die
Energien bewegen sich fortwdhrend nach unten.
Indem wir an einer sublimen, feurigen Aspiration
festhalten, um etwas Gutes fiir die Menschheit zu
tun, konnen wir die Abwadrtsbewegung der
Energien aufhalten und sie alle zur Erfillung der
gesetzten Ziele umleiten.
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Der Evolutionsprozef ist die Riickkehr der
Wasser zum Himmel. Der Involutionsprozel} ist
die Riickkehr der Wasser vom Himmel zur Erde.
Die Abwadrtsbhewegung der Wasser wird Invo-
lution genannt, und die Aufwdrtshewegung
nennen wir Evolution. Wasser stehen hier fir
die Energien, die die Rader in kreisformiger
Bewegung halten.

Es gibt die aufwartsfiihrende und die ab-
wartsflihrende Bewegung der Energien. Findet
die abwartsfihrende Bewegung der Energie
statt, sammeln wir immer mehr Masse und
Materie an. Die aufwdrtsfilhrende Bewegung
der Energie flhrt zur Befreiung von der Materie.
Spirituelle Praxis ist ein Evolutionsprozel, das
heilst, wir versuchen uns immer starker dem
Geist statt der Materie zuzuwenden.

Befreiung von der Materie bedeutet nicht
vollkommene Abwendung von der Materie, son-
dern weniger Materie und mehr Geist, ein Mini-
mum an Materie und ein HochstmaB an Geist.
Der geringste materielle und der héchstmogliche
geistige Anteil ergeben das, was ‘Licht’ genannt
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wird. Licht hat mehr Geist und weniger Materie.
Das ist die Moglichkeit, die wir haben. In diesem
Mafe konnen wir durch den aufwértsfiihrenden
Weg der Energien wachsen. Das Sexualleben ist
ein Weg nach unten.

Versucht jemand Spiritualitit zu praktizieren
und flhrt er gleichzeitig ein sexuell ausschwei-
fendes Leben, dann arbeitet er fiir das Gegenteil.
Sein Ziel hat er zum Osten hin gesteckt, er reist
jedoch nach Westen. Wiahrend er glaubt, nach
Osten zu reisen, wird er standig weiter nach We-
sten getrieben. Deshalb ist ein richtiges Verste-
hen der Sexualitdt wichtig, wenn wir in immer
leichtere Bereiche der Materie hineinwachsen
wollen.

Spirituelle Praxis ermdglicht den Fortschritt
nach oben, und der abwartsfiihrende Vorgang
geschieht durch ein ausschweifendes Sexualle-
ben. In der Natur dient der Geschlechtsverkehr
einem heiligen Zweck. Er mufl mit Verantwor-
tungsbewulitsein ausgefiihrt werden. Ansonsten
unterscheiden wir uns nicht von den Tieren. Es ist
unsere Pflicht, mit unseren Mitmenschen Uber
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den richtigen Umgang mit der Sexualenergie zu
sprechen, genauso wie Uber den richtigen Um-
gang mit der Erndhrung. Nicht nur fiir uns wen-
den wir das Wissen an, sondern wir geben die
Information auch an jene weiter, die sie horen
mochten. Somit werden die Regeln in bezug auf
leichtere Erndhrung, auf Hygiene und Gesund-
heit beim Geschlechtsverkehr zusammen mit
dem Klang fiir die aufwartsfiihrende Bewegung
angewendet. Ohne all dies ist die Richtung nach
oben versperrt. Wir miissen daran selbst arbeiten
und das Wissen auch denjenigen vermitteln, die
die Neigung versplren, damit zu arbeiten.

Das Wassermannzeitalter ist bereits angebro-
chen, und wir sind immer noch nicht Licht ge-
worden. Das liegt daran, da8 es uns nicht mog-
lich war, die alten Gewohnheiten zu Uberwin-
den. Wenn ihr auf das 20. Jahrhundert schaut,
gibt es neben vielen Errungenschaften einen gro-
Ren Niedergang des Menschen in bezug auf sei-
ne Gesundheit. Einerseits erfinden wir immer
neue Medikamente, andererseits werden neue
Krankheiten erzeugt. Es besteht ein standiger
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Wettstreit zwischen Arzneimitteln und Krankhei-
ten. Heutzutage bringt der Mensch viele Krank-
heiten hervor. Was Krankheit anbetrifft, haben
wir unsere Vorfahren um Langen geschlagen. Wir
haben eine Vielfalt von Krankheiten, die unsere
Vorfahren nicht kannten. Das liegt daran, daf
wir uns in einem Zeitzyklus befinden, der es er-
fordert, dafs wir uns auf seine Energien einstim-
men, indem wir uns Gewohnheiten aneignen,
die uns gesund erhalten Die alten Gewohnheiten
missen zeitgemdf verandert werden. Vor allem
Korper, die nach 1945 ins Dasein gekommen
sind, konnen keine schweren Nahrungsmittel
wie das Fleisch aufnehmen und verdauen.

Durch die Zeit findet die Bildung der Korper
statt. Wir haben Korper des neuen Modells. Jedes
Jahr wird dieses Modell weiterentwickelt. Eine
der Hauptarbeiten der Energie besteht darin, die
Korper umzubauen. Je verfeinerter das Fahrzeug
ist, desto hoher entwickelt mult auch der
Kraftstoff sein. Wir hatten uns daran gewohnt,
der Lokomotive Kohlen zu geben, damit die
Maschine lauft. Spater hatten wir Maschinen, die
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mit Diesel liefen. Was passiert, wenn wir Kohlen
in eine Dieselmaschine schiitten? Oder was ge-
schieht, wenn wir Benzin, das wir flr unsere
Autos brauchen, in einen Flugzeugtank fillen?
Was passiert, wenn wir Gras hineinstopfen? Es
gab eine Zeit, in denen wir Fortbewegungsmittel
hatten, die als Kraftstoff Gras benétigten. Als der
Mensch auf Pferden ritt, war das Pferd sein
Fahrzeug. Sein Kraftstoff bestand aus Gras und
Wasser. Jetzt haben wir ein Fortbewegungsmittel,
das wir Auto nennen. Es ist das neue Modell ei-
nes Fahrzeugs, das es dem Menschen ermog-
licht, sich umherzubewegen.

Nehmt an, wir fillen den Benzintank unseres
Autos mit Gras und Wasser. Das Auto wird mit
Sicherheit Probleme bekommen. Dasselbe gilt,
wenn das Benzin, das wir fiir unsere Autos be-
nutzen, in einen Flugzeugtank gefiillt wird. Das
Flugzeug wird Probleme bekommen. Neue Mo-
delle konnen keinen alten Kraftstoff aufnehmen.
Man sollte den Kraftstoff einfiillen, der zu dem
neuen Modell pafst. In diesem Zusammenhang
mufd man verstehen, daf tierische Nahrung nicht
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zu Korpern palit, die nach 1945 geboren wur-
den. Noch viel mehr trifft das auf Korper zu, die
nach 1976 geboren wurden, und es trifft noch
starker zu, wenn wir in den Jahreszahlen fort-
schreiten, weil standig weitere neue Modelle im
Ashram des Manu erarbeitet werden.

Im AsHRAM von Vaivasvata Manu wird mit der
Uranusenergie, die durch Meister CVV empfan-
gen wurde, gearbeitet. Dort werden immer neue
Modelle bereitet. Die neuen Modelle brauchen
neuen Kraftstoff. Somit besteht eine Verantwor-
tung, das neue Modell richtig zu gebrauchen.
Wir miissen rasch unsere Gewohnheiten dndern.

Meister Djwhal Khul sagt: ,Wenn der Mensch
weiter zum Geistigen fortschreitet, lehnt er ganz
natlirlich Fleisch und schwere Nahrungsmittel ab.
Nachdem er eine Abneigung dagegen bekommen
und aufgehort hat, schwere Kost zu sich zu neh-
men, lalt er viel Masse hinter sich, und er schreitet
danach rasch voran.”

Wenn wir groBe Fortschritte in der Spirituali-
tat gemacht haben und dann zu unseren alten
Gewohnheiten zurtickkehren, fihrt das zu vielen
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Stauungen und Verstopfungen im physischen
Korper. Unser Fortschritt wird dadurch erschwert.
Das betrifft die Erndhrung und das Geschlechts-
leben, denn das sind die beiden schweren Din-
ge, die wir haben. Eins bezieht sich auf die phy-
sischen und das andere auf die emotionalen Ge-
wohnheiten.

Ruft durch Klang die neuen Energien oder
die Wassermannenergien herein und nehmt die
richtigen Gewohnheiten in bezug auf Erndhrung
und Geschlechtsleben an. Wenn dies erarbeitet
ist, machen wir grof8e Fortschritte in der Evolu-
tion unseres Korpers. Es gibt einen Rhythmus,
den wir uns aneignen missen, um den Klang
anzurufen. Wir werden dazu aufgefordert, den
Klang alle 12 Stunden anzurufen. Tun wir es um
6 Uhr morgens, so missen wir ihn um 6 Uhr
abends wiederholen. Tun wir es um 7 Uhr mor-
gens, so miissen wir ihn um 7 Uhr abends wie-
derholen.

Jeder kann seinen eigenen Rhythmus wah-
len. Es gibt einen allgemeinen Rhythmus, dem
bereits viele folgen. Das ist 6 Uhr morgens und
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6 Uhr abends. In Ubereinstimmung mit unserer
gesundheitlichen  Verfassung und  unseren
Arbeitsbedingungen kénnen wir zu Anfang je-
den Rhythmus wahlen, der uns liegt. Wichtig ist
die Invokation des Klanges zweimal am Tag im
Abstand von 12 Stunden.

Wird der Klang angerufen, 16st er die Arbeit
der KUNDALINI in uns aus. Es findet eine Repara-
turarbeit statt, die sogleich einsetzt, wenn wir
den Klang anrufen. Die Reparaturarbeit dauert
etwa 15 bis 30 Minuten, je nach Notwendigkeit
und Fassungsvermogen des Korpers. Sind wir
fur tiefergehende Reparatur bereit, wird die
Arbeit langere Zeit ausgefiihrt. Auf diese Weise
wird der physische, emotionale und mentale
Korper zweimal pro Tag repariert.

Das, was repariert wurde, sollten wir nicht
durch unsere tigliche Aktivitat wieder zunichte
machen. Fiihren wir die beiden Invokationen
richtig aus, werden die Reparaturarbeiten mor-
gens und abends erledigt, ebenso in den Stun-
den, in denen wir schlafen. Nach Meister CVV
dauert es 12 Jahre, bis ein Korper repariert ist.
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Das ist ein Jupiterzyklus. Jupiter braucht 12
Jahre, um einmal die Sonne zu umrunden. Wir
missen den Klang einen Jupiterzyklus lang an-
rufen. Das macht es uns moglich, Licht aufzu-
nehmen. Was repariert wurde, kann wieder zer-
stort werden, wenn wir uns im taglichen Leben
nicht richtig verhalten.

Jeden Morgen gibt die Mutter ihrem Kind
saubere Kleidung. Wenn das Kind achtlos auf
dem Boden spielt, kann es die frische Kleidung
schmutzig machen. So wird die Reparaturarbeit
erschwert, wenn wir achtlos durchs Leben ge-
hen. Wenn ein Auto zur Reparatur gebracht und
uns repariert wieder zurlickgegeben wurde,
dann sollten wir es am Abend nicht in einem
noch schlimmeren Zustand wieder abliefern.

Wir machen tagstiber zu viele Unfélle durch
unsere Worte, Taten und Gedanken sowie durch
unsere Erndhrung und Sexualitit. Folgendes
Flinfeck stellt die Ursachen dar, durch die wir
unseren Korper zugrunde richten: unser Essen,
unsere Sexualitit, unsere Gedanken, unser
Sprechen und unsere Taten.
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Dieses Flinfeck dient einem gottlichen Zweck,
den wir aber total auf den Kopf stellen. Wir ver-
drehen das Fuinfeck dadurch, daRR wir alle finf
Fahigkeiten nicht richtig gebrauchen. Das ist das,
was Hexerei genannt wird. Einerseits versuchen
wir, Dinge zu bereinigen, und andererseits zersto-
ren wir das, was gereinigt wurde.

Es ist wie mit dem Frosch im Brunnen. Ein
Frosch fiel in einen 30 Ful’ tiefen Brunnen. Er
wollte wieder herauskommen. Durch seine Be-
mihungen am Morgen macht er einen Satz von
2 Ful® nach oben, doch fallt er durch das, was er
tagstiber tut, 3 Full zuriick. Abends befindet er
sich in einer Tiefe von 31 Full! Am néchsten Mor-
gen meditiert er wieder und kann wiederum 2
FuB in die Hohe springen. Durch achtloses
Verhalten am Abend féllt er wieder 3 Ful zuriick
und befindet sich nun in einer Tiefe von 32 Ful}!
Am ersten Morgen war er nur 30 Ful8 tief, und
am ndchsten Morgen fand er sich aufgrund sei-
ner spirituellen Praxis bei 32 Fu8 wieder!

Das bedeutet, da’ wir einerseits versuchen,
durch spirituelle Praxis aufzusteigen, aber durch
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unsere alltdglichen achtlosen Tatigkeiten steigen
wir andererseits wieder ab. Wir arbeiten also in
entgegengesetzter Richtung. Der Frosch klagte:
“Seit 10 Jahren Gbe ich, aber ich bin tiefer gefal-
len als vorher.”

Wir missen begreifen, dafl das tagliche Le-
ben des Frosches sich nicht in Ubereinstimmung
mit der Natur befindet.

Im Alltag sollten wir wenigsten daflir sorgen,
dal® wir nicht das wieder verlieren, was wir
durch spirituelle Praxis gewonnen haben. Wir
sollten aus 30 Fufd Tiefe bis auf 28 Ful® hinauf-
steigen, das heilst 2 Fufs Hohe durch unsere spi-
rituelle Bemithung gewinnen. Was wir tagstiber
tun, sollte uns von den 28 Ful nicht wieder hin-
unterfallen lassen, damit die nachste Meditation
uns auf 26 Ful klettern 1aRt.

Viele Leute praktizieren jahrzehntelang Spi-
ritualitat, aber sie bleiben stehen, wo sie sind.
Das bedeutet, daB8 sie ihre spirituelle Praxis
durch tagliche achtlose Aktivitat neutralisieren.
Das ist ihr Stand, auch nachdem sie ein ganzes
Leben lang spirituelle Ubungen gemacht haben!
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Es sind jene Menschen, die sich von der Spiritu-
alitat enttauscht fiihlen. Sie klagen: “Wir haben
so viele Jahre gearbeitet, und nichts ist gesche-
hen.” Die Antwort lautet: “Du hast nie zugelas-
sen, daf etwas geschieht.” Es ist notwendig, das
tagliche Leben so zu gestalten, dall wir die
Reparatur bewahren, die durch die Invokation
des Klanges erfolgt ist.

83



84



Die fiinf Anweisungen des Meisters

Meister CVV hat fiinf Anweisungen gegeben,
von denen die ersten beiden mit der Invokation
des Klanges verbunden werden sollen.

1. Anweisung: Beobachte mich in all deinen
taglichen Handlungen
‘Beobachte mich in allem’. Jeder Eingeweihte
bringt dasselbe zum Ausdruck. Krishna sagte:
,Erkenne mich in allem, damit du befreit wirst.”
Als Gott dem Mose erschien, sagte er: ,Ich bin
der Ich Bin.” Als Jesus kam, sagte er: ,Ich bin
der Weg.” Auch wir miissen sagen: ,Ich bin der
Weg.” Wann immer ein Eingeweihter spricht,
missen wir warten, bis wir verstehen. Wir glau-
ben, die Worte des Lehrers verstanden zu ha-
ben, aber haufig verstehen wir sie falsch.
Deshalb unternehmen wir im Namen des
Lehrers so viele missionarische Aktivititen.
Pythagoras sagte: ,Mensch, erkenne dich
selbst.” Wenn wir uns selbst, das Ich Bin, erkannt
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haben, l6sen sich viele Ratsel unseres Lebens
auf. Meister Djwhal Khul sagt: ,Das Ziel der
Jiingerschaft ist erreicht, wenn der Mensch die
Seele in allem erlebt.” Ein angenommener Jiinger
ist als Seele tdtig. Als Seele tatig zu sein, bedeu-
tet, dafs Verschiedenheiten nicht als Barrieren ge-
sehen werden. Was wir als Begrenzungen und
Hindernisse betrachten, wird von dem, der als
Seele wirkt, als Moglichkeit gesehen.

Jedes Hindernis ist ein Schutz, solange wir
weniger BewufStheit haben. Wenn wir in unse-
rem Gewahrsein wachsen, wird das Hindernis
beseitigt. Wenn ein Huhn ein Ei legt, dann ist
die Eierschale ein Schutz fiir das Kiken darin.
Wir sollten nicht voreilig die Schale zerbrechen,
weil wir glauben, daR sie ein Hindernis fir das
Kiken im Innern darstellt. Wenn das Kiiken her-
anwdchst, wird von auRen mitgeholfen, so dafl
die Schale auf natiirliche Weise zerbricht.

Was wir Hindernis nennen, z.B. die Familie,
die Arbeit oder andere Verantwortlichkeiten, ist
kein Hindernis fir die spirituelle Praxis. Vielmehr
umgibt uns dies, um uns etwas sehr Wertvolles
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zu lehren. Man kann nicht im Namen spiritueller
Ubungen Verantwortung vermeiden. Das ist ge-
nauso, als wiirde man die Eierschale von auflen
zerbrechen, ehe das Kiiken von innen daftir be-
reit ist. Es wadre gewissen starken Energien ausge-
setzt, die es nicht vertragt.

Angenommen, ihr drangt ein Kind zur Ge-
burt, obwohl die Schwangerschaft erst fliinf oder
sechs Monate dauert, dann ist das geféhrlich fir
das Kind und auch fiir die Mutter. Die Natur hat
ihre Methode, aus scheinbarer Begrenzung zu
befreien. Wir konnen die Begrenzungen verste-
hen, wenn wir als Seele wirken. Wir bemihen
uns dann nicht darum, diese Begrenzungen zu
zerbrechen. Sie geben dem Bewuftsein den
Weg frei, damit es fortschreiten kann, sobald
wir heranreifen.

Viele Begrenzungen, die wir in unserem Ver-
stehen haben, werden aufgehoben, wenn wir
anfangen, den Einen in allem zu sehen. Beob-
achten wir die Eine Seele in allen Formen,
empfinden wir immer stirker Bruderschaft statt
Unterschiedlichkeiten. Normalerweise erkennen
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wir einander als Inder, Spanier, Deutsche, Fran-
zosen usw. Wachsen wir im Gewahrsein, neh-
men wir uns zuerst als Menschen wahr. Als
Menschen sind wir einander viel ndher, wahrend
Nationalitdten gewisse scheinbare Schranken
darstellen, die einem Zweck dienen. Rassen und
Nationen haben einen Sinn. Die Natur weil’ bes-
ser, weshalb du in einer bestimmten Rasse oder
Nation geboren wirst.

Erarbeite Harmonie mit dem, was dich um-
gibt, und befreie dich Schritt um Schritt aus den
Beschrankungen. Das Aufsteigen ist nichts an-
deres, als die Seele in allem zu sehen.

Wenn ich die Seele in allen Freunden, die
ich hier habe, sehe, dann schafft der Nationali-
tatsaspekt keine Schranke zwischen mir und
euch. Um das BewuBtsein erfahren zu konnen,
brauchen wir das, was indisch ist, und das, was
argentinisch ist, nicht zu vermischen. Die Inte-
gration mull auf der Seelenebene stattfinden.
Man sollte sie nicht falsch verstehen und die
Personlichkeitsebenen vermischen. Wenn ich
eure Kleidung trage und ihr meine Kleidung
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tragt, dann bedeutet das nicht, daf® wir in der
Synthese wachsen. In der Spiritualitét ist es nicht
erforderlich, daB8 ich eure Kleidung tibernehme
und ihr meine. Es ist auch keine Synthese, wenn
ihr euch meine Gewohnheiten aneignet und ich
eure. Was erwartet wird, ist, daB ich als Seele in
euch hineingehe und ihr als Seele in mich hin-
eingeht. Dies ist der gemeinsame Grund aller
Wesen. An diesem Punkt gibt es Briiderlichkeit
und Bruderschaft, Liebe und Teilen.

Damit wir mit der Seele in allen Formen in
Kontakt kommen kénnen, miissen wir jeden Tag
die Beziehungen zueinander pflegen. Diese
Ubung wird zusammen mit der Invokation des
Klanges empfohlen. Wenn du mit deinen Eltern
sprichst, kannst du fithlen, dafl du mit der Seele
in der Form der Eltern zu tun hast. Ebenso
sprich mit der Seele in der Form eines Patienten
oder der Ehefrau. Ist es nicht die Seele, die als
Ehefrau existiert? Ist es nicht die Seele, die als
Ehemann existiert? Es ist nicht nétig, irgend et-
was abzulehnen, wenn man es nur richtig ver-

steht. Viele Leute vermeiden es, im Namen der
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Spiritualitat gesellschaftliche Verantwortung zu
tbernehmen. Das sind spirituelle Theoretiker.
Sie arbeiten in der Gesellschaft nicht fir sich,
sondern leben meist auf Kosten anderer.

Wo findet ein spiritueller Theoretiker die See-
le? Wenn du die Seele in allen Formen entdeckst,
kannst du jede Form und jedes Wesen einbezie-
hen und annehmen. Annehmen bedeutet nicht
unbedingt, eine Form zu umarmen oder an ihr
zu hdngen. Es ist das Akzeptieren der Realitdt,
dalk alles als Seele existiert: die Seele als Stuhl,
die Seele als Pflanze, die Seele als das Papier, die
Seele als Tafel, die Seele als Stift, die Seele als
Freunde, die Seele als Spanier, die Seele als
Schweizerin, die Seele als die Einwohner von
Misiones oder Buenos Aires. Es ist nur die Seele
in vielen Formen und mit vielen Namen. Die
Seele bedeckt sich mit Name und Form. Wir
missen den Namen und die Form wie Schleier
[iften, um die Seele zu entdecken.

Wenn jemand sagt, Rafael sei ein Argentinier,
ist das nur eine Information. Was ist argentinisch
in ihm? Ist sein Haar argentinisch oder seine

90



Finger, seine Zdhne oder seine Beine? Was ist ar-
gentinisch in euch und indisch in mir? Es ist nur
eine Einrichtung fiir die Tatigkeiten in der Ob-
jektivitat. Alle Menschen haben bei unterschied-
lichem Aussehen dieselbe Form, und alle Men-
schen haben Namen. Tiere haben keine Namen.
Wir haben ihnen ihre Namen gegeben. Der Esel
weil nicht, daR er ein Esel ist. Weils der Hund
etwa, dal er ein Hund ist? Fir sich selbst ist er
kein Hund. Diesen Namen haben wir ihm gege-
ben. Wer hat ihn als Hund benannt? Der Hund
hat nie gesagt: ,Ich bin ein Hund.” Dasselbe gilt
auch furr uns. Jemand nennt dich z.B. Rafael, und
du glaubst, du seist Rafael. Was aber warst du,
ehe du den Namen Rafael erhalten hast?

Es gibt einen Zustand, in dem es keinen
Namen gibt. Wie lautete der Name, ehe du das
Etikett, das als dein Name gilt, bekommen hast?
Dieser Name ist: ICH BIN. Deshalb sagen wir:
,Ich bin Rafael, ich bin Omar, ich bin Alberto,
und ich bin Kumar.” ‘Ich bin’ ist immer vorhan-
den, und ihm wird ein Name angehdngt. Es gibt
einen urspriinglichen Namen, dem ein anderer
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Name hinzugefiigt wird, und es gibt eine ur-
spriingliche Form, der eine andere Form hinzu-
gefligt wird. Jene Form und jener Name sind al-
len gemeinsam, und der Name, den wir dafir
gegeben haben, ist ‘die Seele’. Auch das ist ein
Name, den wir gegeben haben. Der Eine, der
sich mit Name und Form bewegt, ist durch Name
und Form nicht begrenzt. Das nennen wir die
Seele, und das ist die Seele, die wir in allem, was
existiert, beobachten mussen.

In der Spiritualitdt gibt es nicht Unbelebtes.
Alles enthdlt Leben. Nehmt einen Stuhl und das
Holz, aus dem er gemacht ist. In der letztendli-
chen Analyse kann er bis auf seine Atome zu-
rlickgefiihrt werden, und die innere Aktivitdt ei-
nes jeden Atoms ist dem Menschen heute wohl
bekannt.

Wie konnen wir dann irgend etwas als un-
belebt bezeichnen, wenn soviel Lebendigkeit
vorhanden ist? In der Form, die wir als unbe-
weglich  und untitig betrachten, gibt es
Bewegung. Je nach der Entwicklung der Materie,
die sich um die Seele befindet, sind die Formen
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weniger oder mehr aktiv. Es gibt keinen Ort, an
dem die Seele nicht existiert.

In alten Zeiten gab man den Schiilern Ko-
kosniisse, um die Allgegenwart Gottes zu lehren.
Der Meister gab allen Schiilern eine Kokosnuf$
und sagte zu ihnen: ,Geht in den Wald und zer-
brecht die Kokosnuf8 an einem Ort, wo niemand
ist. Niemand darf mitansehen, wie ihr sie zer-
brecht. Wenn ihr die Kokosnul® zerbrochen habt,
kommt mit den beiden Teilen zu mir zurtick.”

Die ganze Gruppe rannte in den Wald, um
die Nusse schnell zu zerbrechen und danach
zurlickzukommen. Sie waren im Wassermann-
zeitalter, und sie mulsten sehr schnell sein. Sie
eilten in den Wald. Im Bruchteil einer Sekunde
offnete jeder seine Kokosnufs, und jeder sorgte
dafir, dall kein anderer Schiiler sah, wie er sei-
ne Kokosnuf$ zerbrach.

Alle hatten ihre Kokosnuls zerbrochen und
kehrten nun zum Lehrer zurlick, nur einer nicht.
Selbst am Abend war er noch nicht wieder da.
Der Lehrer wartete auf ihn. Die Schiiler waren
ungeduldig und redeten iber den, der noch im
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Wald war. Sie sagten dem Lehrer: ,Meister, er ist
immer so langsam. Fiir das Wassermannzeitalter
ist er nicht geeignet. Seit 12 Stunden ist er im
Wald und hat keinen Platz gefunden, an dem ihn
niemand sehen kann, so dall er die Kokosnuf
zerbrechen und zurtickkommen kann.” Der Leh-
rer ldchelte und sagte: ,Wir wollen warten, bis er
kommt. Wenn er da ist, werden wir erfahren,
weshalb er so spdt gekommen ist.”

Ungefdhr um 10 Uhr abends kehrte der ein-
same Schiiler zurtick und hielt die unzerbroche-
ne Kokosnul$ in der Hand. Er hatte sie nicht zer-
brechen koénnen. Der Lehrer fragte ihn: ,Warum
konntest du die Kokosnul’ nicht zerbrechen?” Er
antwortete: ,Du gabst die Anweisung, daf8 ich
die Kokosnufs da zerbrechen sollte, wo nie-
mand es sehen kann. Durch deine Lehren habe
ich erkannt, daR die Seele tberall ist. Ich konnte
an Orte gehen, wo es im Wald keine Menschen
gibt. Ich gelangte sogar zu Orten, wo es keine
Tiere gibt. Auch konnte ich Plitze aufsuchen,
wo es keine Baume gibt. Aber dort wuchs Gras,
und es gab Steine und die Erde. Wie kann ich
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die Kokosnuly zerbrechen, weil die Seele ja
auch in ihnen existiert! Es gibt keinen Ort, an
dem die Seele nicht ist. Ich glaube, ich kann
diese Kokosnufs nicht einmal dann zerbrechen,
wenn ich diesen Planeten verlasse, weil die
Seele sogar zwischen den Planeten existiert.

Es gibt keinen Ort, an dem es die Seele nicht
gibt. Es tut mir leid, Meister, ich kann die Kokos-
null nicht zerbrechen. Ich habe mein Bestes
versucht, aber ich habe herausgefunden, daf
die Kokosnuls nicht zerbrochen werden kann,
wenn ich deinen Anweisungen folge.”

Dieser Schiiler wurde vom Meister angenom-
men. Der Meister sagte zu den anderen: ,lhr
braucht mich nicht, weil ihr gréRer seid als ich.
Selbst jetzt konnte ich keinen Platz finden, an
dem es keine Seele gibt, ihr aber konntet sehr
schnell sehen, wo es keine Seele gibt. lhr seid al-
so in der Lage, etwas zu sehen, was ich nicht se-
hen kann. lhr habt eine gréBere Sicht der Dinge.
Ihr mogt euch einen anderen Lehrer suchen. Ich
bin mit diesem einen Schiiler zufrieden, der die
Kokosnul$ nicht zerbrechen konnte.”
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Wir missen wie der eine Schiiler die All-
gegenwart der einen Uberseele sehen. Es gibt
keinen Ort, an dem du ihr entfliechen konntest.
Unsere Gedanken werden von ihr beobachtet,
unsere Taten und unsere Geheimnisse werden
beobachtet. Gegenliber der Seele gibt es keine
Geheimhaltung oder Heimlichkeit.

Was passiert, wenn alle unsere Gedanken
im selben Augenblick auf eine Wand gedruckt
werden? lhr wiirdet weglaufen, weil es so viele
heimliche Gedanken gibt, die nicht ausgedriickt
werden konnen. Unsere HaBlichkeit kann ganz
klar gesehen werden, wenn alle unsere Gedan-
ken darauf gedruckt werden. Wir kdnnen nicht
in der Gesellschaft leben, wenn alle unsere Ge-
danken ohne Ausnahme darauf zu sehen sind.

Wir schamen uns tber uns selbst, weil an-
dere uns erkannt haben. Wir schdmen uns
nicht, weil wir solche Gedanken haben, son-
dern nur, wenn andere davon wissen. Ist das
nicht Heuchelei? Wir setzen ein anderes
Gesicht auf, ein wirdiges, ein sehr spirituelles
Gesicht. Was jedoch innen verborgen ist, wird
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beobachtet, auch wenn es nicht an einer Wand
gedruckt wird. Es wird am Himmel gedruckt.

Es gibt eine Aufzeichnung, die die astrale
Dokumentation genannt wird. Jede Tat, jedes
Wort und jeder Gedanke werden aufgezeichnet.
Es gibt Devas, die Lipikas genannt werden. lhre
Aufgabe besteht darin, euren Lebenslauf aufzu-
schreiben. Ihr mogt gegeniiber euren Mitmen-
schen verschwiegen sein, vor den LipikAs konnt
ihr nichts verheimlichen. Wenn ihr ein Bild an
der Wand seht und einen astralen Gedanken da-
zu bildet, dann wird das aufgeschrieben. Ebenso
wird alles aufgeschrieben, weil die Seele beob-
achtet. Sie hat eine Armee von DEvVAS, eine so
grolse Armee von DEvas, dal$ sie mit Armeen, wie
wir sie auf der Erde kennen, nicht verglichen
werden kann.

Nicht nur die guten, sondern auch die bosen
Taten auf der Gedankenebene werden aufge-
zeichnet. Deswegen wird gesagt: ,Die Wahrheit
kann nicht verborgen werden.” Wir mogen sie
vor unserem Nachbarn oder vor unseren Famili-
enmitgliedern  verheimlichen, aber niemand
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kann etwas vor den LipikAs verbergen. Ununter-
brochen machen sie ihre Aufzeichnungen. Der
Himmel ist eine groRe Tafel, auf der sie fortwéh-
rend schreiben konnen. Deshalb sagt der Meister
zum spirituellen Schiiler: ,Ich beobachte dich”,
das heifst, deine Gedanken (unausgesprochene
Worte), deine Worte, deine Handlungen, deine
Wiinsche. ,Ich beobachte dich ununterbrochen.”

Was muf8 ein Schiiler tun? Er sollte jene
Dinge tun, die er auch dann tun kann, wenn er
beobachtet wird. Wenn wir beobachtet werden,
verhalten wir uns in einer bestimmten Weise.
Werden wir nicht beobachtet, verhalten wir uns
anders. Viele Worte und Gedanken hatten wir
nicht, wenn wir wiilsten, dall wir beobachtet
werden. Wir konnen sicher sein, das wir immer
beobachtet werden.

Es gibt keine Situation, in der wir unbeobach-
tet sind, und es gibt keine Sekunde in unserem
Leben, in der wir nicht beobachtet werden.
Nehmt es als Tatsache, dall wir nie unbeobachtet
sind. Erinnert euch daran. Haltet dieses Gewahr-
sein jederzeit in euch wach. Dann nehmt ihr auf
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natiirliche Weise von manchem Tun Abstand.
Das geschieht, wenn wir beachten, dal¥ Er uns
fortwdhrend beobachtet: ,Beobachte mich in al-
lem wahrend deiner taglichen Handlungen, weil
ich dich die ganze Zeit iber beobachte.” Wann
immer ein Lehrer ‘Ich bin’ sagt, bezieht er sich
nur auf die Seele. Wenn ein Meister wie Kut
Humi, Morya, Lord Maitreya oder CVV “Ich bin’
sagt, dann spricht er nur als Seele. Als Seele gibt
es eine kontinuierliche Existenz.

2. Anweisung: Beobachte mich in allem, was
du in deinem taglichen Leben tust, weil ich
dich beobachte

Wenn wir dieses Gewahrsein haben, eignen wir
uns auf natiirliche Weise eine Disziplin an. Be-
obachte ununterbrochen den Einen in allem
und beziehe auch deine Gedanken und Wiin-
sche mit ein. Langsam werden wir dann das
Finfeck durch ‘Ich bin’ ersetzen. Wenn wir
Gedanken haben, sind wir mit dem ‘Ich bin’
verbunden. Beim Sprechen sind wir mit dem
‘Ich bin” verbunden. Wenn wir etwas tun, sind
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wir mit dem ‘Ich bin” verbunden. Wahrend wir
essen und wahrend des Geschlechtsverkehrs
sind wir mit dem ‘Ich bin” verbunden.

Auf diese Weise fiillen wir unser tagliches Le-
ben immer mehr mit der Beobachtung der Exi-
stenz der Seele. Dann gibt es flir uns mehr See-
lenprdsenz und immer weniger die Gegenwart
von Vorstellungen, Namen und Formen.

Seht, welche Ausweitung des Bewultseins
wir erreichen konnen! Haben wir uns in der
Beobachtung der Einen Seele 12 Jahre lang ge-
tibt, dann ist dies eine neue Gewohnheit gewor-
den. Wir kénnen nun nicht anders, als die Seele
sehen.

Zwischen anderen Dingen erblicken wir
auch die Seele. Jetzt sehen wir nur andere Dinge
und nicht die Seele, aber durch diese Ubung
konnen wir die Seele unmittelbar sehen. Wir se-
hen, wie die Seele durch den Korper arbeitet und
erkennen die unterschiedlichen Aufgaben wie
auch Unterschiede in der materiellen Wirkungs-
weise der Korper. Nur die Seele wird gesehen
und wie sie durch die Korper arbeitet. Wenn es
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Stérungen gibt, dann werden sie nicht der Seele
zugeschrieben, sondern der Anordnung der
Materie im Korper. Deshalb verurteilt ein Meister
oder ein Seher andere nie, weil sie ebenso Seele
sind wie er. Nur in den Umhdllungen, die die
Korper genannt werden, bestehen Unterschiede.

Der Schliissel zur Liebe

Die Fahigkeit, annehmen zu kénnen, kommt
von selbst, wenn wir auf der Seelenebene mit-
einander kommunizieren. Jeder Tag ist eine
Gelegenheit, die uns geboten wird, damit wir
sehen, ob wir mit anderen als Seele arbeiten
konnen. Dann sind alle gleich weit von uns ent-
fernt. Sie sind gleich nah und gleich fern. Wenn
wir als Seele tdtig sind, kénnen uns nicht einige
ndher stehen und andere weiter weg sein.

Da wir in unserem eigentlichen Wesen die
Seele sind, halt ein Meister nicht manche Men-
schen auf Distanz, weil er denkt, sie sind nicht
spirituell. Der Meister kann die Seele sehen,
und andere konnen sie nicht sehen. Andere ma-
chen Unterschiede und haben ihre Werturteile.
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Der Meister kann jedoch alle annehmen, weil
alles die Seele ist. Darin besteht der Unterschied
der Einstellung und der Herangehensweise.

Liebe ist ein nattrlicher Ausdruck, wenn die
Seele erfahren wird. Seit 2000 Jahren versuchen
viele Menschen, Liebe zu praktizieren, und
nicht einmal eine Handvoll schafft es, weil Lie-
ben eine Tatigkeit ist. Liebe ist aber kein Tun.
Sie ist ein Geschehen. Es ist Unwissenheit zu
glauben, daf Liebe etwas ist, was man tut. Es ist
Unwissenheit, wenn wir glauben, daf8 wir lie-
ben kénnten. Liebe muB flieRen.

Sind die magnetischen Stromungen ein Ge-
schehen aus dem Magneten, oder fiihrt der Mag-
net sie aus! Wenn er sie selbst erzeugt, dann
kann er das fiir bestimmte Eisenteile in seiner
Néhe tun und es bei anderen lassen. So ist es
aber nicht, denn die magnetischen Stréme
fliessen einfach durch ihn hindurch. Der Magnet
kann nicht einige Teile umarmen und andere
wegwerfen. Fiir ihn sind alle Eisenstiicke gleich.

Die 12 Jinger des Meisters haben nicht das
gleiche Gewahrsein, aber fiir den Meister sind
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sie gleich. Von Petrus bis Maria Magdalena sind
alle gleich angenommen. Petrus mag sich so
manches liber Maria Magdalena denken. Er war
nicht sehr gliicklich, als der Meister Magdalena
annahm. Fir ihn war das ein Problem, fir den
Meister war es keines — weil Petrus Petrus ist
und nicht der Meister.

Zwischen Jingern gibt eine Menge Akzep-
tanz und Ablehnung, weil sie noch nicht magne-
tisch sind. Der Meister jedoch, der magnetisch
ist, kann nicht anders, als die Eisenstiicke gleich
anzuziehen. Das ist ein nicht-personliches Ge-
schehen, das durch ihn ablauft. Er halt den Flul®
der Liebe gegenliber manchen Menschen nicht
an. Durch seine Blicke verbreitet der Meister Lie-
be in gleichem MalSe an alle: an den rémischen
General Pilatus, der den Vorsitz bei der Gerichts-
verhandlung hatte, wie auch an die Pharisder,
die gegen ihn arbeiteten, ebenso an den Jinger,
der verantwortlich dafiir war, daf® er ausgeliefert
worden war, und an den groBen Jlnger, der ihn
dreimal verleugnete. Er nimmt alle an. Warum?
Weil zu allen dieselbe Liebe flieft.
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Wir koénnen nicht sagen, daf es fiir manche
weniger und fiir andere mehr Liebe gab. Der
FluB der Liebe ist immer derselbe. Die Menschen
empfingen ihn je nach ihrer Fahigkeit. In einigen
stimulierte er die Liebe, in anderen die Weisheit
und in manchen den Hal3. Die Liebe stimulierte
das, was sie waren.

Hast du Gift in dir und wirst du von einem
Blick der Liebe beriihrt, dann wird das Gift sti-
muliert, weil die Liebe nicht will, dal® du unter
verborgenem Gift leidest. So arbeitet die Liebe.
Sie ist keine Tatigkeit, sondern der Meister ver-
hélt sich nicht-personlich, um der Liebe zu er-
moglichen, daf sie hindurchfliefen kann. Die
Menschheit, die immer ‘tun” wollte, unternimmt
seit 2000 Jahren den aussichtslosen Versuch zu
lieben.

Der Mensch ist derart unwissend, dal® er das
Kreuz der Liebe in der einen und das Schwert in
der anderen Hand tragt. Man kann nicht Liebe
so erarbeiten, wie es normalerweise verstanden
wird. Liebe ist ein automatisches Geschehen,
wenn du deine ldentitit auf der Seelenebene
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gefunden hast. 2000 Jahre lang haben wir ver-
sucht, Liebe zu Uben. Wir wollen uns 20 Jahre
lang darin tiben, die Seele in allem zu erfahren.
Dann werden wir sehen, wie die Liebe flief3t.
Was wir in 2000 Jahren nicht geschafft haben,
konnte in 20 Jahren erreicht werden.

Auf der Seelenebene gibt es das Zueinan-
dergehoren. Zwischen uns herrscht ein Zusam-
mengehorigkeitsgefiihl, wenn wir einander auf
der Seelenebene begegnen. Sind wir einander
verbunden, flieft Liebe. Eine Mutter fihlt, dalt die
Kinder zu ihr gehoren. Deshalb liebt sie ihre
Kinder so sehr. Ein Mann kiimmert sich um seine
frisch angetraute Ehefrau, ebenso wie eine Frau
um ihren frisch angetrauten Ehemann. Viel Liebe
wird gezeigt. Wenn aber das Gefiihl des Zueinan-
dergehorens verloren geht, ist die Liebe verloren.

Was entscheidet tber die Liebe? Das Emp-
finden, daB man zueinander gehort. Ist es vor-
handen, dann flielst die Liebe auf natirliche
Weise, und wenn es fehlt, dann flie3t keine Lie-
be mehr. Der Schlissel zur Liebe ist das Empfin-
den, dal8 wir zusammengehéren.
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Wie konnen wir dieses Empfinden in allem
und zu allen entwickeln? Indem wir die Seele
in allem beobachten.

Das ist der Schlissel zur Liebe. Lalst uns un-
sere Identitat auf der Seelenebene finden, dann
wird solches Empfinden entwickelt. Wenn es ent-
wickelt ist, flieBt Liebe. Sind wir nicht fahig,
manche Menschen zu lieben, dann versteht, dal
es uns ihnen gegeniiber an Zusammengehorig-
keitsgefiihl fehlt. Konnen wir viele Menschen
nicht lieben, dann bedeutet das, dals wir in vie-
len die Seele nicht sehen kénnen.

Je mehr wir die Seele sehen, desto starker
fliel’t die Liebe. Die Mdglichkeit, dafs Liebe hin-
durchflielen kann, hdngt von unserer Fahigkeit
ab, die Seele in allem zu beobachten. Das er-
moglicht nicht nur das FlieRen der Liebe, son-
dern auch das FlieRen der Weisheit.

Seht, wie leicht es ist. Wir brauchen keine
Weisheitsbibliotheken zu bauen. Alle Weisheits-
bibliotheken 6ffnen sich uns, so wie Zeit und
Ort es erfordern, wenn es die Identitat auf der
Seelenebene gibt.
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Habt ihr Beweise daftir, daR Jesus viele Bu-
cher gelesen hat? Beobachtet die Meister der
Weisheit. Sie haben nicht so viele Biicher stu-
diert wie wir. Wir betreten etwas Leeres, wenn
wir uns in ein Buch vertiefen. Es gibt ein lebendi-
geres Buch als das, was wir lesen. Die lebendi-
gen Biicher sind die Wesen um uns herum. Lal’t
uns eher die lebenden Biicher als die Biicher aus
Papier lesen. Das lebendige Buch lesen heifst die
Seele lesen.

Lesen ist eine andere Bezeichnung fiir Beob-
achten. Das Beobachten der Seele erméglicht in
uns nicht nur das Fliefen der Liebe, sondern
auch das FlieRen der Weisheit. Viele unserer
Ziele werden durch die praktische Anweisung,
die vom Meister gegeben wurde, erfiillt.

Die erste Ubung ist die Invokation morgens
und abends. Die zweite Ubung ist das Beob-
achten des ‘Ich Bin” in allem.
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Neuorientierung

Wir sind bis ins einzelne darauf eingegangen,
wie wir den Einen in allem beobachten sollen,
und wir haben auch verstanden, wie solche
Beobachtung zum natiirlichen FlieBen von
Liebe und Weisheit fihrt.

3. Anweisung: Denke immer daran, was du fiir
andere tun kannst, statt darauf zu warten, was
andere fiir dich tun konnen
Ich wiirde diese Anweisung als ‘Neuorientie-
rung’ bezeichnen. ‘Was kénnen wir fiir andere
tun?’ ist ein natirlicher Gedanke der Seele.
‘Was andere fiir uns tun sollten’ ist keine natiir-
liche Qualitat. Wir missen uns vom unnattrli-
chen zum natiirlichen Zustand umorientieren.
Wir missen begreifen, dafs die Natur nach dem
Leitmotiv ‘was sie flir andere tun kann’ handelt.
Deswegen soll ein spiritueller Schiiler die
Natur beobachten. Je mehr wir mit der Natur ar-
beiten, desto besser werden wir verstehen.
Bauen wir riesige Hauser mit winzigen
Wohnungen in unseren Metropolen und fiihren
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wir darin ein kinstliches Leben, dann wissen wir
nie, wie die Sonne aufgeht, weil die Gebdude so
riesenhaft sind, dal’ sie uns nicht gestatten, den
Sonnenaufgang zu sehen. Wir wissen nicht, wie
eine Pflanze zu einem Baum heranwachst. Wir
kennen nicht in allen Einzelheiten den wunder-
baren Prozel3, wie ein Same sich zu einem Baum
entwikkelt, bis er schlieRlich Friichte tragt.

Wir haben in unseren Wohnsiedlungen nicht
die Moglichkeit, groBe Baume wachsen zu las-
sen, sondern nur ein paar belanglose winzige
Zimmerpflanzen, die darunter leiden, daf$ sie zu-
wenig Sonnenlicht und Luft bekommen. Zu un-
serem eigenen Vergniigen haben wir Pflanzen im
Haus, aber wir wissen nicht, wie sehr sie hier
leiden. Die Pflanze wird im Haus erstickt, wah-
rend sie draufen im Sonnenlicht und im Wind
sehr gliicklich ist. Wir haben keine Vorstellung
davon, wie ein Same zu einem Baum wird und
dann Friichte gibt. Ich glaube, die Jiingeren unter
uns wissen nicht einmal, wie man eine Kuh
melkt. Wir wissen es nicht, weil wir aufgehort
haben, mit solchen Dingen zu leben.
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Wenn ihr ein kleines Kind fragt, woher die
Milch kommt, dann antwortet es: aus dem Su-
permarkt. Jeden Morgen gehen wir zum Super-
markt und holen Milch. So glaubt das Kind, daf§
der Supermarkt die Milch gibt. Das liegt daran,
dall wir uns von den Natur entfernt haben. In
vielerlei Hinsicht haben wir uns im Namen der
Zivilisation von der Natur abgewandt. Wir sind
nicht mehr natiirlich geblieben.

Neuorientierung  bedeutet  Natirlichkeit
wiederfinden. Orientierung ist der urspriingliche
Zustand unseres Wesens. Orient bedeutet ‘wo
das Licht aufgeht’, und das heifSt: mehr Licht und
weniger Materie. Wir erhalten es, wenn wir nach
Osten schauen: mehr Bewuftsein und weniger
Materie.

Bewultsein scheint durch lichtdurchlassige
Materie. Deshalb ist das Sonnenlicht, das wir
bekommen, das transparente androgyne Wesen.
Jeder Sonnenstrahl ist ein androgynes Wesen,
das viel BewulStsein und nur ein Minimum an
Materie hat. Der Osten oder der Orient stellt die
scheinende Materie dar. Das bedeutet, dalt das

110



BewulStsein durch die transparente Materie
scheint. Okzident bedeutet ‘wo das Licht stirbt’,
das heif8t: mehr Materie und weniger Bewuft-
sein. Es ist ein Zustand des Gewahrseins.

Es kann Orientalisches im Okzident geben
und Okzidentales im Orient. Im spirituellen
Verstandnis wird das ubliche Verstehen von
Orient und Okzident umgekehrt. Von der
Materie zum Geist wird es die Reise zum Orient
genannt und vom Geist zur Materie die Reise
zum Okzident. Dies ist ein weiteres Verstandnis
von Orient und Okzident. Neuorientierung be-
deutet, dall wir die Reise zum Geist antreten
und dabei von der Materie befreit werden.

Haben wir uns dafiir entschieden, uns auf
den Weg zum Geist zu machen, miissen wir uns
die Einstellung aneignen: ‘Was kann ich fir an-
dere tun? Wenn ihr immer okzidentalisierter
werden mochtet, milt ihr die Einstellung anneh-
men: ‘Was sollte ich von anderen bekommen?’
Je mehr du denkst, was du von anderen bekom-
men kannst, desto mehr begibst du dich in die
Tiefen der Materie und wirst dort eingesperrt.
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Das wird der Prozel8 der Individualisierung ge-
nannt. Er gehort zum Schépfungsspiel.

Es gibt viele Leute, die morgens mit dem
Gedanken aufwachen: ‘Was konnte ich von an-
deren bekommen?” Sie arbeiten an ihrer Involu-
tion in die Materie. Haben wir uns jedoch dazu
entschlossen, in die Richtung des Geistes zu ge-
hen, dann mussen wir diesen Prozels umkehren
und darliber nachdenken, was wir fiir andere tun
koénnen.

Das ist der Unterschied zwischen den beiden
Haltungen. Wenn wir tagsiiber nur denken, spre-
chen und handeln, um anderen zu helfen, dann
bewegen wir uns allmahlich in die Richtung des
Geistes. Auf andere Art kdnnen wir es nicht tun.

Das, was wir tun, entscheidet dartiber, ob wir
von der Materie befreit werden oder nicht. lhr
mufRt fur das Wohlergehen anderer arbeiten! Es
reicht nicht, wenn wir von anderen gut sprechen,
und es reicht auch nicht, wenn wir nur gute Ge-
danken pflegen. Die guten Gedanken und die
guten Worte missen als gute Taten zum Aus-
druck kommen. Wo es gute Taten gibt, 6ffnet sich
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automatisch die Tir von der Materie zum Geist.
In dem Augenblick, in dem wir daran denken,
was wir bekommen kénnten, bewegen wir uns
in die Richtung der Materie. Das erste macht
dich immer mannlicher und das zweite immer
weiblicher.

Ménnlich — weiblich

Dies ist ein weiteres Verstindnis von mannlich
und weiblich. Je mehr wir daran denken, wie wir
Dinge bekommen kénnen, desto weiblicher wer-
den wir. Je mehr wir daran denken, was wir fur
andere tun konnen, desto méannlicher werden
wir. Es gibt mannliche Korper mit weiblicher Ein-
stellung und Frauen mit mannlichem Verhalten.
In einem gewissen Zustand sind wir alle andro-
gyn. Wir geben nicht nur, wir empfangen auch.
Wir empfangen nicht nur, wir geben auch.

Was aber ist vorherrschend? Uberwiegt das
Empfangen oder das Geben? Geben wir haupt-
sachlich, dann gehen wir nach Osten. Wir wer-
den immer mannlicher und gehen zum Nordpol.
Nehmen wir hauptsichlich, dann bewegen wir
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uns weiter in die Materie. Wir werden immer
weiblicher und reisen zum Sidpol. Der Nordpol
ist das Zentrum der Erweiterung, und der Stidpol
ist das Zentrum der Verengung. Seht, wie viele
Dinge dem Konzept ‘Was konnen wir fiir andere
tun?” innewohnen.

Wir verandern unsere Polaritit, wenn wir
anderen das geben, was wir haben. Geben be-
deutet nicht, Geld zu geben. Es ist eine Haltung,
die wir in unserem Denken pflegen miissen, da-
mit sie anfangs hin und wieder zur Wirkung
kommt und nach einiger Zeit dauerhaft wird.
Dann tun wir ganz natiirlich etwas fiir andere.

Seht, wieviel uns der Planet gibt. Wir be-
kommen alles von dem Planeten, und deshalb
ist der Planet mannlich, und wir sind weiblich.
Sanat Kumara, der Herr des Planeten, ist fiir die
Lebewesen auf dem Planeten der mannliche
Teil, und wir sind weiblich. Auch Sanat Kumara
ist weiblich, insofern er Energien aus den hhe-
ren Zentren erhdlt.

Wir sind abwechselnd mannlich und weib-
lich. Viele Ménner sind aulen méannlich und in-
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nen weiblich. Ebenso sind viele Frauen nur du-
Rerlich Frauen, aber innen mannlich. Dies gibt
uns einen Hinweis. Mochtest du einen weibli-
chen Korper bekommen, dann gibt es eine
Methode dafiir. Mochtest du einen méannlichen
Korper, dann gibt es eine Methode, um ihn zu
bekommen. Normalerweise wird ein Mann im
ndchsten Leben als Frau geboren und umgekehrt
eine Frau als Mann. Das ist so, weil sie als Frau
beginnt, dem Mann so viele Dinge zu geben.
Eine Frau arbeitet fir den Mann, fir die Kinder
und fir das Haus. Sie arbeitet soviel fiir die
Familie, daf sie im Vergleich zum Mann im Haus
ein besserer Geber wird. Dafiir bekommt sie
beim ndchsten Mal einen mannlichen Korper.
Dasselbe gilt flir Manner, die nur nehmen. Sie
neigen dazu, weibliche Kérper zu bekommen.

Die Weisheit kennt also den Schlissel zur
Geburt. Du kannst entscheiden, ob du einen
mannlichen oder einen weiblichen Korper haben
mochtest. Es ist die Beigabe unserer Qualitat
beim Empfangen oder Geben, die dariiber ent-
scheidet.
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Normalerweise werden Frauen als Manner
und Ménner als Frauen geboren. Der mannlich-
weibliche Aspekt hdngt also ganz von unserer
Einstellung im Leben ab. Wir kénnen nicht voll-
kommen mannlich oder weiblich werden. Es ist
nur ein Unterschied in der Abstufung. Wéhrend
der Planet fir uns mannlich ist, ist er weiblich im
Verhaltnis zur Sonne, weil er von ihr Energien
empfangt. Der Sidpol ist weiblich, und der
Nordpol ist mannlich, aber fir den hoheren Pol
ist der Nordpol auch weiblich. In bezug auf das
Hohere ist das Niedere weiblich.

Fir alle Planeten unseres Sonnensystems ist
die Sonne mannlich, aber sie ist weiblich in
Beziehung zu einem héheren System, aus dem
sie mit einer Hand empfdngt. Mit der anderen
Hand gibt sie. Das solare Zentrum ist mannlich,
und die Sonne, die wir kennen, ist weiblich. Das
solare Zentrum ist weiblich gegeniiber dem kos-
mischen Zentrum, und das kosmische Zentrum
ist weiblich gegeniiber dem Hintergrund. Das
Hintergrundbewuftsein ist mannlich-weiblich.
Im Hintergrund gibt es keine Unterscheidung
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zwischen mannlich und weiblich. Die gesamte
Schopfung ist mannlich-weiblich. Nur in der Ab-
stufung besteht der Unterschied.

Wenn wir zur Seele reisen mochten und un-
sere urspriingliche Identitdt gegeniiber der Per-
sonlichkeitsidentitit, die wir heute haben, er-
kennen wollen, dann sollten wir damit begin-
nen, fiir das Wohlergehen anderer zu arbeiten.

Wenn immer wieder gepredigt wird, ‘dient
und gebt’, dann begreifen wir das nicht wirk-
lich, weil nicht wissenschaftlich erklart wird,
warum wir geben sollten.

Die Weisheit bietet die Wissenschaft an, die
sich darauf bezieht. lhr konnt entscheiden, auf
welche Weise ihr weitergehen wollt. Mochtet
ihr zum Orient oder zum Okzident fortschrei-
ten? Wollt ihr zum Nordpol oder zum Siidpol
reisen? Mochtet ihr mannlich oder weiblich
sein? Die Entscheidung bleibt uns tiberlassen.

Die Natur zwingt uns niemals eine Entschei-
dung auf. Sie erklart uns, wie die Dinge zu ver-
stehen sind, und Uberldllt uns dann die Ent-
scheidung.
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Wir missen uns mehr dahingehend orientie-
ren, was wir flr andere tun konnen anstatt dar-
an zu denken, was wir von anderen bekommen
sollten.

Es gibt das, was wir die mit der Personlichkeit
integrierte Seele nennen. Auch die Personlichkeit
bildet eine Integration mit der Seele.

Ist die Seele mit der Personlichkeit integriert,
dann wird das die Reise nach Westen genannt.
Ist die Personlichkeit mit der Seele integriert,
wird das die Reise nach Osten genannt. Die
Seele ist der Osten, die Personlichkeit ist der
Westen.

Das ist ein weiteres Verstandnis. Stecken wir
in der Personlichkeit fest, dann stecken wir im
Westen fest. Haben wir uns in der Seele nieder-
gelassen, dann haben wir unsere urspriingliche
Identitdt gewonnen und konnen sehr leicht mit
der Personlichkeit arbeiten. Im ersten Fall wurde
die Seele mit der Personlichkeit integriert. Es
bedeutet, dalk die Seele der Personlichkeit hin-
terherlduft. Dann sind wir begrenzt, weil die
Personlichkeit der Schatten der Seele ist. Wenn

118 118



wir uns auf den Schatten einstellen, sind wir
durch ihn gebunden.

Die Zahl der Seele ist 9, die Zahl der Person-
lichkeit ist 8. Die Personlichkeitsnatur arbeitet
auf acht Wegen: durch die fiinf Sinne sowie das
Denkvermégen, das ortlich begrenzte Bewul3t-
sein und das Unterscheidungsvermégen. Diese
stehen flr die Eigenschaften der Natur. Wenn
die Seele sich auf die Personlichkeit einstellt,
wird sie nur Personlichkeit. Sie verschwindet in
der Personlichkeit

9+ 8=17.Siebzehnist 1 + 7 = 8.

Das ist eine Art zu verstehen, wie die Seele
mit der Personlichkeit zu einer Einheit wird. Wir
sollten der Personlichkeit niemals erlauben, un-
ser eigenes Wesen zu Uberwiltigen.

Die Personlichkeit ist das Fahrzeug, und die
Seele ist der Fahrer des Fahrzeugs. Wir sind die
Reisenden im Fahrzeug, nicht seine Besitzer. Das
ist ein weiteres wichtiges Verstandnis. Das Fahr-
zeug gehort uns nicht. Es wurde uns nur fir die
Reise gegeben. Wir haben es nicht gekauft, und
wir haben es nicht selbst hergestellt. Es wurde
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uns gegeben, uns anvertraut. Deshalb missen
wir sorgsam damit umgehen.

Es wurde von Gott gegeben, und daher ist es
gottlich. Es muf® geachtet werden. Wir sollten
wissen, wie wir mit ihm arbeiten missen. Wir
dirfen es nicht unzweckmaRig verwenden und
auch nicht zuwenig benutzen. Wir miissen es
fir den Zweck gebrauchen, zu dem es gegeben
wurde. Es ist ein Fahrzeug, das der Mensch
nicht selbst herstellen kann. Es ist das Werk

zahlloser DEvAs.

Vier Gruppen von Devas
Es gibt ZahlenDevas, die KapiLA genannt werden.
Es gibt Formenpevas, die wir den ‘groflen Archi-
tekten des Universums’ nennen. Mit Hilfe des
Zahlenbewuftseins bildet er die Schopfung. Es
gibt somit ein Zahlenbewul’tsein und ein For-
menbewultsein, die beide zusammen den Kor-
per bilden. Das Klangbewuftsein und das Farb-
bewuftsein arbeiten mit beiden zusammen.

Es gibt also die Devas der Zahl, die Devas
der Form, die Devas des Klanges und die Devas
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der Farbe. Diese vier Devagruppen arbeiten die
Schépfung aus.

Der vierfache Schlissel ist die Klaviatur der
gesamten Weisheit. Er ist der Schlissel zur
Weisheit der Schopfung, der es uns moglich
macht, die Schépfung zu verstehen. Nur aus
diesen vier verschiedenen Deva-Gruppen ist die
Schépfung und auch der Korper zusammenge-
setzt. Die gesamte pythagoreische Weisheit ba-
siert auf dieser Klaviatur der vier Schlussel: auf
Zahl, Form, Klang und Farbe. Das Zahlenbe-
wufStsein wird KapiLA und das Formenbewuft-
sein wird VISVAKARMA genannt. Es ist derjenige,
den wir den grofken Architekten des Universums
nennen. Klang und Farbe werden die Devas von
VARNAS genannt.

Somit helfen Zahl, Klang und Farbe, eine
Form herzustellen. Dies ist eine Methode, die
Weisheit der Schopfung darzustellen. Im Orient
wird sie sehr hiufig benutzt.

Jegliche Weisheit kann mit dem vierféltigen
Schliissel entfaltet werden. Auch H. P. Blavatsky
benutzte in der Geheimlehre diesen Schlissel.
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Wann immer sie tiber Klang oder Globenketten
sprach, arbeitete sie das Thema mit Hilfe des
vierfiltigen Schliissels aus. Deshalb benannte
sie die Globen als A-, B-, und C-Globen sowie
den D-Globus als Globus der Manifestation.

Globen

Der D-Globus ist sichtbar. Ihm gehen drei un-
sichtbare Manifestationen voraus, die im vierten,
dem D-Globus, resultieren. Die Ursache des
D-Globus liegt also in den Globen C, B, und A.
In den Schriften wird gesagt: ,Suche nicht in der
manifestierten Welt nach den Ursachen. Sie lie-
gen dariiber. Die Wurzeln des Baumes sind sub-
tiler, und das, was daraus folgt, ist dichter und
grober.” Ehe der D-Globus manifestiert wird, exi-
stiert er auf der astralen Ebene. Ehe er sich astral
manifestiert, existiert er auf der Mentalebene,
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und ehe er sich auf der Mentalebene manife-
stiert, existiert er auf der Seelenebene.

Wir kommen in drei regelmaligen Schritten
herab und kehren in drei regelmdBigen Schrit-
ten wieder zu unserem Ursprung zuriick. So
werden Aufstieg und Abstieg erklart. Dies ist ei-
ne sehr starke Vereinfachung des Konzeptes. Es
ist nicht ganz so einfach, aber es vermittelt uns
ausreichendes Verstandnis dafir, dall alles
Sichtbare drei vorausgehende Schritte hat. Das
trifft auf den Klang zu, auf die Farbe und auf die
Form. Es trifft auf alles zu, was wir auf der phy-
sischen Ebene sehen. Alles wurde von den
Devas ausgearbeitet.

Die Devas haben einen sehr umfangreichen
Wirkungsbereich. Wir fiittern die Kuh mit Gras
und bekommen Milch von ihr. Ist das nicht ein
Wunder? Ist das nicht wie Zauberei? Sobald
Menschen sich spirituellen Ubungen widmen,
sehnen sie sich nach Wundern. Dies ist das grof3-
te Wunder, das wir finden konnen: wir konnen
mit Hilfe einer Kuh Gras zu Milch machen. Das
ist Alchimie. Ist es nicht Alchimie, wenn Gras in
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Milch verwandelt wird? Wer macht das? Kennt
die Kuh die Alchimie, wie man Gras zu Milch
macht? Die Devas in der Kuh wissen es. Knnen
wir Milch produzieren, wenn wir Gras essen?
Wir glauben, dal8 wir hoher stehen als die
Tiere. Waren wir den Tieren tatsdchlich berle-
gen, dann sollten wir in der Lage sein, auch all
das zu tun, was ein Tier kann. Versteht, dal$ die
Devas in den Tieren arbeiten. Wir kbnnen nicht
so gut horen wie ein Hund. Das bedeutet, dafl
die Klangbevas in einem Hund besser arbeiten
als in einem Menschen. Deshalb brauchen wir
einen Hund oder eine Kuh in unserer Ndhe. Es
gibt sehr viele Tiere mit gottlichen Funktionen.

Die menschlichen Tiere
Das Tier, das wir mit uns herumtragen, ist der
menschliche Korper mit seiner gesamten hoch-
entwickelten Ausstattung. Zu ihm gehdren ein
Denkvermdgen, flinf Sinne und fiinf Handlungs-
organe.

Ohne den Kérper kénnen wir nichts tun. Er
wurde uns von den Devas als Geschenk gegeben.
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Wir missen ihm gegeniber verantwortungsbe-
wulSter werden. Wir konnen nicht wie verant-
wortungslose rohe Geschopfe leben. Wenn wir
den Korper nicht richtig benutzen, dann fligen
wir denen, die ihn uns mit Liebe gegeben haben,
grofBes Unrecht zu. Wie ist euch zumute, wenn
ihr mir etwas mit Liebe Uberreicht und ich es in
eurer Gegenwart zerbreche? Genau das ist es,
was wir tun.

Jeder MifSbrauch des Korpers ist schmerzhaft
fur die Devas. Wir miBbrauchen ihn in ihrer
Gegenwart. Deshalb wird jeder spirituelle Schii-
ler gewarnt, weil der Korper gottgegeben ist. Er
ist ein ‘Wagen’, der von Gott gegeben wurde.
Bestenfalls konnen wir ihn gebrauchen und ihn
dann wieder dem Einen zuriickgeben, von dem
wir ihn bekommen haben.

Es gibt den, der den Korper bereitet, den,
der ihn benutzt, und es gibt den Korper. Das ist
die dreifdltige Wirkungsweise des Einen. Es ist
nur der Eine, der zu Dreien wurde. Aus ihm
kommt das Zweite hervor. Das ist die Seele. Aus
der Seele entwickelt sich das Diritte.
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Wenn wir sorgféltig die Geheimlehre studie-
ren (die Betonung liegt auf dem Wort ‘sorgfaltig’),
dann finden wir die folgenden Worte: ,Das
Zweite kommt aus dem Ersten hervor und ent-
wickelt das Dritte.” Das eine kommt hervor, und
das andere wird entwickelt. Das Reibungsfeuer
entwickelt den Koérper, und wahrend es den
Korper entwickelt, verfeinert es den Korper im-
mer mehr und bereitet schlie3lich den menschli-
chen Korper. Dadurch ermdglicht es den zweiten
Herabstieg des Feuers in den Korper, und das
wird die Seele genannt. Deshalb hat der mensch-
liche Korper und seine Vorbereitung eine sehr,
sehr lange Geschichte. Dieser Korper ist géttlich.
Er ist das miihselige Werk der Devas. Er kann
nicht unachtsam (ibergangen oder milbraucht
werden.

Nachdem der Eine ein wunderschones Haus
in der Schopfung gebaut hatte, entschied er sich,
selbst darin zu wohnen. Das ist die Schonheit
des menschlichen Korpers. Es gibt somit im Men-
schen das niedere Selbst als das Denkvermdgen
und das hohere Selbst als die Seele. Sie wohnt
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im Korper. Nach langen Vorbereitungen bauen
wir ein Haus, und nachdem es fertiggestellt wur-
de, leben wir darin. Denkt an den Einen, der den
menschlichen Korper vorbereitet hat. Nachdem
er ihn fertiggestellt hatte, hat er es sich ausge-
sucht, in der menschlichen Form zu leben.

Der Eine, der heruntergekommen ist, um in
dem menschlichen Korper zu leben, wird der
Mensch genannt, nicht der Korper. Deshalb ist
der Mensch ewig. Wir missen begreifen, daf
wir ewig sind und die Korper sich entwickeln.

Der erste Herabstieg erfolgt in die Materie.
Nachdem die Materie vorbereitet wurde, findet
der Abstieg in sie statt. Danach gibt es einen
zweiten Abstieg in den Korper. Er wird das sola-
re Feuer genannt. Das unmanifestierte Feuer,
das in den Korper als Materie oder als Seele
herabsteigt, wird als das erste Feuer oder als das
elektrische Feuer bezeichnet.

Das Feuer erbaut den Korper durch seine
Wechselwirkung mit der Materie. Wenn es auf
die Materie einwirkt, wird Reibung erzeugt. Da-
her heiflt es Reibungsfeuer. Wann immer du mit

127



Materie arbeitest, gibt es Reibung. Sie bereitet
alle Formen in der Schopfung.

Dann steigt das urspriingliche Feuer ein
zweites Mal in die Form herab. Wenn es das er-
ste Mal herabsteigt, arbeitet es mit der Materie
und bereitet die Korper. Beim zweiten Mal tritt es
als Seele in den Korper ein und strahlt heraus.

Wenn ihr die Planeten und die Sonne beob-
achtet, seht ihr, daf8 sie feurig leuchten. Betrach-
tet ihr unseren Planeten vom Weltraum aus, so
seht ihr, dal¥ auch er von Glanz umgeben ist.
Das ist das Werk des Reibungsfeuers. Die Sonne
ist siebenmal heller als unser Planet. Dasselbe
trifft auf die Seele zu. Was die Sonne fiir das
Sonnensystem ist, das ist die Seele fir den
Korper. Die Seele, die wir sind, leuchtet sieben-
mal heller als der Korper. Dieser sollte es je-
doch moglich machen, daf8 ihr Glanz durch ihn
hindurchstrahlt. Aus diesem Grund machen wir
unsere spirituellen Ubungen.

Somit ist die Arbeit der Personlichkeit eine
Arbeit mit Feuer. Alle drei Feuer sind daran be-
teiligt, die Personlichkeit zu bereiten. Soviel
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Arbeit geht voraus, ehe dir der Korper gegeben
wird. Deshalb mufSt du verantwortungsvoll mit
ihm arbeiten.

Wenn du dich jedoch gleichzeitig mit dem
Korper identifizierst, verlierst du dein Seelenbe-
wufStsein. Arbeitest du als Seele, dann kooperiert
die Personlichkeit. Beide sind dann wie zwei
Freunde. Wenn der erste Freund, die Seele, sich
dem zweiten Freund, der Personlichkeit, an-
schliefSt, dann liegt es in der Natur des zweiten
Freundes, den ersten Freund zu beherrschen und
zu lenken. Schlief8t sich aber der zweite Freund
dem ersten an, kann der zweite nicht dominie-
ren, weil er sich dem ersten Freund angeschlos-
sen hat.

Wenn ich zu euch komme, muly ich euch
zuhoren. Kommt ihr jedoch zu mir, dann mufit
ihr mir zuhoren. So ist es. Entscheidend ist also,
wer zu wem geht. Erlaubt der Personlichkeit,
mit der Seele eine Einheit zu bilden. lhr sollt je-
doch keine Einheit mit der Personlichkeit bil-
den. Die Personlichkeit kommt wie die Seele
vom Feuer her. Alles ist das Werk der Devas.
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Wenn wir fiir andere das tun, was notwendig
ist, werden wir immer seelenbewufter. Wir sind
Seelen, aber wir haben das BewuRtsein verloren,
daB wir Seelen sind. Wir mussen also zu diesem
Bewuftsein zuriickgelangen. Deshalb missen
wir so arbeiten, daf wir gemeinsam dariiber
nachdenken, was wir fir andere tun konnen.

Wenn wir sorgfdltig jede Tatigkeit analysie-
ren, dann erkennen wir, dald alles, was wir tun,
aus zwei Teilen besteht. Der eine Teil besteht
aus dem, was wir tun missen, und der andere
Teil enthalt das, was wir erhalten sollen. Wenn
wir gewisse Dinge tun, dann bekommen wir et-
was. Es gibt den Pflichtanteil und den Ergebnis-
anteil.

Die Qualitit eines Jiingers besteht darin,
daR er das tut, was seine Pflicht ist, ohne auf die
Resultate zu schauen. Wir arbeiten bestindig,
und es treffen die Ergebnisse der Arbeit ein. Das
Ergebnis ist der zweite Teil der Arbeit. Unsere
Pflicht zu arbeiten ist der erste Teil, dem wir uns
zuwenden miissen. Unsere Orientierung sollte
immer zum ersten Teil gehen.
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Der zweite Teil folgt von selbst. Wir brau-
chen nicht auf die Ergebnisse zu schauen. Sie
folgen, wenn wir uns um das kiimmern, was wir
tun missen. Erfillen wir unsere Pflichten gewis-
senhaft, bleiben wir niemals ohne Lohn.

Viel hdufiger sorgen wir uns um unseren
Lohn als um unsere Arbeit und sind mehr mit
den Ergebnissen als mit der Arbeit beschiftigt.
Dann erledigen wir unsere Arbeit nicht gut und
erhalten deshalb auch keine guten Ergebnisse.
Wenn wir etwas tun, dann mussen wir den Teil,
der unsere Tatigkeit betrifft, erledigen und den
Rest vergessen.

Seht eine Mutter und ihr Kind. Die Mutter tut
so viel fur das Kind, wenn es klein ist. Welche
Erwartung hat die Mutter? Sie gibt soviel Zeit und
Energie, und sie gibt fir das Kind das Geld aus,
das sie oder ihr Mann verdient hat. Die allgemei-
ne Erfahrung ist, dall das Kind, sobald es heran-
gewachsen ist, die Eltern einfach vergifSt. Was
wdre, wenn eine Mutter Gberlegt: ,Soll ich etwas
fir dieses Kind tun? Wird es spater auch etwas
flir mich tun?” Gibt es eine Mutter, die so denkt?
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Eine Mutter wird nie dariiber nachdenken, was
das Kind in Zukunft einmal fir sie tun wird. Sie
denkt nicht dartiber nach, ob das, was sie fur ihr
Kind tut, ihr Gewinn oder Verlust bringt.

Wie eine Mutter fir ihr Kind, so arbeitet ein
wissender Mensch oder ein Meister der
Weisheit fiir die Menschheit. Er ist in seiner
Arbeit ohne Erwartungen. Er arbeitet, weil er ar-
beiten muls, und er schaut nicht zurtick.

Betrachten wir das Leben irgendeines Mei-
sters, dann werden wir feststellen, da® er nicht
zuriickschaut. Das Warten auf Resultate riihrt aus
fehlendem Verstéandnis in bezug auf die Arbeit. Je
mehr wir Resultate erhoffen, desto festgelegter
werden wir in unserem Tun.

Nehmt zum Beispiel einen Heiler. Wenn er
fur Geld heilt und versucht, einen Menschen ge-
sund zu machen, der viel bezahlt, setzt er sich
einem Erfolgsdruck aus bei dem Gedanken, ei-
nen Patienten zu heilen, der gut bezahlt. Haufig
bleibt Heilung aus, wenn der Heiler einen rei-
chen Mann fiir Geld oder einen machtigen Mann
wegen seines Einflusses heilen will. Dann ist
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mehr Anspannung als Heilung in ihm. Die Heil-
kraft flieRt besser, wenn er heilt, ungeachtet des-
sen, was er bekommt, und wenn er nicht darauf
achtet, ob der Patient reich oder arm ist. Haben
wir das Ergebnis im Kopf, dann fiihren wir die
Arbeit nicht vollstindig aus, weil das Denken
fortwdhrend mit dem Ergebnis beschéftigt ist und
nicht mit der unmittelbar anstehenden Arbeit.

Warum ist ein Kind gliicklich, wenn es ein
Comic-Heft liest und nicht anndhernd so gliick-
lich, wenn es ein Schulbuch liest? Weil wir
mochten, dall es bestimmte Ergebnisse bringt,
wenn es das Schulbuch liest. Vor einer Priifung
wird dem Kind gesagt, dal® es gute Noten brin-
gen soll. So unterziehen wir das Kind wegen
guter Noten einer Gehirnwdsche. Wann immer
das Kind das Schulbuch offnet, wird die
Benotung sein Denken mehr beschiftigen als
das Thema des Buches.

Aus Unwissenheit werden Menschen auf
Resultate ausgerichtet. Der richtige Weg zum
Handeln ist, die Menschen auf das zu orientie-
ren, was getan werden mufs. Wir missen unsere
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Pflichten erflillen, und insofern wir sie gewis-
senhaft erledigen, werden wir unsere Ergebnisse
erhalten. Ergebnisorientiertes Handeln fiihrt zu
Unwissenheit. Handeln, um eine Aufgabe zu
erfillen, fihrt zum Wissen.

Als Jesus wirkte, tat er das nicht, um die Welt
zu retten. Aber das, was er tat, trug ganz wesent-
lich dazu bei, die Welt zu retten. Die Eingeweih-
ten kommen nicht mit Planen, wie sie die Welt
retten konnen. Sie tun nur ihre Arbeit, und nach-
dem sie erledigt ist, gehen sie wieder. Sie bleiben
nicht, um zu sehen, ob ihre Arbeit Friichte tragt,
weil sie sich nicht um die Friichte kimmern.

Ein Gartner legt seinen Garten an, weil er
Freude daran hat. Er setzt die vielen Pflanzen
nicht, weil er alle Friichte des Gartens selbst es-
sen mochte. Wenn wir hundert Mangobdume in
einen Garten pflanzen, dann ist ein guter
Gartner davon Uberzeugt, dal spater einmal je-
mand in den Genul$ der Friichte kommen wird.

Es gab einmal einen Eingeweihten, der Akbar,
den Mogul, einweihte. Eines Tages, als der
Herrscher einen Ausritt machte, sah er, wie ein
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alter Mann einen jungen Mangobaum ein-
pflanzte. Der Mann war sehr alt, und der Herr-
scher fragte ihn: ,Mein lieber Freund, du bist so
alt, und du gibst jetzt einen Mangosetzling in die
Erde. Wann, glaubst du, wird er ein Baum wer-
den und Friichte tragen? Wann wirst du sie essen
konnen? Wirst du noch so lange leben, bis der
Baum Friichte tragt?”

Der alte Mann lachelte den Herrscher an und
sagte: ,Ich pflanze diesen Baum nicht, um ein-
mal seine Friichte essen zu kénnen. Wenn unse-
re Vorfahren auch so gedacht hitten wie du,
konnten wir heute nicht diese Friichte essen. Sie
haben fiir uns viele Obstbdume angepflanzt, von
denen wir essen. Wir haben in unserem Leben so
viele Friichte gegessen, die wir aufgrund ihrer
Arbeit bekommen haben. Ist es nicht unsere
Pflicht, dasselbe fir diejenigen zu tun, die nach
uns kommen? Sollen wir den Ertrag allen Tuns
nur selbst geniefen? Was wdre passiert, wenn
die Alteren genauso gedacht hitten wie du? Wir
empfangen aufgrund der Arbeit unserer Vorfah-

ren, und wir missen etwas tun, was unseren
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Kindern zugute kommt. Was bist du fiir ein Herr-
scher, dal® du noch nicht einmal solche Kleinig-
keiten begreifst? Weshalb bist du Kénig? Ich bin
von dir sehr enttduscht.”

Das ist die alteste Lehre vom Handeln: Jedes
Tun hat zwei Seiten. Wir missen immer aufmerk-
samer fiir den Teil werden, der unser Tun verlangt,
und die Ergebnisse vergessen. Sie werden uns fol-
gen. Ergebnisse sind wie Schatten. Sie folgen uns,
solange wir voranschreiten. Jagen wir jedoch den
Ergebnissen hinterher, dann ist das so, als wiirden
wir den Schatten hinterherlaufen. Wir werden un-
seren Schatten niemals einholen. Wenden wir
uns statt dessen um und laufen nach Osten, dann
wird uns der Schatten folgen. Ist es nicht dumm,
wenn wir dem folgen, was uns folgt?

Die Personlichkeit folgt der Seele, deshalb
brauchen wir der Personlichkeit nicht nachzu-
laufen. Alle personlichen Bediirfnisse werden
erfillt, ohne dal wir uns anstrengen miissen,
wenn wir uns auf unsere Pflichten orientieren.
Ist jemand vollkommen auf seine Pflicht und
Verantwortung orientiert, dann sorgen die Devas
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fur das, was er braucht. Er mul sich nicht selbst
um seine personlichen Bedurfnisse kiimmern.

Fir viele Leute ist das Leben vorbei, ehe die
personlichen Wiinsche vollstandig erfiillt sind:
weil es immer personliche Bedirfnisse gibt und
wir wie Sklaven ein ganzes Leben fiir sie arbei-
ten. Sobald wir einen personlichen Wunsch er-
fullen, ist schon der nachste da. Wenn wir fur ihn
arbeiten, taucht ein weiterer auf, und wenn wir
diesen erftillt haben, ist schon der nachste da. Es
findet nie ein Ende. So sollen wir nicht vorgehen,
wenn wir das Leben erfahren méchten.

Es gibt das, was wir tun mussen, und das, was
wir tun mochten. Was ich tue, bedeutet nicht: was
ich tun mochte. Was ich tun mochte, ist etwas vol-
lig anderes als das, was ich tun mufs. Zum Beispiel
mufd ich dem Korper die richtige Nahrung zur
rechten Zeit geben. Das gehort zu dem, was man
tun mulS. Was wir tun mochten, ist die Art, wie wir
tatsdchlich mit der Erndhrung umgehen. Dasselbe
trifft auf die Sexualitdt zu. Es gibt das, was wir tun
missen, und das, was wir tun wollen. Was wir

wiinschen und was wir tun mochten, mul® durch
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das ersetzt werden, was wir tun miissen: soviel wie
notig, nicht mehr und nicht weniger.

Tust du weniger, hat das Folgen, tust du
mehr, hat es auch Folgen. It du mehr, dann hat
das Folgen. Fastest du, dann hat das Folgen.
Gibst du dem Koérper soviel Nahrung wie er
braucht, dann handelst du so, dal es keine Kon-
sequenzen fir dich hat. Dasselbe trifft auf die
Sexualitat zu, auf das Geld, auf die Familie und
die Gesellschaft.

Immer gibt es einen Weg, so zu handeln, daf}
es keine Konsequenzen nach sich zieht. Tust du
zuviel oder zuwenig, gibt es Konsequenzen. Tust
du jedoch soviel wie erforderlich ist, gibt es kei-
ne Konsequenzen. Das heift, du bist in Tatigkei-
ten engagiert, ohne durch sie gebunden zu sein.
Das wird ‘Geschicklichkeit im Tun” genannt. Bist
du erst einmal geschickt in deinen Handlungen
geworden, dann bist du ein YoGI des Handelns.
Du bist fortwdhrend titig, ohne Konsequenzen
daraus fir dich zu schaffen.

Das bedeutet, dalk du kein KARMA aufbaust,
das dich bindet. Es wird kein neues KARMA mehr
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geschaffen, nur das vergangene Karma bleibt.
Deine Schulden erhéhen sich also nicht. Du
weilst jetzt, wie man schuldenfrei bleibt. Das
heilt nicht, dal® deine friiheren Schulden null
und nichtig sind, aber du bist jetzt geschickt ge-
nug, um alte Schulden ebenfalls abzutragen.
Wir erhalten Geschicklichkeit im Handeln,
wenn wir uns vollkommen dahin orientieren,
was wir tun muissen. Deshalb wurde vom
Meister ein einziger Satz gegeben: ,Wenn du
morgens aufstehst, dann Uberlege bitte: Was
sollte ich heute tun?.” Arbeitest du auf diese
Weise, wirst du fiir andere titig. Du kannst im-
mer mehr fir andere tun, und du wirst niemals
jemand sein, der etwas von anderen verlangt.
Der Meister sagt: ,Ich werde dafiir sorgen,
dall du niemals deine Hand ausstrecken mult,
um etwas zu erbitten.” Niemals wirst du deine
Hand wie ein Bettler ausstrecken mussen, wenn
du dieser Praxis folgst. Du wirst aber deine
Hand ausstrecken, um anderen zu helfen. Ein
Jiinger ist ein Mensch, dessen Hand immer aus-
gestreckt ist, um anderen zu helfen und nicht,
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um etwas von anderen zu erbitten. Diesen
Schritt konnen wir machen, wenn wir mit der
dritten Anweisung arbeiten.

Diese drei sind wichtige Anweisungen: die
Invokation, das Beobachten des Einen in allem
und handlungsorientiert zu sein im Hinblick dar-
auf, anderen zu helfen. Es sind die drei Grund-
lagen, die uns gegeben wurden, damit wir immer
mehr Seelenbewuftsein erreichen. Folgen wir
zwolf Jahre lang diesen drei Prinzipien, dann be-
kommen wir eine Ahnung vom Licht und erfah-
ren den Geschmack des Lichtes. Dieser Ge-
schmack erméglicht es uns, die Ubung immer
weiter fortzuftihren.

4. Anweisung: Fiihre ein Tagebuch

Es wird von jedem spirituellen Schiiler erwartet,
dal} er ein Tagebuch fiihrt, um Notizen zu ma-
chen, ob er den Anweisungen des Meisters ge-
folgt ist. Wenn er ihnen nicht folgen konnte,
sollte er den EntschluR fassen, es am nachsten
Tag besser zu machen. Ein zweiter Grund, ein
Tagebuch zu fiihren, besteht darin, dal% wir
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manchmal in unserem Denken gewisse inspirie-
rende Gedanken erhalten, was wir tun sollten.
Um sie nicht zu vergessen, sollten wir sie sofort
im Tagebuch niederschreiben. Wir bekommen
diese Gedanken, wenn wir allein sind, wenn
wir unterwegs sind oder wenn wir meditieren.
Wir mussen die aufblitzenden Gedanken, die
wir bekommen, aufschreiben und tberlegen,
wie wir sie in die Tat umsetzen koénnen.

Unsere Aufmerksamkeit dafiir, sie in die Tat
umzusetzen, entscheidet dariiber, ob uns weiter
solche Gedanken tbermittelt werden. Wenn wir
den guten Gedanken, die zu uns kommen, keine
weitere Beachtung schenken und wir sie nicht
handelnd umsetzen, besteht keine Moglichkeit,
weitere Gedanken zu erhalten. Schenken wir ih-
nen jedoch genligend Aufmerksamkeit und den
notigen Respekt, werden wir weitere gute Gedan-
ken erhalten. Abhdngig davon, wie wir jene Ge-
danken im Leben zum Ausdruck bringen, wird es
langsam Offenbarungen der Weisheit geben, die
aus dem Inneren kommen. Auf diese Weise be-
ginnt die Weisheit, von innen hervorzuspriefien.
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Wir alle tragen die VEDEN in uns. Wir mis-
sen sie nur von innen her entfalten. Drei VEDEN
arbeiten mit uns, und wir sind die vierte:

e Die erste VEDA ist ‘der Gesang des Lebens’,
der im Sanskrit SAMA VEDA genannt wird.

e Die zweite ist ‘der Klang des Atems’ und
wird im Sanskrit als RIG VEDA bezeichnet.

e Die dritte ist ‘der Plan der Handlung’, und
sie heilst YAJUR VEDA im Sanskrit.

Sama Veda

Es gibt den Gesang des Lebens, der in uns als
Pulsierung geschieht. Die Pulsierung, die At-
mung und der Blutkreislauf sind rhythmisch wie
ein Lied. Deshalb werden sie ‘der Gesang des
Lebens’ genannt. SAMA VEDA wird in uns ausge-
fihrt. Sie ist die Grundlage unseres Lebens. Ist
SAMA VEDA nicht vorhanden, leben wir nicht,
weil sie die Pulsierung in uns ausfiihrt. Sie ist
das Zentrum des Lebens. Deshalb wird sie ‘der
Gesang des Lebens’ genannt.
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Rig Veda

Es gibt den Klang des Atems. Atmung ist die
Grundlage all unserer Kldange. Die Ausatmung ist
die Voraussetzung, dafl wir Kldange ertdnen las-
sen konnen, und die Einatmung ist die Grundlage
der Ausatmung. Die Einatmung macht das Aus-
atmen moglich, und die Ausatmung ermoglicht
uns, Tone zu singen oder zu sprechen. All unsere
AuBerungen werden RIG VEDA genannt. Es ist ei-
ne Wissenschaft, wie wir Gedanken, Worte und
Handlungen dufSern sollen.

Yajur Veda

Es gibt einen Handlungsplan. Er bezieht sich auf
die Tatigkeiten, die wir auf der Grundlage unse-
res Lebens und unseres Denkens ausfiihren. Mit
dem Leben und den Gedanken als Grundlage
sind wir tatig. Das Tatigsein soll auf die beiden
anderen eingestimmt sein. Das nennen wir YAJUR
VEDA. Im Sanskrit bedeutet Yala Opfer, Gabe und
auch Opferritual. Alle unsere Handlungen mis-
sen ein Opfer, eine Gabe zum Wohl anderer
sein. Das ist die Wirkungsweise der Natur, der
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Mineralien, Pflanzen und Devas. Die ganze
Schopfung ist ein Opferritual: einer arbeitet fiir
den anderen, einer opfert fir den anderen. Das
ist der Schlissel zur Schépfung.

Alles, was wir tun, mull mit dem
Schépfungswerk Gbereinstimmen. Wie wir es
tun sollen, lehrt uns die Natur. Wir missen uns
auf ihren Plan einstimmen und arbeiten. Dieser
Plan ist nichts anderes, als immer an das
Wohlergehen anderer zu denken.

Auf diese drei Arten existieren die VEDEN in
uns, und wir sind die vierte. Wir mussen die
drei VEDEN auf uns anwenden. Gehen wir nach
den Anweisungen vor, dann enthiillen sich die
VEDEN selbst von innen. Das bedeutet: wie wir
etwas tun sollen, wann wir etwas tun sollen,
wann wir etwas nicht tun sollen, wieviel wir tun
sollen, wann wir anfangen sollen, wann wir et-
was beenden sollen. Das Verstehen kommt von
innen. So entfaltet sich die VEDA in uns.

Sie ist nicht nur das Buch, das wir im AuRe-
ren finden. Es gibt ein lebendiges Buch im Inne-
ren, von dem es nach H. P. Blavatsky keine Kopie
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gibt. Jeder Mensch ist ein lebendiges Buch, das
vom Wasser nicht durchnaflt, von der Luft nicht
weggeweht, vom Feuer nicht verbrannt und von
der Materie nicht zerstort werden kann. Es ist
nichts anderes als wir selbst, die Seele, die von
den fiinf Elementen nicht beeinflufit wird.

Aus uns kommt die Weisheit des Handelns
hervor (YAJUR VEDA). Aus uns entfaltet sich auch
die Weisheit des Klanges (RIG VEDA). Aus uns
entfaltet sich ebenfalls die Weisheit, die sich auf
die Entfaltung der ganzen Schopfung bezieht
(SAMA VEDA).

Wenn eine solche Entfaltung aus unserem
Inneren als Offenbarung kommt, dann miissen
wir sie sofort in unser Tagebuch schreiben.

Schreibt auf, was ihr erhaltet, und setzt es in
die Tat um. Das ist ein guter Hinweis fiir die ho-
heren Wesen, dal® sie euch immer mehr gute
Gedanken geben konnen. Deshalb miifSt ihr ein
Tagebuch fihren.

Die ersten drei Anweisungen sind ein Muf3.
Die vierte konnen wir je nach unserer Neigung
praktizieren. Wollen wir von einem Meister aus
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der Entfernung gefiihrt werden, dann sollten wir
mit unserem Tagebuch bereit sein. Ansonsten
werden wir es einfach nur vergessen, auch
wenn der Meister zu uns Kontakt aufnimmt und
uns informiert.

Der Meister besucht uns sehr oft und gibt
uns Informationen, die wir als unsere Eindriicke,
als einen Gedanken des guten Willens empfan-
gen, und wir gehen dariiber hinweg. Denen, die
nachldssig sind, kann keine Weisheit gegeben
werden. Nur die, die nicht nachldssig sind, kon-
nen an Erleuchtung und Weisheit teilhaben. Je-
ne, die vergessen, was gelehrt wurde, werden
die Lehre wieder erhalten, aber erst in einem
anderen Zyklus!

5. Anweisung: Biete dich dem Meister an, ehe
du schlafen gehst

Bevor du einschlafst, ziinde vor dem Bild des
Meisters eine Kerze und ein Raucherstibchen
an und biete dich dem Meister an, damit er dich
fir den Dienst an der Menschheit gebraucht.
Dies ist eine tagliche Ausrichtung auf den Mei-
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ster. Es ist eine Bitte, die wir an ihn richten, ein
Waunsch, ein Gebet an ihn, daR er uns in sei-
nem Arbeitsplan einsetzen moge.

Wir sollten diese feurige Aspiration bestdn-
dig haben und jeden Abend ein Gebet an den
Meister richten, dal er uns in seine Arbeit ein-
beziehen moge.

Seine Arbeit ist Dienst an der Menschheit.
Wir bitten ihn, daB er uns fiir den Dienst an der
Menschheit vorbereiten und uns flir seinen
Dienst gebrauchen moge. Auf diese Weise be-
enden wir den Tag.

Wenn wir dies tun, dann gibt uns der
Meister langsam Gelegenheiten, im Leben zu
dienen. Er beobachtet uns, wenn wir dienen.
Fihren wir unseren Dienst ohne Verblendung,
ohne Nachldssigkeiten, ohne Stolz und ohne
Erwartungen aus, dann werden uns immer mehr
Gelegenheiten geboten.

Zwei Dinge werden gegeben: Wir werden
vorbereitet, und wir erhalten Gelegenheiten zu
dienen, wenn wir uns selbst vor dem Schlafen-
gehen fiir den Dienst anbieten.
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Es gibt folgendes Gebet:

MASTER, PLEASE, LET US RECEIVE THE INFLUX OF
THY PLENTY OF PRANA INTO OUR SYSTEMS SO THAT WE
MAY TRANSCEND DISEASE, DECAY AND DEATH, REALIZE
THE HIGHEST TRUTH, THE PURE LOVE AND THE BLISS OF
EXISTENCE AND SERVE HUMANITY ACCORDING TO THY
PLAN.

MASTER CVV NAMASKARAMS.

Meister, lal uns bitte den Einstrom deiner
Pranafille in unserem System empfangen, da-
mit wir Krankheit, Verfall und Tod tberschreiten
und die hochste Wahrheit, die reine Liebe und
die Seligkeit der Existenz erfahren und der
Menschheit nach deinem Plan dienen.

MASTER CVV NAMASKARAMS.

Dieses Gebet wurde von Meister CV'V gegeben.
Es ist ein wichtiges Gebet. Sprechen wir es vor
dem Schlafen, so werden wir in den Stunden
unseres Schlafs gut vorbereitet.

Langsam werden wir auch in eine Heiler-
gruppe einbezogen, die auf unserem Planeten
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arbeitet, und allmahlich werden wir Jinger, die
der Menschheit durch Heilen dienen. Der Vor-
gang mufd jedoch geduldig erarbeitet werden.
Es ist nicht so, dall wir heute Abend das Gebet
sprechen und morgen zu Heilern geworden
sind.

Der Meister sagt, da® es mindestens zwolf
Jahre dauert. Die bestindige Ubung dieser finf
Prinzipien Uber zwolf Jahre macht den Men-
schen zu einem Meister. So lautet das Verspre-
chen des Meisters an all jene, die die Wahrheit
suchen.

Das sind die fiinf Anweisungen des Meisters,
durch die wir uns selbst in die Synthese bege-
ben und jederzeit den Einen in allem erfahren.
Wahrend wir ihn erfahren, arbeiten wir weiter,
und jede Arbeit wird zu einem Dienst.

Auch das Geheimnis des Todes wird uns
enthiillt, wenn wir Leichtigkeit im Umgang mit
diesen fiinf Anweisungen erreicht haben.
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Das Geheimnis des Todes

So etwas wie den Tod gibt es nicht. Es ist nur
unsere Abreise aus dem einen Korper, damit wir
in einen anderen Korper hineingehen konnen,
genauso wie wir ein altes Auto zuriicklassen,
um ein neues Auto zu nehmen. Wir existieren
weiterhin als solare Prinzipien.

Ein anderer Name fiir das solare Prinzip ist
Seele. Wir nehmen uns immer wieder Korper
und werden uns an die Reihe der Inkarnationen
erinnern konnen. Die Kontinuitdt der Identitat
wird aufrechterhalten. Wir werden uns von Kor-
pern zuriickziehen und in Korper eintreten kon-
nen und erkennen, dal® wir ewig leben.

Vorher sind wir aufgrund unserer Begrenzung
gezwungen, in Korper einzutreten. Je nachdem,
wie wir unter Begrenzung leiden, treten wir in
Korper ein. Die Art des Korpers, den wir bekom-
men, hadngt von unserer Schwingung ab. Haben
wir einen Korper, der von Disharmonien erfillt

ist, so mussen wir verstehen, dall wir mit ihnen
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arbeiten und sie Uberwinden miissen. Der
Korper, den wir bekommen, entspricht dem, was
wir sind. Er gibt uns einen Hinweis, wie wir ar-
beiten miissen.

Ist erst einmal die Praxis vollendet und ver-
stehen wir den Tod richtig, so gibt es nicht nur
die Kontinuitit der Identitdt, sondern auch
Wahlmoglichkeiten der Geburt. Wir erhalten
die Moglichkeit, geboren zu werden!

Meister CVV bewies in seinem Leben oft,
dal8 es so etwas wie den Tod nicht gibt. Er selbst
fuhrte es 18 Mal vor. Jedesmal, wenn er fir tot
erklart worden war, kam er zuriick und sagte:
,Ich habe euch doch gesagt, dal% ich nicht ster-
be.” 18 Beweise einer Art von Wiederbelebung!

Als einmal eins seiner Kinder in sehr jungem
Alter starb, konnte seine Frau es nicht verschmer-
zen. Sie bat den Meister: ,Bitte, bring mein Kind
wieder ins Leben zuriick, weil ich sein Wegge-
hen nicht ertragen kann.” Der Meister zeigte es
dreimal und brachte das Kind in den Kérper zu-
riick. Auch das Kind war eine Seele von grofsem
Gewabhrsein. Als es zum vierten Mal den Korper
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verliel}, sagte es zum Meister: ,Ich bin mit einer
bestimmten Absicht gekommen, und der Zweck
meines Daseins ist erflillt. Du bringst mich in den
Korper zuriick, nur um die Mutter zufriedenzu-
stellen. Bitte, hole mich nachstes Mal nicht mehr
zurtick. Gib der Mutter das Verstandnis, daf% ich
nicht sterbe.” So sprach das Kind zu dem Meister
und verliel} ihn wieder. Dies ist ein Ereignis im
Leben des Meisters.

In Ubereinstimmung mit dem Ziel verlinger-
te der Meister die Lebensspanne einiger Schiiler.
Er annoncierte sogar in der Zeitung THE HINDU
folgenden Text: ,Jene, die nicht sterben mochten,
mogen sich bitte an Mich wenden.” Das war die
unerschrockene Anndherungsart des Meisters an
die Menschen. Die hauptsdchliche Lehre des
Meisters bezieht sich auf den Tod. Er sagt: ,Sei
nicht so dumm zu glauben, dal} du stirbst. Du
wirst niemals sterben, sondern immer wieder die
Korper wechseln. Ich bin gekommen, um euch
eine grolkere Moglichkeit zu bieten. lhr sollt den
dtherischen Kérper behalten und dadurch das
Bewuftsein eurer Identitét erhalten.”
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Die Bewegung

Dies ist die Arbeit des neuen Zeitalters, die sich
durch den Meister der Blauen Berge (die Nilgiris
in Stdindien) ausdriickte. Es ist eine Bewegung,
das heifst, eine Welle nach der theosophischen
Welle, die von H. P. Blavatsky hervorgebracht
wurde. H. P. Blavatsky bereitete die Biihne vor,
und dann kam die Wassermannenergie.

Zu Beginn dieses Jahrhunderts gab es viele
Erwartungen tiber die Ankunft eines Weltlehrers.
Auch wurden einige Personen als mogliche Welt-
lehrer identifiziert. Aber es kam anders, weil wir
niemals die Wege des Herrn vorhersehen kon-
nen. Wir wissen nur dann, wenn er will, dal$ wir
wissen. Haufiger ist es so, dafs kein Messias her-
absteigt, wenn er erwartet wird. In Gruppen und
an Orten, wo zu viele Erwartungen herrschen, ist
der Arbeitsbereich eingeschrankt, weil man mit
Erwartungen nur in der Zukunft lebt.

Leute, die in der Zukunft und nicht in der
Gegenwart leben, konnen es nicht erfassen,
wenn ein gottliches Wesen herabsteigt. Nur je-
ne, die in der Gegenwart leben und sich um ihre
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Verantwortlichkeiten kiimmern, die unaufhor-
lich fir die Menschheit arbeiten und still blei-
ben, kénnen erkennen, wenn es geschieht. Der
Herabstieg geschah wie erwartet, jedoch lautlos
und an einem anderen Ort.

Die Kooperation von H. P. Blavatsky

Es gibt eine Legende Uber die weitere Arbeit
von H. P. Blavatsky. Es wird erzdhlt, da8 sie in
der heiligen Arbeit von Meister CVV eine be-
deutende Rolle spielte. Ihr Atherkdrper wurde
fir die Arbeit von Meister CVV von seiner
zweiten Frau benutzt.

Viele unter euch haben vielleicht in der
Geheimlehre gelesen, wie der Atherkdrper von
Gautama Buddha fiir Sankaracharya benutzt
wurde. Genauso benutzte auch die zweite Frau
von Meister CVV den Atherkérper von H. P.
Blavatsky.

Erster Jiinger des Meisters war seine zweite
Frau. Gemeinsam fiihrten sie viele Experimente
im Kosmos durch. Der Meister erhielt viele In-
formationen dadurch, daB er den Atherkdrper
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von H. P. Blavatsky, der in seine Frau hineinge-
setzt worden war, in die planetarischen Sphéren
schickte. So unterstiitzte H. P. Blavatsky die Ar-
beit von Meister CVV.

Der Meister schickte seine zweite Frau oft in
die planetarische Sphare des Saturn, um Infor-
mationen Uber die gegenwdrtige Wirksamkeit
des Planeten zu sammeln. Er Ubermittelte ge-
wisse Energien, die mit dem neuen Zeitalter zu
tun haben, selbst an Saturn. In seinem Tagebuch
finden wir Eintragungen wie: ,Der Planet Saturn
in unserem Sonnensystem arbeitet nicht richtig.
Deshalb habe ich ihn zusammen mit dem Pla-
neten Erde etwas stimuliert.”

Er begann auch mit Hilfe von H. P. Blavatsky
mit der Venus zu arbeiten. Er nahm an Venus
und Saturn gewisse Regulierungen vor. Haufig
benutzte er den Atherkérper von H. P. Blavatsky,
der in seine zweiten Frau flr solch eine grol%-
artige Arbeit eingesetzt worden war.

Solange sie lebte, arbeitete sie mit ihm zu-
sammen, um die Wassermannenergien auf dem
Planeten zu manifestieren. Das ist die legendare
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Reinkarnation von H. P. Blavatsky, durch die sie
die theosophische Bewegung weiterfiihrte.

Es ist kein Wunder, dafl diese Energie in al-
len Gruppen zum Ausdruck kommt, die mit der
Energie des Tibetischen Meisters arbeiten.

Meister DK

Der Tibetische Meister war fiir H. P. Blavatsky
Lehrer und Fihrer. Man geht davon aus, daf die
Saat des monumentalen Werkes Die Geheim-
lehre hauptsdchlich von Meister DK, dem Tibe-
ter, erganzt wurde und gelegentlich auch von
Meister KH.

Seit 100 Jahren leitet vor allem der Tibetische
Meister die theosophische Bewegung. Er arbeitet
mit H. P. Blavatsky, um die Orthodoxie und den
Aberglauben von Religion und Wissenschaft auf-
zubrechen. Spater tibermittelte Meister DK durch
A. A. Bailey die uralte Weisheit, um Gruppen zu
entwickeln und sie fiir die Aufnahme der Wasser-
mannenergie auszubilden.

Gegenwartig arbeiten im Westen aufgrund
seiner ausdauernden Arbeit durch die Jiinger
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3000 Gruppen fiir verschiedene hochstehende
Ziele. Meister DK fihrte die wesentlichen Saat-
gedanken, die von Meister CVV kamen, durch
seine Lehren, die er an Alice A.Bailey weiter-
gab, aus.

Es ist kein Wunder, dal® die Wassermann-
energie, die durch Meister CVV (einen fortge-
schrittenen Eingeweihten aus dem ASHRAM von
Meister Jupiter) in unser System geleitet wurde,
aufgenommen und in die spirituellen Gruppen
verteilt wurde, die mit der Inspiration von Mei-
ster DK und der Hierarchie arbeiten.
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Uber den Verfasser

K. Parvathi Kumar, geboren am 7. November
1945 in Vijayawada (Indien), studierte Jura und
Wirtschaftswissenschaften an der Andhra Univer-
sitat von Visakhapatnam. Neben seiner berufli-
chen Tatigkeit und Verpflichtung als Familien-
vater unterrichtet er Menschen in Indien, Europa,
in Stid- und Nordamerika im Sinne von Grup-
penbewultsein und Gruppenleben.

K. Parvathi Kumar hat ein tiefes Wissen in der
Symbolik der Weltschriften und ist ein ausge-
zeichneter Kenner der Astrologie und Homdoo-
pathie. In seinen Vortragen und Seminaren zeigt
er Zusammenhinge und Ubereinstimmungen
zwischen der christlichen Lehre, den VEDISCHEN
Schriften und den theosophischen Biichern von
H. P. Blavatsky und A. A. Bailey. Diese Arbeit, die
er ehrenamtlich ausiibt, gilt der geistigen Syn-
these zwischen Ost und West.

Der Autor nennt sich selbst einen 'Verfasser'.
Er sagt: ,Weisheit ist kein personliches Eigentum.
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Man kann sie nicht besitzen.” Deshalb erhebt er
nicht den Anspruch, ein Autor zu sein und bean-
sprucht weder Tantiemen fiir seine Bilicher noch
Honorare fiir seine spirituelle Arbeit. K. Parvathi
Kumar ist heute Prasident des Internationalen
WORLD TEACHER TRUST.

In deutscher Ubersetzung sind bisher die fol-
genden Blicher des Verfassers erschienen:
¢ Blatter aus dem Ashram — Ashram Leaves
e Der Meister des Wassermann-Zeitalters
¢ Der weilSe Lotus — The White Lotus
¢ Mithila — Grundlagen einer spirituellen
Erziehung
¢ Sankhya - Die heilige Lehre
e Wege zum Heilen
o Zeitschliissel — Mit kosmischen Zyklen das
Leben gestalten
Die Biicher konnen iber den Buchhandel
bezogen werden oder direkt beim Verlag:
Edition Kulapati
Bachstralle 20
D-42929 Wermelskirchen
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